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INTRODUCCION

Actualmente existen muchos estudios concernientes a la realidad del
Movimiento Indigena del Ecuador y de Latinoamérica; pero estos estudios,
enfocan superficialmente la relacion entre religiosidad, fe y compromiso
politico en estos movimientos. En otras palabras nos preguntamos éCual es
la relacion entre religion y la necesidad organizativa de los pueblos
indigenas? éCuadl es el impacto de la accion pastoral en las organizaciones
étnicas? Por ejemplo, en la provincia de Chimborazo, se debe mirar con
atencidn la relacién existente entre las practicas pastorales de Monsefor
Leonidas Proano y posteriormente de Monsefior Victor Corral con el
Movimiento Indigena de Chimborazo (MICH); que ciertamente no es un

control sino una influencia permanente.

Las investigaciones referentes a la accion pastoral de Mons. Leonidas
Proano, también, tienen una larga tradicion en la literatura de las Ciencias
Sociales. Pero un estudio especifico referente a la relacién del MICH con la
Iglesia de Riobamba, no existe. Es la razén que determind la presente
investigaciéon, en mi provincia?, donde nace y florece el Movimiento
Indigena de Chimborazo (MICH).

El presente trabajo esta dividido en cuatro capitulos: el primero, se refiere a
la iglesia de Riobamba y la formacion del Movimiento Indigena de
Chimborazo. Para explicitar el surgimiento del MICH y su relacion con la
Iglesia de Riobamba, durante el obispado de Mons. Leonidas Proano y
posteriormente de Mons. Victor Corral Mantilla, fue necesario conocer el
contexto en el que florecio el MICH. Es decir, cuales fueron las condiciones
histéricas que hicieron posible la emergencia de las Organizaciones
Indigenas dentro de la arena politica en el Ecuador. Para unos autores fue el

! (Ver en Enrique Ayala Mora, Susana Andrade, Agustin Bravo, Daniel Pazmifio, Alberto Hernandez,
Gonzalo Rubio, David Stoll )

2 La provincia de Chimborazo, siendo su Capital Riobamba, fue el escenario que recibié a Monsefior
Leonidas Proafio, cuenta con una superficie de 6.569,3 Km2. Su poblacion: 427.517 habitantes. Sus
limites: Por el Norte la Provincia de Tungurahua, por el sur la Provincia de Cahar, Por el Este La
Provincia de Morona Santiago y por el Oeste La Provincia de Guayas y Bolivar. (Datos tomados del
suplemento del Diario el Universo).



resquebrajamiento de la administracién colonialista o descomposicion del
gamonalismo?, para otros fue la presencia de la teologia de la liberacion
que brotaba de la incidencia de los postulados del Concilio Vaticano II en

América Latina.

El segundo capitulo aborda la presencia dei protestantismo en Chimborazo;
analizamos cémo los indigenas evangélicos explican desde la modernidad,
los permanentes conflictos con los catdlicos, la opinion de los sacerdotes
progresistas en torno a la presencia del protestantismo en Chimborazo y
cdmo la Iglesia evangélica permite la indianizacion de la Iglesia, es decir, la
facultad para que los pastores nativos administren su iglesia: Esto es un
aspecto que no lo permiten algunos sacerdotes de la Iglesia catolica, o por
lo menos no lo permiten en la misma dimension y confianza que le da la

Iglesia Evangélica.

El tercer capitulo es una reflexidn concerniente a la interlocucién entre el
Movimiento Indigena de Chimborazo y la Asociacién Indigena Evangélica de
Chimborazo; la primera creada con el apoyo de la Iglesia de Riobamba vy la
segunda creada en el seno del protestantismo. Pues, existen factores de
tipo educativo, religioso, politico, organizativo, etc. que incitan por un lado
a tensiones y confrontaciones, pero por otro lado provocan, un proceso
dialdgico, fraternal y cordial entre las dos Organizaciones provinciales. De la
misma manera se enfoca el interés del Estado y de las Organizaciones no

gubernamentales en la relacion del MICH y la AIECH.

Finalmente, el cuarto capitulo, recoge algunas reflexiones concretas en
torno a las mujeres indigenas en el escenario de relaciones entre la Iglesia
de Riobamba y el Movimiento Indigena de Chimborazo. La mujer indigena
ha tenido un papel protagénico en los levantamientos indigenas, en el

Consejo de Gobierno del MICH, en las organizaciones de segundo grado, en

3 Se puede fechar a partir de 1920 la generalizacién del uso de la dominacién gamonal como una
expresidon para definir al ejercicio del poder local en el Ecuador. La primera referencia que se dispone,
estd ubicada en el siglo XVIII, cuando el vocablo gamonal, apareci6 mencionado en un juicio de la
sublevacidn de indios de Riobamba ocurrida en 1976. Con esta palabra, se estaba designando a algin
sector dominante. Es decir, a un grupo o familia que posee poder local en ios econémico, cultural, etc.
(Ibarra, 2001: 5).



las comunidades, en las iglesias de los Centros Pastorales como el de la
parroquia Flores. Todas estas instancias facilitan la apertura, no solamente
por la condicibn de mujer, sino atendiendo a su condicién étnica. Esa
apertura de la iglesia y del MICH intenta romper los esquemas tradicionales

de trabajo de la mujer, pues hasta la fecha no es socialmente valorado.

La metodologia empleada para mi trabajo ha sido acudir a la bibliografia
especializada, a los archivos del MICH (documentos oficiales, actas de las
reuniones, plataformas de lucha, hojas volantes); a la observacion
participante, acudiendo a las reuniones del Consejo de Gobierno y a las
reuniones ampliadas establecidas por el MICH, asi como también a las
reuniones de los catequistas en mi parroquia de Flores (Riobamba-

Chimborazo) y conferencias y campafias evangélicas.

Del mismo modo, recurri a la entrevista informal y a la entrevista con
profundidad no solamente a dirigentes y exdirigentes del MICH, sino
también a los comuneros (hombres y mujeres) que sin ser dirigentes han
sido testigos del trabajo de la iglesia de Riobamba y del MICH. Ademas
utilicé una grabadora magnetofénica para registrar con exactitud la fidelidad
de los datos. (Burgos, 1977)

Esta es una investigacion desde la perspectiva indigena, ya no somos
estudiados como curiosidad, ahora nos analizamos a nosotros mismos para
encontrar nuestra potencialidad. En este camino me ha favorecido mucho el
emplear las dos lenguas que hablo (kichwa y castellano), y el hecho de ser
parte activa de las comunidades estudiadas, ser catequista y ser parte del
Consejo de Gobierno del MICH. Todo lo cual ha facilitado grandemente esta

investigacion.

Este andlisis me ha permitido llegar a una conclusiéon general sobre los
beneficios concretos que se observan entre los actores indigenas y es la
viabilidad comunicativa que existe bajo  formulas ecuménicas de
tolerancia, de comprension mutua. Esta sinergia ciertamente va a favorecer
el descubrimiento de soluciones colectivas para los problemas y las graves
carencias que tiene nuestra zona, como son: la pobreza, el aislamiento



geografico o fisico, la depredacion incontenible de los recursos naturales, el
aparecimiento de formas caciquiles de autoridades o familias que

concentran demasiado el poder.

Presento al lector el producto de mi esfuerzo y mi esperanza.



CAPITULO 1

I. LA IGLESIA DE RIOBAMBA Y LA FORMACION DEL
MOVIMIENTO INDIGENA DE CHIMBORAZO

“Un doctrinero, en presencia del corregidor,
preguntd capciosamente a un indio: “Di, équién es
mejor, el corregidor o el doctrinero?” Y el indio, tras
pensarseloc un rato respondid: “Padre, todos sois
peores"” (Casas, 1999: 9)

1. 1. CONDICONES PARA EL SURGIMIENTO DE LAS
ORGANIZACIONES INDIGENAS

Para entender, el contexto del surgimiento de las organizaciones indigenas,
es necesario referir (a breves rasgos) el resquebrajamiento de la

administracién étnica®, y la descomposicion del gamonalismo® o también

? para Andrés Guerrero, 1a administracion étnica consiste en una forma de delegacidn de poder y de
control de la poblacién indigena. Al poder local lo concibe como una configuracion politica pluriétnica,
jerarquizada, un conglomerado de instituciones y vinculos sociales heterogéneos, en cuyo apice trona
siempre el Patrén. Los elementos que integran el poder local en {a Sierra son las haciendas, la iglesia,
jefes y tenientes politicos, municipalidades cantonales, etc. El sistema de administracién étnica continu¢
vigente hasta la Reforma Agraria pero en un proceso de lenta e inexorable degradacion, luego de la
década de 1940, (...) (1992: 100)

> se puede fechar a partir de 1920 la generalizacién del uso de la dominacion gamonal como una
expresion para definir al ejercicio del poder local en el Ecuador. La primera referencia que se dispone,
ésta ubicada en el siglo XVIII, cuando el vocablo gamonal, aparecié mencionado en un juicio de la
sublevacién de indios de Riobamba ocurrida en 1976. Con esta palabra, se estaba designando a algun
sector dominante. Es decir, a un grupo o familia que posee poder iocal en los econémico, cultural, etc.
(Ibarra, 2001: 5). Para Hernan Carrasco se constituia por la clasica trilogia terrateniente -parroco-
teniente politico, como referente central de! ejercicio de los poderes locales (monopolizacion de fos
poderes locales) (1993) Hasta los afios cincuenta el Estado tenia un papel relativamente débil en
cuanto a ser un verdadero promotor del desarrollo econdmico y social del pais, particularmente respecto
a los pueblos indigenas. El Estado delegaba un conjunto de responsabilidades, politicas, acciones a los
niveles de poder local a lo que normalmente estaba relacionada la poblacion indigena: terratenientes,

misiones religiosas, etc. ( Chiriboga, 1984: 123)
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denominado caciquismo. Los cuales son sustituidos por las transformaciones
de las estructuras rurales en los afos sesenta y setenta. Para que se
produzca las transformaciones de las estructuras rurales, la reforma agraria
se constituyo en un factor decisivo efectuados en dos etapas: a) durante los
afnos sesenta, la reforma se limitd a eliminar las relaciones serviles dentro
de las haciendas y a convertir a los huasipungueros en duefos de sus lotes
y b) durante los afios setenta®, la reforma tuvo mas efectos visibles; por
cuanto, permitié un traspaso efectivo de tierras de hacienda a manos de
indigenas de comunidades vecinas. {(Zamosc, 1992: 277). Sin embargo en
la provincia de Chimborazo ni la segunda reforma agraria fue efectiva.
Pues, todo este proceso de innovacion impulsado por las dictaduras
militares’ descompone el poder local (el poder de los hacendados, de la
Iglesia, de los jefes politicos, perdié fuerza y efectividad); io cual generé un
vacio de poder en las regiones, sobre todo a nivel de los cantones y
parroquias (Guerrero, 1992) Paralelo a las dos reformas agrarias del Estado
promueve propuestas modernizadoras (constituyéndose en estado
desarroliista®), muestra de ello, en la primera reforma se evidencia el auge

bananero y en Ila segunda empujado por la modernizacion petrolera

¢ la Ley de Reforma Agraria de 1973 se dicté mediante Decreto supremo No. 1172 el 9 de octubre y
se publico en el Registro Oficial NO. 410, el 15 de octubre del mismo afio. Sus objetivos fundamentales
eran: modificar la injusticia distribucion y tenencia de tierra, procurando el acceso a este eiemento de
la produccién a los campesinos; la redistribucidon del ingreso agricola y organizacién de un nuevo
sistema social de empresa de mercado, incorporar al campesino al desarrollo politico, social, econémico
y cultural del pais, estimulando la accion solidaria y la autogestion (IERAC, 1984:40)

" Desde el derrocamiento del Presidente Arosemena Monrroy (julio de 1.963), hasta agosto de 1979 en
que se posesiono el abogado Jaime Roldés Aguilera de la Presidencia de la Replblica, en el pais estuvo
gobernado por dictaduras militares y civiles, con excepcion de dos cortos paréntesis correspondientes a
mandatarios constitucionales (Dr. Otto Arosemena Gémez: 1966-1968 y Dr. José maria Velasco Ibarra:
1968-1970). En la Junta Miltar de Gobierno ( en el periodo 1963-1966 estaba integrado por
Contralmirante Ramon Castro Jijon, los generales, Luis Cabrera, Marcos Gandara y el Coronei Guillermo
Freile) dictd la ley de Reforma agraria y cre6 el organismo encargado de llevarla a la préactica: el
Instituto Ecuatoriano de Reforma Agraria y Colonizacion (IERAC)

8 og) gobierno militar de los setenta representd el esfuerzo mas articulado por desplegar un modelo de

“desarrollo nacional”, a través de un proceso de industrializacién sustitutiva de importaciones (I1SI).
Tenia a su favor e! impulso de los recién descubiertos y explotados recursos petroleros, que
transformaron radicalmente ia economia ecuatoriana: por primera vez en la historia republicana, las
finanzas publicas no dependian de los impuestos a los exportadores.

