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PRESENTACION

“En el Ecuador los prefieren rubios”, titulo con el que un analisis
periodistico (EI Comercio 30.06.96), da cuenta de las preferencias y
exigencias hacionales cuando se acude a procesos de adopcion de
menores. Esta concepcion racista, sefiala el articulo, sumada a las
deficiencias legales y administrativas del sistema, lo vuelven ineficien-
te.

Normalmente cuando escuchamos los ataques xenofébicos contra
inmigrantes en Europa, la quema de lglesias de feligreses negros en
Estados Unidos y otros hechos similares, es muy comun la version:
“eso ocurre en todas partes.... en este pais no existe segregacion
racial, cuando mas ocurren formas de segregacion social, que provie-
nen de concepciones de castas nobles o de clase social”. Sin embar-
go, la nocién de pobre esta asociada a pobre indio, pobre negro; mas
por indio o por negro que por pobre. Pobre ademas, sujeto de mercan-
cias benefactoras, olvidandose de su capacidad de portar iniciativas,
de su condicién de ciudadano y por lo tanto propietario de deberes y
derechos civiles.

El articulo en referencia y el presente trabajo de Carlos de la Torre
Espinoza, develan la existencia de profundos sentimientos y realida-
des racistas, en una sociedad cuya nacion esta por constituirse, en
ciernes como lo definirian Quintero y Silva, que no logra resolver el
trauma de su mestizaje, acosada por inalcanzables e innecesarios
suefos de blancura, lo cual impide la constitucién de nuestra unidad
nacional, en la diversidad; en la creacion de una nacién capaz de
identificarse en las propuestas politicas y de desarrollo que el pais con
urgencia requiere.

Es posible gobernar desde los consensos? Nos pregunta L. Ver-
desoto, en su trabajo: Temas para una sociedad en crisis, afirmando
que “el sistema politico esta disefiado para representar a la homoge-
neidad y no a la diferencia”. Tal homogeneidad, nos previene Carlos
de la Torre, quiere fundarse sobre la supremacia blanco-mestiza, ba-
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sadas en concepciones racistas, de una historia colonial que no he-
mos superado.

La discriminacion racial, no solo afecta a los discriminados, indios y
negros, sino que se vuelve en contra de los discriminadores, en contra
de la saciedad, impidiendo consensos y concentaciones hacia un des-
tino comin. Ademas existen costos econoémicos y financieros, en tanto
los discriminados desconfian del mercado, pese a tener condiciones
para una participacién activa; la desercién escolar y el no aprovechar
la capacidad e inteligencia disponibles, por causas de discriminacion,
son costos que impactan en la economia nacional. Estos, asi como los
que provendrian de la prevencion y control de conflictos interraciales,
deben ser estudiados y analizados, como variables negativas que im-
pactan en la productividad y el gasto nacional.

Durante mas de una década, el CAAP realizé una serie de investi-
gaciones y publicaciones tendientes a demostrar la existencia de ese
otro diferente, los pueblos indigenas. En los tltimos afios hemos tra-
bajado alrededor del contexto nacional y de las relaciones con “ese
otro”, nosotros los mestizos. De manera que, la publicacién que pre-
sentamos forma parte de esa busqueda por construir una sociedad
igualitaria, en medio de la aceptacion de las grandes diferencias.

La preocupante problematica del racismo es también abordada como
tema central del nUmero 38 de nuestra Revista Ecuador Debate.

Con Carlos de la Torre hemos desarrollado una amistad y colabo-
racion, que nos honra. Sentimos que sus aportes nos proveen aliento
y conocimientos para continuar. Fruto de esta relacién es el presente
trabajo, en el que a mas de su valor tedrico e instrumental existen
importantes desarrollos metodoldgicos, sobre todo en la etnografia
sociolégica utilizada.

Esperamos tambien que el trabajo haya servido al proceso de for-
macion de los estudiantes de Antropologia Aplicada de Universidad
Politécnica Salesiana, que colaboraron en el estudio. Esta necesidad
de incorporar a la investigacion como parte de los procesos de forma-
cion, fue otro de los efectos buscados. Nos unimos a los agradeci-
mientos del autor a todos elios, particularmente a Lourdes Endara y a



nuestro colega Fredy Rivera, asi como a la Drew University por facili-
tar la presencia de Carlos.

Esperamos que esta publicacion nos confronte, nos lleve a una
“‘indignacién activa”, como lo proclamara el ecumeénico sacerdote bel-
ga, Dominique Pire, Premio Nobel de la Paz.

Francisco Rhon Davila
DIRECTOR EJECUTIVO CAAP






INTRODUCCION ()

Esta investigacién es un aporte para iniciar el debate sobre un
tera tab( en el Ecuador. Pese a la innegable fuerza de la discrimina-
cion racial no existen trabajos ni discusiones académicas sobre el
tema. Este libro busca desnaturalizar un fenémeno social que, al no
ser discutido, adquiere caracteristicas de normalidad. Ademas, para
comprenderlo y superarlo se tienen que conocer las experiencias y las

propuestas de quienes lo_sufren > A diferencia de quienes han contras-
tado “el racismo estadounidense con la experiencia latinoamericana
para concluir gue el racismo es ajeno a nuestra realidad, en este
trabajo se utilizan teorias y metodologias desarrolladas por las cien-
cias sociales norteamericanas para analizar como funciona el racismo
en el Ecuador: Se estudian las experiencias microsocioldgicas o inter-
personales_de discriminacion raCIaI en la vida cotidiana de los indios
de clase media; las respuestas de’éstos ante las” agresiones racistas y
como se construyen las identidades raciales y étnicas en el Ecuador
actual. Se busca construir una sociologia sobre el racismo desde las
perspectivas de quienes lo sufren. Por lo tanto, los relatos de los
indios de clase media son la base para_analizar coma funciona e

racismo y cuales son |las estrategias para resistirlo y superarlo. «

Para escuchar las vivencias de quienes son oprimidos por el racis-
mo se llevo a cabo un total de cuarenta entrevistas en profundidad a
vemtg y seis mdlos y agt\orcpg indias de clase media de la Sierra
Ecuatoriana. La mayoria de nuestros entrevistados, cuyas edades
oscilan entre los cuarenta y dos y los veinte y dos afos, han cursado

estudios universitarios. Estos se desempeiian como estudiantes uni-

(*) Esta investigacion fue financiada por el Centro Andino de Accion Popular (CAAP)
y por un Faculty Research Grant de la Drew University (Madison, NJ). Agradezco a
Fredy Rivera por coordinar la recoleccion de datos. Blanca Vega, Guillermo Churuchum-
bi, entrevistas. A ellos y a quienes compartieron sus vivencias y nos dieron su tiempo
mis Mas sinceros reconocimientos. Pese a que la responsabilidad de las ideas y argu-
mentos de este trabajo son sélo del autor, este proyecto fue colectivo. Algunas perso-
nas leyeron varios borradores del manuscrito y sus sugerencias e ideas fueron claves
para clarificar y profundizar mis argumentos. Agradezco a Felipe Burbano, Carlos de la
Torre Reyes, Andrés Guerrero, Carmen Martinez, Francisco Rhon y Hernan Vera.
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versitarios, dirigentes indigenas locales, empleados de cuello blanco y
prosperos comerciantes. Las entrevistas fueron realizadas de febrero
a junio de 1995 por entrevistadores universitarios indigenas a indige-
nas que ellos consideraban de clase media. Detinimos “clase media
indigena,” de manera amplia, a los pequefos industriales, comercian-
tes y agricultores relativamente prosperos; profesionales y estudiantes
universitarios que se estan preparando para ocupaciones de cuello
blanco. La mayoria de los entrevistadores -Guillermo Churuchumbi,
Cecilia ILlasag, Milton |lasag y Patricio Ulcuango- son estudiantes o
egresados de la Universidad Politécnica Salesiana de Quito. Blanca
Vega, al momento de .este estudio, estaba trabajando en su tesis de
doctorado en Derecho en la Universidad Central.

Es importante anotar que }as entrevistas tugrothechas por indios a
otros indios-porque en socie des basadas en la opresion nracial y y de
‘elase log_sectores subalternos tlenen dos Ieggua|es _Un lenguaje
oficial con el que se complace a  los Sectores domlnantes ocultando
percepciones y opiniones. Los sectores dominados también tienen un
lenguaje propio y oculto para los seclores dominantes. Cuando articu-
lan este discurso mantienen su orgullo, se motan de los sectores
dominantes y resisten a la dominacion.! Es evidente que los entrevis-
tados se sintieron mas comodos y dispuestos a compartir y elaborar
sus vivencias con otros indios que con entrevistadores blancos o mes-
tizos. |

Las preguntas de las entrevistas fueron vagas y se motivo a los
entrevistados a que elaboren sus puntos de vista, analicen y recons-
truyan sus historias personales y tamiliares. Los temas abarcaron
preguntas generales sobre los espacios de-la discriminacion racial, los
tipos de actos discriminatorios, las respuestas ante la discriminacién y
los etectos de la discriminacion. Las entrevistas incluyeron preguntas
sobre identidades indigenas y concluyeron con propuestas para un
Ecuador en el que impere la democracia étnico-racial y se acepten las
diferencias. Se asegurd el anonimato a los entrevistados y cada en-
trevista durg mas de una hora.

1. Para una elaboracién de estos puntos constiltese el libro de James Scott, Domi-
nation and the Arts of Resistance, (New Haven: Yale University Press, 1990).
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El trabajo esta dividido en cinco capitulos. En el primer capitulo se
definen conceptos claves tales como racismo, raza y etnicidad. El
segundo capitulo analiza y narra las experiencias de los indios de
clase media en el sistema educativo. El tercer capitulo estudia los
diferentes mecanismo de discriminacion y las respuestas ante la mis-
ma en los espacios publicos donde se vive lo cotidiano. El cuarto
capitulo estudia las identidades y sexualidades indigenas y blanco/
mestizas. El ultimo capitulo discute las propuestas de los indigenas
para superar la discriminacion racial.






CAPITULO |

LA SOCIOLOGIA DEL RACISMO

El problema de las relaciones raciales desafia la conciencia de
los sociélogos como, probablemente, ningtin otro problema.’

El analisis del racismo despierta profundas pasiones y emociones;
confronta y cuestiona percepciones. El estudio de este fenémeno
impugna la epistemologia y la metodologia positivista del investigador -
objetivo y distante de su objeto de estudio y obliga a tomar partido.
Por esta razc’)n en este trabajo se analiza al racismo dg_s,d_e_la.pexspeg

premisa que cualgurer SIstema de dominacién p_uede ser visto con
mavyor claridad desde las posiciones (}g_lgs_ingps oprlmw-,
tos sistemas.™ Siguiendo a Bakhtin, se reconoce una posicion episte-
mologlca pnwleglada a quienes son [étnicamente] oprimidos vy, por lo
tanto, bi-culturales. Debido a que los oprimidos estan obligados por
las circunstancias y por los imperativos de la sobrevivencia a conocer
tanto la cultura dominante como la marginada, estan idealmente locali-
zados para deconstruir las mistificaciones del grupo dominante.*

Este trabajo se aparta de las visiones e interpretaciones que redu-
cen a los sectores subalternos al papel de victimas de la opresion, ya

1. Jonh Rex, “The Concept of Race in Sociological Theory." En Sami Zubaida, ed.,
Race and Racialism, (London: Tavistock Pubiications, 1970}, p. 35.

2. Para estudios sobre el racismo que usan entrevistas en profundidad para estu-
diarlo desde la perspectiva de los oprimidos consditese, Philomena Essed, Understan-
ding Everyday Racism. An Interdisciplinary Theory, (Newbury Park: Sage Publica-
tions, 1991); Joe Feagin, “The Continuing Significance of Race: Antiblack Discrimination
in Public Places,” American Sociological Review, 1991, Vol 56 (febrero: 101-116). Joe
Feagin y Melvin Sikes, Living with Racism. The Black Middle-Class Experience,
(Boston: Beacon Press, 1994).

3. Ruth Frankenberg, White Women, Race Matters. The Social Construction of
Whiteness, (Minneapolis: University of Minnesota Press, 1993}, p. 4.

4. Robert Stam, “Bakhtin, Polyphony, and Ethnic/Racial Representation.” En Lester
D. Friedman, ed., Unspeakable Images. Ethnicity and the American Cinema, (Urba-
na: University of lllinois Press, 1991).
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que al estudiar a los indios como victimas se les niega su agencia: su
capacidad de resistir, cuestionar o colaborar en su dominacion.® Tam-
bién se resiste la tentacion de reducirlos a sujetos heroicos que cons-
tantemente se rebelan contra el podér. La'imagen del “indio heroico”
al igual que la del “indio pasivo” no dan cuenta de la diversidad de
vivencias de los actores sociales. Al analizar las experiencias de la
vida cuotidiana: la educacion, los espacios publicos y, en menor medi-
da; Tas relacio orosas busca comprender qué significa ser
un indigena de clase media en el Ecuador actual. Las historias bio=-
graficas e interpretaciones de nuestro entrevistados sobre sus viven-
cias son la base para analizar el funcionamiento del racismo, sus
efectos y las propuestas para superario. Se usan sus vivencias dia-
rias como “fuente para el analisis de la sociedad... Estas experiencias
s6lo se las puede entender adecuadamente si se las contextualiza en
procesos sociales mas amplios... y como fuente para la construccion
critica de teorias y estrategias” de lucha antirracistas.®

Conceptos Claves: Racismo, Raza y Etnicidad

El estudio del racismo se complica por la falta de un consenso
sabre su definicion. Por un lado, el término racismo es utilizado en los
discursos de todos los dias. Este puede ser un insulto o una descrip-
cion de actitudes, pensamientos, sentimientos y practicas de un grupo
ante otro. El uso indiscriminado de la nocién racismo y la confusién
sobre sus significados también se manifiesta en las ciencias sociales.
En términos generales, hay dos aproximaciones al estudio del racis-

imo. Para algunos autores el término racismo se refiere a ideologias
obre la superioridad y la inferioridad racial.” Los contenidos de estas
ideologias pueden variar desde argumentaciones teoldgicas y religio-
sas, al uso de la ciencia (la biologia y la genética), hasta razonamien-
(' tos culturales. Todas estas elaboraciones sobre el racismo comparten
argumentos esencialistas, reduccionistas y deterministas sobre la su-
perioridad y la inferioridad de grupos humanos. De acuerdo a estas

5. Constltese bell hooks, “Refusing to be a Victim. Accountability and Responsabili-

ty." En belt hooks, Killing Rage. Ending Racism, (New York: Henry Holt and Com-
pany, 1995), p. 58.

6. Ruth Frankenberg, White Women, Race Matters, p. 7.
7. Por ejemplo conslltese Robert Miles, Racism, (London: Routledge, 1989).
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visiones existen “esencias humanas reales que existen fuera de o sin
la influencia de contextos histéricos y sociales.”

Los autores que analizan el racismo como una ideologia sostienen
que tanto los blancos como los no blancos pueden ser racistas, basta
que se suscriban a ideas esencialistas sobre la superioridad vy ta infe-
rioridad de los grupos raciales. Para otros autores, el racismo no es
sélo una ideologia. El racismo es ‘entendido como una serie de pracfi-
ca"é—sacﬁéﬁ‘s!éclltudes e ideologias que e sociedades én que domi-
n@@wan a las personas de color la dignidad, oportuni-
dades y libertades que se brindan a los blancos.® El racismo lncluye
discursoé’ y representacmnes /sentlmlentos/ y practlca gque se amcu-
lan en torno a esligmas de la alteridad /*° Para eSios autores e§ impor-
tante diferenciar los prejuicios raciales del racismo. Los prejuicios son
las actitudes negativas y hostiles que se pueden sentir hacia un grupo
racial, un grupo étnico o un grupo sexual. Los prejuicios tienen com-
ponentes cognacitivos basados en generalizaciones falsas y una fuer-
te dosis emocional negativa.!' Si bien, de acuerdo a este grupo de
autores, tanto los blancos como los no blancos pueden tener prejui-
cios, en sociedades postcoloniales sélo los blancos tienen el poder
para imponer un sistema basado en la dominacién y en la subyuga-
cion racial. En conclusién, a diferencia de quienes reducen el racismo
a una ideologia y de quienes lo ven como una aberracién personal,
entendemos al racismo como un componente clave de la estructura:
social y de las identidades de los actores sociales. E_I_i;w‘soﬂrl;
“fenémeno social total” que se manifiesta en ideologias, sentimiéntosy
practicas sociales de dominacion.'2

Ademas, el racismo no es una desviacion de la modernidad.
El racismo es parte constitutiva de los procesos de modernizacién

8. Michael Omi y Howard Winant, Racial Formation in the United States. From
the 1960s to the 1990s, (New York: Routledge, 1994), p. 187.

9, Joe Feagin y Hernan Vera, White Racism, (New York: Routledge, 1995), p. 7.

10. Etennie Balibar, “;Existe un Neorracismo?" En Immanuel Wallerstein y Etennie
Balibar, Raza, Nacién y Clase, (Madrid: IEPALA, 1988), p. 32.

11. Joe Feagin y Clarice Feagin, Discrimination American Style, (Malabar: Robert
E. Krieger Publishing Company, 1978).

12. Etennie Balibar, "¢ Existe el Neorracismo?” p. 32.
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capitalista.’® Si bien la xenofobia existié con anterioridad a la creaciéon
del mercado capitalista mundial, los primeros debates teoldgicos ra-
cistas se dieron como resultado del “Descubrimiento de América.”"*
Con el tiempo los argumentos teologicos fueron perdiendo fuerza.
Con el lluminismo fa razén se convirtié en la Unica fuente para expli-
car los fendmenos sociales y naturales. Las ciencias naturales se
utilizaron para definir diferentes razas en términos bioldgicos y gené-
ticos. Luego del nazismo los conceptos cientificos de raza perdieron
fuerza y validez. Se “concluyé que no hay relaciones causales entre
caracteriticas fisicas o genéticas y caracteristicas culturales.”®

En la actualidad se recurre cada vez mas a argumentos culturales.
En palabras de Etennie Balibar, se crea un “racismo sin razas... un
racismo cuyo tema dominante no es la herencia bioldgica, sino la
irreductibilidad de las diferencias culturales.”® En este caso la “cultu-
ra puede funcionar como una naturaleza, especialmente como una
forma de encerrar a priori a los individuos y a los grupos en una
genealogia, una determinacion de origen inmutable e intangible.”” En
palabras de Paul Gilroy.

La cultura es concebida bajo lineas étnicas absolutas, no como
algo intrinsecamente fluido, cambiante, inestable y dinamico; como
una propiedad fija de los grupos sociales en lugar de un campo rela-
cional en el que se encuentran y se viven relaciones sociales e histéri-
cas. Cuando la cultura es puesta en contacto con la raza se la
tranforma en una propiedad seudobioldgica de la vida comunal.

Por lo tanto el racismo es un fendmeno protéico que tiene muchas
manifestaciones, “no unicamente entre sociedades sino que también

13 Immanuel Wallerstein, “Universalismo, Racismo y Sexismo, Tensiones |deoldgi-
cas del Capitalismo." En Immanuel Wallerstein y Etennie Balibar, Raza, Nacién y
Clase; Roger Sanjek, “The Enduring Inequalities of Race.” En Steven Gregory y Roger
Sanjek, eds., Race, (New Brunswick: Rutgers University Press, 1994),

14, Michael Omi y Howard Winant, Racial Formation in the United States, pp. 61-
62.

15. Rabert Miles, Racism, p. 37.

16. Etennie Balibar, “;Existe el Neorracismo?" p. 37.

17. Etennie Balibar, “;Existe el Neorracismo?” p. 38 (énfasis en el originai).

18. Paul Gilroy, “One Nation under a Groove: The Cultural Politics of 'Race’ and
Racism in Great Britain.” En David Theo Goldberg, ed., Anatomy of Racism, (Minne-
apolis: University of Minnesota Press, 1990), pp. 265-266.
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dentro de ellas... No hay racismo en general y por lo tanto no puede
desarrollarse una teoria general de las relaciones raciales.”® Los
analisis sobre los racismos son siempre especificos a coyunturas his-
toricas y a sociedades particulares.