Se puso en marcha un paquete de reformas que intentd reorientar el pais hacia un capitalismo nacional
bajo la égida y el protagonismo del estado, y en cuatro grandes campos: el impulso a la
industrializacion, la reforma agraria, la reforma del estado y la reforma tributaria” (Barrera, 2001: 79)
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(Guerrero, 1993; Zamosc, 1993) Simultaneamente a las transformaciones
internas (Ecuador) a partir de los afos 60s y 70s se produjeron
transformaciones importantes en el contexto internacional, que
“favorecieron” para el surgimiento y evolucion de las organizaciones
indigenas como es el caso de las influencias venidas del exterior que cred6
las condiciones favorables a la dinamizacion indigena: la emergencia del
movimiento indigenista en México y Pert en el primer caso, y la politica
norteamericana de la Alianza para el Progreso en el segundo (Santana,
2004) En este contexto internacionai, al parecer la mas importante (por el
nivel de incidencia en el pueblo indigena de Chimborazo), la influencia de la
iglesia catoélica, desde el “centro del poder”, con las declaraciones de los

Papas:

En la década del 60, las enciclicas de los Papas Juan XXIII y
Pablo VI inspiraron cambios significativos en la ideologia
social y politica de la Iglesia Latino Americana. Esta nueva
orientacion proclama la liberacién de los pabres de las
injusticias sociales y propugnaba un compromiso de la
Iglesia en ayudarlos a cambiar esa estructura de explotacion.
(Muratorio, 1981: 78)

Frente a estos fendmenos innovativos (nacionales e internacionales), no
pudo haber quedado estatica la iglesia del Ecuador; por ende, en el afio
1963, un sector de esta entidad religiosa se manifesté a favor de una
transformacion y poco después comenzé a implementar una forma de
reforma agraria en algunas de sus propiedades de Ila Sierra,
especificamente, la iglesia de Riobamba liderado por Mons. Proafio, puso en
practica estos postulados de grandes transformaciones (Ibid.). Sin
embargo, hasta 1974 la legislacion agraria no tuvo mayor impacto sobre la
estructura agraria de Chimborazo -salvo en determinadas areas del cantén
Colta-, por ello, la creciente demanda campesina por el acceso a la tierra
se difundid por toda la region, teniendo como nucleo las parroquias de
Cajabamba y Columbe y todo el Cantéon Guamote (Carrasco, 1993: 33) En
este contexto y proceso de mutacién, emergen varias posibilidades de
articulacion organizativa local, regional y nacional y sobre todo en el
espacio que le dejan los poderes locales; por cuanto, los patrones de las
haciendas perdieron fuerza a efectos de las reformas o a efectos de criterios



desarrollistas de un sector de los mismos hacendados (Guerrero, 1992 vy
Barrera,2000)

1.2. ORGANIZACIONES INDIGENAS ANTERIORES AL MICH.

Al decir de Miguel Carlosama, hasta finales del siglo XIX e inicios del XX no
se manifestd la organizacion indigena. Todos los levantamientos en los
gobiernos colonial y republicano han sido violentamente reprimidos, sus
lideres asesinados y expuestos de esparcimiento al pueblo, para que no
se haga cosa igual se dejaron lecciones de violencia institucionalizada a
fin de que no se intente reclamar, protestar, peor levantarse ante la
opresion y el despotismo; porque, “...Ia clase terrateniente poseia el control
del Estado. Sus miembros ocupaban los mas altos cargos politicos en el
pais y disponian de la policia y del ejército para imponer el orden en sus
haciendas en caso de protestas o levantamientos campesinos. Mas aun, las
relaciones sociales de produccién existentes eran también legitimadas por el
aparato ideologico de la Iglesia Catdlica” (Muratorio, 1982: 74)

Esta forma radical de dominacion étnica estaba acompafiada de formas
mas sutiles en que se manifiestan la discriminacion étnica, dominacién vy
exclusidon en los discursos de las élites, ya que su acceso privilegiado a los
discursos y escenarios publicos les otorga una influencia predominante
sobre las actitudes de los ciudadanos. Estos discursos y practicas
discriminantes y excluyentes dan origen a la division de ciudadanos y los
“otros” (Van Teun 2003).

Estos razonamientos (hechos) nos pueden ayudar a contestar a la pregunta
del por qué las posibilidades de organizarse para los indigenas llegé bien
tarde en la historia, y por qué de la lentitud en el proceso de constitucion
de las organizaciones indigenas. Pues en este sentido, la constitucion de las

organizaciones es en realidad un hecho contemporaneo (Leon, 1991: 380)

De la misma manera cabe preguntar épor qué y para qué inician a surgir las
organizaciones indigenas? La contestacion pareceria obvia; sin embargo, es
necesario acudir a consideraciones académicas: para Hernan Carrasco la



limitada cobertura de la intervencién estatal no correspondia -hasta
entonces- con las demandas campesinas. Las organizaciones se constituyen
en medio de presion para cortar la exclusion y acceder a los servicios y
derechos que ya tienen los demas (ciudadanos), y ratifican paralelamente
las distancias étnicas. Ademas, el organizarse es una estrategia muy exitosa
para exigir la reforma agraria a comienzos de los afos 60 y, sobre todo,
impulsar que la letra se cumpla en la década siguiente, fue totalmente
descolocada por la modernizacion del Estado en la segunda mitad de los
afos 1970. (Guerrero, 1993 y Ledn, 1991) Entonces, las organizaciones se
tornan en interlocutores e “intermediarios” entre el Estado “reformista” y
“desarrollista” e “incomunicado” con los indigenas que aspiran el acceso a
la propiedad de la tierra, por los salarios de los huasipungueros. Esta
interlocucion -entidades publicas y privadas con los indigenas- no es una
representacion individual, es una representacion colectiva-organizada. Es la

razon de su existencia, fundamentalmente.

En este contexto y aspiraciones van forjandose importantes organizaciones
indigenas, de tal manera que en el afio 1931 comienza el intento de
conformar una organizacion nacional indigena. La organizacion a crearse se
instituy6 el primer congreso nacional de organizaciones indias; la cual fue
frustrada por la intervencion y ataque de los terratenientes por lo que
varios lideres sufrieron amenazas y amedrentamientos, por ese intento de
reunién. Hasta que mas tarde prepararan las condiciones un grupo de
lideres indigenas y diez afios mas tarde, en 1944, aprovechando las
condiciones creadas por la revolucion progresista del 28 de mayo, se

creé la Federacion Ecuatoriana de Indios (FEI).

La FEI asumi6é una funcién de “traducir” las reformas de lucha vy las
reivindicaciones de los comuneros indigenas de las haciendas, de los

sujetos-huasipungueros, (...) (Guerrero, 1993):

Muestra de ello, “a inicios de los 60 las haciendas continuaban en poder
de gran parte del territorio. Por entonces, se verifica una activa
movilizacién campesina, en el contexto de las luchas promovidas por la
FEI, que culmina en 1992 con una huelga que comenzd en la hacienda
Columbe Grande y se extendié a varias de las haciendas de la parroquia
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y aln a otras de parroquias vecinas. A pesar de ello, entre 1964 y 1974
el IERAC adjudicé apenas 756,66 hds en la parroquia y alrededor de 600
has entre 1975 y 1979, lo que dio lugar a una reactivacién de la
movilizacion campesina” (Carrasco, 1993:53)

Constituida la FEI, fue nombrada primera Secretaria General la historica
lidereza indigena Dolores Cacuango® (Rodas, 1998). Por que a raiz de la
promulgacion de la Constitucion de 1945 queddé libre el camino a la
organizacion nacional de los estudiantes, de los trabajadores y de los
indigenas (Ibid.:116). De esta manera las condiciones y circunstancias ya
eran fértiles, por un lado y; por otro lado, este contexto estaba en el
proceso de preparacion fecundo -para los pueblos indigenas- no porque
quisieron los partidos politicos tradicionales, el Estado, el (los) gobierno (s),
sino porque éstos caen por su “propio peso”; Es decir, por el derrumbe de
la matriz del Estado desarrollista'®, por el debilitamiento y fragmentacion
del sector dominante (grupo econdmico vy politico), crisis de los
movimientos sindicales, etc. (Barrera, 2000) Lo cual, no solo ofrecian un
espacio de actuacién para las nacientes organizaciones indigenas, sino que
“abrié varias posibilidades de articulacién organizativa local, regional y
nacional sostenidas en una nueva camada de dirigentes con mayor
capacidad de mediacion y direccion autonoma” (Ibid.), demostrando altos
niveles de organicidad -vinculados fundamentaimente a la lucha por ia
tierra, pero sustentados también en un proceso de revitalizacion de la
conciencia india-, (Carrasco, 1993: 51)

? polores Cacuango...nacié en San Pablo Urcu (Cayambe), el 26 de octubre de 1881. El padre de Dolores,
Juan Cacuango y la madre, Andrea Quilo, eran gafanes, peones huasipungueros, de la hacienda de
Pesillo...Es fundadora de la FEI, fundadora y profesora de la Educacion Bilinglie. Considerada como un
ejemplo de lider firme, digna, leal y congruente, ardorosamente convencida de la trascendencia de su
causa y empeiiada en su lucha hasta el final. ( Rodas, 1998)

10 Luego de un fallido y tardio intento de impulsar un modelo de industrializacion sustitutiva de

importaciones de la mano de dictaduras militares, el Ecuador “retornd” al régimen democratico en 1979.
Apenas tres afos después, la democracia ecuatoriana se vio enfrentada violentamente a las
consecuencias de la llamada crisis de la deuda externa y por esta via, a los sucesivos procesos de ajuste
que terminaron por trastocar la pretendida industrializacion y, mas bien, al pais a su tradicional papel
exportador de materias primas. Se hizo evidente, desde entonces, el desfase del régimen politico
heredado del intento desarrollista de los setenta, con las necesidades de insercion a la forma
neoliberal de globalizacion (Barrera, 2000: 7)
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En el Ecuador no solo dieron forma a la primera organizacidon politica
que los representaba: la Federacion Ecuatoriana de Indios (FEI). (Rodas,
1998), sino también a la Federacion Nacional de Organizaciones
Campesinas (FENOC), una nueva organizacion vinculada a la Iglesia y a
los sectores politicos democristianos. La FEI nace en coordinacion,
analogia y direccion del Partido Comunista. Al decir de Segundo Moreno,
los planteamientos de la FEI tuvieron grandes limitaciones. En ailgunos
casos, la FEI ejercia acciones tibias en contextos que exigian actitudes
mas firmes, debido a un andlisis erréneo de supuestas correlaciones de
fuerzas desfavorables, concepcion en gran medida impuesta, desde fuera,
por la linea politica coyuntural del partido comunista (1992: 33 y 34)

“(...) FEI, organizacion impulsada y articulada por el partido comunista, apadrind la
organizacion de los huasipungueros e irrumpid por primera vez en las tranquilas
ciudades de la sierra, marcando un hito en la eclosién del conflicto y situandolo en la
escena ptblica nacional (...) los activistas comunistas, mestizos, educados, urbanos de
clase media, “representan” los intereses vy la voceria indigena, organizaban el

discurso, articulaban las consignas” (Barrera, 2001: 86)

Frente a esta realidad cabe efectuar una pregunta ¢Qué rol cumplieron,
especificamente, la organizaciones nacientes: FEI y la FENOC? Para Jorge
Ledn, la FEI sirve como un medio de presién para cortar la exclusion y
acceder a los servicios y derechos que tienen los demas (ciudadania), y
ratifican paralelamente las distancias étnicas (Ledn, 199: 381). Ademas,
estas organizaciones asumen el rol de ventriloquia; es la “voz” del

explotado, la “voz” del campesino, del asalariado, etc.

Por otra parte, Las primeras ideas de la formacion de una organizacién
popular surgieron de algunos sectores de la Iglesia Catdlica y mas
especialmente de los parrocos comprometidos con los trabajos de base, su
principal protagonista es el obispo de los indios: Monsefior Leonidas
Proafio. La idea era promover una Organizacion indigena y que sea una
alternativa al tradicional movimiento indigena de la FEI, controlado por el
Partido Comunista Ecuatoriano (http://cci.nativeweb.org) Bajo esta

perspectiva en 1970 y 1971 se organizaron dos convenciones de

presbiteros, en donde se analizaron los lineamientos del Concilio Vaticano II
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y de la Conferencia Episcopal de Medellin'!. Luego estas convenciones
algunos curas realizaron diversas reuniones con lideres indigenas de varias
provincias de la Sierra lo que desembocd en un primer Congreso
Constitutivo del ECUARUNARI*? en 1972, con la participacién de mas de 200
indigenas en la Comunidad de Tepeyac -Chimborazo- (Ibid.; Bretén, 2001;
Ledn, 1993). Pues, esta Organizacion regional nace en relacion y del “seno”
de la Iglesia Catdlica de Riobamba y de algunos sacerdotes progresistas.
Estas son las “incipientes” experiencias de la conformacién de las
organizaciones indigenas, que posteriormente, sobre todo a partir del
levantamiento indigena de 1990, gand respeto, admiraciéon en el contexto
nacional e internacional. A partir de esta participacion y levantamiento
indigena, ha permitido reafirmar lo que argumenta Blanca Muratorio: “ Los
indigenas son ya parte integrante del discurso académico y uno de los
principales interlocutores del debate politico, asi como de la “lucha de
representaciones” en la que imagenes del “indio” el “mestizo”,
“nacionalidades” y “ecuatorianidad” se despliegan en  museos,
manifestaciones publicas y en populares programas de television” (1994:
110).

1.3. ORGANIZACIONES INDIGENAS DE CORTE CLASISTA

La Federacion Ecuatoriana de Indios (FEI) nace en el seno y bajo la
direccion del Partido Comunista (Guerrero, 1993; Ledn, 1991; Carrasco,
1993; Zamosc, 1993; Rodas, 1998) Esta organizacion indigena (FEI), en

" También, en la provincia de Cotopaxi: “Los salesianos, influidos por el espiritu progresista del Concilio
Vaticano II (1965) y de las Conferencias de Medellin y Puebla, buscan combinar la evangelizacion de los
campesinos indigenas con su desarrolio humano. Asumen “desarrollo humano” como el acompaiiar a los
campesinos en |a lucha por el acceso a la tierra y una mejor explotacion de este recurso en la zona
donde por siglos habia dominado las haciendas...” (Martinez, 2004: 235 y 236)

12 (...) En junio de 1972 se fundd el ECUARUNARI (Ecuador Runacunapc Riccharimuy) La fundacion de
esta organizacion que representaba a los indigenas serranos ocurrié en medio de una nueva oleada de
movilizacion indigena alrededor de la expedicion de la segunda ley de reforma agraria. Buena parte del
soporte organizativo estuvo en manos de la Iglesia Catdlica motivada, sea para contrarrestar la
influencia de los comunistas a través de la FEI, sea para construir una “auténtica” representacion
indigena, o para desarrollar los postulados de opcién preferencial por los pobres que derivaban tanto del
Concilio Vaticano II, asi como la reunién de los Obispos de Medeliin. La influencia de un sector
progresista de la Iglesia, comprometido con “la causa indigena”, pero menos proclive a sustituir su
representacion, fue clave en la formacion de ECUARUNARI” (Barrera, 2001: 86 y 87)
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aquel entonces la unica agrupaciéon de campesinos indigenas del pais, un
organismo de masas fundado en 1945 fue controlado por el Partido
Comunista, por tanto se ubica en una concepcion exclusivamente de clase,
excluyendo una problematica étnica; porque asi lo imponia la filiacion a la
Internacional Comunista de la época, a la que se liga la nueva central. Es
decir, la FEI fue eminentemente sindical (Guerrero, 1993 y Leén, 1991).

Posterior a FEI, paralelamente a la FENOC germiné hacia mediados de los
setenta una organizacion indigena de la Sierra, ECUARUNARI, influidos por
sectores de la izquierda vinculados a la accién social de la Iglesia. Como la
FENOC y ECUARUNARI operaba como una federacion de asociaciones
provinciales, pero procurando tomar como base a las comunidades
indigenas organizadas en torno a sus cabildos (las juntas directivas de las
comunidades); porque las comunidades iniciaron a constituirse legalmente a
partir de la emisién de Ley de comunas en el afio 1937. (Zamosc, 1993:
283 y Chiriboga, 1984)

La reflexion de la presente lectura, hace notar la coincidencia de las tres
organizaciones indigenas'® (FEI, FENOC, ECUARUNARI) en manejo de un
discurso clasista y en el énfasis a la lucha por la tierra, por tanto el
“descuido” a las reivindicaciones étnicas. En este analisis no cabe duda del
discurso y la praxis de la FENOC: "“La Federacion Nacional de
Organizaciones Campesinas, cuya trayectoria viene desde la era del 60,
enmarcada en sus principios clasistas y en defensa de los derechos
histéricos del pueblo ecuatoriano” FENOC, 1988: 7). En el analisis de estas
tres organizaciones es importante incluir la reflexion de Victor Bretdn
cuando menciona la distincion, de hecho, tres fases en la historia reciente
del movimiento indigena: una primera etapa de sindicalismo de clase (FEI,
FENOC, etc.); una segunda caracterizada por las oscilaciones entre las
demandas étnicas y las especificamente clasistas (ECUARUNARI); y una

tercer fase final (representada por la CONAIE) de hegemonia definitiva de

'3 para sustentar la relacién y la unidad de las tres organizaciones argumento con la siguiente literatura:

“La crisis econémica y el nuevo gobierno ha generado un proceso de unidad en las Federaciones
campesinas Nacionales: FENOC, FEI, ECUARUNARI y algunas de las Federaciones Regionales...”
(Chiriboga, 1986: 88)
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las tesis etnicistas. (2001:46). Este discurso contribuye a considerar tanto a
la FENOC como a la FEI organizaciones eminentemente clasistas, en
cambio la ECUARUNARI es de corte bilateral: étnica y clasista. Sin
embargo, a esta ultima atribuciéon cabe plantear las siguientes preguntas:
éla ECUARUNARI fue étnica y clasista en su momento o persiste en esta
combinacion, hasta hoy? Si la ECUARUNARI continua como étnica y clasista
habra que afirmar, que la CONAIE es también étnica y clasista, porque la
ECUARUNARI es el sustento de la CONAIE.

Sin embargo, el tiempo y el espacio hicieron que cambiara el destino de
estas organizaciones. Una fenecié (FEI) y las otras cambiaron de rumbo y
su proyecto; sobre todo la ECUARUNARI, empez6 a balancear (combinar) la
demanda de tierra con reivindicaciones étnicas centradas sobre la lucha
contra la discriminacion y sobre planteamientos en torno a temas como la
lengua, cultura, y la medicina (Zamocs, 1993: 284). Pero, {(Cuales fueron
los roles de estas organizaciones clasistas? Podria encajar a esta pregunta
el analisis de Andrés Guerrero; La FEI se constituye en una suerte de
aparato indigenista no estatal (...) (un rol de mediador entre el Estado y los
indigenas), desprivatizacion y deslocalizacion de los conflictos agrarios,
expulsar fuera de lo regional y llegar a los centros de decision del Estado
Nacional (parlamento, presidente, ministros, etc.). Por ultimo, al intervenir
como un organismo indigenista, una institucion externa de ciudadanos-
blancos que asume la mediacion de sujetos coloniales: una poblacion sin
derechos reconocidos en el sistema juridico y politico del Estado nacion,
cuya realidad aparece en recovecos de terceros intereses, en lenguajes

dobles, en visiones deformadas de si y de los otros (1993)

La FENOC, también, se articula en relacidén a algunos roles como el de
emprender permanente orientacion, capacitacién y organizacion de los
campesinos e indigenas explotados de este pais (FENOC, 1988)

Estas tres organizaciones (FEI, FENOC; ECUARUNARI) construyen un
discurso anti-imperialista, y por tanto, “luchan contra las entidades
externas”, especialmente, contra las transnacionales, FMI, BM,

neoliberalismo; por ello, es pertinente, citar el discurso de la FENOC:
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“...Escogemos nuestros amigos y aliados e identificamos a nuestros
enemigos, que son los del pueblo ecuatoriano. Son fundamentalmente la
gran banca internacional, el Fondo Monetario Internacional (FMI), los
grandes monopolios transnacionales, los gobiernos que protegen vy
amparan a estos instrumentos que nos producen hambre y miseria;..."”
(1988: 12). Este de estilo de construir discursos antiimperialista son
también adaptadas por las organizaciones étnicas contemporaneas: el
movimiento indigena de la CONAIE han caido en la “trampa” de la anti-
mundializacion, y de la anti-globalizaciéon, apostando su suerte en un
modelo estatista que no tiene viabilidad, y por consecuencia a un Estado-
patron gravemente enfermo...” Santana, 2004: 250). Estos criterios me
ayudan a demostrar que tanto las organizaciones clasistas (FEI, FENOC) y
etnicistas (CONAIE ECUARUNARI, MICH), al parecer, no han cambiado la
manera de elaborar su discurso. Este discurso es anti-imperialista y anti-
neoliberal. En la marcha que se realizo el dia 17 de noviembre del 2005 en
las calles de Quito, en varias pancartas se vislumbraba en contra de la

globalizacion, neoliberalismo e imperialismo.