El racismo *“antecede a la nocion de raza, verdaderamente, gene-
ra a las razas.”® Unicamente el afan de clasificar a las poblaciones
dentro de jerarquias esencialistas produce la nocion de grupos hu-
manos marcados por diferencias fisicas y culiurales. Ei concepto de
raza, al igual que el de racismo, es ambiguo.?' Por un lado, como lo
anotamos anteriormente, la genética ha demostrado que no existen
las razas. La imposibilidad de demostrar fa existencia biologica de
diferentes razas lleva a algunos investigadores ha proponer la aboli-
cion de este concepto del vocabulario de las ciencias sociales. Se
sugiere que se lo reemplace por el concepto de etnicidad que se
refiere a las caracteristicas sociales y culturales que diferencian a
los grupos humanos. La sustitucién del concepto de raza por el de
etnicidad es, a primera vista, una propuesta acertada. Silas razas no
existen es un anacronismo y una falta de seriedad cientifica seguir
usando este concepto. Pero por otro lado, el concepto de raza, pese
a sus incertidumbres y ambiguedades, “continiia jugando un papel
fundamental en estructurar y representar el mundo social. La tarea de
la teoria es explicar esta situacion.”??> Pese a que la biologia y la
genética digan lo contrario, para la mayoria de personas las razas si
existen y explican, en parte, su realidad social. Siguiendo el dicta-
men de W.I. Thomas "si los actores sociales definen una situacion
como real ésta tiene consecuencias reales.”® Los investigadores no
podemos decretar la muerte de un concepto, por mas ambiguo que
sea, si este tiene implicaciones en la vida de los actores sociales.

19. Paul Gilroy, “One Nation under the Groove,” p. 265.

20. Joel Kovel, White Racism. A Psychohistory, (New York: Columbia University
Press, 1984), p. ix.

21. Mi discusion sobre el concepto de raza esta inspirada en Michael Omi y Howard
Winant, Racial Formation in the United States; y en Howard Winant, Racial Conditio-
ns. Politics, Theory, Comparisons, (Minneapolis, University of Minnesota Press, 1994).

22. Michael Omi y Howard Winant, Racial Formation in the United States, p. 55.

23. Howard Winant, “The Theoretical Status of the Concept of Race.” En Howard
Winant, Racial Conditions, p. 16. :
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En el Ecuador el concepto de raza fue ampliamente utilizado enlos
debates académicos y politicas del siglo diecinueve y principios del
veinte.?* En la actualidad, el concepto de raza ha sido reemplazado
por el de etnicidad. Este, como lo anotamos anteriormente, se refiere
a diferencias culturales y es utilizado por los investigadores para
describir y explicar los conflictos étnicos y las identidades de los acto-
res sociales. Tal vez la Unica excepcion es Joseph Casagrande que
en su trabajo sobre los indios de la sierra usa el concepto de raza pero
enfatizando que a diferencia de los Estados Unidos es una nocion
cultural y social, mas no fisica y biolégica.®

La sustitucion del concepto de raza por el de etnicidad tiene la
ventaja de demostrar que las diferencias entre grupos humanos son
identidades étnicas basandose en unalwégr“ndb—lﬁa0|on de costumbres,
creehdas na0|ona' ad _y Iengua]e en un flujo continuo que va
desde el indio al ba,,,co El papel del investigador que estudia la
etnicidad de los |nd|os, por ejemplo, es identificar sociedades indige-
nas que viven en una determinada regiéon y que comparten caracteris-
ticas culturales fijas como lenguaje, rituales, vision del mundo y orga--
nizacion social. Estos analisis sobre la etnicidad india como lo anota
Les Field, “incorporan un esencialismo en el que los rasgos culturales
o tradiciones constituyen la ‘esencia’ de ser indio y funcionan como
coordenadas Cartesianas con las que el grado de ‘indianidad’ de un
grupo puede ser determinado por los cientfficos sociales.™ Por lo tan-

24. Pese a que no existe un trabajo sobre las diferentes interpretaciones de raza en
la historia de las ideas ecuatorianas, los trabajos recientes de Andrés Guerrero y Blanca
Muratorio sobre el siglo diecinueve y principios del veinte analizan las conceptualizacio-
nes de los blanco/mestizos sobre la raza indigena. Conslitese, Andrés Guerrero La
Semantica de la Dominacién: El Concertaje de Indios, (Quito: Libri Mundi, 1991); A.
Guerrero, “Una Imagen Ventrilocua: El Discurso Liberal de la ‘desgraciada raza indige-
na' a Fines del Siglo XIX.” En Blanca Muratorio, ed., Imagenes e Imagineros. Repre-
sentaciones de los Indigenas Ecuatorianos, Siglos XIX y XX, (Quito: FLACSO,
1994); Blanca Muratorio, “Nacién, Identidad y Etnicidad: Imagenes de los Indios Ecuato-
rianos y sus Imagineros a Fines del Sigio XIX." En Bianca Muratorio, ed., Imagenes e
Imagineros. Representaciones de los Indigenas Ecuatorianos, Siglos XIX y XX.

25. Joseph Casagrande, “Strategies for Survival: The Indians of Highland Ecuador.
En Norman Whitten, ed., Cultural Transformations and Ethnicity In Modem Ecua-
dor, (Urbana: University of lllinois Press, 1981).

26. Les W. Field, “Who are the Indians? Reconceptualizing Indigenous Identity,
Resistance, and the Role of Social Science in Latin America,” Latin American Resear-
ch Review, Vol 29 (3) 1994, p. 238.
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to “la cultura” no escapa al esencialismo de la nocion de raza, pues se
argumenta gque ésta determina las cosmovisiones y los comportamien-
tos sociales.?

Cuando los investigadores sociales reemplazan el concepto de
raza por el de etnicidad asumen que en la actualidad hay un corte
total con las interpretaciones del pasado reciente sobre las razas.
La importancia de nociones raciales en los tiempos presentes, se
ilustra con los textos escolares en los que son educados la mayoria de
nifios ecuatorianos que reconocen al menos tres razas la blanca, la
negra y la india. Estas se han mezclado produciendo al mestizo, al
sambo, al mulato. El empleo de nociones raciales desde la escuela va
de la mano con el uso cotidiano de discursos racistas para explicar
diferencias sobre “la cultura, el poder, la etnicidad y la resistencia.”®
Es asi como cuando ia mayoria de agentes estatales, periodistas y
miembros de la clase dominante utilizan el concepto de etnicidad lo
hacen desde una perspectiva esencialista y racista. Ven al indio
como un "Otro” que, debido a su esencia cultural, jamas podra inte-
grarse a la etnicidad y a Ila norma cultural de “todos” los ecuatoria-

*NOS, esto es al mestizaje P’a»ra volverse parte de la nacic’)n ecuaton'a-

|arse y de]a' de Tado_ su cultura que supuestamente Io mantlene e al

‘margen de la socnedad De esta manera la etnicidad aparece como
una esencia cultural que determina los comportamientos de los acto-

res sociales.

La visidn de etnicidad (basada en el eseiicialismo cultural) es tan
cercana a la nocion de raza (basada en los esencialismos biolégicos
y/o culturales) que se las pueds utilizar reciprocamente. Por lo tanto,
en este libro se emplean simultaneamente las nociones de raza y de
etnicidad. El usc permutable de las categorias de raza y de etnicidad

27. Para una critica a las nociones antropolégicas de cultura que retienen el esen-
cialismo de !a nocién de raza véase, Lila Abu-Lughod, “Writing Against Culture.” En
Richard Fox, ed., Recapturing Anthropology. Working in the Present, (Santa Fe:
School of American Research Press, 1991), pp. 143-147.

28. Deborah Poole “Introduction. Anthropological Perspectives on Violence and
Culture— A View from the Peruvian High Provinces.” En Deborah Poole, ed., Unruly
Order. Violence, Power, and Cultural identity in the High Provinces of Southern
Peru (Boulder: West View Press, 1994), p. 6.
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también da cuenta de como los actores sociales dominantes y subor-
dinados comprenden y viven su realidad social.

Los Cambios en la Formacion Etnico-Racial Ecuatoriana

Entendemos formacién étnico-racial “como los procesos sociohisto-
ricos a través de los cuales las categorias étnicas y raciales son
creadas, habitadas, transformadas y destrozadas.” Siguiendo los tra-
bajos de Andrés Guerrero se pueden diferenciar tres periodos en la
formacién racial ecuatoriana.* El primer periodo abarca desde ia Co-
lonia hasta 1857, afio en que es abolido el tributo indigena. El
segundo va desde mediados del siglo diecinueve hasta aproximada-
mente los afos sesenta. El tercer perfodo, que representa un nuevo
corte, empieza a manifestarse con los procesos de Reforma Agraria
de los afios sesenta y setenta y culmina con el levantamiento
indigena de 1990. Este marca la posibilidad de un nuevo Ecuador en
el que se democraticen las relaciones etnico-raciales.

Hasta 1857, afio en que es abolido el tributo de indios, seguia en
pie la administracion colonial de castas. El Estado diferenciaba a
la poblacién en dos grupos: los blancos, exentos de tributar, y los
indios, obligados a tributar. Esta division no sélo excluia de la ciuda-
dania a los sujetos tributarios. E! Estado, ademas, generd todo un
aparato para “identificar, reconocer, explotar, en sintesis para admi-
nistrar a la poblacion no castiza.™

Luego de la abolicion del concertaje y hasta los procesos de Refor-
ma Agraria de los afios sesenta y setenta, las estrategias cotidianas
y rituales de dominacidn entre poblacion blanca e indios fueron
centrifugadas del estado central. En las parroquias rurales quedaron
relegadas al ambito de lo privado: en las casas domésticas y las

29. Michael Omi y Howard Winant, Racial Formation in the United States, p. 55:

30. Andrés Guerrero, “La Desintegracion de la Administracién Etnic: el Ecuddor.
De Sujetos Indios a Ciudadanos-Etnicos: de la Manifestacién de 1961 vantamiento
Indigena de 1990." En José Almeida, et. al., Sismo Etnico en el dor. Varias
Perspectivas, (Quito: CEDIME-ABYA-YALA, 1993); "El levantamien igena de 1994:
discurso y representacién politica (Ecuador). (Manuscrito Inédito).

31. Andrés Guerrero, “La Desintegracién de la Administracién Etnica en el Ecuador,”
p. 95 (subrayado en el original).
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tierras de la gente blanca del pueblo, en la hacienda, las plazas de
mercado. Son los lugares donde se urdian y consolidaban las barre-
ras de segregacion de la poblacién indigena que reproducia al indio y
al blanco mestizo, cada grupo atrincherado en una endoproduccién
étnica.*

El poder de los blancos y de los mestizos que controlaban los
recursos econdémicos y el poder politico permiten caracterizar al siste-
ma de domimacién étnico del Ecuador hasta los afios setenta como
una dictadura étnico/racial.*® Esta nocion explica algunas de las ca-
racteristicas de la dominacion étnica en la época en que la hacienda
tradiciona | fue la institucion dominante. El primer censo agrario
ilustré que en los afos cincuenta, cuando la mayoria de la poblacion
serrana era rural (73.8%), las grandes haciendas monopolizaban mas
de tres cuartas partes del area rural.*¥'La hacienda fue también un
sistema “politico e ideolégico de dominacion que permitié a los,
terratenientes directamente, o a través de la mediacion de curas y:
tenientes politicos mestizos, monopolizar el poder a nivel local.”*Ade- | /
mas, la mayoria de indios fueron excluidos de facto del sistema °
politico debldo alos reqUISItos de alfabetlsmo para poder sufragar, ./

+ Las élites ecuatorianas trataron de forjar una identidad nacional
mestiza que excluye la etnicidad del indio y del negro “Otro.” “La
“ideologia del mestizaje niega la existencia de clases sociales y la
posibilidad de incorporar a los indios [y a los negros] con su identi-
dad propia a la sociedad nacional.”® La dictadura étnico/racial tam-

32. Andrés Guerrero, “El levantamiento indigena de 1994: discurso y representacion
politica (Ecuador). (Manuscrito Inédito), p.7.

33. Esta nocién es utilizada por Omi y Winant para explicar tres procesos de la
historia de los Estados Unidos. 1) La identidad nacional como blanca. 2) El color como
la division fundamental de la sociedad. Y 3) la importancia de la conciencia racial en los
movimientos de protesta. Michael Omi y Howard Winant, Racial Formation in the United
States, pp. 65-66.

34. Ledn Zamosc, “Agrarian Protest and the Indian Movement in the Ecuadorian
Highlands," Latin American Research Review Vol 29 (3), 1994, p. 43.

35. 1bid., p. 53.

36. Blanca Muratorio, “Protestantism, Ethnicity, and Class in Chimborazo.” En Nor-
man E. Whitten, (ed.), Cultural Transformations and Ethnicity in Modern Ecuador,
{Urbana: University of lllinois Press, 1981}, p. 522.
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bién se expresaba en la fuerza de la etnicidad como mecanismo de
estratificacion social y de_dominacion que cred una sociedad de

castas en la que los indies fueron relegados al trabajo_manual.
Aproximadamente hasta los afios setenta, en que la hacienda fue la
institucion dominante, las caracteristicas de la situacién de campesino
y aquellas de indigena aparecian como las mismas... trabajar en la
hacienda, con limitado acceso a la tierra y complementar sus recursos
con relaciones de ayuda mutua y reciprocidades eran propias del cam-

pesinado y del hecho de ser indigenas.>

El levantamiento indigena de 1990 simboliza el fin de estos meca-
nismos de dominacién étnico/raciales.*® El levantamiento, en todo caso,
debe analizarse como el resultado de una serie de cambios estructu-
rales y politicos. Las Leyes de Reforma Agraria de los afios sesenta y
setenta erosionaron el poder econémico y socio-politico de las hacien-
das. Para mediados de los aios ochenta las propiedades pequenas,
medianas y grandes tenian un acceso proporcional a la tierra.* La
transformacion del sistema de poder de la hacienda tradicional, tam-
bién permite que surjan organizaciones indigenas. Andrés Guerrero
sefiala que del total de 2.783 comunidades, cooperativas y asociacio-
nes creadas desde 1911, el 68% fueron fundadas entre 1964 y 1992.4

Estos cambios en la tenencia de ia tierra, el acceso al mercado, las
artesanias vy el turismo permiten el surgimiento de clases medias
indigenas. Esta diferenciacién social de los indigenas, que no ha sido

37. Jorge Ledn Trujillo, De Campesinos a Ciudadanos Diferentes, (Quito: CEDI-
ME-ABYA-YALA, 1994) p. 80.

38. Existe una literatura muy interesante sobre el movimiento indigena y sobre los
levantamientos indigenas de 1990 y 1994. Véase, Andrés Guerrero, “El levantamiento
indigena de 1994: discurso y representacion politica (Ecuador) {manuscrito); Jorge Ledn,
De Campesinos a Ciudadanos Diferentes, (Quito: CEDIME-ABYA-YALA, 1994); Ledn
Zamosc, “Agrarian Protest and the Indian Movement in the Ecuadorian Highlands,”
Latin American Research Review Vol 29 (3), 1994; Diego Cornejo, ed., Indios, {Quito:
ILDIS, 1991); José Almeida, et.al., Sismo Etnico en el Ecuador. Varias Perspectivas,
(Quito: CEDIME-ABYA-YALA, 1993); Diego Cornejo, ed., Los Indios y el Estado-Pais.
Pluriculturalidad y Multietnicidad en el Ecuador. Contribuciones al Debate, (Quito:
ABYA-YALA, 1993).

39. Segln Zamosc en 1985 el 36,2% de la tierra estaba en manos de grandes
propietarios, el 30,3% en poder de medianos propietarios y el 33,5% en poder de
pequefios propietarios. “Agrarian Protest,” p. 43.

40. Andrés Guerrero, “El levantamiento indigena de 1994: discurso y representacion
politica (Ecuador),” (manuscrito).
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suficientemente estudiada, es un fenémeno reciente. En 1974 el an-
tropdlogo norteamericano Joseph Casagrande pudo aseverar que yo
conozca ningun indigena ha alcanzado prominencia como profesio-
nal o personaje publico reteniendo su identidad indigena. No existen
médicos, abogados, ingenieros, escritores o funcionarios publicos
electos indigenas.*'

En la actualidad se observa la presencia de una clase media indi-
gena. Estos no sélo han adquirido un relativo poder econémico, las
politicas educacionales de los gobiernos civiles de la dltima etapa
constitucional (1979-presente) también los ayudé a consolidarse. En
1980 el gobierno de Rold6s-Hurtado organizd un programa de alfabeti-
zacion en Quichua y otras lenguas indigenas. El gobierno de Rodrigo
Borja otorgé a la Conlederacion de Nacionalidades Indigenas del
Ecuador (CONAIE) la responsabilidad de dirigir el programa de edu-
cacién intercultural bilinglie en las areas indigenas del pais. Ade-
mas, la Iglesia y Organizaciones No Gubernamentales implementan
programas de desarrollo, salud, cooperacion tecnolégica que a la vez
que oforgan recursos a las comunidades indigenas, al interpelarlos
como indios generan y consolidan identidades indias.

El retorno a la democracia sefiala un nuevo tipo de dominacién
politica para los indigenas. Estos por primera vez acceden en gran-
des grupos al voto y se convierten en ciudadanos. De acuerdo a
Rafael Quintero y Erika Silva el electorado nacional se incrementé
en un 23,3% y en las provincias con fuerte presencia indigena y cam-
pesina en 45%.% Los votos indios cuentan en los juegos electorales y
se abren posibilidades para sus luchas por la ciudadania plena. L_Q,ﬁ
indigenas que han tenido la oportunidad de educarse ¥ que se han|:

poiitizado como représentantes de sus comunidades Se van ~Convir- | -

tiendo en lideres indigenas.® Los indios a partir de los afos setenta se
auforepresentan a través de su intelectualidad y de sus organizacio-
nes auténomas de las izquierdas y de las iglesias. Demandan en su
vivir cotidiano, y a través de sus organizaciones, la democratizacion

41. Citado por Linda Smith Belote y Jim Belote, “Drain from the Bottom: Individual
Ethnic Identity Change in Southern Ecuador,” Social Forces Vol 63 (1), 1984, p. 33.

42. Rafael Quintero y Erika Silva, Ecuador: Una Nacién en Ciernes, Vol. Il ,
{Quito: FLACSO y ABYA-YALA, 1991), pp. 265-266.

43. Andrés Guerrero, “El levantamiento indigena de 1994 p. 10.

S
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de las relaciones étnicas en el pais. Este proceso es entendido
como el acceso a recursos econdmicos que eliminaran el racismo

institucional. Se lucha también por la ciudadania y el reconocimien-

to de su diferencia e igualdad cémo indios. Por lo tanto, “los objetos
[denigrados] por la ideglogia racista_se reconstituyen en sujetos del

cambio social, Cultural y politico, haciendo activamente su historia,
es si se esta avanzando hacia esta democratizacion. ¢ En qué medi-
da han cambiado las interacciones étnicas cotidianas en la sociedad
ecuatoriana de los afios noventa? ;Se estan democratizando las
relaciones étnico-raciales en el Ecuador?

w

¢Hacia la Democracia Etnico-Racial ?

A diferencia del pasado, los indigenas de clase media tienen los
recursas econdmicos y el capital cultural para circular en espacios
antes restringidos a los blanco y a los mestizos. Los indigenas ingre-
san a colegios predominantemente mestizos y a las universidades.
Tienen el poder necesario para solicitar préstamos bancarios y rene-
gociar sus vinculos econdémicos con los blancos y los mestizos. Ade-
mas, cuentan con el dinero para acceder a lugares de diversion
antes reservados a los blancos y mestizos.

La presencia de los indigenas de clase media en espacios publi-
cos antes restringidos obliga a blancos y mestizos a reevaluar sus
identidades. Estos sectores dominantes sufren una crisis de identidad
al ver que sus estereotipos y fantasias racistas sobre el indio oprimi-
do, pobre y sumiso ya no corresponde a la realidad. Las identida-
des raciales y étnicas de los indios, asi como de los blancos y de los
mestizos, son cuestionadas, dejan de aparecer como naturales,
estables vy fijas. Al discutirse la naturalidad de las identidades, se
abre la posibilidad de su rearticulacion democratica.®* La pregunta

44. Kobena Mercer, “Welcome to the Jungle: Identity and Diversity in Postmodern
Politics.” En Kobena Mercer, Welcome to the Jungle. New Positions in Black
Cultural Studies, (New York: Routledge, 1994), pp. 270-271.