1.4. SURGIMIENTO DEL MICH.

Resulta clara la matriz conceptual en la que emerge el ECUARUNARI con un
acento profundamente eclesial ligado a los sectores mas progresistas de la
Iglesia en los 70s. (http://cci.nativeweb) En esta misma linea y en
coordinacion con el mismo personaje (Proafio) germina y florece el
MOVIMIENTO INDIGENA DE CHIMBORAZO. Al decir de Victor Breton “..Al
mismo tiempo fomentd, asesoré6 y colaboré en todo momento en la
organizacion indigena, llegando a apoyar directamente la misma
conformacion del Movimiento Indigena de Chimborazo (MICH) y del
ECUARUNARI, verdadera columbra vertebral de la actual CONAIE. Hasta tal
punto fue asi que, realmente, a mediados de los setenta ya se habia
desplazado de largo al Partido Comunista como elemento organizador -por
medio de la Federacion Ecuatoriana de Indios- de las masas indigenas, y
todo gracias a la confianza de la Iglesia en las posibilidades que brindaba la
organizacién” (2001: 164 y 165). No es novedad que desde “..los afios



setenta la iglesia catdlica ha apoyado la creaciébn de organizaciones

indigenas de base por todo el continente...” (Martinez, 2004: 238)

Sin embargo, estas organizaciones -en su momento- tuvieron en sus
manos la delicada y paraddjica toma de decisidon: constituirse en
organizacién indigena, o en organizacion campesina; La primera de corte
étnica y la segunda de corte clasista. Pero la historia nos evidencia que se
primé en constituirse en organizaciones indigenas (étnicas), con sus
propias agendas de lucha: por la tierra, educacion, inclusién de derechos en
la politica, etc. Mas tarde son insertados algunos conceptos como
nacionalidad, plurinacionalidad, interculturalidad, recuperacion de los
simbolos culturales de los pueblos indios, etc. son temas que se estan
debatiendo profundamente, a nivel de pais y fuera de él. Ademas para
Rubén ViAan: “(..) El Movimiento indigena de Chimborazo hasta los 90
lucho, prioritariamente, por varios conflictos de la tierra y de ahi en
adelante lucho por temas no solo por los indios, sino también por la causa
nacional, como por ejemplo, en la presidencia de Rodrigo Borja hicimos
congelar los precios de los combustibles, de los pasajes (...)” (Entrevista,
diciembre del 2004) En este sentido el MICH (ver anexo No. 1) emerge con
objetivos y plataformas de lucha visible y adherible y con un claro
panorama de “a dénde vamos, quienes somos, de donde somos”(1bid.)

“en el afio 1982, algunos dirigentes indigenas nos acercamos donde Mons.
Proafio, porque queriamos organizarnos entre indigenas. Nos dimos cuenta de
que hay varias organizaciones: el FUT, como organizacién madre, la CEDOC, la
CEOLS, la CTE. Como hija de la CTE tenemos la FEI y como hija de la CEDOC la
FENOC. Pero estas organizaciones no responden a las necesidades propias de
los indigenas, ellos tienen otros deseos, por ejemplo conseguir alza de sueldos.

Los indigenas tenemos otros problemas, por ejemplo la falta de tierra, el
desprecio por parte de los mestizos, una educaciéon ajena a nuestra cultura,
etc. En estas Organizaciones no se veian respuestas para los indigenas, como
tampoco se veia un cambio; por eso es importante reunirse entre los indigenas.
Los indigenas debemos buscar resolver nuestras necesidades: Por esta razon
en 1982 en el colegio de los Salesianos con la ayuda de Monsefor Proafio,
comenzo el MICH” (MICH 7, 1988: 10, Proaiio, 1989).

Al decir de Roberto Santana, la historia de un movimiento indigena

emerge con dificultades, pero bajo los mejores auspicios, que se fortalece



organicamente y se legitima como actor en el escenario nacional (2004),
esos auspicios son de las organizaciones gubernamentales y no
gubernamentales (Misién Andina y posteriormente, Fondo Ecuatoriano
Populorum Progressio, IERAC) como menciona Victor Bretén (2001). Sin
embargo es necesario recaicar que durante las dos ultimas décadas se
asistia a un importante proceso organizativo. Es decir, con anhelos de la
lucha por la tierra surgieron numerosas organizaciones de base, vy
agrupaciones de éstas, a lo largo y ancho de toda la provincia. La lucha por
la tierra estuvo acompanada de significativos esfuerzos de educacion vy
capacitacion, dentro de los cuales se otorgé un lugar central a la
revitalizacién y dignificacién de la cultura indigena. Ademas, surgié una
capa de nuevos lideres en los que la conciencia campesina se tifio de
conciencia étnica. En cada parroquia existia una o mas OSGs que,
integrando al campesinado indigena del area, disputaba el control del poder
politico local a la poblacién pueblerina. (Carrasco, 1993:63 y65)

El MICH surge como un organismo aglutinador, tendiente a la construccién
de un solo cuerpo, frente a la amenaza constante de divisionismo en las
comunidades por la presencia de las ONG, el protestantismo y otras
entidades. Entonces, el MICH germina con el destino de unificar a las
comunidades indigenas (Proafio, 1989) para enfrentar no solo elementos
externos sino a reivindicar y hacer respetar a la discriminacién racial en
todo espacio y tiempo, a nivel de la provincia de Chimborazo como

muestra Hugo Burgos:

W

. Obsérvese lo que ocurre en el palacio Arzobispal. Miércoles y sabados,
especialmente indios y cholos, asi como blancos de las parroquias, recurren al
palacio en pos de una boleta que servird para confirmar a los nifios dentro de la
religion catolica. Todos los campesinos estdan sentados en la acera del parque
Maldonado o en los zaguanes esperando que sean las dos de la tarde.
Lastimosamente un miércoles de noviembre llovioé con fuerza. Sale un portero e
insinta: “Entren a la sala de espera porque estd lloviendo”. Gran parte de los
campesinos cholos y mestizos no se hizo esperar. Pero al momento de entrar los
indios, el portero con buenas maneras les detuvo: “deben quedarse afuera, los
rocotos porque la sala es muy estrecha”. Los indios tuvieron que ir guarecerse
donde pudieron” (1977: 313)
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El mismo Proafo, describe a inicios de su obispado las condiciones
deplorables en que vivian los indigenas de Chimborazo:

“La situacién de los indigenas, desde todo punto de vista, era deplorable. Los
indigenas estaban hundidos en la miseria total: Econdmicamente desposeidos de
sus tierras y explotados; sociaimente, marginados y despreciados; culturalmente,
reducidos a la ignorancia y al anaifabetismo; politicamente, considerados como cero
al izquierda, puesto que, por analfabetos, no tenian derechos ni a dar su voto para
elegir mandatarios o legisladores. Desde el punto de vista religioso, estaban casi
abandonados. Desde punto de vista, sociolégico, eran victimas de mudltiples y
destructivos complejos, tales como la ignorancia, el miedo, la desconfianza, la
privacidad, el fatalismo”. (PROANO, L., 1989:7).

El Movimiento indigena de Chimborazo (MICH) nace como respuesta a la
inquietud de los campesinos indigenas de ir haciendo un Movimiento
FUERTE; UNITARIO que agrupe todas las organizaciones que hay,
obviamente, respetando su propio camino e independencia (MICH, 1984) El
rol del MICH es mantener la cohesidon social en una sociedad atravesada
por los sistemas de desigualdad y exclusién, dentro de unos limites que no
impidan la viabilidad de la “integracion subordinada” (Castro, 2004).
Habida cuenta, que ese rol debia y debe cumplir el Estado; sin embargo
éste ha agudizado las relaciones asimétricas entre los pobres y los ricos,
fruto de diferencias econdmicas y politicas que subordina a unos a las
decisiones del otro (Ibid.)

La analogia del MICH-Iglesia de Riobamba (Con Proafo) en circunstancias
de segregacion y explotacién de los hacendados, fue una fortaleza, para la
consolidacién y legitimidad. Es evidente, esa relacion dialdgica y horizontal

desde sus primeros pasos:

*...se hizo una reunién provincial con delegados de toda la provincia. Esta reunién
se hizo en Riobamba, dei 26 al 29 de Agosto de 1982. De esta reunién salid un
grupo de 15 coordinadores y un secretario. Monsefior Leonidas E. Proafio quedé
como coordinador general” (Folleto de MICH, 1994)

Para las reuniones permanentes y encuentros provinciales del Movimiento
Indigena de Chimborazo, la Diécesis de Riobamba, abrid las puertas de la

casa indigena, de algunos colegios religiosos, Santa Cruz de Riobamba,
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Centro de Estudios de Accién Social, etc. Muestra de ello, los dias 10, 11y
12 de abril tuvo lugar un encuentro provincial del Movimiento Indigena del
Chimborazo, con la presencia de 55 delegados de 9 zonas'*, reunién
efectuada en Santa Cruz de Riobamba. (MICH, abril 10-12/84) Ei objetivo
de los encuentros fue unir a todos los indigenas que estaban empefados en
fortalecer el MICH y caminar hacia MUSHUK LLACTA (NACION NUEVA)
(Ibid.)

Carmen Martinez en su articulo titulado: “Los misioneros salesianos y el
movimiento indigena de Cotopaxi, 1970-2004” hace un importante analisis

W

comparativo, en donde menciona que: “...ciertos autores no mencionan la
influencia de los religiosos en la formacion del movimiento indigena. Otros
reconocen este impacto pero no lo exploran en profundidad.” (2004:238).
Sin embargo, muestra que en el caso de la organizacién, consolidacion inicial
del Movimiento Indigena y Campesino de Cotopaxi (MICC), ha jugado un
papel preponderante: “.., los salesianos, reforzaron las estructuras
comunitarias y de las organizaciones comunitarias de segundo grado,
animando a partir de 1978 las primeras reuniones del que sera el
Movimiento Indigena y Campesino de Cotopaxi (MICC), una de las ramas
mas militantes y politicamente activas del movimiento indigena
ecuatoriano.” (Ibid.: 237) Por tanto, es indudable la formacion del
Movimiento Indigena de Cotopaxi en relacion a los salesianos. Asi como, es
indudable que el Movimiento Indigena de Chimborazo nace y florece en
coordinacion con la Igiesia de Riobamba, desde el obispado de Monsehor

Leonidas Proano.

Creo que el aporte mas valioso de Leonidas Proafio (sin menospreciar los
otros) en el campo organizativo de los indigenas es la constitucién del
Movimiento Indigena de Chimborazo®. Porque a través de éste ha

" Los delegados de las zonas de Punin, Cacha, Guamote, Flores, San Luis, Pungald, Calpi San Juan y
Licto
'* €1 Movimiento Indigena de Chimborazo a partir de 1982 ha dado pasos gigantescos como organizacion

de HECHO, mas no de DERECHO (Es una organizacién de hecho cuando carece del reconocimiento legal
y es de derecho cuando ya es reconocido por las autoridades competentes y se constituye con el
Acuerdo Ministerial.
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conseguido varios objetivos planteados en lo econdmico, politico y cultural.
Son tres ejes articuladores que han guiado la labor del MICH: politica
propia, economia propia y cultura propia. En este sentido se puede
mencionar que la Iglesia de Riobamba promueve un proceso de etnogénesis
y no a la disolucién de la identidad étnica (Martinez, 2004)

Proafio, no sélo coadyuvé en la creacion del ECUARUNARI y el MICH,
también acompafié los primeros pasos de la CONAIE, que se establecié en
1986, y participd en la formulacién del primer proyecto de Ley de
Nacionalidades Indigenas (Ayala, 2001: 27). Puede ser esta, la razon
fundamental, para denominarlo  precursor, artifice y “padre” de las
organizaciones indigenas; sine quo, hubiera sido “dificil” fundar las entidades
organizativas indigenas. El siguiente argumento sustenta el criterio anterior:
..., la mayoria de las federaciones y sus organizaciones de base nacieron
bajo el influjo de las misiones catdlicas, las que convencidas de la necesidad
de autogestion, han permitido a los indigenas su total autonomia (CONAIE,
1988)” (Moreno, 1992: 46)

Los trabajos de la iglesia de Riobamba y de Proaiio, confirma la praxis de
los principios de la teologia de la liberacion, los mandatos “sagrados” del
Concilio Vaticano II, estan traducidas a la luz de la realidad latinoamericana,
ecuatoriana y chimboracense. La iglesia de Riobamba se constituyo en el
espacio de reflexion, orientacion de los indios y pobres en general. Proafo
se transformd en el defensor incansable en contra de la violacion de los
derechos humanos y de los derechos de los pueblos indios:"Yo entré a la
carcel, por luchar por la tierra de la comunidad. En la carcel me trataron
bien, porque Monsefior habia llamado por el teléfono a la carcel y el guardia
me dijo tienes padrinos. De la carcel sali después de dos dias, porque,

Mons. Proafio tenia un buen abogado y los tramites se hacia gratuitos (...)
(Entrevista: Melchor Lema, febrero del 2005)

De esta manera la Iglesia Catélica profesada en la Provincia de Chimborazo
se constituye en el defensor de los indios y en una entidad religiosa que no
contribuye a la fragmentacién y division de las comunidades indigenas; Al

contrario es una clara muestra de grandes esfuerzos efectuados -por la
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Iglesia- hacia la unidad del pueblo indigena a través del Movimiento
Indigena de Chimborazo®®. Es decir, la Iglesia “tiene la misién de unificar e
integrar” (Vela, 1971:16) bajo los principios SHUK SHUNKULLA (un solo
corazon) SHUK YUYAYLLA (un solo pensamiento SHUK MAKILLA (un solo
puio). Por tanto la religion catodlica en la época proafista aparece como un
elemento de cohesién social. Bajo estos parametros la fe catélica (cristiana)
- con la Iglesia de Riobamba- se constituye no en una dimensién

inalienable, sino en una fuerza liberadora del pueblo indigena.

La relacion entre el movimiento indigena vy la Iglesia de Riobamba esta
estrechamente vinculada a otro problema de mayor complejidad y amplitud
que puede formularse asi: éQué papel desempefia la religion en el
desarrollo politico-organizativa de la sociedad y particularmente del pueblo
indigena? Para responder a esta pregunta me remito a dos grandes
soci6logos: Durkheim considera a la religion como la raiz del vinculo
social que constituye una comunidad civil y la mantiene unida. En su sentir
la religion crea y fomenta los valores con que un pueblo va construyendo
su vida social y cultural (1993) y para Max Weber, la religion, por ser
fuente de interioridad que mueve al hombre a buscar su autodefinicion,
tiene un poder unico para la critica y el cambio social. Ademas, para este
socidlogo la (s) religion (es) se constituye en el elemento moldeador del
comportamiento social (1969). También creo importante contestar a la
pregunta planteada desde el otro lado de la mirada. Es decir, desde la

perspectiva intelectual indigena:

La religion de los blancos es un instrumento de opresion y explotacion
del indio. La religidén sirve sdla y exclusivamente a Ios cholos blancos-
mestizos, a l0s Karas, sirve sola y exclusivamente a los ricos y a los que
detentan el Poder; la tal religidn, no hace mas que bestializar al indio:
bestializarnos igual que el alcohol y la coca. Ningln ser humano en su

' E1 Movimiento Indigena de Chimborazo logra ha conseguir la personeria juridica el 12 de septiembre
del 2001, con el Acuerdo Ministerial No. 3354; pero ya no con la denominacién original, sino como
CONFEDERACION DEL MOVIMIENTO INDIGENA DE CHIMBORAZO, por una serie de trabas empleadas
por el Ministerio de Bienestar Social. "A pesar de ello, por su trayectoria e historia sus bases conocen
como Movimiento Indigena de Chimborazo” (Entrevista, Emilio Guzafhay, expresidente del
Movimiento Indigena de Chimborazo, febrero del 2005)
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juicio cabal puede estar conforme con |a religion de sus opresores. En la
Idea de Dios, el cholaje ha incrustado en el cerebro del indio, hay un
fetichaje...Bajo la accién criminal de la idea de Dios, el indio sélo sabe
llorar y callar...” (Reinaga, 1970: 101)

Mas alla de las nociones distintas y controvertidas referentes al rol que
puede cumplir la religion dentro de las organizaciones indigenas, “Lo cierto
es que la religion Catolica profesada en Riobamba con Mons. Leonidas
Proafo, trascendié del discurso y de la praxis tradicional. Es decir,
“abandona” la discusion y la tarea centrada en lo divino y profano y rompe
el sistema gamonal para insertarse en la convivencia del pueblo indigena,
para preocuparse en torno a la problematica socioeconémica y organizativa
del pueblo indio. La religién y sobre todo la lucha religiosa se ha tornado

mas publica que privada como dice Clifford Geertz:

"..En la actualidad, <<lucha religiosa>> hace referencia principalmente
a acontecimientos que tienen lugar fuera de los hogares, actos plein air
en la plaza publica: encuentros en parques, audiencias en el tribunal
supremo...Politicas de inmigracién, problemas de minorias, programas
escolares,...debates sobre el aborto..Nada de esto es especialmente
privado; tal vez encubierto, o subrepticio, pero escasamente privado”
(2002: 148)

El Movimiento Indigena de Chimborazo, impulsado por el “Obispo de los
Indios”, es una organizacion de tercer grado'’, filial del ECUARUNARI y
CONAIE, conformada por comunidades y organizaciones de segundo grado
indigenas y campesinas.

El Movimiento Indigena de Chimborazo, creado y fortalecido por Leonidas
Proafio, no solo tiene la capacidad de movilizacion y organizacién, sino
también, permite a los indigenas manifestar, explicitamente, su
disconformidad, planteando su plataforma de lucha, obligando a las
autoridades a sentar en la mesa de debate y negociaciones’®. Su lucha ya

7 Las organizaciones de primer grado son denominadas, también organizaciones de base, que son las
comunidades mismas. Las denominadas “segundo grado” son las organizaciones parroquiaies que
aglutinan a las comunidades. Las denominadas “tercer grado” son las organizaciones provinciales como
el Movimiento Indigena de Chimborazo.

'®« La imagen paradigmatica es, en sentido, la del presidente de la Republica -Rodrigo Borja en 1990 y

Sixto Duran en 1994- negociando directamente con los maximos dirigentes de la CONAIE. En un pais
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no es solo por los derechos étnicos, sino también por los derechos de
todos los oprimidos, explotados y segregados, fruto de la desigualdad
econdmica y de acceso al poder.

El trabajo de Proafio dio vuelco a una Iglesia discriminadora. Revoluciond
a una iglesia tradicional y hegeménica'®. Histéricamente, La relaciéon de la
iglesia de Riobamba en Chimborazo y América Latina, con los indigenas,
generalmente ha sido inequitativo, jerdrquico, explotador, monarquica y
centralizadora (tiempo antes de, Leonidas Proafio), como dice Albornoz y
Vela. Porque la Iglesia estaba en el poder, Es decir “la Iglesia catdlica gozd
de una situacion juridica sumamente privilegiada®® en relaciéon con otras
religiones o con los otros grupos sociales” (Carvajal, 1980: 9). El hombre
estaba al servicio de la Iglesia, mas ésta no al servicio del hombre, sobre
todo a los pobres (Ibid.)

1.5. RELACION DE LA IGLESIA DE RIOBAMBA?! CON EL
MOVIMIENTO INDiGENA DE CHIMBORAZO

como el Ecuador, sin duda, la foto del Primer mandatario debatiendo en la misma mesa con los
representantes de los indios -ataviados obviamente como tales-, e incluso la sola presencia de éstos en
el Palacio de Carondelet -simbolo donde los haya de los sistemas de dominacion étnica imperantes
desde el tiempo de la colonia-, era sencillamente impensable apenas unos afios antes. Mucho es,
pues, lo que ha cambiado con la emergencia del movimiento indigena y su conversion en un actor
politico recurrente e indispensable en la escena nacional” (Breton, 2001 32)

' purante siglos la iglesia catdlica ha ocupado solitariamente y sin sombra de competencia el espacio
nacional, imponiendo su_hegemonia en el campo religioso, reclamando un estatuto de privilegio frente a
la sociedad y al estado, y disfrutando de un verdadero monopolio en |2 gestiéon de bienes de salvacién.
Su peso econdmico y politico ha sido tal que en diferentes momentos de la historia nacional no ha
dudado en desafiar al propio Estado. (Jiménez: 1988: 5)

20 Carvajal hace un estudio detallado de los verdaderos privilegios de la Iglesia Catolica en Espaiia.

Privilegios a la educacién, ayuda econémica, materia procesal y penitenciaria, etc.

I |a diécesis de Riobamba corresponde a la provincia de Chimborazo, la de mayor concentracién

indigena Kichwa de todo el pais y, probablemente, la de comunidades indias mas marginadas. Todavia
en junio de 1990 habia 197 conflictos de tierra y 33 comunas y 10 asociaciones demandaban solucion a
sus problemas. Asimismo, esta provincia alberga el mayor nimero de protestantes evangelistas,
agrupados en la “Asociacion Indigena Evangélica de Chimborazo (AIECH)”, el 80% de los cuales -como
el nombre de la asociacidn lo indica- son indios. Es por tanto, comprensible que los dos obispos del siglo
xx hubieran sido pastores de esta diocesis” (Espinasa, 1993: 185)



En la presente reflexion, el discurso se articulara referente a /a relacion
binaria, especifica y fundamentalmente, la Iglesia de Riobamba con el
Movimiento Indigena de Chimborazo. Frente a esta relacion creo necesario
empezar formulando varias preguntas que pueden ayudar a esclarecer
ciertas dudas o ubicar en el panorama de debate: ¢Qué tipo de relacion se
habla? éLa relacion entre el Movimiento indigena y la Didcesis de Riobamba
es vertical u horizontal? ¢éLa relacion dialdgica es tensionante o flexible?
éCual es el objetivo de esta relacion? Referente al tema de relacion se
puede plantear varias preguntas. Sin embargo, estas preguntas nos pueden

ayudar reflexionar, aunque no conteste con una “verdad absoluta”.

Desde el Concilio Vaticano II, la iglesia ha establecido relaciones mas
estrechas con el mundo. Esta relacidn ha resultado mutuamente
enriquecedora, ha cambiado contenido, volviendo mas profundo el vinculo
de la fe con las tareas temporales, (...). Es decir, la iglesia no es de “este
mundo”; sin embargo existe para el mundo, o sea, para la instauracion de
todas las cosas de Jesucristo (Almeida, 1991 y PUCE, 1976: 43). "La Iglesia
debe ayudar y orientar para vivir en paz y armonia aqui en nuestras
comunidades y después de nuestra muerte, (..)” (Entrevista: Pedro
Yantalema, catequista, febrero del 2005)

"

Al parecer “la iglesia de Riobamba” "no” se ocupa solo para el mas alla,
sino también para esta vida misma. La opinién de este catequista
evidencia y ratifica no solo la relacién de los indigenas con la iglesia de
Riobamba, sino también la interrelacion y el interaprendizaje; porque

reclama vivir bien y en armonia aqui en la tierra.