45. Consultese Howard Winant, “Democracy Reenvisioned, Difference Transformed:

Comparing Contemporary Racial Politics in the United States and Brazil.” En Howard -

Winant, Racial Conditions.



El racismo en Ecuador 27

politica interesante es: ;como se articularan estas nuevas identida-
des que estan en crisis? ;En que medida los sectores dominantes
estaran dispuestos a revaluar su supuesta superioridad y aceptar a
los indios como iguales y diferentes? Existe el peligro de que, al
igual que en otros paises donde las identidades raciales estan en
crisis, ésta encuentre expresiones politicas reaccionarias que nieguen
la posibilidad de la democratizacién étnico-racial.*® _
2

Los indigenas de clase media no sélo obligan a replantear las
nociones dominantes de diferencia, igualdad, superioridad e inferiori-
dad. Estos a través de sus organizaciones estan demandando cam-
bios profundos en las estructuras socioeconémicas basadas en las
desigualdades raciales y étnicas. Las alianzas poiiticas que logren
construir influirdn en la resolucidn de estas demandas que apuntan a
una distribucion de los beneficios sociales para que se democraticen
las estructuras de poder de la sociedad. Sin la democratizacion de las
estructuras sociales racializadas es imposible pensar en una rees-
tructuracion real de la sociedad ecuatoriana.

Este estudio se concentra en los cambios que la presencia de los
indios de clase media demanda en ia vida cotidiana. “Retomando la
tradicion fenomenoldgica de Husserl y Schutz [se] invierte el enfoque
para plantear la vivencia subjetiva de las condiciones estructurales
como una linea de reflexion sobre la sociedad.”’ Si bien no se anali-
zan las estructuras socioeconémicas que garantizan la dominacion
étnica, se parte de la premisa que la democratizacion de estas tiene
que ir de la mano con la de las relaciones cotidianas. Ademas, este
libro no se concentra en los actos de accion colectiva. No sélo existe
una buena literatura al respecto, sino que es importante estudiar
como se articulan la dominacién y la resistencia en la vida cotidiana.

46. Para el caso britanico consliltese, Kobena Mercer, “Welcome to the Jungle.” El
caso estadounidense es analizado en Michael Omi y Howard Winant, Racial Formation;
y en Howard Winant, Racial Conditions.
47. Norbert Lechner, “Estudiar la Vida Cotidiana.” En Norbert Lechner, Los Patios
interiores de la Democracia. Subjetividad y Politica, (Santiago: Fondo de Cultura
=~ Econdmica, 1990), p. 44.






CAPITULO 1I

LA LETRA CON SANGRE ENTRA

‘Decian que los indios no serviamos para el estudio... Ellos nos
decian: ustedes qué hacen, tienen que ir a pastar chivos. Ustedes
son de los animales. Al menos, mujeres ;para qué vienen? Pero,
pese a eso, nosotros continuamos el colegio” (Gloria Marfa).

“Mi padre cuando me puso en la escuela me dijo que aprenda,
porque los blancos no quieren que aprendan los indios, porque cuan-
do aprendan los indios nos han de quitar la hacienda” (Angel).

Nuestros entrevistados, como la mayoria de personas que viven
en condiciones de subordinacién étnica/racial, ven a la educacion
como una herramienta que les permitira el ascenso social y el conoci-
miento de los codigos de la cultura dominante.' A diferencia de sus
padres que tuvieron sélo acceso a la educacion primaria debido a que
el Estado recién asume el proceso alfabetizador a partir de 1963,
nuestros entrevistados cuyas edades oscilan entre los cuarenta y dos
y los veinte y dos afos han alcanzado la educacidn universitaria.
Para sus padres el aprendizaje se cenird en “manejar los elementos
basicos que le[s] permitiera leer y escribir ei zspanol, para apropiar-
se, conquistar y descubrir un secreto que anies correspondia al domi-
nio de los blancos.” Ahora se busca el conocimiento de los ¢édigos
de la sociedad blanco-mestiza no sélo para integrarse y poder sobre-
salir en ella, sino también cémo una manera de resistir a fa domina-
cion étnico-racial.

Ef sistema educativo no brinda unicamente fa oportunidad de acce-
der a los secretos del conacimiento anteriormente vedados y prohibi-

1 Para el caso norteamericano consullese Joe Feagin y Melving Sikes, Living with
Racism, pp. /8-134. El caso ecuatoriano es discutido por Galo Ramdn, “Ese secreto
poder de la escritura,” en Diego Cornejo, ed., Indios (Quito: ILDIS, 1991).

2. Galo Ramon, “Ese secreto poder de la escritura,” p. 367.
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dos. El ingreso a las instituciones educativas predominantemente
blanco/mestizas es también el primer contacto de muchos nifos y
nifas indigenas con las instituciones que garantizan y reproducen
las jerarquias raciales y étnicas. Es asi como los indios de clase
media viven una gran tension durante su experiencia educativa. Por
un lado, el conocimiento es un posible mecanismo de ascenso social.
Por otro, el sistema educativo recrea y reproduce las jerarquias racia-
les de la sociedad ecuatoriana. Pese al discurso estatal que garantiza
la posibilidad universal de la educacién, ias instituciones controladas
por los blanco-mestizos discriminan a los indios. Es mas, la mayoria
de educadores reproducen las jerarquias raciales en sus salones de
clase. Por lo tanto, el paso por la escuela, el colegio y la universidad
son, por lo general, experiencias traumaticas lienas de vejamenes y
obstaculos.

Este capitulo narra y analiza las experiencias de los indios de clase
media en el sistema educativo. Primero se analizan los martirios y
suplicios de los nifios y nifias indigenas al ingresar a la escuela. Tam-
bién se estudian las estrategias que usan los estudiantes y sus padres
para sobrellevar estas situaciones racistas. La segunda parte afronta
las experiencias del racismo en la universidad, las diferentes formas
de racismo y las respuestas de los indios de clase media. El capitulo
concluye con una reflexién sobre los cambios de las respuestas de los
indigenas. Gracias a sus recursos econémicos, a la fuerza de las
organizaciones indigenas, a la valoracion de su identidad de indios y
a la iucha por la ciudadania plena, los indigenas de clase media en
la actualidad tienen mas recurso para impugnar los actos racistas.

LaEscuelay el Colegio

“Yo me acuerdo que me pegaban duro en la escuela... Ademas
nos decian que eramos indios ignorantes, mudos... Nos han tratado
como a los animales los profesores” (Carmen).

La primera experiencia traumatica de los indigenas con el racismo,
por lo general, se da al entrar a la escuela. Fidel, indigena Otavalefio
que en la actualidad se desempefa como préspero comerciante, re-
cuerda:
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Mi primer dia de clases lo hice lleno de alegria. Recuerdo que me
habian comprado una ropa fina, una lonchera que estaba a la moda.
Yo siempre habia querido ser importante como los demas y muy que-
rido por todos.

Y ;qué paso ese primer dia de clases?

Veras, paso que llegué a la puerta de la escuela y vi un montén de
niflos que entraban. Me entré un poco de miedo tanta gente descono-
cida, pero pensé los hijos de los vecinos que eran mestizos estan
aqui. Ahora que estoy aqui en la escuela me han de hacer caso, han
de jugar conmigo como antes, ahora voy a ser igual que ellos como
yo también estoy en la escuela. Hasla ese dia siempre habia pensa-
do que a mi papa le trataban mal era porque no sabia hablar bien el
Castellano. Entonces la gente se le burlaba al oirle hablar mal. En-
tonces yo pensaba que de mi jamas se burlarian y que al estar en
una escuela éramos iguales. Pero grande fue mi sorpresa cuando
una vez que estuve en el patio, esperaba que toquen la-campana para
formarnos, cuando traté de acercarme hacia un grupo de nifios
mestizos que eran mis vecinos pues cuando habiamos sido mas
pequenos, recuerdo incluso que jugabamos. - Pero ese dia cuando
quise acercarme a mis vecinos, éstos estaban con otros amigos
maestizos. Fingieron no conocer, asf que yo decididamente les dije:
ihola!; y los otros niNos mestizos preguntaron a mis vecinos mesti-
zos: ¢le conoces al de chimba? Ve te esta diciendo hola un indio
verde,” todos se echaron a reir y mis vecinos dijeron frontalmente no,
no lo conocemos quien también sera, andate, largate de aqui longo
sucio o sino le aviso a mi papa. Y como te habia dicho, mis papas
para ese dia me habian comprado ropa fina y sin embargo, me
dijeron longo sucio, mi asombro, mi reaccion en primer instante fue
grande, deseos de llorar y ni siquiera pude preguntar por qué me
desconocian, si nos habiamos conocido de siempre. En esos momen-
tos... que me arrepentia haberme ido a la escuela y todas mis ilusio-
nes se me vinieron abajo. Recuerdo que enseguida sond la campa-
na de formacion a clases. No me formé al ultimo. Sin embargo, yo

3. !—ste insulto, al igual que el de “rocoto” que es un pimiento verde, hace referencia
a la "mancha mongdlica” que adscribe al indio con el color verde. Véase, Hugo Burgos,
Relaciones Interétnicas en Riobamba (México: Instituto Indigenista Interamenticano,

1977), pp 292-294
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no sabia que a los indigenas les ponfan al tltimo sea alto o pequefio.
Siempre tenian que ir atras porque lo importante era que no se mez-
claron con los nifios mestizos. La profesora que también era mesti-
za, me cogié bruscamente de la trenza diciendome: veni aca bruto,
férmate aqui longo rudo y jalandome la trenza me arrastré al final
de Ia fila de los indigenas.

Unos padres de familia vieron lo sucedido, pues estaban la mayo-
ria de los padres de familia en la inauguracion del primer dia de
clases. Asi que unos padres de familia mestizos vieron y no dijeron
nada, al conirario, me miraron haciendo gesltos negativos. Entonces
me senli avergonzado de lo que me habia pasado. El resto del dia en
la escuela me sentf nervioso y desanimado. Ni siquiera quise jugar en
el recreo. Todos los nifios indigenas creo que instintivamente busca-
bamos un rincén donde no nos puedan ver, donde no nos puedan
lastimar. '

La narrativa de Fidel no sélo ilustra las dificultades y la tragedia de
un nifio al que la realidad del racismo le marca para siempre. Este
relato también ayuda a entender como funcionan los rituales y los
espectaculos del racismo. Las experiencias de Fidel con los profeso-
res y compaiieros de estudio blancos y mestizos se repiten en las
narrativas de casi todos nuestros entrevistados. Ellos relatan una serie
de castigos y suplicios fisicos y sicolégicos a los que les someten
profesores y compaiieros. El uso de reglas, varas y hasta ortiga abun-
dan en los relatos. Es mas, pese a que la filosofia de los pedagogos
fue “la letra con sangre entra” y podemos asumir que tanto indios
como blancos y mestizos eran golpeados, los relatos de castigos y
suplicios van de la mano con insultos racistas tales como: “longo
rudo, longo bruto, longo sucio, a cuidar vacas.” ¢ Cuales son los signifi-
cados de estos despliegues brutales de fuerza? ;Cémo explicar y
tratar de entender este odio tan profundo que profesores, comparieros
y padres de familia blancos y mestizos sienten hacia los nifios y
ninas indigenas?

@ Los rituales racistas, como todo ritual, cuenta con tres protagonis-
tas: victimas, verdugos y espectadores.* Las victimas de estos espec-

4. Un excelente trabajo que influencia mi estudio de los rituales racistas es Joe
Feagin y Hernan Vera, White Racism (New York: Routledge, 1995).
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taculos son nifios y niflas que hacen uso de sus derechos ciudada-
nos de acceso a la educacion. Los verdugos de estos rituales son
los educadores que trabajan en instituciones estatales y privadas. Los
espectadores, que en la mayoria de las veces son acdlitos de estos
actos, son los mestizos companeros de curso y sus padres de familia.

¢Cual es la transgresion por la que se castiga a estos nifios?
Pareceria que al ingresar en espacios en los que tienen que convivir
con mestizos, los estudiantes indios estan implicitamente democrati-
zando las jerarquias espaciales-raciales de castas que los relegan al
trabajo manual en el campo. Es mas, al entrar a competir y compartir
en condiciones de igualdad con mestizos, los indigenas pueden
transformar las jerarquias de castas raciales en relaciones democrati-
cas de igualdad donde imperen los méritos y los esfuerzos sobre el
status adscrito. Entonces, uno de los objetivos de estos rituales es
reconstruir los espacios de la dominacién étnica. Estos ceremoniales
reconstituyen las jerarquias étnicas por un instante alteradas. Los
suplicios a los que son sometidos los nifios y nifias indigenas, para-@
fraseando a Foucault, reactivan el poder.® El castigo ritualizado que
marca el cuerpo de los nifos y nifas indigenas con golpes, injurias
raciales y humillaciones plblicas representan simbolicamente el poder
absoluto de los blanco-mestizos. Estas torturas ritualmente recrean
la dominacién étnica que considera al indio como un ser inferior no
apto para labores intelectuales. Los castigos a estos nifios transgre-
sores, es mas, reconstituyen la identidad mestiza cuya supuesta su-
perioridad se ve amenazada con la presencia de los indios. Los
blancos y los mestizos castigan a quienes potencialmente impugnan
las jerarquias de dominacion étnica y excluyen a los indios del
acceso a sus privilegios y simbolos de status social. Siguiendo la
tradicion durkheimniana de la Saociologia, estos rituales reconstituyen
periodicamente a la sociedad étnica y racialmente jerarquizada.

Si bien una primera lectura de estos rituales ilustra como ante ala .
posible democratizacion de las relaciones étnicas y raciales se recurre
a rituales que restablecen los c4digos de castas del pasado, ¢por qué

£

5. De acuerdo a Foucault el suplicio tiene las siguientes caracteristicas: 1) produce .-
una cantidad de sufrimiento, 2) marca el cuerpo de las victimas, 3) es un triunfo reso-
nante del poder. Michael Foucault, Vigilar y Castigar (México, Siglo XX!, 1976), pp. 39-
40.
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tanta crueldad? Si descartamos la hipétesis de que los educadores
son sadicos por naturaleza y aceptamos el hecho de que el castigo
fisico es y ha sido utilizado por familiares y educadores en parte
entendemos el uso pedagégico del suplicio. Pero lo que no queda
claro es, ¢por qué se ensafian con nifios indigenas? ;Cual es la
necesidad de castigar y torturar su cuerpo y aima?

Sélo quienes hayan sido socializados en una colectividad construi-
da a base del colonialismo que ha subordinado institucionalmente a
los indios y ha desarrollado una serie de mitos para justificar esta
opresién pueden ser tan crueles con los nifios. Unicamente si se
desconoce la plena humanidad de los nifios y nifias indigenas se los
puede maltratar de esta manera. Y precisamente son los mitos y
practicas racistas, con las que han sido socializados los blancos y
los mestizos ecuatorianos con los que se acostumbran sistematica-
mente negar la humanidad de el “Otro.” El proceso de deshumaniza-
cién, de acuerdo a Joel Kovel, implica primero “la formacion de una
idea de que otro ser humano es menos humano, que es una cosa
viviente o aun inanimada; segundo, una accién sobre esta persona
para afianzar estas ideas que deshumanizan.” Por lo tanto, los nifios
y nifias maltratados dejan de existir como tales. Su humanidad y su
existencia como individuos no importa. Sus cuerpos son evocacio-
nes y representaciones de el “Otro”, de los indios genéricos considera-
dos como seres no humanos, bestias que tienen que ser maltrata-
das. Se castiga la invasion de el “Otro” torturando los cuerpos de
estos nifas y nifios. Esta deshumanizaciéon de los indios destroza tos
sentimientos de solidaridad. La hostilidad racial impide la capacidad
de sentir que esa experiencia “me podria pasar a mi” y que, por lo
tanto, las victimas de estas acciones son tan humanos como los ver-
dugos.”

Tanta crueldad, también, demuestra mucho miedo y odio a si mis-
mo. Miedo de los verdugos a que sus origenes sociales puedan estar
cercanos a los indios y por tanto una necesidad de demostrar cons-
tantemente su diferencia y supuesta superioridad sobre éstos. Pero
este odio al indio no es mas que una forma de auto-odio. El mestizo

6. Joel Kovel, White Racism (New York: Columbia University Press, 1984), p. 36.
{Subrayado en el original).

7. Feagin y Vera, White Racism, pp. 15-16.
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reniega de su parte indigena y tiene que constantemente demostrar
su “superioridad”, aun cuando estos despliegues soélo ilustren la
imposibilidad de que los mestizos acepten su humanidad blanca e
india. También hay un miedo al ascenso social de los indios, que en
el caso de Otavalo es vivido y sentido como un conflicto de poder
suma-cero. Estos mestizos piensan que si los indios progresan, los
mestizos como grupo pierden y por lo tanto se tiene que impedir el
acceso a la igualdad y a la plena ciudadania de los indios. Estos
mestizos tienen miedo de perder el capital simbélico que les da su
“superioridad” racial, pues pese a ser pobres, son, al menos, “mejores”
que todos los indigenas. Estos despliegues de brutalidad racista
confirmarian las hipotesis sicosociales de que quienes ven amenaza-
do su estatus social tienden a ser los mas llenos de prejuicios. El
racista fanatico tiende a venir de la baja clase media, es el “hombre
comun que vive de las migajas de la cultura burguesa... No concienti-
za su odio al amo pues proyecta este odio hacia alguien a quien ve
mas bajo que él.”

Este racismo de clase baja por supuesto que no proviene del va-
cio, se reproduce y esta influenciado por el racismo de las clases
altas hacia los indios y hacia los mestizos pobres. El racismo de los
blanco-mestizos pobres no sélo reproduce el racismo de las clases
altas, también es ambiguo. Por un lado, otorga un capital simbodlico a
los blanco-mestizos pobres; pero a su vez es una forma de auto-odio
constante. El blanco-mestizo pobre esta muy proximo al mundo indio
y muy lejos de los blancos. En cada acto de odio al indio se odia a
si mismo aun sabiendo que la meta de la blancura es un ideal inalcan-
zable.

Ademas, tal vez se manifieste un miedo mas profundo: un terror
a que la “suciedad” de los indios contagie y manche a estos blancos y
mestizos. Joel Kovel anota que todo grupo que ha sido victima del
racismo y relegado a las posiciones mas bajas de la sociedad ha
sido considerado como sucio y apestoso.® El grupo dominante que se
considera superior, por lo tanto, independientemente de la realidad
de que cada individuo del grupo considerado como inferior esté limpio

8. Joel Kovel, White Racism, p. 56.
9. Joel Kovel, White Racism, pp. 81-90.
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o sucio, huela a rosas 0 a excremento, considera a las personas de
este grupo social como sucios, apestosos e intocables que les pue-
den. contaminar y manchar. Esta idea de contaminacion puede
manifestarse como en los Estados Unidos en prohibiciones de tocar y
sobre todo de tener relaciones sexuales con quisnes son considera-
dos de una raza inferior, pues el contacto interracial “mancha” la pure-
za de la sangre blanca. Pero también en sociedades mestizas donde
no existen prohibiciones al contacto sexual interracial, existe el miedo
y la verglienza a todo lo que recuerde origenes y contactos con
este mundo de los indios visto como sucio y apestoso. Por lo tanto,
se explicaria porque se trata de reducir al minimo los contactos y
roces con los indigenas pues el olor a indio se les puede pegar y en
muchos casos estos racistas fanaticos recién se estan “limpiando” de
sus vestigios indigenas.

Los auditorios de estos rituales cumplen en la trama, varios pape-
les. Los compafieros de clase que toman parte en los suplicios a los
nifos indigenas se familiarizan, aceptan y reproducen las jerar-
quias raciales. Aprenden que los indios son “brutos, apestosos, de-
ben cuidar borregos o vacas” y ellos por su condicion de mestizos,
aunque a veces pobres, siempre seran superiores a los indios. Los
padres de familia mestizos que presenciaron los insultos y torturas a
Fidel, por ejemplo, se sienten reconfortados y reasegurados de su
posicion en la sociedad. Pese a que los padres de Fidel, o de cual-
quier otro indio, tengan mas dinero que ellos, en su imaginacion siem-
pre seran inferiores.

Fidel continua su relato sobre sus primeras experiencias en el sis-
tema educativo:

Cuando volvi a la escuela la profesora me trataba tan mal que nos
hacia arrenpentir de ser indigenas. No tenia ninguna consideracion
con nosotros. Nos decia, pasa, pasa hijito al pizarrén, longo mana-
vali [bueno para nada], no tengo tiempo para vos. Entonces como la
profesora no nos demostraba respeto y menos consideracion, los ni-
nos mestizos que eran bien tratados comprendieron lo malo que era
ser indigena o longo como ellos nos llamaban. Asi que, igual que la
profesora, cuando se dirigian a nosotros nos decian longo y aun
cuando estabamos limpios nos gritaban: jlongo sucio! Ademas, cuan-
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do pasabamos al pizarron y si nos equivocabamos en algo la profero-
sa gritaba: ja cuidar vacas longo rudo, para eso servis manavali! Sin
embargo, cuando un nifo mestizo se equivocaba en algo mucho mas
simple que nosotros los indigenas, la profesora jamas se expresaba
mal ni tampoco les decia groserias. Pero, en cambio, a nosotros nos
gritaba e incluso nos pegaba. Tal era el trauma que yo tenia que
solo el pensar que tenia que estudiar, por lo tanto, me provocaba
desvelo es decir, no podia dormir.

Es interesante que nuestro entrevistado use el plural para narrar
sus experiencias. Debido a que la individualidad de la victima del
racismo no existe para los agresores racistas y que cualquier indio,
independientemente de su estatus econdmico o género, pueda ser
victima del racismo, el racismo es vivido como una experiencia colecti-
Va'w

El racismo, como lo ilustra el relato de Fidel, es un habito al que
somos habituados y que habita en nuestro cuerpo.'” Ei discurso de la
profesora reproduce los prejuicios cotidianos sobre los indios. Dice
que los indios son sucios, rudos, seres sin razon, ni la capacidad
humana de aprender. Este discurso racista se da en los salones de
clase. Asi los nifos blancos y mestizos aprenden la “verdad” sobre
los indios y los nifios indios se “arrepienten” de ser indios. El racismo
es un discurso y una practica social que se da dentro de instituciones
concretas. La escuela ensefia el racismo. El cuerpo de los nifios
indigenas es marcado con el estigma de ser indio en una sociedad
que desprecia su cuerpo. Por altimo, lo interesante es que el racismo
de la profesora es casi inconsciente. El racismo es parte constitutiva
de su ser y ella reproduce y produce el racismo en sus interaccio-
nes cotidianas con los estudiantes.

Los rituales racistas pueden ser subvertidos. El puablico o la victi-
ma pueden desmoronar y cuestionar estos rituales. A continuacion
analizaremos las posibles respuestas ante la agresion racista en la
escuela y el colegio. Analiticamente se pueden diferenciar las si-
guientes estrategias de respuesta y resistencia: aceptacion pasiva, el

10 Feagin y Sikes, Living with Racism, p. 16. .

11 Pierre Bourdieu, Outline of a Theory of Practice, (Cambridge: Cambridge
University Press, 1977).
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uso de la reciprocidad desigual (modelo paternalista de la hacienda)
para escapar del maltrato dando regalos para comprar un mejor roce
social, y la impugnacion (de la victima, de sus padres o del publico) de
los actos racistas.

Una primera respuesta es la aceptacion pasiva, pues la falta de
recursos no permite otras estrategias de resistencia. Esta parece
haber sido la suerte de la mayoria de indigenas de bajos recursos
econdmicos durante el reinado de las haciendas y antes de los pro-
gramas de educacion bilingle intercultural de mediados de los afios
ochenta. Nuestros entrevistados de mas veinte y cinco anos por lo
general recuerdan experiencias de violencia fisica en las escuelas de
sus comunidades o de pueblos aledaios. Por ejemplo, un dirigente
indigena de 41 afnos que fue un campesino pobre en su nifez en San
Francisco de Oyacoto recuerda:

Cuando eslaba en la escuela, quizas por equivocacion de una
letra, eramos maltratados con Ila regla hasta rompernos la cabeza.

- ¢ Qué decian los profesores?
Por qué vienen sucios, por qué no se bafian...
- Ante eso, ¢ que respondian Uds. ?

Nos aguantabamos lo que nos decia el profesor.

- ¢ Se acuerda alguna otra experiencia mas dentro de la escuela?

La experiencia que me acuerdo es esa pero en esa época habian
dos nifios de los mestizos que por casualidad vivian por alli, ellos
también nos ostigaban mucho.

- ¢Porqué?

Nos decian que eramos indios, nos remedaban porque en esa

época no podiamos hablar bien el Castellano, ellos nos humillaban.

Muchas veces nos malirataban y no podiamos hacer nada, mas bien
teniamos miedo.
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- . Qué nomas les hacian estos nifios mestizos?

Nos maltrataban, nos perseguian a golpes y purietes.
- ¢ Ustedes no hacian nada?

No porque teniamos miedo.
- ¢Por gué tenian miedo?

No se pero sentiamos, la mayoria corriamos.

¢ Cémo explicar este pavor a los mestizos? De acuerdo a Manue!
Antonio Garreton analiticamente se pueden diferenciar dos tipos de
miedo: el miedo al cuarto obscuro -a lo desconocido- y el miedo al
perro que muerde.'”? El miedo a los blancos y a los mestizos se
explica, en parte, por la falta de conocimiento del mundo de estos
seres que dicen ser superiores. Por ejemplo, un educador intercuitural
bilinglle recuerda que su profesor de la escuela le inspiraba horror.

Por lo que era misho [mestizo] crefamos que era sabio, que venia
de otro mundo, no sabfamos como crecfan, ni conociamos el destino
de ellos, nunca se presentaban, de pronto se ponian al frente y nos
ponian las letras como debiamos aprender y si no aprendiamos nos
maltrataban.

Este miedo es ademas producto de la violencia cotidiana y ritual a
la que fueron sometidos los indios en las haciendas.' Cuando nues-
tros entrevistados de origen campesino asistieron a la escuela, la
hacienda continuaba siendo la institucion social que dominaba el
campo ecuatoriano y luego de la disolucién del sistema hacendario
la memoria de la violencia, de la dominacién étnicafacial seguia
siendo muy fuerte. Ademas, el miedo era el resuitado de las estrate-
gias que los profesores, padres de familia y companeros mestizos

12. Manuel Antonio Garreton, “Fear in Military Regimes: An Overview,” en Juan
Corradi, Patricia Weis Fagen y Manuel Antonio Garretén, eds., Fear at the Edge (Ber-
keley: University of California Press, 1992) p. 14.

13. Véase el excelente analisis sobre ia violencia en la hacienda de Andrés Guerre-

ro, La Semantica de {a Dominacion (Quito: Libri-Mundi, 1991), pp. 194-212.
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utilizaron para marcar su superioridad y la inferioridad de los indios.
Es asi como la presencia de los mestizos aterrorizaba a los niflos
indigenas y a sus padres que, al no tener recursos para impugnar los
vejamenes, tenian que aceptar pasivamente los actos racistas. Esta
resignacion pasiva fue principalmente una estrategia defensiva ya
que ia falta de recursos no permitian acciones contestatarias mas
directas.

Aparte de recrear las jerarquias étnicas, de atemorizar y de aterro-
rizar a los nifos, la escuela trataba de destruir todo vestigio de la
cultura indigena. Un entrevistado recuerda:

Por otro lado, era prohibido hablar el idioma Quichua. Si es que
hablabamos nos decian que eramos ignorantes, que debiamos botar,
que no servia, aqui deben aprender a hablar el idioma Castellano.
Igual Ila vestimenta que nos poniamos nos rechazaban, yo me iba
con pantalén y alpargatas asi habia crecido, por el hecho de que
estabamos con alpargatas nos decian que los pies estaban sucios,
nos ortigaban, nos fregaban con piedra. Eso mismo es una humilla-
ciéon. Muchas veces nos encontraban hablando en Quichua. Gritando
venia el profesor, nos ponia un palo en la boca para que no hable-
mos, y asi una serie de cosas.

Este relato ilustra ia manera como la educacién en las comunida-
des indigenas, mas que impartir conocimientos, era vista como una
estrategia colonial para “civilizar” y transformar en mestizos a los in-
dios. La aculturizacién se practica a través de los castigos fisicos y de
las prohibiciones a todo lo que recuerde al mundo indigena. La solu-
cion al “problema indio” es vista como su aculturizacion y transforma-
cion en mestizos a través del “lavado” y de la erradicacién de su
cultura. Por eso, el profesor friega con piedra a los nifios y les ortiga
para erradicarles su cultura, costumbres e identidad india.

El miedo paralizante y la impotencia de padres y nifios ante el
terror a los blancos y a los mestizos omnipotentes contrasta con las
estrategias de los indios de clase media. Estos, como veremos a
continuacion, no sélo tienen acceso a escuelas y colegios predomi-
nantemente mestizos, sino que también tienen los recursos econémi-
cos para negociar un mejor trato con sus profesores mestizos. Esta



El racismo en Ecuador 41

negociacién se basa en la reciprocidad desigual que imperaba en -
las haciendas y que los indios trasladan a otros ambitos de su vida
cotidiana. Los indios, que no son considerados como ciudadanos y
cuyos derechos se pisotean constantemente, tienen que recurrir al
uso de regalos para negociar un mejor trato de los profesores mesti-
zos. Estos intercambios son “plataformas de entendimiento” a través
de las cuales los sectores dominantes y subordinados aceptan y
negocian los términos de la dominacion.™

Fidel cuenta que su padre, un dia me dijo, hijo bafiese, cambiese
de ropa y yo le pregunté ;para qué? El me respondio: es que
tengo una buena idea. Asi que sin mas preguntas hice lo que mi papa
me dijo y cuando ya estaba bien arreglado, me hizo subir al carro.
Yo pensaba dentro de mi ;a donde me llevara? Cuando de pronto
me di6 tanto miedo porque mi papa se estaciono frente a la casa
de la profesora que era mia. Yo le dije a mi papa: ;papa para que
vamos aca? Y él me contesto: hijo la profesora nunca mas le pegara.
Ahf supe que mi pap4 sabia todo lo que me pasaba en la escuela,
pues a pesar de que iba con un chibolo en la cabeza o con la oreja
sangrando por un rasgufio, yo siempre habia dicho que me habia
calfdo nunca dije que la profesora me habia pegado. Nunca dije que
nos pegaba con tremendo puntero o reglazos siempre dije que me caf
o simplemente: jay me he rasgado! no me he dado cuenta, mi papa
se quedaba callado, triste apretaba los labios y no decia nada. Ese
dia supe que mi papa sabia lodo lo que me habia pasado y si me
estaba diciendo en ese momenlo, que la profesora no me pegaria
nunca mas pensé que iba a reclamarle a la profesora y por lo tanto,
ella me haria perder el afio o me castigaria mas. Asi que traté de
seguir ocultando la verdad y le dije a mi papa pero la seforila profeso-
ra nunca, nunca me ha pegado, no piense asi papi. Pero mi papa me
miré de una forma tan especial que no pude seguir negando y lo tnico
que hice fue quedarme callado y esperar a ver lo que pasaba.

Por momentos rezaba, rogaba para que la profesora no estuviera
en la casa. Cuando mi papa golped la puerta de la casa de mi
profesora, mi corazon me latia fuertemente. De pronio se abrio la
puerta y salié Ia hija de la maestra y dijo despectivamente ;que quie-

14. José Bengoa, Conquista y Barbarie. Ensayo Critico Acerca de la Conquista
de Chile, (Santiago: Ediciones Sur, 1992), p. 27.
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ren? Entonces, mi papa pregunté por la maestra. Entonces, ya le voy
a avisar si es que quiere recibirles y grito: jmama te estan buscando
unos longos, unos guangudos son! La maestra salio y al mirarnos
dijo: ;qué queris? ;a qué venis? Entonces mi papa respondio,
seforita profesora venimos a hablar con usted y ella siguié muy agre-
siva diciendo, yo no tengo nada que hablar con vos rosca, atrevido.
Seguramente la profesora pensé que mi papa le iba a reclamar por-
que le dijo: tu hijo es tan travieso que anda como tonto cayéndose de
cabeza, tienes que decirle que esté quieto en clase. Entonces mi
papa dijo, asi ha de ser sefiorita pero es otro asuntito que quiero
hablar con usted. Pero que quieres, deci no mas, decia la profesora
con tono muy despreciativo. Asi que como la profesora no nos dejara
pasar adentro de su casa para tratar el asunto, mi papa le dijo,
sefiorita yo solo queria regalarle un regalito por el dia del maestro y
queria decirle que si no le gusta, usted puede venir a mi almacén, que
usted si conoce, para que cambie por alguna otra cosa que a usted
le guste, no importa el precio. Yo quiero hacerle este regalo porque
usted es la profesora de mi hijo. Diciendo esto, me puso en frente de
ella pero como estaba muy nervioso bajé la mirada. Entonces ella se
turbo un poco y dijo, ah hijito no era de que te molestes, veni al
zaguan, no vale que la gente vea que estas haciéndome regalos y
siguié diciendo, asi que este es tu hijito? Si dijo mi padre, ella contes-
16, poco rudo es y mi padre contesto asi creo, por eso vengo a pedirle
de favor que le ayude, no que le haga pasar el afio sin saber nada, yo
creo que no es mucha molestia, que le ayude ensefiandole todo lo que
él tiene que aprender, que le ayude con voluntad, con carifio. Enton-
ces la profesora respondio: si yo les tengo carifio a todos, ;no es
cierto? y me mir6. Yo tenia mis ojos hacia abajo y dije, si, si nos tiene
carifio y mi papi dijo, claro sefiorita yo se, sélo que al decirle eso es
como que le estuviera recomendando a mi hijito para que le ensefie
todo lo que pueda. Al decirle esto la profesora dijo, bueno ya entiendo
y dandole unas palmaditas en la espalda a mi papa le dijo, tranquilo
hijo, tranquilo, andate nomas, pero no diras a nadie que me sabes
hacer regalos y mi papa dijo, claro que no. Al momento en que mi
papa se subia al carro, la profesora le pregunto, tuyo sera ese carrito,
si, le contesté mi papa. jAh! dijo con asombro y se despidié. Yo me
sentia algo confundido y al mirarle la cara a mi papa, pude ver como
un sudor cubria toda la cara, y al mismo tiempo con sahsfacc:on y
melancolia me dijo: jojala nunca te vuelva a pegar!
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Esta interaccion entre el padre de familia pudiente y la profesora
mestiza ilustra el caracter de las relaciones interétnicas durante el
reinado de las haciendas. Este didlogo debe haber ocurrido en
Otavalo a finales de los afios sesenta. En esa época la hacienda
tradicional, aunque debilitada y en transicion, seguia siendo la institu-
cién social dominante en el campo serrano. La interaccion del indio
rico con la mestiza de clase media baja, pero de alto status,
reproduce el tipo de interacciones entre el hacendado con “sus” indi-
genas. El uso del lenguaje con el que no solo se insulta a los visitan-
tes tratandoles de “longos, guangudos, roscas,” sino también el uso
del vos frente al respetuoso usted que usa el padre de Fidel y la
imitacion del hablado indio con frase como “a que venis” crea una
situacion de superioridad-inferioridad en el trato. Ademas, el padre
de Fidel recrea las mismas interacciones indio-patron, de la hacien-
da, en otros espacios sociales.” El indio haciendo uso del modelo
paternalista de la hacienda pide y suplica un favor. La mestiza, como
el patron, interroga al indio para crear un compromiso en el que, a
cambio de regalos, no castigard ni humillara al nifio. Es importante
recalcar que el indigena acepta el paternalismo y lo usa de manera
estratégica para mejorar sus interacciones con los opresores.

La profesora se comporta de dos maneras con los indigenas. En
un primer momento demuestra agresividad, desprecio y hostilidad.
Luego de reconocer que esta frente a un indio adinerado, que ademas
tiene auto, es relativamente amable. Pide a los visitantes que entren
al zaguan, no a la sala, y cambia su trato del insulto al paternalista
“hijo” que es el término utilizado por los patrones para dirigirse a
sus indios.'® Es importante anotar que al dirigirse de hijo a un adulto,
que ademas tiene un mejor status econdmico, la profesora infantiliza
al indio. Este no es solo visto y tratado como un ser inferior, también
es despojado de su virilidad. No es un hombre, no es un sefior, es un
nifio, un ser asexual, gue como tal no representa ningun peligro para
la profesora. Ademas, al infantilizar al indio, como lo anota Andrés
Guerrero el indio es transformado en “hombre nifio,” un ser estatico,

15. Véase el analisis de la reciprocida en la hacienda de Andrés Guerrero en La
Semantica de la Dominacion, pp. 175-194.
16. Andrés Guerrero, La Semantica de la Dominacién, p. 203.
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que jamas alcanzara una etapa de madurez... y, tampoco, de plenos
derechos ciudadanos.™’

Los costos de esta humilliacion ritual se dejan ver en el rostro del
padre de Fidel completamente cubierto de sudor y lleno de satisfac-
cion y melancolia. Podemos asumir que el sentimiento de satisfac-
cién proviene de saber que sus esfuerzos economicos libraran a su
hijo de los castigos corporales y de melancolia, al saber que pese a
tener dinero tuvo que rebajarse y aparentar humildad y resignacion
frente a la profesora.

Fidel continua su relato. Al dia siguiente que fui a clases, la profe-
sora se habia transformado totalmente, claro que me seguia tratando
de vos, hijito, pero ya no me pegaba, ya no me insultaba de gana,
pero me pude dar cuenta que ese cambio era sélo conmingo
porque a los otros nifios indigenas les segula maliratando igual y algo
que me llamé la atencion fue que me pregunté si yo tenia dinero.
En ese tiempo tener cinco reales era bastante para la colacion, asi
que yo le indiqué un sucre y me dijo anda a comprar caramelos y
regresa. Eso fue en recreo, asf que cuando volvi con muchos cara-
melos donde la profesora, ella estaba con muchos nifios mestizos y
les dijo, cojan los caramelos que este longo les regala, jugaran con él
no! Y los nifios me quedaron viendo sorprendidos. Yo volvi a sentir-
me avergonzado, era como pagarles para que me dejaran jugar con
ellos.

Esta plataforma de entendimiento basada en la reciprocidad des-
igual con la que se negocian las relaciones interétnicas es exitosa
para Fidel. Logra comprar el respeto de su profesora y escapar a las
torturas fisicas. Ademas, su categoria de indio rico le abre un espacio
de ftolerancia, mas no de amistad, con sus compaheros mestizos.
El dinero le permite a Fidel acceder a privilegios que le son
negados por su raza. Clase y etnia son constantemente negociados y
le abren espacios a nuestro entrevistado.

17. Andrés Gurrero, “Una Imagen Ventrilocua: El Discurso Liberal de la ‘Desgracia-
da Raza Indigena’ a finales del Siglo XIX." En Blanca Muratorio, ed., Imagenes e
Imaginercs, (Quito: FLACSO, 1994), p. 211.
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Los rituales racistas para ser exitosos en recrear las jerarquias
étnico-raciales, como se anotd anteriormente, deben contar con la
aprobacion del pubiico. Si el publico participa como acdlito el ritual es
exitoso. También hay la posibilidad de que el publico de estos rituales
se hiegue a participar y subvierta el acto. A raiz del levantamiento
indigena de 1990, que simboliza la culminacion de un proceso histori-
co mas largo de cambio en las relaciones interétnicas, hay cada vez
mas una oposicion de los indigenas y de algunos blancos y mestizos a
que continden estas humiliaciones. Pese a que las antiguas actitudes
racistas, producto de la matriz colonial y de la hacienda, todavia per-
duran, se observan nuevas estrategias para enfrentar al racismo.
Por ejemplo, en la ceremonia de graduacion de bachiler en Cayambe
de Edwin, parte del publico se niega a aceptar las viejas formas de
discriminacionracial.