Por otro lado, es necesario aludir a breves rasgos que la Iglesia de
Riobamba, histéricamente, se constituyo en el caciquismo (poder local:
terrateniente, iglesia, tenientes politicos). "En el ambito de las pequehas
localidades los representantes de la iglesia manipulaban la concepcidon
tradicionalista y exacerbaban el dominio ideoldgico en aras, muchas veces,
de beneficios personales” (Carrasco; 1993: 36). Es mas en Chimborazo, los
hacendados y la Santa madre iglesia gran terrateniente bendijo y consagro
la propiedad privada. (Albornoz, 1988). Aquello es indicador de una iglesia

29



jerarquica y dominante. Bajo este punto de de vista la relacion de la iglesia
con el “otro” no ciudadano era tensionante, vertical y su objetivo era
enriquecer a “costillas” del trabajo ajeno sobre todo del pueblo indigena;
lo cual, contradice a los postulados del evangelio; sin embargo “el cura
parroco podia también extraer rentas en el trabajo a través de la minga, y
en efectivo o en especies como pago por los servicios religiosos realizados
en ocasién de bautismos, matrimonios o funerales (Muratorio, 1982: 75).
De este modo el indio no era solo explotado, discriminado, sino que se
constituyd el mas vulnerable hasta frente a un nifno mestizo, como en el

siguiente caso:

“Un grupo de familias indigenas del anejo Gueseche salian contentos de la Iglesia
de Licto (Riobamba-Chimborazo) “pasando” una misa. El prioste ya habia pagado
todos los servicios y se despedia de la Iglesia recibiendo la imagen de un nifio
Dios. Sin embargo, el hijo del Sacristan, un nifio de 10 afios, insistia al fiestero
nativo el pago de sus servicios; el requerimiento parecidé quedar subsanado
cuando el prioste dio un sucre al muchacho. La respuesta fue el insulto y el enojo
del nifio aduciendo que era muy pequefia la propina. Como el prioste se
resistiera a pagar los S sucres que podia, el muchacho no dudé en dar un par de
patadas al indio para que cumpliera su pedido. Entre las risas del indio y de los
curiosos, el muchacho sdlo se retiro cuando recibid la suma de 3 sucres, después
de vapulear al adulto” (Burgos, 1976: 309)

Este acontecimiento muestra que el indio ni siquiera dentro y frente a la
Iglesia estaba exento de humillaciones y maltratos. En medio de este tipo y
de otras formas de discriminacién, a partir del afio 1954 -con el
nombramiento y trabajo de Mons. Proano- revolucioné la estructura de la
Iglesia de Riobamba. Transformandose en una Iglesia del pueblo indigena y
de los pobres en general, preocupada en servir y no ser servido. Proafio
rompe el esquema tradicional y jerarquico. “"porque estaba con nosotros,
con los indios, con los explotados, (..) para eso se hizo indio, se hizo
indigena como Jesus se hizo indigena” (Entrevista: Melchor Lema,
Catequista, febrero del 2005)

Pero al inicio de la administracion de Proafio no se puede hablar de una
relacién dialégica de la iglesia de Riobamba con los indigenas, sino de

ciertos miembros de la iglesia de Riobamba incluido Proafio; porque habia



corrientes opuestas?> muy marcadas: Una Linea renovadora y la linea
conservadora (Esta pugna fue aprovechada por el protestantismo)?.
Dentro de la primera tendencia estaba empefiada la praxis de Proafio
(Andrade.2004) éPero como incidié el trabajo renovador en la iglesia de
Riobamba? Quienes estaban en esta linea, son quienes se articulan en y con

los parametros de la teologia de la liberacién:

“En un sentido amplio, “teologia” es el conocimiento de Dios y del mundo a la luz de
Dios. Incluye la experiencia religiosa vy la reflexion que la acompafia cuando la
experiencia deja de ser una aquiescencia pasiva a ideas dominantes, para convertirse
en una opcién conciente y libre; es decir cuando la persona empieza ha ser sujeto de
la vida religiosa. En un sentido mas estricto, la teologia es la reflexion cientifica, es
decir critica y sistematica sobre la experiencia de Dios y del mundo a la luz de Dios”
(Girardi, 1997: 68)

La teologia de la liberaciéon, llamada también liberacion de la teologia, va
mas alla de lo que se comprende como ideologia. Es, mas bien una teoria
socioldgica de la religion, maneja instrumentos cientificos de analisis de la
historia y de la praxis politica de los cristianos (Almeida, 1991: 306). En el
Ecuador y en Chimborazo, la teologia de la liberacién se expresa con
especial energia en apoyo a la causa indigena. Es una dimensién que
refuerza su misiva. A su interior hay una enorme fuerza moral y activa,
que nacié de la experiencia, de la vida compartida con los indios, y cree
que en sus culturas se encuentran las claves para una sociedad mejor.

Como lo expresé monsenor Proafio, éstas muestran su especial riqueza en

22 para Iliana Almeida las tendencias manifiestas son distintas, cuando no contradictorias, y se pueden
resumir en tres: La primera corresponde a la teologia tradicional, se fundamenta en esquemas
filosdficas, y considera vanos los esfuerzos de los hombres por conseguir un mundo mas justo e
igualitario, puesto que el destino esta dado de una vez por todas, decretado por voluntad divina Esta
tendencia es conocida con el nombre de “opcién de la resignacién”.

La segunda representa un nuevo llamado a la cristiandad. Admite la existencia de graves problemas
sociales, pero considera, al mismo tiempo, que hay normas conciliatorias para resolverlos. Tiene
parentesco con corrientes politicas europeas desarroliistas, y se la denomina “opcion conciliatoria”.

La tercera es una manera nueva y mas profunda de entender la realidad surge en América Latina como
respuesta a la crisis tedrica e ideoldgica de los cristianos revolucionarios, que se interrogan sobre la
relacién de la fe con el proceso de liberacion de los pueblos hispanoamericanos (...) Esta posicién es la
“teologia de la liberacién” (1991: 305 y 306)

% Ambas corrientes reconocieron gue sus disputas internas fueron bien aprovechadas por los

protestantes, quienes no dejaron de crecer durante aquellos periodos (Andrade. 2004:47)



el notable fortalecimiento de la personalidad colectiva, en la concepcion
comunal de la tierra y en el cuidado del equilibrio de la naturaleza, que
destruyéndose destruye también al hombre (Ibid.). Pues, para la Iglesia de
los pobres, el movimiento indigena es liberador en el sentido mismo del
cristianismo, y la Iglesia debe apoyarlo mas alla de las declaraciones liricas
(Almeida, 1991: 307) Mons. Proafo "utiliza” como herramienta la teologia
de la liberacion para el servio de los indigenas y en efecto “/la relacién de
Proafio no solo es con los indigenas como individuo aislado, sino con el
indigena organizado en las comunidades. Es una relacién horizontal y

respetuosa” (entrevista, Julio Gortaire, marzo del 2005)

Mientras ia santa sede a través del Concilio vaticano II (1954) rompe la

relacion con el Estado:

“la comunidad politica y la Iglesia son independientes y autdbnomas, cada una
en su propio terreno. Ambas, sin embargo, aunque por diverso titulo, estan al
servicio de la vocacidon personal y social del hombre. Este servicio lo
realizaran con tanta mayor eficacia, para bien de todos, cuanta mas sana y
mejor sea la cooperacion entre ellas, habida cuenta de las circunstancias de
lugar y tiempo” (G. S. p: 11, No. 76)

Monsefor Proafio; también, rompe la relacion con el gamonalismo
(descomposicion de los poderes locales) en la provincia de Chimborazo;
porque entra en accion otra relacion destinada a influir poderosisimamente
en el desarrollo integral del hombre y de la sociedad: La relacién persona
iglesia (Segundas jornadas teologicas, 1976: 40). Es una relacion
horizontal entre el pueblo indigena vy la iglesia de Riobamba, sus acciones
lo demuestran:

“fueron hitos en su trabajo con los indios la entrega de las tierras de la
Iglesia hasta 1960, la creacion del grupo de reflexion Eclesial “Juan XXIII” y
la creacion de las Escuelas Radiofénicas Populares (ERPE) en 1960, la
constitucion en 1962 del Centro de Estudios de Accidon Social (CEAS) para
presentar apoyo técnico a los indios; la formacion, a lo largo de decenio de
1970, de comunidades eclesiales de base formadas por indigenas, el
fanzamiento del movimiento indio en 1982, la asesoria honoraria a la
Comisién de Asuntos Indigenas del Congreso Nacional (...)" (Espinosa, 1993:
185 y 186)
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Estos hechos testimonian el trabajo y la lucha por la dignitatis humanae,
sobre todo por la dignidad de los indigenas. La accion pastoral de Proano
estriba en funcion de los requerimientos indigenas que evidencia una
relacion de independencia, de comunicacion (aplica el método dialdgico),
respeto, de minga en las acciones pastorales. Proano, profetiza un cambio
social. Revierte de una iglesia vertical a una iglesia popular que a mas de
sacramento es comunidad, compromiso, fidelidad a Cristo liberador y de
servicio a los pobres (Ibid.) La iglesia se abrio a los problemas mas de la
humanidad, especialmente de los pobres (...) Se fue cambiando la imagen
de una iglesia de poder a una iglesia de pueblo, de una iglesia piramidal a
una iglesia comunidad, de una iglesia rica a una iglesia pobre, de una iglesia
complice a una iglesia profética (Almeida, 1991:307)

Para Melchor Lema (catequista) Proano, "desaté la metodologia tradicional,
de tipo autoritario, dando paso a una metodologia popular” (...) (Entrevista,
febrero del 2005). La figura de Proafio se encarna en la concientizacion de
la comunidad. Es una figura que despierta la conciencia del pueblo indigena.
"Proano se “transmuta” en el indigena, por ello no solo es parte del pueblo
indigena, sino que esta en medio de los grandes lideres indigenas como
Cristobal Pajuia, Lazaro Condo, Oswaldo Cuvi, cabecillas que encabezaron

las luchas indigenas. iAsi lo recordamos!

Al decir de Hernan lbarra, los aparatos y agencias estatales redefinen Ia
relacion del Estado con la poblacion indigena. Adicionalmente, en diversos
lugares de la sierra ecuatoriana, sobre todo en Chimborazo, la Iglesia
Catodlica, uno de los pilares del antiguo orden local, eligié una opcién de
apoyo a los grupos indigenas. Se habia producido de este modo, una
erosion de la administracion étnica. Los cambios en la estructura agraria,
con las reformas agrarias de 1964 y 1973, determinan la crisis y disolucion
del antiguo orden rural. (S/afo: 16). En algun sentido se podria plantear
que la redefinicion estructural de los poderes locales tienen una dimension-
simbodlica espacial: cambian los actores y cambian las interrelaciones
sociales, (...) (Carrasco: 1993: 45)

(8]
(8]



El indio, a partir de las creaciones de las organizaciones va tomando fuerza
colectiva, conciencia de su pueblo, lengua, costumbre. “E/ indio se vuelve
contestatario no solamente como colectivo, sino como individuo”
(Entrevista: Rubén Vifan?*, diciembre del 2004.) El indio contestatario es

[/}

estigmatizado como indio “alzado”, “atrevido” como en el siguiente caso:

“En la oficina de la caja del seguro otros indios pueden ir a solicitar una ficha para
recibir atencién médica en calidad de trabajadores. En la ventanilla de estadistica el
empleado le dice a un nativo de Colta (Chimborazo-Ecuador): “iTonto, ponte en la
filal” Luego le dice:"iPonte bien, animal!” Cuando aquél humildemente ocupé su lugar,
recibié en cambio el repudio de hombres y mujeres que estaban en la fila: “iPonte a
un lado, porque estas apestando!” Enojado el nativo y con una actitud mas segura que
la de sus compaieros que estan en el anejo, reclamé: "Yo tan pago al seguro, por eso
venimos, patrones”. Fue esto suficiente para causar la admiracién del nuevo
comportamiento del indio ligado al seguro Social: “Estos indios son ya unos
resabiados”, y otros y otros comentarios parecidos” (Burgos, 1977)

Creo, que esta rebeldia del indio esta entremezclada de ciertos complejos
de inferioridad, por cuanto, simultéaneo al reclamo le dice expresa el término
patron. Es una relacion de patrén (explotador) y el indio (explotado), una

relacion dispareja.