Fue un halago salir del colegio y salir como el mejor egresado y
ahi fue tambien una de las ultimas discriminaciones que recibi. Pri-
mero, me nombran como el mejor egresado del colegio y como siem-
pre dan una medalla al mejor egresado tuve la oportunidad de pasar
adelante a la tribuna, de que me cifian la medalla de oro que
siempre dan y es cuando, salen gritando unos jovenes en los grade-
rios: a ese indio no le den. En toda esa multitud que estaban en el
coliseo de Cayambe, porque él no se merece, y han estado justo a
lado de unos primos y de mi hermano. Te cuento que se arma un
relajo mi hermano y mis primos defendiendome, se comienzan a
pelear entre ellos. Ahi fue como que me dieron un balde de agua fria
al momento que escuche eso y es cuando también me tocaba
hablar y agradecer a nombre de todos los estudiantes que egresaba-
mos en esa ocasion alrededor de unas doscientas gentes. Te cuento
que de esa frase que me dijeron en los graderios me ayudaron
mucho a tomar conciencia. Primero en el discurso que pude dar,
tomé en cuenta mucho eso, dije que muchas de las personas lamen-
tablemente a pesar de haber cursado en una escuela o en un colegio
y de haber, tal vez, llegado a la universidad son mas ignorantes que el
mismo indio les dije, porqué a nosolros no nos dan una oportunidad,
le dije también que me sentia orgulloso de ser del campo, de ser
indio.
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Recibir una medalla es para mi un halago y esto es lo que me
ayudara a seguir adelante y lo que es mas me ayudara a ser yo
mismo y muchas gracias por hacerme caer en cuenta de que soy
indio. Pero indio con orgullo y con capacidad y estuve a punto de
llorar, pero no fue asi al contrario recibi del resto del publico que se
enconiraba ahf los aplausos y lo que es mas de mi madre y de mi
padre que de alguna manera me ayudaron en ese momento. Imagi-
nate en el momenlo mas alegre que te hagan sentir mal.

La reaccion de familiares, amigos y de algunos asistentes a este
acto ayudan a que los gritos de indio se transformen de insulto en
simbolo de orgullo étnico. Este episodio ilustra Ja importancia del
publico que de acélitos se transforman en criticos del racismo. Al
impugnar el comportamiento de estos muchachos racistas, los asis-
tentes ayudaron a nuestro entrevistado a tomar orgullo de su identi-
dad y a seguir superandose. En la actualidad Edwin es estudiante
en la Universidad.

Desafortunadamente, la mayoria de blancos y mestizos no impug-
nan los actos racistas. El relato de una prospera comerciante ilustra
como en Otavalo, debido a la fuerza econémica de los indigenas, a
sus organizaciones y al orgullo étnico, los indigenas cuentan con mas
recursos para resistir el racismo:

Mi hijo llegé de la escuela y me dijo, mama vaya a hablar con la
profesora porque dicen que nos van a cortar el pelo que para el
desfile tenemos que ponernos una chaqueta y zapatos y que tam-
bién lo principal es que nos corte el pelo. Y le pregunté a mi hijo: ¢y
qué dices vos? Con toda su inocencia me dijo: yo no quiero cortarme
el pelo. Me fui a hablar con la profesora y le dije: sefiorita vengo a
saber si sera cierto que le ha dicho a mi hijo que hay que corarse la
lrenza para el desfile. Entonces me dijo: veras hijita todos los nifios
tienen que estar uniformados y no ha de valer que unos estén bien
cortados el pelo y otros estén con el pelo largo, cabezones.

- £ Qué hiciste ante esta respuesta de la profesora?

Yo le dije: muy bien sabe que nosotros somos indigenas, no pode-
mos cortarnos el pelo. Entonces la profesora dijo: veras hijita ese no
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es mi problema pues, si tu guagua no viene el dia del desfile sin el
guango aqui va a estar el peluquero y yo le he de rapar bien. Ahj si
ha ser un verdadero hombre, porque andan con su chimba larga
como que fueran mujer. Ni se puede saber bien si son hombres o
mujeres. Ya sabes, cértale por tu propia voluntad el guango, ya es
hora de que sean civilizados. Yo tenia tantas iras. Nosotros si
somos civilizados y nuestra civilizacion dice que nuestros varones
tienen que tener trenza. Entonces la profesora me dijo: hay hijita,
vos también, ya es hora de que se madermicen. Créeme que es
mejor que le cortes a tu guagua el guango. Diciendo esto se alej6
como para cortar la conversacion. Me dijo, mahana hay reunién a las
tres de la tarde si quieres vendras. Asi que diciento esto se alejo. Yo
sinceramente me quedé preocupada.

- Realmente hablaron de este problema de los nifios indigenas que
querian cortarles el pelo en la escuela, hablaron de eso en la reunion?

Si, aunque fue dificil tomar el tema.
- ¢Por qué?

Porque en esa reunion de padres de familia, la mayoria eran gente
mestiza y habiamos pocas familias indigenas como seis, o sea que
éramos menos. Asi que entre ellos los mestizos mas hablaban de la
ropa de los nifnos, del refrigerio, del baile, del carnaval. En fin, habla-
ban de todo pero menos de los nifios indigenas a los que les querian
cortar el pelo. Asi que yo fui definitivamente a darme cuenta de que
nadie hablaria, tomé la palabra. Yo dije, tenemos aqui algunas ma-
dres de familia un problema y es que a nuestros hijos para el desfile,
los profesores estan diciendo que les van a contar el pelo.

Cuando terminé de hablar surgieron murmullos, unas risas, en fin
se hizo una gran bulla. Asi que unos dijeron casi gritando jque mas
quieres que les hagamos gente! Otros decian jya es hora de que se
corten el guango! Es decir, que mi preocupacion la llevaron a chacha-
ra, la reunion se acabd. Todos los padres de familia mestizos comen-
zaron a salir diciendo esta longa esta loca. Se fueron dejandome con
la palabra en la boca. Asi que como me dieron la espalda y ante esa
reaccion, me quedé callada y preocupada.
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Esta confrontacion sobre un simbolo de identidad, la trenza de los
hombres y nifios Otavalefios, ilustra los cambios y continuidades en
las relaciones interétnicas en el Ecuador actual. Las profesoras y la
directora de la escuela contindian interactuando con los indigenas con
los céanones del racismo directo y vulgar producto de la matriz colo-
nial. Se sienten con el derecho de insultar, gritar y no respetar los
derechos de las madres de familia indigenas. También el lenguaje
que usa la profesora en su trato con Maruja (“hijita”) busca recrear
los antiguos canones de interacciones jerarquico-raciales de la ha-
cienda que infantilizan alos indigenas.

Los padres de familia mestizos tampoco han cambiado. Ante la
preocupacion y el reclamo de la minoria india se burlan de éstos,
les insultan de “longa loca” y articulan, al igual que el personal docente
de ta escuela, el discurso dominante de la sociedad blanco-mestiza
sobre los indios. Este discurso usa las oposiciones binarias de civili-
zacion versus barbarie; madernizacion versus atraso; gente versus
animales, para negar el valor y la humanidad de los indios, reafirmar
la supuesta superioridad de la cultura blanco-mestiza e indicar a
los indios la futilidad de mantener su cultura presentando a la suya
como el punto inevitable de llegada de la evolucién histérica. Es
interesante que los blancos y los mestizos de Otavalo se aferren al
racismo como una defensa de sus privilegios de casta ante la fuerza
econémica de los indigenas sin darse cuenta de que su odio al indio
no es MAas que un odio a si mismos, una negacion de su ser
mestizo que es, en parte, indigena.

Las madres de familia de esta escuela recurrieron a las organiza-
ciones indigenas locales para resistir y afirmar sus derechos ciudada-
nos de ser diferentes. Maruja relata:

Hicimos una comisién para ir a hablar en la organizacion indige-
na.... Nosotros les comunicamos lo que estaba sucediendo, ademas
les indicamos que en la escuela ni siquiera nos querian tomar en
cuenta que nos decian, que dejemos nomas cortar el pelo a los gua-
guas. Asi que los dirigentes indigenas dijeron... que hagamos una
comision para hablar directamente con el Director Provincial de Edu-
cacion. Hicimos una comisién de padres de familia acompanados por
un dirigente indigena provincial.



El racismo en Ecuador 49

- ¢ Tuvieron algun problema para hablar con el Director Provincial de
Educacion?

Afortunadamente las elecciones eran proximas. Asi que los can-
didatos tenian que estar muy corteses. Asi que el Director nos
recibio nomas. Nosotros expusimos el problema de la escuela, que a
nuestros hijos querian cortarles el pelo. Parecia, sinceramente, que
el Director se horrorizo de este problema, asi que envié un comunica-
do a la escuela indicando que no podia cortar el pelo a los nifios
indigenas porque eramos la raiz cultural de la nacion... Fuimos
llevando el comunicado que nos dio el Director de Educacion a la
escuela. Entregamos este documento a la Directora y ella se puso
muy molesta y dijo bruscamente: cuando una trata de ayudarles
para que salgan del atraso estos longos quieren vivir como salvajes.
Yo le conlesté que no debia tratarnos asi, que todos deberiamos
ser iguales. La Directora dijo, si vas a seguir haciendo problema
mejor sera que busques otra escuela... Leyendo el documento del
sefior Director dijeron que no les cortarian el pelo el dia del desfile,
todas las madres indigenas estuvimos felices de ver a nuestros hijos
integros con su trenza. Asi fue como logramos que no les cortaran el
pelo a nuestros hijos.

Es interesante que el Director Provincial de Educacién de Imba-
bura, el otro personaje mestizo de este relato, tenga una actitud dife-
rente ante los indios. Este funcionario estatal no sélo recibe atenta-
mente a la comision de madres de familia y a los representantes de
la organizacién indigena, sino que también accede a sus pedidos,
redacta una carta en la que ordena que no se corte la trenza a los
nifos, y, a diferencia de los otros mestizos, dice que los indios son,
nada menos que, “la raiz cultural de la nacién.” La actitud del
funcionario estatal es explicada por Maruja, con mucha sagacidad,
como una maniobra politica en busca de votos indios. Pero la actitud
de este politico' y funcionario estatal también es un indicador de la
fuerza y legitimidad de las organizaciones indigenas de Otavalo.
Estas se han convertido en interlocutores con el Estado y tienen la
fuerza para conseguir resultados concretos.

Tal vez, el cambio mas interesante que se observa en este conflic-
to es la actitud de Maruja y de otras indigenas ante el personal de la
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escuela. A diferencia del padre de Fidel que tuvo que recurrir a la
reciprocidad desigual del paternalismo de la hacienda para que
mejore el trato a su hijo, ahora se exigen derechos de ciudadania.
Cuando estos derechos son negados se recurre a la organizacion
con otras madres de familia y se usan los contactos con la organiza-
cion indigena. La lucha por los derechos de estos indigenas como
ciudadanos va de la mano de una valoracién y afirmacién de su
identidad. No se aceptan las oposiciones binarias del discurso mesti-
zo que los relega a una condicién de inferioridad. Ahora se valora la
particularidad de la “civilizaciéon” indigena.

La Universidad

“La Politécnica [es] para gente muy inteligente y obviamente ahi
no pueden entrar indios, los indios no tienen mucha capacidad para
pensar” (Palabras de un profesor de colegio a Luis Alberto).

Idealmente la Universidad deberia ser un espacio donde el racis-
mo no pueda manifestarse. Las reinvidicaciones que llevaron a la
democratizacion de la ensefianza superior, los slogans de que la
Universidad es del pueblo y, en fin, la ideologia progresista de mu-
chos estudiantes y profesores llevaria a pensar que los indios que
lograron superar los obstaculos institucionales e interpersonales
para llegar a la Universidad no tengan que vivir de nuevo las
dolorosas expetriencias de su nifiez y adolecencia. Es mas, se podria
asumir que sus companeros de estudio rechazaran las actitudes ra-
cistas de algunos profesores y compaiieros, subvertiendo la normali-
dad de las interacciones en las que se recrean las jerarquias
étnico/raciales. Pero, a su vez los estudiantes indios que ingresaron a
la Universidad en los afios setenta y principios de los ochenta fueron
pioneros. Estos estudiantes abrieron espacios que, anteriormente, les
estaban restringidos, por lo que no asombra que hayan sido victi-
mas de la agresion de blancos y mestizos que reaccionaron defen-
diendo su exclusividad de ser los Unicos que tengan acceso a estos
“templos del saber.”

Fidel recuerda su estatus de pionero, literalmente era el lnico
estudiante indigena en la Escuela de Derecho de la Universidad
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Central a finales de los afios setenta. En su primer afio, tuvo la
siguiente experiencia con uno de sus profesores:

Comenzo a preguntar sobre lo que habiamos visto la clase ante-
rior, me pregunté a mi. Como te dije, siempre trataba de estudiar lo
mas que podia para no quedar mal. Respondi a todas las preguntas,
pero parece que esto no le gusté al profesor, porque frontalmente me
dijo, crees que porque me conltestaste las simples respuestas has
ganado el ano. No, te equivocas y ;sabes por qué? Porque el indio
se hizo para el trabajo en la hacienda. ¢;Qué haces viniendo aca?
¢ Qué quieres ser renegado? Cuidado conmigo, no quiero verte mas
en clases. Regresa no mas a tu llacta, aqui la Universidad es para
blancos.

La reaccién del profesor al tener un indio en su clase no puede
ser mas reveladora de como los racistas ven el acceso a ciertos
espacios como privilegios de castas. El lugar de los indios es el
trabajo manual en el campo. Su condicion de indios les prohibe el
acceso a la Universidad, pues es un espacio para los blancos. Fidel
en lugar de regresar a su “llacta,” que en este caso es un prospero
almacen de artesanias en Otavalo, decide seguir estudiando.

Al dia siguiente mis comparieros dijeron, dirigiéndose a mi,
Jvas a entrar a clases? Yo dije si, pero ;que te dira el profesor? Asf
que eniré temeroso y me senté al fondo y no pude ocultarme
porque cuando tomé la lista me identifico. Se levanitd y vino
directamente hacia mi y me grité: jfuera! Me paré y le dije, no,
porque no he hecho nada malo. Ademas, jla Universidad es del
pueblo! Entonces el profesor me dijo, tienes razon hijito, la Universi-
dad es para el pueblo no para el indio. Acaso no sabias que el indio
no es pueblo. Elindio es una herramienta de hacienda, dijo. Diciendo
esto, gritd: jfuera! Entonces le dije, disculpe doctor usted de aqui no
me saca o me saca solo a la fuerza. Entonces el doctor se puso rojo
de iras y me pregunté ;como te llamas? Yo le dije mi nombre.
Entonces respondio estas perdido el afio, salvo que lte corles la
chimba y te hagas gente como nosotros... Perderé el afno le contes-
té. Entonces el doctor me dijo, largate longo rebelde, no soporto
longos alzados. Entonces como se me ocurrié esa terrible mentira y
le dije, esta bien, me iré, le anticipo que el dia lunes todos los indige-
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nas de Otavalo vendran a reclamar, pues yo soy dirigente de casi
todas las comunidades indigenas de Imbabura. Cueste lo que me
cueste, traeré a mi gente a que reclame esto que usted me esta
haciendo.  Entonces el profesor riéndose me dijo, esto te ha de
costar miles y miles de sucres. Ante esto, quizas con un poco de
prepotencia, le dije: jyo soy millonario seria bueno que vaya a
conocer Otavalo y pregunte por mifamilia! No me imporia gastar-
me dinero, le juro que traeré a toda mi gente diciento esto, hice un
ademan para salir. Entonces el profesor me dijo, quédate, quédate
no quiero pelear con indios locos ya es suficiente contigo, no quiero
tener problemas con mas indios y todavia mas sucios que vos. No
entendia porque ese odio tan grande a los indios, después supe o
tuve conocimiento que el doctor era hijo del capataz de la hacienda de
los Gangotena en Riobamba. Este capataz padre del profesor de la
Universidad era hijo de padres indigenas de Chimborazo, entonces
comprendi que lo que él trataba, era de esconder al maximo su identi-
dad.

La tenacidad de Fidel al continuar sus estudios universitarios
pese a que este profesor le agreda, insulte y amenace con frustar
su carrera académica es admirable. Ante los insultos del profesor
de que un indio no puede ni debe estar en la Universidad, Fidel
responde: “la Universidad es del pueblo.” Esta frase que recoge la
ideologia por democratizar la ensefianza, del movimiento estudiantil
de finales de los setenta, permite que el profesor replique articulando
su definicion de pueblo. Para el profesor los indios, que son “herra-
mienta de hacienda,” no son parte del pueblo. Para ser del pueblo
deben dejar de ser indios y en sus palabras civilizarse es “cortarse la
chimba” y “hacerse gente como nosotros.” Solo al dejar de ser indios
adquiriran su verdadera humanidad que les permitira ser parte del
“pueblo” ecuatoriano.

La mentira/amenaza de Fidel de transformar este acto racista en
evento politico obliga al profesor a permitirle continuar en su clase.
Coémo Fidel lo anota solo la organizacidon puede frenar estos actos
racistas. Pero cuando no hay otros indios en la Universidad, la Gnica
solucion fue la amenaza/mentira de la accion colectiva. Es importan-
te constatar que los comparfieros de clase de Fidel son acélitos de
este ritual racista. Su silencio, el no denunciar a este profesor ante
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las autoridades y organizaciones estudiantiles, legitimiza las acciones
racistas del profesor. Finalmente, Fidel articula una explicacién sico-
sociologica sobre el racisma de su profesor. El tener sangre indigena,
explican, segln Fidel, el odio a si mismo de este profesor racista.

Ademas de tener dificultades con profesores y compaiieros, los
indigenas tienen que bregar con la hostilidad del personal administra-
tivo de la Universidad. Por ejemplo, una estudiante de Antropologia
de la Universidad Catdlica relata la siguiente experiencia con una
bibliotecaria de la Universidad Central en Quito.

Una vez me fui a la Biblioteca de la Universidad Central a
consultar. Estuve revisando algunos libros y de pronto se asomo una
sefiora bibliotecaria. Me dijo, oye sacate el sombrero, aqui no estas
en el campo, se lrata de una oficina, no estas en el mercado.

La bibliotecaria asume que esta estudiante indigena no debe
estar en la biblioteca y que si desea permanecer tiene que aceptar
los “buenos modales” de la sociedad blanco/mestiza. Esto es,
sacarse el sombrero. El reclamo de la bibliotecaria y sus insultos a la
estudiante: “no estas en el campo, no estas en el mercado” ilustran
el profundo resentimiento de los blancos y de los mestizos ante la
presencia de los indios en sus espacios. Resentimiento que, como lo
anotamos anteriormente, no sélo busca demarcar étnicamente el
acceso a espacios, sino que también responde al odio de su parte
indigena.

En fa actualidad, como anteriormente he senalado, estarn cam-
biando las relaciones raciales. Ademas del racismo vulgar y directo
de viejo cuiio que todavia perdura, un nuevo racismo empieza a
manifestarse. Este racismo no es el de los insultos y los golpes. Es
mas sutil. Se basa en la manera en la que los blancos y mestizos
miran a los indios, los gestos que hacen y como los tratan. Por
ejemplo, Luis Alberto, para quien las palabras de su profesor, citadas
al inicio de esta seccion, de que la Politéctnica no era para indios se
transformé en un reto, ilustra como se manifiesta y vive este nuevo
racismo.
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Si he sentido [racismo] es en la Universidad Catélica cuando
antes iba a la Universidad a un curso de reflexion. Me topaba con
unas muchachas todas muy simpéticas y todas blanqufsimas. Ellas
cuando veian que entraba tenfan una actitud especial para mi. Espe-
cial en diferentes términos por un lado un poco despectivas, nunca
fueron muy hirientes y las otras en cambio eran muy tranquilas me
daban bastante importancia. Yo creo que las dos aclitludes expresan
lo mismo pero de diferente manera. Las dos sentian que yo era
diferente y que de alguna manera tenian que tratarme de forma espe-
cial.

Luis Alberto diferencia dos manifestaciones de este nuevo racis-
mo que ya no es el del insulto y el de los golpes. El poder econémi-
co de los indigenas y la fuerza de sus organizaciones van proscri-
biendo las manifestaciones brutales de opresion racial. El nuevo ra-
cismo se basa en actitudes condescendientes, en gestos y miradas
gque son despectivas mas no de agresiva vulgaridad. Este racismo
de nuevo cuio, que se puede llamar el racismo de la educada frial-
dad, ilustra como los blancos y mestizos retienen su sentido de
superioridad étnico-racial. Estos mantienen su distancia fisica de los
indios. Tratan de minimizar los contactos pues todavia sienten una
repugnancia ante el “Otro.” Pero a diferencia de la agresién y de la
vulgaridad de viejo cufio ahora se trata con educada frialdad y corte-
sia al indio. Ya no se le insulta, pero todavia se le ve como un ser
inferior cuya presencia puede ensuciar al blanco y al mestizo. Por
eso hay que reducir al maximo las interrelaciones con el “Otro” y
cuando se tiene contactos hay que mantener una cortés distancia.'®

La otra manifestacion del racismo de nuevo cufio es la que deno-
minaremos “progresista’, y que se manifiesta de dar demasiada
atencion al indio, para redimirse de la culpa de haber vivido en
una sociedad racista, esta actitud sobrevalora, da demasiada impor-
tancia, a lo indio. Estos blancos y mestizos se han transformado de
racistas vulgares en “Indian lovers.” Aman todo lo indigena. Pero
este amor, esta idealizacién y sobredimensién de lo indio, no deja
de tener connotaciones racistas. Pues como lo anota nuestro entre-
vistado, el indio es todavia visto como un ser especial y diferente a la

18. Este andlisis esta parcialmente inspirado en el trabajo de Joel Kovel, White
Racism, pp. 60-61.
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norma blanco-mestizo y que, por lo tanto, merece un trato particular.
En este caso no es el de la educada frialdad sino el de la idealizada
adoracion.

Conclusiones

Este capitulo ha analizado las experiencias de indios de clase
media en el sistema educativo. Se han documentado los obstaculos
que los mestizos y los blancos crean constantemente para impedir
el acceso de los indigenas a la educacion. El hecho de que pese a
los obstaculos estructurales y de la vida cotidiana haya surgido una
clase media indigena es en si un indicador de la tenacidad y del
valor de este grupo social, que ha logrado sobrevivir a los vejamenes
y frustraciones. Este capitulo ha ilustrado el como los indigenas
sobrepasaron los limites impuestos y han terminado sus estu-
dios.

Este capitulo también ha demostrado cémo el racismo tiene
costos materiales y morales que resultan en una gran disipacion y
desperdicio de energia social.”® A diferencia de concepciones reduc-
cionistas del poder como conflicto suma-cero el racismo ilustra
como toda la sociedad desgasta innecesariamente energias que po-
drian ser usadas para fines que beneficien a la colectividad. Por
ejemplo, muchos talentos son sacrificados en los rituales racistas y
muchos posibles profesionales y técnicos ven frustradas sus aspira-
ciones de completar exitosamente sus estudios. Debido a que el
racismo ecuatoriano es una forma de auto-odio en la que los mesti-
Zos Yy blancos reniegan de una parte de su ser, éstos no solo que
dilapan energia obsesionandose en como diferenciarse y agredir al
indio “Otro,” sino que también incurren en grandes costos siquicos y
emocionales al odiarse a si mismos y al no aceptar su plena humani-
dad.

Este capitulo también ha demostrado los diferentes mecanismos
de discriminacion vy las diferentes respuestas ante ella. Si bien
todavia perdura y perdurara el racismo de viejo cufio estas formas
de opresion brutales son cada vez mas dificles de mantener. La

19. Feagin y Vera en el libro White Racism introducen la nocién de que el racismo
es un desperdicio social.
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lucha por la ciudadania y por los derechos de los indigenas, la fuerza
de sus organizaciones que estan en capacidad de dialogar con el
Estado hacen que este racismo brutal sea impugnado.

Muchos estudiosos del racismo han demostrado su calidad pro-
teica, su capacidad para adpatarse a nuevas situaciones. El racis-
mo en el Ecuador parece estar entrando en una nueva etapa. Junto
a los mecanismos racistas institucionales y a la brutalidad de la
discriminacién de antaifio aparecen nuevas formas de racismo. Tal
vez la menos desarrollada, pero importante en los espacios universi-
tarios, es la de sobrevalorar todo lo indio. Esta es la actitud de
quienes tratan de expiar sus culpas transformandose en “Indian lo-
vers.” {La manifestacion mas comun del nuevo racismo es la de
quienes sienten repugnancia de lo indio pero, en lugar del insulto y
la violencia, recurren al trato frio y en sus roces no aceptan la igualdad
y la humanidad de los indios dirigiéndose a estos como seres espe-
ciales de los cuales deben guardar distancia. *

Por ultimo, los indigenas impugnan el racismo con demandas de
acceso a la ciudadania. De acuerdo a Charles Tilly la ciudadania se
define por “los derechos y obligaciones mutuas entre agentes estata-
les y categorias de personas definidas exclusivamente por su perte-
nencia legal al Estado.” La lucha por los derechos ciudadanos va
de la mano con la construccién del Estado de derecho y el fortaleci-
miento de instituciones liberales democraticas. En el Ecuador, al igual
que en otros paises latinoamericanos, la ciudadania no ha sido la
principal mediacién entre el Estado y la sociedad civil.?' La ciudada-
nia no solo es débil, sino que también se han privilegiado los dere-
chos sociales y politicos ante los derechos civiles.? Lo importante de
las luchas indigenas, tanto de las organizaciones nacionales, como
de los conflictos locales como el del colegio de Otavalo que analiza-
mos, ilustran cémo se demanda la plena ciudadania incorporando
sus dimensiones civil, politica y social. Estas luchas van junto a la
revaloracion de las identidades.

20. Charles Tilly, Democracy is a Lake. The Working Paper Series, N 185. Center
for Studies of Social Change. (New York: New School for Social Research, 1994}, p. 5.

21. Constltese, Carlos de la Torre “Populism and Democracy: Political Discourses
and Cultures in Contemporary Ecuador,” Latin American Perspectives (en prensa,
enhero, 1997).

22. Véase José Sanchez-Parga, Lo Piablico y la Ciudadania en la Construccion
de la Democracia. {Quito: CAAP, 1995).



CAPITULO 1ii

RACISMO Y VIDA COTIDIANA

Este capitulo estudia las experiencias microsocioldgicas o inter-
personales de discriminacién racial en la vida cotidiana de los indios
de clase media. Se analizan los mecanismos de discriminacion
racial que usan los blancos y los mestizos, asi como las respuestas
y las formas de resistencia de los indigenas. Se entignde a la
discriminacién racial como las acciones directas-vulgares, disimula-
das y/o sutiles por medio de las cuales personas blancas y mestizas,
consciente o semi-conscientemente, excluyen, restringen o hacen dafio
a los indigenas.' Siguiendo el trabajo de Feagin y Sikes Living with
Racism, se diferencian las siguientes dimensiones de la discrimina-
cion: 1) el lugar; 2) los actos discriminatorios; 3) el impacto en las
victimas; 4) y las diferentes respuestas ante la discriminacion.?

1) Los actos discriminatorios se desarrollan en un continuo espa-
cial que va desde los lugares protegidos en los que no hay discrimina-
cién, hasta los espacios desprotegidos en los que los indios son
objetos de la discriminacion racial.

2) Estas acciones se dan dentro de un continuo que incluye cuatro
dimensiones. a) Evitar, por ejemplo, el vendedor que no da la mano
al indio, la persona que se levanta del bus para no sentarse junto a
un indio. b) Exclusion y rechazo cuando, por ejemplo, se les niega
servicio a los indios en restauranes, bancos, oficinas publicas, o cuan-
do no se les alquila una casa o departamento. c) Ataques verbales y,
por ultimo, d) ataques fisicos.

1. Este capitulo estd basado en los siguientes trabajos sobre la discriminacion
racial: Philomena Essed, Understanding Everyday Racism; Joe Feagin y Clarice Fea-
gin, Discrimination American Style; Joe R. Feagin y Melvin P. Sikes, Living with
Racism. The Black Middle-Class Experience; Joe Feagin, “The Continuing Signifi-
cance of Race: Antiblack Discrimination in Public Places.”

2. Joe Feagin y Melvin Sikes, Living with Racism, p. 18-26.
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3) B! vivir en una sociedad racista tiene un gran costo en sus
victimas que siempre deben estar alerta ante posibles ataques o for-
mas mas sutiles de discriminacion. De manera similar a las mujeres
que tienen que vivir tomando una serie de precauciones para no
exponerse a posibles asaltos sexuales, los indios tienen que vivir
siempre alerta ante posibles experiencias racistas. Es necesario
conocer como estas circunstancias vitales condicionan a sus victimas
y los costos sicolégicos de vivir en una sociedad hostil que les obliga
a estar alerta frente a posibles ataques y/o miradas hostiles.

4) Las respuestas ante los actos discriminatorios varian desde la
deferencia, el escapar de la situacién del posible conflicto, y, por ulti-
mo, el impugnar los actos discriminatorios. El estudio de estas res-
puestas es muy importante para evaluar en qué medida el pais vive
dentro de un nuevo orden racial. Es indudable que en la actualidad
‘los mecanismos mas directos de segregacion racial como la hacienda
tradicional y la exclusion a los analfabetos del voto que cre6 una
dictadura étnico-racial han cambiado. La pregunta clave es conocer
como se estructura la dominacién racial en la vida cotidiana del
Ecuador de hoy.

La Discriminacion del Pasado

“El racismo en el Ecuador esta institucionalizado a tal nivel que
horrorizara a personas oprimidas de otros lugares.™

Estas palabras resumen las conclusiones del grupo de antropdlo-
gos norteamericanos que dirigidos por Joseph Casagrande estudia-
ron las relaciones étnicas en la sierra ecuatoriana a finales de los
afos sesenta. Estas investigaciones, asi como las de los estudiosos
del Instituto Indigenista Interamericano, Hugo Burgos y Gladys Villa-
vicencio,* demostraron que los indigenas tenian que recurrir al trato

3. Joseph Casagrande, “Strategies for Survival: The Indians of Highland Ecuador.”
En Norman E. Whitten Jr., (ed.), Cultural Transformations and Etnicity in Modem
Ecuador (Urbana: University of lllinois Press, 1981), p. 261.

4. Hugo Burgos, Relaciones Interétnicas en Riobamba, (México: Instituto Indige-
nista Interamericano, 1977); Gladys Villavicencio, Relaciones Interétnicas en Otavalo,
(México: Instituto Indigenista interamericano, 1973).
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deferencial en sus roces con los blancos y los mestizos.® Los indios
eran obligados a voiverse invisibles. Tenian que bajar la mirada,
aparentar humildad, ignorancia o estupidez en sus relaciones con
los blancos y los mestizos. Estos controlaban su mirada y al
quitarles la capacidad de ver o reconocer la realidad los convertian
en objetos. Es asi que en sus interacciones con los mestizos y los
blancos los indios pretendian actuar como zombies, robots, maqui-
nas que trabajaban sin ningin tipo de subjetividad. “Mirar directa-
mente era una afirmacion de subjetividad, de igualdad. La seguridad
residia en pretender ser invisibles.™

Los indigenas, como la mayoria de seres humanos que vive en
condiciones de opresion brutal, manteniendo un doble lenguaje.’
Ante los representantes de la cultura dominante actuaban sin subjeti-
vidad, como maquinas. Pero, en sus espacios autbnomos crearon
una serie de discursos, bromas e historias que cuestionaban y resis-
tian la dominacion.®

A partir de los afios setenta y ochenta y, sobre todo, luego del
levantamiento de 1990 los indigenas demandan la democratizacién
étnica del Ecuador. A través de sus organizaciones estan cuestio-
nando la identidad del pais como nacién mestiza que los excluye.
Afirman su subjetividad rechazando las imagenes y las representa-
ciones construidas por los representantes de la cuitura dominante.
Par vez primera controlan el poder de su mirada. También reinvindi-
can derechos de la ciudadania para terminar con la marginalizacion
de los indios. Por lo tanto, es importante estudiar en qué medida han

5. Por supuesto que existian variaciones regionales y los Otavalefios y los Saragu-
ros tenian mas recursos para mejorar sus relaciones estratégicas con los miembros de
la cultura dominante. El caso Otavalefio tue estudiado por Gladys Villavicencio, Rela-
ciones Interétnicas en Otavalo. Ei caso de Saraguro fue estudiado por Linda Belote y
Jim Belote, “Drain from the Bottom; Individual Ethnic Identity in Southern Ecuador,”
Social Forces Vol 63: 1, septiembre, 1984.

6. bell hooks, "Representations of Whiteness in the Black Imagination.” En bell
hooks, Black Looks (Boston: South End Press, 1992), p. 168.

7. James C. Scott, Domination and the Arts of Resistance. Hidden Transcripts
{New Haven: Yale University Press, 1990).

8. Consuitese, Blanca Muratorio, The Life and Times of Grandtather Alonso.
Culture and History in the Upper Amazon, (New Brunswick: Rutgers Unversity Press,

1991).
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cambiado las interacciones étnicas cotidianas en la sociedad ecua-
toriana de los afios noventa. ;Se estan democratizando las relacio-
nes étnico-raciales en el Ecuador?

Viajando a los Espacios Publicos

Bell hooks teoriza que para los miembros de grupos racialmente
dominados el viaje o la movilizacién desde sus lugares protegidos de
residencia hacia espacios controlados por los blancos estan llenos de
terror. A diferencia de las experiencias de las clases medias para
quienes viajar es una aventura que los lleva a experimentar lo exético,
para las minorias raciales "viajar significa enfrentar la fuerza terrorifi-
ca de la supremacia blanca.”™ Estos nunca estan seguros de cuando
seran victimas de la agresion de los blancos. Siempre estan expues-
tos a ser vejados sin que importe su estatus socioeconémico. Su
condicién de minorias raciales y étnicas los convierte en posibles
objetos de ataques verbales y/o fisicos o de miradas de odio que les
recuerdan su posicion subordinada en la sociedad.

Los relatos de nuestros entrevistados al salir de sus comunidades
a la escuela, al trabajo, al pueblo o a la ciudad recuentan este
enfrentamiento con el terror blanco-mestizo. En palabras de un entre-
vistado: “miedo, miedo sentimos todos.” El miedo se acentua “en la
calle [pues] estamos expuestos a cualquier ataque, estamos indefen-
50s.”

Pese a que en el Ecuador no existieron ni existen leyes que obli-
guen a los indios a acupar los asientos posteriores de los buses,
muchos lo hacen. "Cuando yo tomaba un bus siempre tenia que
irme afras porque me sentia mas tranquilo. Sinceramente pensaba
due los asientos de adelante son para los blancos o los superiores,
siempre me iba para atras.” Estos comentarios ilustran cémo el uso
de los espacios publicos reproducen las jerarquias raciales. Los
indios como seres inferiores deben ir atras, no estorbar y ceder su
espacio a sus “superiores.” No hacen falta leyes, pues la costumbre
y las sanciones informales constantemente indican a los indios
cual debe ser su lugar subordinado en la sociedad. El racismo ecua-

9. bell hooks, “Representations of Whiteness in the Black Imagination.” En bell
hooks, Black Looks (Boston: South End Press, 1992), p. 174.
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toriano no necesita leyes que segreguen a los indios del uso de los
espacios publicos. lLos sectores dominantes y subordinados han
aprendido, han sido socializados y se han habituado en las jerarquias
étnicas del uso de los espacios publicos. En sus relaciones cotidia-
nas, tanto los sectores dominantes como los subordinados, recrean
estos patrones de dominacion.

En los buses, mas que en otros lugares puablicos, debido a la
cercania fisica en que se viaja, los indios estan constantemente ex-
puestos a los insultos. Un estudiante universitario de la Provincia de
Cotopaxi narra, “dicen indio pasa para atras, no te quedes parado,
pareces tonto, da paso y asicosas que hieren a la integridad del
ser humano.” Los blancos y los mestizos evitan cualquier contacto
con los indios pues les aterra que se les pegue el “mal olor” y la
“pestilencia” de los indios. “Cuando subes al bus la gente te huele si
apestas o si estas oloroso a perfume, pero a veces también cuando
salgo recién banado no quieren ni apegarse, hi que les rose con el
pantalon.”

Los indigenas de clase media, cada vez mas, no aceptan los
malos tratos. A nivel individual cuestionan e impugnan a los agreso-
res racistas. Un estudiante universitario de ia Provincia de Cotopaxi
manifiesta, “cuando tengo la ocasion siempre discuto con las perso-
nas que ofenden de esta manera a nuestros compareros, a nuestros
hermanos, y creo que las condiciones, de a poco, van a ir cambiando.”
Otro ejemplo de confrontacién verbal es la impugnacién del paterna-
lismo que infantiliza al indio. Un estudiante de Antropologia reflexio-
na: “dicen sube nomas hijito, anda para atras y a veces le digo cual
hijito, acaso soy su hijo.”

Nuestro entrevistado interpreta su confrontacion como la afirma-
cibn de sus derechos de ciudadania que exigen la igualdad de
todos los ecuatorianos. En sus palabras, uno como indio hay que
demostrar la dignidad de uno que es libre en un pais democratico en
donde hablan de igualdad y no sdélo debe haber privilegio para los
mestizos sino también privilegio y mejores condiciones para los indios.
Digamos en un bus debo sentarme, no porque es un indio pase atras,
siga nomas, empuje... Esto de alguna manera significa que los indios
estamos tomando presencia en algunas cuestiones.



62 Estudios y Analisis

Las respuestas indigenas ante la falta de un buen servicio de
transporte publico son también colectivas.

En la presente fecha, algunos comparieros indigenas tienen su
propio medio de transporte en cada comunidad. En cada lugar mas
recondito de nuestro pais hay un medio de transporte, un bus. Cuan-
do hay que salir a la feria, ellos son los encargados de transportar y de
esta manera se va dando un mejor trato al indigena, al campesino y
se ve la desesperacion en cambio del otro que ve afectado su medio
de subsistencia, por eso digo yo que las condiciones estan cambian-
do.

El mestizo viendo afectado su modo de vida, viendo que los pasa-
jeros ya no suben a su unidad de transporte, han optado por tratar
de una manera mas culta, delicada. A lo mejor sea por la necesidad
" o por el interés de que vuelvan a ulilizar las unidades pero para que
eso suceda el pueblo indigena esta exigiendo un mejor trato, una
mejor forma de transporte, exige mayor comodidad y mayor respetlo,
sobre todo.

Al transitar por espacios publicos los indios de clase media no
sélo tienen que frecuentemente negociar su igualdad con los blancos
y los mestizos que los discriminan. No sélo deben estar siempre
alertas ante posibles ataques en los que se pretende recrear los jerar-
quias sociales racistas. También tienen que perseverantemente pre-
guntarse a si mismo si vale la pena o no responder ante las agresio-
nes o simplemente ignorarlas. Por lo tanto, los indios constantemente
gastan energia sicolégica y emocional. Los mestizos y los blancos
tienen el privilegio de no ser vejados por sus caraclerilicas ascritas,
mientras que los indios tienen que negociar tenazmente su posicion
en la sociedad.

Los indios de clase media también son victimas de los estereoti-
pos, producto de la herencia colonial de la sociedad de castas, que los
relegan a las ocupaciones mas bajas de la sociedad. Un entrevista-
do que esta terminando su licenciatura en Antropologia reflexiona
‘date cuenta hasta ahora me ven en la calle y creen que soy
albafiil, pero no despreciando este oficio, sino esta es la categoria que
me dan, ese es el sitio o el status que deben ocupar los indios.” Su
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cuertpo de indio evoca no solo a un ser humano diferente de la norma,
también lo ascribe en el imaginario colectivo blanco-mestizo a la
casla que desempena las ocupaciones mas humildes.