1.5.1. MONSENOR VICTOR CORRAL MANTILLA*® Y EL
MOVIMIENTO INDIGENA DE CHIMBORAZO

Es importante el trabajo efectuado (cuando el levantamiento indigena se
habia empezado el dia 28 de mayo, con la toma pacifica de la iglesia de
Santo Domingo, simbolo de Bartolomé de las Casas, el dominico defensor
de los indios) por parte de la Pastoral Indigena de la Conferencia
Episcopal Ecuatoriana, regentada por Mons. Corral, quien emite una carta
al presidente de la Republica, en la que, si bien reconocia la labor del

Gobierno en aspectos como la entrega de tierras a los indigenas de la

* El entrevistado es fundador del MICH, fundador del Escuelas Radiofonicas Populares del Ecuador,
actualmente trabaja en el ERPE

>3 Monsefior Victor corral vino en 1982 a compartir la experiencia Pastoral de Mons. Leonidas Proaiio. Le
recibié con alegria y esperanza. Se le veia satisfecho por haber elegidc a un hombre que continuaria
la tarea pastoral en una linea de compromiso con el pobre, formando una Iglesia esencialmente
comunitaria. Hoy, Mons. Victor Corral preside la fiesta de Mons. Proafio. (haciendo camino, 1993: 3)



Amazonia, sefalaba el contraste con la situacion de los indigenas de la
Sierra,...(Moreno, 1992) Implicitamente es pedido de sensibilidad y de paz.
En circunstancias tan dificiles como en esta toma de la iglesia de Santo
Domingo, Victor Corral asume con tibia y cautela en su pronunciacion
dirigida al Presidente Constitucional de la RepUblica del Ecuador Dr. Rodrigo
Borja. Inmediatamente, y con fines pacificadores, el Arzobispo de Quito,
Mons. Antonio Gonzales Zumarraga, habia asumido el papel de
intermediario, junto al sucesor de Mons. Proafo, el Obispo de Riobamba,
Victor Corral (Ibid. 64). Monsefior Victor Corral, asumid y continud en la
participacion en todas las sesiones préximas, como delegado de la comision
mediadora (Ibid.). Esta técnica dialégica permitid evitar la violencia,
represion; porque las autoridades eclesiales invocaron a la paz, solidaridad
y dialogo. iLas declaraciones y pedidos de las autoridades eclesiales nos
ayudaron mucho! Menciona con suspiro Pedro Ledn (Entrevista, mayo del
2005)

A partir del levantamiento indigena de 1990 Mons. Victor Corral y algunos
sacerdotes progresistas de la provincia de Chimborazo fueron culpados de
agitadores por los hacendados y ganaderos del pais. Es decir, interpretaron
las acciones pastorales de la iglesia como responsables del estado de
agitacion en zonas con una fuerte conflictividad por la tierra, como por
ejemplo en sector del canton Alausi (Chimborazo) y especialmente Ila
parroquia de Tixan. Los terratenientes rechazaron wuna vy otra vez la

presencia de sacerdotes en la zona:

La tolerancia gubernamental que existe con relacion a la presencia de
activistas religiosos, extranjeros y nacionales que, amparados por
organizaciones foraneas que manejan recursos financieros e ideoldgicos, se
ha infiltrado en el sector campesino, creando el mas completo desorden y
caos (Kipu 14, 1990: 48) (Moreno, 1992: 67 y 68)

Fueron permanentes ataques a la iglesia de Riobamba, pero también es
innegable las contestaciones y la posicién de Mons. Victor Corral en defensa

de los indigenas y sacerdotes progresistas:

“El padre Pedro Torres...es un sacerdote joven, que sabe llegar a los indigenas:
todas las organizaciones le quieren. Eso es todo. Ademas hay que tomar en



cuenta que el Canton Alausi y la Parroquia de Tixan, son el centro de la
conflictividad por la tierra. Frente a esto, la Iglesia acompafa a los indigenas
para que defiendan con dignidad, sin violencia -pero con firmeza- sus
derechos. Esto hacemos. Y esto hace el padre Torres, lo que nos ha traido
muchas acusaciones de los terratenientes.” (Kipu 14, 1990: 14-15) (Moreno,
1992:68)

1.6. LOS PRINCIPIOS DE CONCILIO VATICANO II EN EL MICH

Desde el concilio Vaticano II, /a iglesia ha establecido analogias mas
estrechas con el mundo, muestra de esa relacion algunas Iglesias locales
como de Riobamba se relacionan mas de cerca con la realidad circundante.
Es decir, la iglesia de Riobamba se vincula mas con el pueblo indigena de
Chimborazo.

Para la creacion de las organizaciones indigenas y reuniones en estas
organizaciones, la agenda no estaba lejos del analisis de los postulados del
Concilio Vaticano II, de Santo Domingo, de Medellin. Muestra de ello en las
sesiones del MICH cuestionan las proposiciones de Santo Domingo: “un
gran exponente de la teologia de la liberacion, Jon Sobrino, dice que la tan
esperada conferencia de Santo Domingo, ha dejado un sabor amargo y un
mensaje de tristeza a las iglesias locales: bajo la escandalosa presion
vaticana, que no queria ni oir la palabra liberacion, esta asamblea no
escuchd el clamor de la realidad, se negd tercamente a que la Iglesia
pidiera perdon por el mal causado por ella a los indigenas, como lo hizo en
su lecho de muerte, Mons. Proafio el Obispo de los indios” (Bravo: pp. 2).
Asi, mas que una nueva evangelizacion en una nueva cultura, la
Conferencia de Santo Domingo constituye un retroceso en teologia, una
nueva oportunidad perdida (Cfr. Cristus, Doble Numero Mayo-abril 1993, p.
32-37) Este analisis y cuestionamiento de algunos sacerdotes progresistas
critica la pretendida continuidad del esquema tradicional, dando persistencia

a los senderos trazados por Proaio y con los objetivos del MICH.

Al decir de Agustin Bravo, Puebla, siguiendo al Vaticano II, revaloriza la
cultura, su origen, su ser y su destino: es el modo como un pueblo cultiva
sus relaciones con la naturaleza, con los demas hombres y con Dios (Cfr.-
GS, 53; Puebla, 385-393) (pp.6) Ademas, es importante recalcar otro de los



postulados del Concilio Vaticano II referente a la comunidad politica y la
iglesia: “La comunidad politica y la Iglesia son, en sus propios campos,
independientes y autonomas la una respecto a la otra” (Carvajal, 1980: 9)
aunque ambas, por diverso titulo esta al servicio de la vocacion personal
y social del hombre -sobre todo de los mas pobres y excluidos- ; servicio
que debe de ser eficaz para bien de todos, cuanto mas sana mejor sea la
cooperacion, habida cuenta de las circunstancias del tiempo vy del espacio.
La independencia entre el Estado y la Iglesia, implica que ésta ultima debe
apoyarse sobre el poder de Dios y no en los privilegios dados por el poder
civil (Estado). Es evidente que la fuerza de la iglesia de Riobamba es,
definitivamente, sélo el evangelio de Jesus expresado a través de la teologia
de la liberacién. Por tanto, ninguna plataforma de lucha del Movimiento
indigena solidarizado por los obispos de Riobamba (Proafic y Corral), se

efectuaron sin la inspiracion del evangelio:

En nombre del Evangelic de Jesus se “reclamara con toda justicia predicar la fe con
auténtica libertad, ejercer su misidn, sin traba alguna, ensefiar su doctrina sccial y dar su
juicio moral, incluso sobre materias referentes al orden politico, cuando asi lo exija el
cumplimiento de su mision en el mundo y su fidelidad al evangelio” ( Pastoral indigena:
1991: 15)

En ese panorama de trabajo, la pastoral indigena y su vocacion cristiana ha
estado empefado en contribuir a la reflexion de la cultura y de la identidad
de los pueblos indigenas; “y en igualdad de derechos que ellos tienen
dentro del conjunto de la sociedad”; dentro de estos postulados la accion
de la Iglesia de Riobamba, de la Vicaria Indigena, han acompafado en toda
su lucha al Movimiento Indigena de Chimborazo, contribuyendo con signos
de aliento en el “Moviendo por la vida”. Estos apoyos y solidaridad se
reflejan: en los petitorios efectuados de Mons. Corral al Presiente de la
Republica, ser parte de la comision negociadora en 1990, 1994, etc.,
permanentes “ruedas de prensa desde Escuelas Radio Fonicas Populares
del Ecuador (ERPE) en enlace con otras provincias, desarrollada por
sacerdotes del presbiterio diocesano para aclarar cuestiones sobre la
Ley, la Movilizacién y el Compromiso cristiano” (Haciendo camino, 1994:
19)



Existe analogia y coincidencia entre José Tamayo y Miguel Carvajal al
mencionar que el Concilio Vaticano II vuelca el pensamiento en devolver y
respetar la dignidad humana. Los religiosos clasicos lucharon por la
dignitatis humanae, vy lo ratifican en el Concilio Vaticano II. La diferencia
es que los clasicos no clamaron por la libertad religiosa, pero si enfatizan
de manera continua y rotunda en el Concilio Vaticano cuando menciona:
“Este Sinodo Vaticano declara que la persona humana tiene derecho a la
libertad religiosa” (Carvajal, 1980: 17)

Si el concilio Vaticano II (“El sagrado sinodo ecuménico” (Ibid.)) fue -como
dice Carvajal- la Causa y el motor principal del cambio de mentalidad
religiosa (1980); ¢Porqué el trabajo de Proafio no fue apoyado por la
Iglesia del Ecuador? Proano en la igiesia de Riobamba y el Movimiento
Indigena de Chimborazo empezé a ejecutar los principios del Concilio antes
mencionado con la Unica diferencia de que él ejecutdé con los indios
“desparramados” de Chimborazo. Proafo junto con los indios organizados
revoluciond la iglesia de Riobamba, cambié su capa magna "“Principe de la
Iglesia”, por el poncho del pobre y del indio: iLa tilma de Juan Diego! Y
rasgaron sus vestiduras muchas personas de la “clase alta”, que han
comprendido a Cristo y Maria... “Entre las persecuciones del mundo y los
consuelos de Dios”, esta renaciendo La IGLESIA DE RIOBAMBA, una iglesia
de Poncho: Ia iglesia pobre de Jesucristo pobre, esta Iglesia que tienen el
rostro mestizo de Nuestra Sefiora de Guadalupe, Patrona de América y

también Patrona del Movimiento indigena de Chimborazo (Bravo)

El poncho®® es de los indios o sencillamente del “otro”; por eso,
historicamente, ha sido despreciado y discriminado; pero al llevarlo a
Roma y hacerle poner a Santo Padre poseedor del poder; pues, el poncho
tiene o por lo menos llegdé al poder de la iglesia “universal”, en forma
simbdlica. Por ello a Proafio se le considera libertador de los del poncho vy

con los del poncho transformé la iglesia de Riobamba.

%) a revolucién del poncho llegd, siquiera simbdlicamente, al vaticano. En una visita que hizo Monsefior

Proafio al Papa Juan Pablo II, la obsequié nada menos que un poncho de Cacha, logré que se lo pusiera
y se dejara tomar asi una fotografia. Por tanto los ponchos ya no avergiienzan a nadie.) (Bravo. 3-4)



Bajo los principios e influjo del Concilio Vaticano II: opcion por los pobres,
la iglesia de Riobamba se constituye en rostro del movimiento indigena con
su “especial vocacion por los mas pobres y pretende el equilibrio real que
lleve al bienestar humano a base de una vida digna en la que todos seamos
considerados hijos del mismo Dios y duefios de la creacién para nuestro
sustento y desarrollo” (Gortaire, 1994: 13-14). “La Iglesia de Riobamba no
en teoria, sino con practica se compromete y se entrega al pueblo indio, y
no a un indio textual, sino a un indio rea”l (Entrevista, Luis Alberto Toasa,
abril del 2005)

1.7. RELACION DEL MOVIMIENTO INDIGENA CON SUS BASES

La aparicion de las organizaciones de base se vincula estrechamente a la
legislaciéon agraria y, especificamente, al proceso de redistribucién de la
tierra. Las comunas comienzan a surgir al amparo de la Ley de Comunas de
1937, asimismo, un 72,5% de las cooperativas actualmente existentes
surgen entre 1965 y 1974, es decir durante la vigencia de la primera Ley de
reforma agraria que prioriza la adjudicaciéon de tierras a los campesinos
organizados bajos esta modalidad, y un 94.3% de las asociaciones aparecen
entre 1975 y 1991, periodo correspondiente a la aplicacion de la sequnda
ley de reforma agraria ( Carrasco,1993: 39) De esta manera, si bien la
creacion de comunas se mantiene mds o menos constante, y de hecho no
baja durante los periodos de auge de la cooperativas (65-69 y 70 - 74) y
de las asociaciones (80-84 y 85- 91), éstas dos dultimas formas
organizativas muestran una evidente sucesion condicionada por la

legisiacion agraria (Ibid.), por un lado.

Por otro lado, durante los 80 surgen nuevas organizaciones parroquiales, o
también denominadas organizaciones de segundo grado (0OSGs). La
UNASAC de Columbe es una de las primera OSGs de Chimborazo, segln
Hernan Carrasco (1993). Actualmente, son 36 organizaciones de segundo
grado filiales al MICH; entre las comunidades, las asociaciones, las
cooperativas. Aquello es muestra de que la provincia presenta ademas un

alto grado de agregacion de las organizaciones de base (Ibid.) que se han



constituido en las “columnas” “sostenedoras” vy la razén de la existencia
del Movimiento Indigena de Chimborazo: “(...) porque, solo a través de las
organizaciones hemos reivindicado nuestros derechos como indios: por la
tierra, por la educacion (..)” (entrevista: Pedro Yantalema, febrero del
2005)

Las OSGs estan centralizadas y ubicadas en sus respectivas parroquias,
éstas organizaciones aglutinan a varias comunidades. El caso concreto en
la parroquia Flores, (Canton Riobamba), la Corporacion de Flores liga 20
comunidades (ver anexo No. 2), varias asociaciones, cooperativas, entre
otras. Es evidente, que primero se constituyen las comunidades,
organizaciones de base y consolidadas éstas, tardiamente brota (1982) el
Movimiento Indigena de Chimborazo con el nivel de tercer grado. Este
altimo impulsa el rol de aglutinador a esas bases, no solamente a las
organizaciones, sino también a las dificultades, propuestas, etc. Para
Manuel Guzhay, "(...) cada comunidad tiene necesidades y problemas, éstos
son llevados al seno de la organizacion parroquial, ahi se unifica y se
transforma en una propuesta parroquial y eso es presentado, analizado y
debatido en el Movimiento indigena de Chimborazo (...)” (Entrevista, marzo
del 2005).

¢Qué papel juega o ha jugado la Iglesia de Riobamba con las organizaciones
de base? Al decir de Victor Bretén, la Iglesia de Riobamba, no solo dio un
apoyo inestimable el apoyo a las comunidades en la oposicion a los
gamonales, sino también -y muy especialmente- en un armazén
organizativo: un somero rastreo por las organizaciones de base, de segundo
grado e incluso de tercero (caso del Movimiento Indigena de Chimborazo),
pone de manifiesto que un numero significativo de ellas hunden sus raices
en la politica implementada por todos los sacerdotes proafistas de cara a
fortalecer las estructuras asociativas del mundo indigena como herramienta
de cambio social (2001). Esta relacién e intervencion de la iglesia con las
bases aln persiste, por ejemplo en la Parroquia de Flores-Riobamba-
Chimborazo, “el Padre José Ramponi implementa politicas de desarrollo
como la construccién de escuelas, implementacion de materiales didacticos,

capacitacion a los catequistas y jovenes en musica, tejido, etc.” (Entrevista
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a Pedro Yantalema, febrero del 2005) Lo cual no solo evidencia la relacion
de la Iglesia sino la intervencion y apoyo con politicas de desarrollo. De la
misma manera "“trabaja el sacerdote de Guamote-Chimborazo (padre Julio
Gortaire) con las organizaciones de base, sobre todo con Jatun Ayllu (0OSG),
muestra de ello cuando hay elecciones de la directiva de la organizacion de
base o en la eleccién del consejo del Movimiento Pachakutik, él es miembro
del tribunal (..)” (Entrevista a Alberto Cahuin, Catequista, marzo del 2005)

Para Herndn Carrasco las OSGs tienden a definir su ambito de influencia
dentro de los limites de la unidad parroquial, en la practica es frecuente que
algunas organizaciones de base se afilien a OSGs de parroquias vecinas vy,
por lo tanto, que las organizaciones de segundo grado excedan el espacio
parroquial. Asimismo, la doble afiliacion, el paso de una OSG a otra y la
pertenencia a uniones no formales -asociadas, por ejemplo, a las corrientes
religiosas que operan en la provincia-, son practicas corrientes de las
organizaciones de base, especialmente en los cantones de Colta y Riobamba
(1993: 43)

Las OSGs, en la provincia de Chimborazo muestran una creciente capacidad
para centralizar recursos, provenientes tanto del Estado como de ONGs, de
esta manera se constituyen en las promotoras del desarrollo rural (Ibid),
Este criterio no es una regla general, por cuanto en el Cantén Guamote, por
ejemplo, las OSGs no centralizan los recursos provenientes de las ONGs y
del estado; es el Municipio en relacidon y coordinacion con el Parlamento
Indigena quienes canalizan los recursos derivados de las organizaciones
gubernamentales y no gubernamentales, “aparaguados” en el modelo de
desarrollo local. Posiblemente, esta metodologia de trabajo evite la
formacidn de nuevos cacicazgos. Porque las OSGs que concentran los

recursos tienen mayor posibilidad de formacion de cacicazgos:

“Las 0SGs (...), los vinculos con las agencias e instituciones de desarrollo, la
competencia por los recursos, el clientelismo, las actitudes conciliares de los
dirigentes, la adecuacion a las nuevas propuestas neoliberales , los conflictos
con las bases y finalmente la formacién de “cacicazgos de nuevo cuiio” (
Martinez en prdlogo de Bretén, 2001: 12)
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Referente a las organizaciones de base, comunidades y el
Movimiento Indigena de Chimborazo cabe efectuar algunas
preguntas écudles son las peculiaridades de las organizaciones en
Chimborazo? ¢éCual es el discurso de estas organizaciones
contemporaneas? Para contestar a esta pegunta me remito al
analisis que hace Victor Breton referente a las peculiaridades del
movimiento indigena ecuatoriano, quien ilustra su compleja vy
particular estructura organizativa: se trata de un movimiento que
se ha articulado en forma de piramide. La base la forma un tejido
de organizaciones locales -conocidas coloquialmente como “primer
grado” (OPG) o, simplemente, como “de base” (OB)- que se
extiende a lo largo y ancho del territorio (comunidades,
cooperativas y asociaciones, etc.). A partir de esa base, ha ido
surgiendo toda una pléyade de federaciones u organizaciones de
segundo grado (OSG), que en teoria aglutina a un conjunto mas o
menos amplio de las anteriores. Este es, continuando con el simil
de la piramide, el segundo piso, visto desde abajo. Mas arriba,
encontramos un tercer grado de andamiaje (OTG) que suele
abarcar el ambito provincial (en nuestro caso es el Movimiento
indigena de Chimborazo). Son federaciones de federaciones; es
decir, federaciones de organizaciones de segundo grado (en una
misma provincia mas de una, como en Chimborazo)...De la unién
de esas organizaciones de tercer grado surgen las tres plataformas
regionales, correspondientes a las zonas naturales del pais:
ECUARUNARI... En definitiva, la naturaleza de la organizacién se
ubica muy lejos del tipo de jerarquizacion propio de un partido
politico (2001: 30) esta forma de organizacién no jerarquizada, un
estilo organizacional extraordinariamente flexible, no solo es
acompanada de wun discurso etnicista que manejan las
organizaciones desde las bases hasta las organizaciones
nacionales, son fundamentalmente, de contenido étnico -
heterogéneo, como todo discurso, y fundamentado en Ila
reivindicaciones del derecho a la diferencia-, se traduce en una
serie de objetivos concretos, de entre los que destacan la

construccién de un Estado plurinacional (pluriétnico, pluricultural y



plurilingle), tierra, lengua, etc., sino también forma de proceder
de cada organizacibn a mas de ser complementario, actia con
independencia y autonomia en todas sus acciones tanto hacia “sus
comunidades” como hacia “arriba”, frente al Estado, la Iglesia
Catolica, los partidos politicos, las federaciones provinciales,
regionales y nacionales (2001). Estas organizaciones han
coadyuvado a que el indigena se constituya en el principal
protagonista de la historia. De esta manera rechaza la identificacion
dominante de la sociedad blanco-mestiza y trata de abrir y ha
abierto los espacios sociales y politicos que le han permitido una
definicion mas autonoma de la identidad. (Muratorio: 1994); sin
embargo, “Hay dos clases de ciudadania, a pesar de que en la
Constitucion se proclama igualitarismo. El problema responde al
trauma postcolonial” (Guerrero, 2001); y a pesar de la presencia
indigena en diferentes espacios publicos y politicos y su discurso
de la interculturalidad aun no hemos logrado combatir el racismo.
Por cuanto el proceso de construccion nacional en si mismo es
contradictorio ya que implica, por un lado, la difusion legal de las
nociones de ciudadania, participacion e igualdad constitucional,
tipicos de la democracia liberal y, por otro lado, en la practica
cotidiana, la ejecucibn de la intolerancia étnico-cultural,
discriminacién y racismo hacia los pueblos indigenas y negros
(Rivera. 2001). Las raices de esta negacion del otro, se encuentra
en las politicas coloniales (Dussel, 2001). A los indios,
histéricamente, se les ha negado el derecho a ser politicos y/o
politizarse. Se les ha negado el derecho a ser portadores de un
quehacer politico o de involucrarse en un quehacer politico (Pacari,
2004). Sin embargo -no cabe duda-, mucho, es pues, lo que ha
cambiado con la emergencia del movimiento indigena y su
conversion en un actor politico recurrente e indispensable en la

escena nacional (Breton, 2001: 32).

Desde la experiencia de Flores, posiblemente, las ONGs no tengan
la intencion de dividir y resquebrajar a la estructura organizativa

de los indigenas, sin embargo terminan dividiéndose por la “mala



administracién” o por la sed de intereses con los recursos que le
otorgan las organizaciones no gubernamentales. Incluso se vuelven
enemigos entre los lideres indigenas. Por otro lado, "si las ONGs
tuvieran interés de dividir a las organizaciones y comunidades
indigenas, deberiamos aprovechar los recursos de las ellas para no
dividir, sino consolidarnos politica, econdmica, educativa y
organizativamente” (Entrevista a pastor Luis Chacha, presidente de
COCIF, diciembre de 2005). Lo cierto es que la presencia de las
ONGs crea actitudes de desconfianza, escepticismo organizativo
entre los indigenas; factores, fundamentales, para la atomizacion
de las comunidades indigenas. Incluso, la presencia de las ONGs en
los escenarios comunitarios tentan a la creacién de cooperativas,
asociaciones y fundaciones seducidas por los recursos (dineros) de
las ONGS. De esta manera la comunidad queda fraccionada en

subgrupos.
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