Una estudiante indigena de la Provincia del Cafar que paseaba
por Quito con una amiga cuenta: nos fuimos por el Camal. Igual
todos nos quedaban viendo. Un sefior se asoma y dice, disculpe por
un acaso estan buscando trabajo. Trabajo de que tipo le decimos. De
empleada doméstica... Disculpe sefor pero, ;por qué nos considera
un objelo de trabajo? ¢Es que nosotros no somos capaces de estu-
diar o tener otro tipo de trabajo? Pero yo he visto que personas como
ustedes sélo vienen en busca de trabajo. Mi amiga reaccioné y dijo,
sefior para que sepa yo trabajo en una oficina y estudio en la
[Uiversidad] Central, estoy en segundo afo de Administracién y sim-
plemente estamos haciendo compras.

Los comentarios del blanco-mestizo a estas estudiantes reproduce
los estereotipos de que las indias que transitan por la ciudad necesa-
riamente son empleadas domésticas. Las estudiantes indigenas pro-
fundamente molestas por la asociacion de su etnicidad con las ocu-
paciones mas bajas de la sociedad que los relega a “objetos de traba-
jo” aprovechan la oportunidad para educarlo sobre la existencia de
una clase media india.

Interacciones en Espacios Publicos

El surgimiento de una clase media indigena en las ultimas déca-
das, como lo ilustran los ejemplos anteriores, rompe la asociacion
del cuerpo del indio con la pobreza y la marginalidad del campesi-
no. Los indios de clase media tienen los recursos econémicos para
acceder a espacios que anteriormente les estaban vedadados por su
pobreza y por su condicion de indios. Los indios de clase media son
pioneros. Por primera vez se incorporan a restauranes, centros co-
merciales y lugares de vivienda que habian sido exclusivos para
blancos y mestizos.

Esta presencia de los indigenas como grupo étnico cuestiona las
imagenes que tienen de ellos los grupos dominantes. El cuerpo del
indio ya no necesariamente significa campesino pobre y marginado,
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obrero de la construccion o empleada doméstica. Ahora hay profe-
sionales indigenas, comerciantes y agricultores relativamente préspe-
ros. Howard Winant teoriza que el acceso a espacios de poder de
tna minoria racial anteriormente sujeta a mecanismos de exclusion y
discriminaciéon intensos provocaran una ‘crisis de identidad’ del
grupo anteriormente considerado como absolutamente superior. ”°

Los miembros del grupo dominante, por lo tanto tendran que reva-
lorar sus mitos y creencias sobre los indios. También seran
obligados a renegociar su trato cotidiano con los indios de clase me-
dia. A continuacion se analiza las reacciones de blancos y mestizos
ante la presencia de indios en sus espacios cuando compran un auto-
movil, van a un restaurante lujoso y buscan vivienda en un barrio de
clase media.

Me fui a una concesionaria de autos a comprar un carro. Entré
sin problemas porque justo en ese momento no habia nadie en la
puerta y pasé hasta el lugar donde estaban en exposicion los
carros. Asi que, el primer agente vendedor que me vié ahi adentro
corrio apresurado donde mj. Claro que no era para atenderme,
sino para mandarme sacando de ahi. Me dijo, rosca carajo, que
haces ahi, quien te ha dado permiso para que entres, largate. Yo le
quedé mirando pero este mestizo histérico grilé, llamen a segutidad
para que le manden pateando a este longo. Bueno, me quedé mas
desconcertado y en el mismo momenio se acercaba olro mestizo
que también habia sido agente vendedor de esa concesionaria.
Cuando el otro se disponia a empujarme, yo le dije al mestizo que se
me acercaba, yo solo quiero comprar un carro y saqué un fajo de
billetes. Entonces el primer agente vendedor que me habia agredi-
do, trataba de disimular su asombro y su ira y se marché, balbu-
ceando groserias pues habia perdido una buena comision. El otro
agente, al darse cuenla que compraria el auto, me atendid, sin
agresiones, pero sin ninguna amabilidad tampoco.

Esta historia ilustra que los mestizos consideran a los indios indi-
gentes sin recursos econdmicos para comprar un automovil. La

10. Howard Winant, “Racial Formation and Hegemony: Global and Local Develop-
ments.” En Howard Winant, Racial Conditions. Politics, Theory, Comparisons, (Min-
neapolis: University of Minesota Press, 1994), p. 124.
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reaccion del vendedor es la exclusion y el rechazo. Insulta y amena-
za al indio, pues asume que por su condicion de indio no tiene nada
que hacer en este almacén blanco-mestizo. El racismo delimita los
espacios.. Cuando un miembro del grupo considerado como inferior
ingresa en un espacio de los opresores raciales, éstos reaccionan con
incredulidad o con violencia. La respuesta del indigena ante la agre-
sidn racista no es salir del establecimiento y llevar su nego<io a otro
lugar. Decide quedarse y ensefia un fajo de billetes. EIl dinero
funciona como un equivalente general que, por un momento al me-
nos, borra las diferencias étnicas. Pero pese a que con dinero se
accede a cualquier mercancia, este relato ilustra las dificultades y los
vejamenes a los que se somete a los indios que usan sus derechos
de consumidores en una sociedad capitalista racista.

Te voy a contar lo que un dia me paso en un restaurante [de
Ibarra, narra el mismo entrevistado]. Veras como te dije el tnico
indigena de mi grupo dizque de amigos era yo. Asi que el unico que
gaslaba en nuestras diversiones igual era yo, pues era la tnica
manera que aceptaran mi compania. Asi que un dia, casi como
todos, les invite a comer y mis amigos conocian un lugar que era
caro... Una vez que llegabamos, como siempre mis amigos se
adelantaban discretamente tratando de dejarme al dltimo. Asi no
veria nadie que andaban conmigo, que era un indio. Yo estaba
acostumbrado a eslas aclitudes que tenian mis amigos mestizos, asf
que no me cogié de nuevo. Pero lo que me sorprendié y me dejo
quieto fue el hecho de que un camarero que estaba en la puerta
para hacer pasar a la gente y como yo me quedé al ultimo mis
amigos ya estaban adentro pero que sucede cuando yo trataba de
pasar, el camarero bruscamente me dijo, disculpe no se admiten in-
dios en este lugar. Me quedé parado Yy dije si yo vine con ellos y
les invité a un grupo de amigos mestizos que estan adentro. Pero
éstos dijeron que nada pasaba y por el conirario se adelantaron
mdas, como si no se dieran cuenta de lo que sucedia, pese a que
ellos habian observado semejante barbaridad, no dijeron nada, de
manera que el camarero insistié diciendo, por favor retirese que en
este local no se admiten indigenas.

El status de clase media de nuestro entrevistado le abre espacios
de amistad con mestizos. El dinero funciona como un equivalente
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general que le permite comprar el “privilegio” de contar con la
compafifa de mestizos. Este grupo de jovenes va a un restaurante
caro y de moda. Los mestizos se adelantan pues les avergilenza
tener un amigo indio y el indio es detenido en la puerta. El camarero
con su frase de exclusion tipo “apartheid, no se admiten indios” nos
recuerda el tipo de discriminacién racial que prevalecié en el Sur de
los Estados Unidos antes del Movimiento de los Derechos Civiles o en
Sudafrica hasta hace poco. Sorprende que en el Ecuador que se
vanagloria del mestizaje y del bajo nivel de discriminacién racial se
den estos mecanismos de exclusién y rechazo. Pero, mas relevante
es que el grupe de amigos mestizos sean acdlitos de esta humillacion
racial, al pretender desconocer a su amigo y avalizar este acto.

En ese momento, llegaba el administrador y dijo, busquen al
duefio del automovil que esta en frente y pidele de favor que estacio-
ne mejor. Claro ellos jamas se imaginaron que ese automovil del
afio era mio, asi que dije no tienen que buscar porque soy yo. De
manera que el administrador me quedé viendo y me dijo, ;de verdad
es tuyo el carro? Yo le dije claro pero parece que me lengo que ir
porque no me dejan entrar y por lo tanto no habra quien pague la
comida de mis amigos que ya estan adentro. Al escuchar esto el
administrador me dijo, esta bien que pase, hoy haremos una excep-
cién e instintivamente me llevé a una mesa alejada que no estaba
muy a la vista y sonriendo me dijo, usted comprendera es que
puede ser que los otros clientes se resientan y nos reclamen. En
ese momento quise reaccionar y discutir y preguntar por qué
tienen siempre que humillarnos pero; al igual que siempre, enrojeci y
no dije nada. Simplemente acepté. El administrador pidié a mis
amigos que se reunieran en mi mesa, ya que era yo quien invitaba y
mis amigos no protestaron, era como si comprendieran que estaban
de acuerdo, que habia que esconderse y avergonzarse si se era ami-
go de un indio.

El dinero permite el ingreso del indio de clase media a un lugar
vedado a los indios. Pero como no se quiere ofender a los comen-
sales con la presencia de un indio que contamina “la pureza y la
buena reputacién” del local, se les asigna una mesa apartada. De
manera que el dinero no logra erradicar totalmente los prejuicios y
fantasias racistas que ven al indio como un ser sucio. Si bien se le
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atiende, se ‘le aparta de los comensales blancos y mestizos. Com-
partir la comida significa ser parte de una misma familia, implica
hermandad e igualdad. Por lo tanto, se debe apartar al indio de la
familia de comensales blancos y mestizos. El indio es visto como un
“Otro” que no pertenece a la familia ecuatoriana. Es mas, no es soélo
un ser diferente, su presencia también evoca tantasias de suciedad
que pueden contaminar la comida.

Nuestro entrevistado luego de negociar su ingreso al restaurante,
acepta la humillacién. Si bien piensa que debe protestar o irse,
decide quedarse e invitar a sus amigos a almorzar. Es interesante
que cuando analiza la humillacién racista a la que es sometido,
nuestro entrevistado habla en plural. Dice: “por qué tienen siempre
que humillarnos.” Al hablar en plural nuestro entrevistado sefiala que
el racismo no es Unicamente un acto ejercido en contra de un
individuo. La discriminaciéon racial contra el indio es un ataque a
todos los indios, pues los agresores desconocen la individualidad de
nuestro entrevistado. Este representa al indio genérico, al producto de
las fantasias racistas de los blancos y mestizo, al que se le debe
excluir y rechazar.

Cuando al fin estuvimos juntos nadie dijo nada, era evidente que
lodos estabamos tensos. Luego se acercé una de las meseras a
coger nuestro pedido. A cada uno de los mestizos les prequnio que
se iban a servir y cuando supuse que me preguntaria a mi, se
dirigié al mestizo mayor de todos y le pregunié: ;qué comera él?
Entonces mi amigo me pregunlé ;,qué vas a comer? Yo le dije lo
que comeria a mi amigo y él le dijo a la mesera. De manera que a
mi ni siquiera me dirigi6 la palabra. Luego de este hecho sucedio
que la mesera sirvié a todos menos a mi. A pesar de que cortes-
mente cada momento que podia le solicitaba de favor que me
pasara lo que habia pedido, pero era como si se resistiera a pasar lo
que habia pedido, pues ni siquiera tomaba atencién a mis palabras,
a mis pedidos. Asi que le dije a mi amigo mestizo, ve dame
pidiendo. Asi que él le dijo sirvale a él, ni siquiera dijo sirvale al
amigo, sino simplemente a él. Ahi fue recién cuando me sirvieron.
Era la comida mas cara la que nos serviamos, pero creo que a hingu-
no de nosolros nos cayo bien por toda la tension que pasamos.
Sentia claramente como todos nos sentiamos mal. El momento en
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que la mesera pasoé la cuenta, pasé al mayor de los mestizos, pero
éslte me pasoé a mi. Y cuando saqué todo el efectivo que tenia como
para decir yo soy el que paga todo, la mesera se sorprendio y me
queddé mirando fijamente. Entonces le deje una buena propina, ella
se vi6 obligada a coger, se sinti6 humillada y al mismo tiempo me
sentia bien y me sentla mal.

Para la mesera blanco-mestiza el indio es invisible. Atender a un
indio en un restaurante rompe sus esquemas mentales que ven al
indio como objeto de trabajo, como campesino pobre, que no debe
estar en un lugar lujoso. Su resistencia ante la presencia del indio es
tal que no le dirige la palabra, no le atiende y se dirige a él a través
de terceros. Para ella el indio es una cosa, un objeto que carece de la
capacidad humana de la comunicacién. Cuando el indio paga la
cuenta y deja una buena propina subvierte los cédigos racistas. Su
capacidad economica no solo destroza la imagen de indio pobre,
también obliga a la mesera a ocupar un lugar subordinado en la esca-
la social. Ella es la sirvienta de un indio adinerado. Por ultimo,
nuestro entrevistado se siente satisfecho de haber transgredido los
cédigos racistas, pero también triste, agotado y con malestar esto-
macal luego de digerir esta humillacidn ritual.

Los relatos de nuestros entrevistados estan llenos de ilustraciones
de las dificultades que tienen de arrendar vivienda en barrios de
clase media. El siguiente relato de un estudiante universitario de la
Provincia de Cotopaxi en Quito ilustra las dificultades y analiza las
motivaciones de los mestizos al excluir y rechazar a los indios.

Cuando fui a averiguar un cuarto de arriendo en un sector céntrico
de aqui de Quito, no fui aceptado por una sefora. Al ver mis
rasgos de indigenas dijo que no, la pieza ya habia sido arrendada.
Posteriormente me enteré que en ningtn momento esa pieza habia
sido arrendada, sino que Jla sefora no tuvo la voluntad de
rentarme. Pienso que en la cabeza de mucha gente esta de que el
indio es sucio, desaseado, es un ser que denigra a la sociedad. Com-
partir o rentar una habitacion a un indfgena como que el vecindario,
las amistades de ellos le ven con cierto recelo como que les hacen
chistes, les comparan, ve ahf esta tu pariente, tu primo y esas son las
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situaciones por las que los duefios de casa en las ciudades tienen
esle recelo de rentar.

Nuestro entrevistado analiza los prejuicios que motivan sl rechazo
y la exclusion de los indigenas. La mayoria de blancos y mestizos
ven al indio como un ser que contaminara sus espacios. Pero ade-
mas, se ilustra la vergiienza colectiva de los blancos y de los mesti-
zos a ser relacionados con los indios. Tienen pavor que la presencia
de un indio en su vivienda evoque asociaciones con un pasado indi-
gena. El que los vecinos crean que el arrendatario indigena es un
pariente les llevara a una pérdida de estatus social.

Pidiendo un Préstamo Bancario

Los relatos de este capitulo ilustran la presencia de una clase
media indigena. Pese a que el material empirico de esta investiga-
cion no permite analizar y describir como surge este grupo social, si
podemos ilustrar como se negocia el acceso al capital para ampliar
un negocio. La fuerza de los indigenas Otavalefos llevaria a pensar
que éstos no tienen problemas en sus interacciones con las institu-
ciones finacieras de esa ciudad. Si el capital es ciego a las diferen-
cias, los indios no deberian enfrentar obstaculos en sus negocios
bancarios, pues significan buenos réditos para estas instituciones. Pero
en los bancos y en otras instituciones financieras trabajan personas
socializadas con los canones racistas de la sociedad ecuatoriana. Es
de suponer que éstos en sus interacciones con los indios no actdaen
unicamente como representantes del capital, sino que sus actos tam-
bién estén motivados por sus prejuicios y fantasias raciales. A
continuacion analizo las experiencias de una comerciante y pequefa
industrial Otavalefia al solicitar préstamos a un banco en Otavalo.

Cuando llegé la fecha indicada fui a solicitar mi préstamo ya que
era urgente para aumentar mi taller y por lo tanto para la produccion
necesitaba mas maquinas de tejer, de coser, demalladoras, en fin
queria agrandar el negocio. Ese dia del préstamo madrugué a prime-
ra hora. Afortunadamente estaba sola en el banco al momento de
hacer la solicitud de préstamo. Estaba contenta porque parecfa que
me iba a desocupar temprano. Tenla solo que presentar los papeles
en la ventanilla, cuando entraron bastantes mestizos unos altos, gor-
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dos, bien enternados, entonces la sefiorita que recogia las solicitu-
des les pedia los papeles primero a ellos. Entonces yo le dije sefiori-
ta yo estuve primero, pero ni siquiera me regreso a ver, ella era
muy amable, sonriente con esas otras personas mestizas y como
eran algunos mestizos que estaban haciendo los papeles atendia a
todos menos a mi. Asi que decidi esperar pero ya fue el colmo,
cuando a las personas mestizas que venfan después de mi les aten-
dia bien. Asi que, nuevamente le dije a la sefiorita que por favor me
atienda aqui estoy desde temprano. Espera, espera, ya le ha de
tocar el turno, tienes que aprender a esperar, diciendo esto siguio
atendiendo a las otras personas.

Yo sabia que tenia que ser resistente y paciente y pensé con
razon el tio Lema cuando venia al banco se demoraba tanto y venia
de mal genio. Después de haber esperado casi mas de una hora
volvi a decir sefiorita por favor atiéndame y esta sefiorita se enojo y
me dijo, acaso que porque tienes plata vas a mandarme a mi, atrevi-
da, asi son estos indios alzados, piensan que por la plala que
lienen son mas que nosotros, yo he de saber cuando es tu turno,
yo he de saber cuando lte atiendo y me dijjo que me retirara y le dio
paso a la gente. Me dio iras porque yo comprendi que con esas
palabras me estaba diciendo que no era gente yo no era una persona.

- ¢ Qué hiciste en esos momentos?

Yo esperé un poco hasla que me pase las iras. Subi donde el
sefior gerente avisarle lo que estaba pasando y él me dijo, espérate
no mas con paciencia no vez que los mestizos tienen mas plata
que vos. Vos crees nomas que por ese pite préstamo que haces eres
importante, jmanavali! Eso siempre nos decian los mestizos para
decirnos en nuestro idioma que no valiamos, que no serviamos para
nada. Era comun y corriente que los mestizos en Otavalo aprendie-
ran palabras insultantes en quichua.

Los empleados de esta institucion financiera recrean en sus inte-
racciones con nuestra entrevistada las jerarquias raciales existentes.
Se desconcocen los derechos de esta mujer que llegd primero. Su
cuerpo de india la vuelve invisible ante los mestizos que no esperan,
ni desean, que una india pida un préstamo bancario. Cuando nuestra
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entrevistada educadamente reclama sus derechos, los blanco-mesti-
zos dan rienda suelta a su odio racial. Estos le insultan en castella-
no y quichua como buena para nada, mal educada, como persona
que carece de cultura, aun cuando en realidad, son ellos los que no
respetan sus derechos.

Estos insultos le indican que, pese a tener dinero, sigue siendo
inferior a los mestizos, que tiene que aceptar su posicion de ciudada-
na de segunda clase y aprender a esperar. Ante Ja posibilidad de
gue una india tenga un mejor estatus econémico que los empleados
del banco, estos reafirman su posicion de superioridad con ataques
verbales y excluyendo a la indigena de los servicios bancarios.
Pareceria que las contradicciones entre clase y raza intensifican el
racismo. Los empleados bancarios resienten el poder econémico de
los indigenas Otavalefios y usan el capital simbdlico de su “superio-
ridad” racial para tratar de sentirse superiores a los “indios con plata.”

Luego de esperar por mas de un mes y de sufrir vejamenes cada
vez que iba al banco consiguio su préstamo. Nuestra entrevistada
también utilizdé una estrategia antigua para acceder a los “favores” de
los blanco-mestizos. Ya que estos ignoran sus derechos de acceder
a préstamos bancarios en términos de igualdad, ella recreé las rela-
ciones paternalistas de reciprocidad desigual de ila hacienda para
negociar un mejor trato.

Antes de ir con los papeles, iba a la casa del gerente o de la
sefiorita de la caja... Entonces golpié la puerta y la sefiorita me dijo,
vos que quieres aqui, porque estas aqui, yo no trato con longas,
con alzadas. Yo le dije, seforita para que no me insulte, senorita sélo
vine a dejar porque mi familia, mi mami viven en el campo, tenia
pollos, tenia gallinas. Pensé, bueno llevaré unas dos gallinitas para
que me atlienda mejor y no me trate mal, no me haga esperar
mucho tiempo en el banco. Entonces le dije que sélo eso venia a
dejarle, para que me atienda el préstamo que iba a hacer y ella no
me vié con mala cara, cogiéy me fui. El sefior gerente como no
me trataba tan mal como la sefiorita, me dijo que quieres hijita
como él me conocia porque yo trabajaba donde el tio Lema, me
conocfa mejor yo le dije que venia a hacer el préstamo y le di asf
mismo dos gallinitas. Ya nc me lrataba tan mal. Claio que por un
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préstamo me hacia esperar ires meses, entonces ya no era como
antes, no insultarme pero me trataba un poco mejor.

Nuestra entrevistada usa los mecanismos de reciprocidad desigual
de la hacienda para mejorar sus interacciones con los blancos y los
mestizos que trabajan en el banco. Ya que sus derechos ciudadanos
no cuentan, recurre a los intercambios simbélicos desiguales de
regalar gallinas a cambio del respeto de los empleados de la institu-
cion de crédito. Esta accién reafirma la superioridad de los blanco-
mestizos que solo luego de recibir las sUplicas de la india acceden a
brindarle sus servicios. Los costos para nuestra entrevistada que
tienen que negociar su status con los desplantes de los blanco-
mestizos son inmensos. La necesidad de ir al banco se tranforma en
una tortura simbdlica que le recuerda su lugar de segunda clase en
la sociedad pese a sus recursos economicos. Ademas, la deferen-
cia ritual del modelo hacienda y no de sus derechos ciudadanos le
ayudan a mejorar sus roces con los empleados de la entidad.

Conclusiones

Este capitulo ha ilustrado y analizado los mecanismos de exclu-
sion racial en el Ecuador actual. Pese a que las instituciones que
marcaron la exclusién de casi toda la poblacién indigena como la
hacienda tradicional y la prohibicién del voto a los analfabetos
han sido abolidos, los indios en sus vivencias cotidianas siguen sien-
do victimas de agresiones racistas. Al tener acceso a recursos eco-
némicos la clase media india esta ingresando, por primera vez, en
espacios anteriormente prohibidos. Las reacciones de los mestizos
abarcan toda una gama de actos discriminatiorios. Se evita el roce
con los indios, pues se les tiene asco y persiste el miedo a ser
contaminados. Se los excluye y rechaza de los establecimientos co-
merciales y de entretenimiento pues se asume que no tienen dere-
cho a estar en esos lugares. Ademas, los insultos y las agresiones
fisicas todavia son mecanismos utilizados para recordar al indio su
posicién de ciudadano de segunda clase dentro de la colectividad.

A diferencia del pasado, los indios cuentan con méas recursos
individuales y colectivos para resistir la discriminacion. Si bien en
el pasado se les obligaba a bajar la mirada y a aparentar sumisién,
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en la actualidad los indios impugnan las agresiones racistas. Sus
respuestas varfan desde la respuesta verbal que puede llevar a una
confrontacién fisica, a simplemente negociar el acceso a espacios
con el poder de su dinero. Los costos de vivir en una sociedad que
los aterroriza constantemente son inimaginables para los blancos y
los mestizos. Los indios deben estar siempre alerta a posibles actos
de terrorismo moral y constantemente deben renegociar su estatus
social.

Para que en el Ecuador impere una democracia étnico-racial, se
tiene que terminar con los actos discriminatorios. La impugnacién de
los indios ante la agresién de los blanco/mestizos es un buen punto
de partida. Pero s6lo si los mestizos y los blancos dejan de ser
acélitos de los rituales racistas se podran democratizar las relacio-
nes interétnicas en la nacién. A diferencia de la mayoria de especta-
dores de estos actos terroristas que con su silencio y compiicidad
avalan la discriminacién, se debe cuestionar e impugnar esas accio-
nes. Sélo cuando los actos discriminatorios dejen de aparecer natura-
les y normales, debido a la impugnacion de los indios y de los blancos
y mestizos, la discriminacion en los espacios cotidianos decrecera.






CAPITULO IV

IDENTIDADES Y SEXUALIDADES

Debido a la negacién sistematica a la otra persona y a la determi-
nacion furiosa de negarle todos los atributos de humanidad, el colo-
nialismo obliga a quienes domina a constantemente preguntarse: “; En
realidad, quien soy yo?™

Es una sensacion especial, esta doble conciencia, este sentido de
siempre verme a mi mismo a través de los ojos de otros, de medir mi
alma con los estandares de un mundo que me mira con desprecio y
lastima.?

Este capitulo analiza las identidades étnicas en el Ecuador actual.
Se estudia cdémo el estigma de ser indio llevdé a muchos a devaluar
su .identidad, a internalizar el racismo y, en algunos casos, a
convertirse en mestizos. Se investigan las dificultades de este proce-
so de busqueda de nuevas identidades étnicas. A continuacion se
analizan los costos y los beneficios que otorgan la piel clara y los
rasgos blanco-europeos en la sociedad ecuatoriana. Se cuestiona la
categoria blanco-mestizo que es ampliamente usada para describir
las relaciones interétnicas en el Ecuador actual. Se discute coémo la
etnicidad y el racismo intervienen en la construccion de masculini-
dades. Se estudia el costo de vivir en una sociedad con categorias
coloniales de belleza. Luego se analiza la transgresion de los codigos
raciales y sexuales cuando los indigenas tienen relaciones amoro-
sas con “gringas.” Por ultimo, se discuten las identidades indigenas a
raiz del levantamiento de 1990. A diferencia del pasado, ser indio no
€s necesariamente un estigma. Hay una revaloracién y reconstruc-
cion de identidades indigenas que apuntan a la democratizacion
étnica-racial en la republica.

t. Frantz Fanon, The Wretched of the Earth (New York, Grove Press, 1968), p.
250.
2. W.E.B Dubois, The Souls of Black Folk (New York: Penguin, 1969 [1903]), p.

45.
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El Estigma de Ser Indio

Mis padres me decfan que Dios habia puesto esta diferencia enire
los blancos y los naturales, como asi nos decfan a los indigenas,...
yo durante mi nifiez tuve que vivir con esa intriga, con esa incégnita
de saber qué es lo que me habia hecho diferente (Juan).

Erving Goftman en su astudio clasico sobre el estigma demuestra
como los sectores dominantes imponen nociones de normalidad y
anormalidad creando una serie de sujetos estigmatizados. Estos
pueden tener atributos fisicos, caracteristicas morales, una religién, o
una raza que los hace, no sélo diferentes, sino que también inferiores
a los ojos de los sectores dominantes. Se “cree que la persona con
un estigma no es del todo humana. A partir de esta premisa se
ejercen una serie de actos discriminatorios que reducen sus oportuni-
dades.™

En el Ecuador ser indio es uno de los estigmas mas poderosos.
{Cémo los miembros de la sociedad blanco-mestiza dominante
reconocen a los indios? Aproximadamente hasta los afios setenta en
gque la hacienda fue la institucibn dominante, “en la mayoria de
regiones, ser indigena y campesino eran situaciones sociales insepa-
rables.™ Es asi que “el idioma quichua, las caracteristicas sociales y
culturales del campesinado tradicional y el estatus subordinado a ha-
cendados blancos y a los mestizos de los pueblos” definian al indio.®

“En la actualidad, los atributos propios al ser indigena cambian...
[Hay] una disociacion entre situaciones y condiciones sociales.” En
palabras de un entrevistado: “en nuestro pais al indio... se lo conoci6
por llevar puesto un poncho, unas chancletas... También es aquel que
tiene un apellido raro que no le suena comunmente a un apellido
ciudadano o de clase alta.”

3. Erving Goffman, Stigma. Notes on the Management of Spoiled Identity (New
York: Touchstone Books, 1963), p. 5.

4. Jorge Ledn Trujillo, De Campesinos a Cuidadanos Diferentes, (Quito: CEDIME-
ABYA-YALA, 1994), p. 79.

5. Ledn Zamosc, “Agrarian Protest and the Indian Movement in the Ecuadorian
Highlands,” Latin American Research Review 29 (3) 1994, p. 57.

6 Jorge Ledn, De Campesinos a Ciudadanos Diferentes, pp. 79-80.
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Una serie de simbolos culturales tales como el idioma, la vesti-
menta y el estilo del pelo, sefialan al indio. Ademas, el indio esta
marcado por su apellido, su origen social rural, su origen familiar, su
fenotipo no europeo y su color de piel obscura. Este caracter fiuido
de las definiciones étnicas de indio y no indio llevé a Joseph Ca-
sagrande a argumentar que el concepto de ‘raza en el Ecuador es
una categoria fundamentalmente social y cultural y no una categoria
fisica.” Por lo tanto, quienes son estigmatizados cdmo indios por los
miembros de la sociedad blanco-mestiza dominante tienen una serie
de caracteristicas culturales vy fisicas que los sefialan como tales.
No es necesario “vestir como indio” © hablar el quichua para ser estig-
matizado como indio. Basta tener un apellido que suene “indio,” o
rasgos “indigenas” para ser clasificado como indio. Ademas, este
caracter fluido del proceso de estigmatizacién al indio hace que la
mayoria de blanco-mestizos no estén seguros de no ser indios, pues
algun rasgo fenotipico, apellido, o algun familiar les recuerda lo cerca
que estan del mundo denigrado y estigmatizado de lo indio.

De acuerdo a Goffman las personas cuya identidad social es
devaluada por posser un atributo considerado por la cultura dominan-
te como ‘“‘indeseable y anormal” sufren de baja autoestima y de ver-
guenza.® Estos comentarios de dos indigenas ilustran la verguenza
que tienen de ser indios. “Estaba ya en la adolescencia, me
sentaba frente a un espejo y empezaba a compararme con los
mestizos. Era totalmente distinto, pensaba como me integro a ellos,
me sentia mal por el fisico.” "Muchas veces yo sofiaba porque no
seria blanco-maestizo, llevar un apellido bueno, eran pequefios comple-
jos que tenia.”

Es interesante que nuestro entrevistado sefale su apellido como
parte de sl estigma de ser indio. La diferenciacién entre “apeilidos
buenos” y ‘“apellidos malos” es producto de la herencia colonial.
Octavio Paz reflexiona que “la cuestion del origen es el centro secreto
de nuestra ansiedad y angustia.” El origen del mestizaje fueron las

7. Joseph B. Casagrande, “Strategies of Survival: The Indians of Highland Ecuador,”
en Norman Whitten Jr. ed., Cultural Transformations and Ethnicity in Modern Ecua-
dor, (Urbana: University of Illinois Press, 1981), p. 275.

8. Erving Goffman, Stigma, p. 7.

9. Octavio Paz, El Laberinto de la Soledad, (México: Fondo de Cultura Econémica,

1959), p. 72.
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relaciones sexuales desiguales entre espafoles y mujeres indige-
nas.'” Estos establecieron un cédigo familiar doble. Por un lado,
reconocieron a los hijos de mujeres de su misma clase y etnicidad
cuya sexualidad era controlada por ellos para evitar la ilegitimidad
y preservar el “buen linaje.” Pero no reconocieron a todos sus hijos
de relaciones ilicitas con mujeres de clases y etnicidades “inferio-
res.”" Es asi que un apellido que suene a indigena, al igual que la
presencia de un indio en una familia mestiza, evoca el origen
bastardo de los mestizos. El recuerdo de la ilegitimidad, de la
impureza de la madre, va de la mano con el odio al indio. Pero este
desprecio al indio “Otro” no es mas que un odio a si mismo, una
negacién del ser mestizo. Ademas, la obsesién de tener un “buen
apellido” es producto de la obsesion de los blancos y mestizos por
demostrar su cercania a las potencias coloniales y asi diferen-
ciarse de quienes estan mas cerca del mundo indigena.

Algunas personas que, debido a su estigma, son marginadas y no
pueden tener interrelaciones “normales” en la sociedad trataran de
ocultar o de corregir su estigma. Algunos “corrigen” el estigma de
indio de manera estratégica; aprendiendo y dominando los cddigos
de la cultura dominante para escapar de los vejamenes. Por ejem-
plo, un lider local de la Confederacién de Nacionalidades Indigenas
del Ecuador (CONAIE), siente la necesidad de “mejorar” su Castella-
no, pues pese a ser lider indigena, es objeto de burlas por parte
de los blancos y de los mestizos. Este incidente en una rueda de
prensa ilustra las presiones que los blanco-mestizos imponen en la
actualidad a los indios para “corregir” su huella y para que se asimi-
len a la cultura dominante.

Me acuerdo en una rueda de prensa que una periodista se comen-
z0 a reir de mi. Fue muy duro porque me descontrolé totalmente,
inclusive se me fue todo el contenido que iba a decir y que tenia
en la cabeza. La periodista se reia por una falla en la lengua espafio-
la.

10. Consiiltese el libro de Magnus Morner, Race Mixture in the History of Latin
America, (Boston: Little, Brown and Company, 1967).

11. Constiitese Carol A. Smith, "Race-Class-Gender Ideology in Guatemala: Modern
and Anti-Modern Forms,” Comparative Studies of Saciety and History 37 {4} octubre,
1995.
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Otros aprenden las ‘buenas costumbres” de las clases allas.
Francisco relata como los “buenos modales” que aprendié de una
sefiora blanca le ayudan a mejorar sus relaciones cotidianas.

Yo mas bien me apoderé de las culturas altas, de clase alta,
porque ella me ensefioc como relacionarme con ellos y cémo actuar
cuando me invitan a comer. Entonces esto hace que yo ya no soy
inferior. Si yo me siento a comer frente a un mestizo y un mestizo
come un relajo, coge el tenedor con la izquierda, cuando la clase
alta no lo hace asi, la forma de dejar el cubierto cuando termina
de comer. Si entro a la oficina, entrar con la frente alta, no agacha-
do, saludando, relacionarme muy bien, coger la mano con mucho
respeto, eso hace que ellos también nos repeten.

El uso estratégico de las buenas costumbres, modales y formas
de hablar y expresarse de los sectores dominantes no sélo
ayudan a escapar de los malos tratos cotidianos. El manejo de los
codigos de comportamiento de las clases dominantes también ilustra
la imposicion de una cultura que define qué significa ser un ecuato-
riano de “buenas costumbres y modales.” Se impone la asimilaciéon a
la cultura de las clases altas como una aspiracion de todos los
ecuatorianos cultos y educados. Los sectores dominados aceptan,
en parte, los codigos culturales de la dominacién como simbolos de
estatus social que los diferencia de mestizos e indigenas que no tie-
nen “buenas costrumbres.” Es asi como la arbitrariedad y la violencia
simbdlica de aceptar la cultura y las costumbres de las clases altas
aparece como un proceso. normal y natural que reproduce la
dominacién de manera legitima.'? Los sectores subalternos intentan
personificar las “buenas costumbres y modales” de sus opresores.

En ofros casos, para escapar de las practicas coloniales que
constantemente les denigran y marginan por su condicion de indios,
algunos han optado por “corregir’ su estigma convirtiéndose en
mestizos. Un entrevistado recuerda que cuando era adolescente re-
flexionaba: “nunca debi haber nacido de una familia indigena, me

12. Para Pierre Bourdieu la violencia simbdlica “es la imposicion de sistemas de
simbolos y contenidos (una cultura) en grupos o clases de tal forma que son experimen-
tados como legitimos.” Richard Jenkins, Pierre Bourdieu, (New York: Routledge, 1992),

p. 104.
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avergonzaba de ser un indio, por eso, pensaba que era importante
dejar de ser indio.” La presion social de sus amigos mestizos y- el
deseo de escapar de las humillaciones de la vida citidiana le
llevaron a cortarse el simbolo de su identidad Otavalefa: la trenza.
El ser alto y de color de piel “no tan obscura” le ayudarian a pasar
por mestizo.

Goffman sefala que quienes tratan de pasar y de ocultar su estig-
ma llevaran una vida doble.”® Tendran que constantemente controiar
los aspectos de su identidad que los puede develar a los. otros.
Estaran siempre alerta para no ser descubiertos. Los indios que
deciden volverse mestizos tienen que ocultar sus origenes, los de su
familia. Nuestro entrevistado logré esconder su identidad de indio
Otavalefio al irse a vivir en Ibarra y al sobornar a las personas
que conocian su verdadera identidad para que no lo delatasen. Sin
embargo, no pudo llevar una doble vida por mucho tiempo. Se ena-
moré de una mestiza que no sélo insistia en conocer a su familia,
sino con la cual vivi6 este incidente:

Un fin de semana que saliamos a pasear, concretamenle era un
sabado, paseabamos por el mercado Amazonas en lbarra. Yo
abrazado a mi chica, no me daba cuenta de lo que sucedia a mi
alrededor. Lo unico que me importaba era ella... Mi enamorada me
dijo, ¢no te das cuentas? yo respondi ;qué? ella dijo, con ira, desde
hace un rato un longo viejo te queda viendo, alcé la mirada y
encontré a mi papa.. A medida que caminabamos nos acercaba-
mos a ellos ya que era la unica salida que necesariamente teniamos
que pasar para alejarnos del mercado. Asf que no supe que hacer
y respondf, son sblo ideas tuyas, en tanto, las mejillas me quema-
ban, no sabia que hacer, alce a mirar nuevamente y las miradas de
mis padres se cruzaban con las mias. Pensaba que no podia acer-
carme a ellos pero al mismo tiempo sabia que los estaba descono-
ciendo siendo mis padres, a veces como que queria acercarme,
pero ;cémo les presento a ella?

13. lrving Goffman, Stigma.



El racismo en Ecuador 81

- Entonces, ¢ qué hiciste en ese momento?

A mi cabeza acudian miles y miles de ideas hasta que la voz de
mi enamorada me saco de mis pensamientos.

- ¢ Por qué?

Dijo bruscamente, dirigiéndose a mis padres, longos eslos que
nos quedan viendo. Yo me asombré y le dije, no digas asi, y pasa-
mos apresurados. Mis padres ni siquiera me dijeron nada, baja-
ron su mirada, en ese momento, me senti tan avergonzado, mal,
queria desaparecer de la tierra, pensaba muchas cosas como: ;cémo
puedo hacerle eso a mi papa? Estoy haciendo peores cosas que los
mestizos hicieron conmigo. No me sentia nada bien, ni siquiera su
voz, sus caricias apaciguaban mi pena. Entonces ella me pregunid,
qué te sucede estas palido, estas temblando, estuve tan molesto
conmigo mismo que respondi lratando de estar sereno, no se por
qué me duele la cabeza, quisiera irme a la casa. Ella se quedo
mas sorprendida y me dijjo es mejor que te vayas, no vaya a ser
que te sientas peor. De manera que al volver a mi casa, mis papas
aun no llegaban... Cuando me vieron me dijeron, cémo estas,
como nunca respondi, sinceramente estoy mal, me siento mal, en-
tonces mi papéa dijo, quieres hablar, si le dije, llegé el momento y
hablamos. Mi papa dijo, si ahora que eres mestizo te avergilenzas
de nosotros que somos indigenas, tienes dos opciones: descono-
cernos definitivamenle e irfe de aqui, comprar una casa aparte y ale-
jarte definitivamente de nosotros o volver a ser lo que eres. No ocul-
tarte, ni esconderte sino enfrentar y quererte, aceptarte como tu
eres, aceptar tu realidad.

El dilema agonizante de este adolescente al tener que escoger
entre sus padres indios o0 su enamorada mestiza que desprecia a los
indios; entre sus “raices” que le estigmatizan como inferior y posible
objeto de constantes burlas y malos tratos y una nueva identidad
social que le permitira escapar de los vejamenes pero sin el apoyo de
su familia parece no tener solucién. Esta disyuntiva ilustra los
costos y las dificultades de vivir en una sociedad que clasifica a sus
miembros en dos polos opuestos: indios o blanco-mestizos. Nuestro
entrevistado busca una identidad mas alla de estas clasificaciones
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binarias que regulan la vida social obligando a escoger entre dos
identidades opuestas. A diferencia de la ideologia estatal que ve el
mestizaje como una opcion abierta a todos los ecuatorianos y
como un proceso no doloroso de aceptacion de la cultura nacional,
este ejemplo ilustra las dificultades de convertirse en mestizo."
Eventos fuera del control de nuestro entrevistado resolvieron su dile-
ma.

Lo que es la casualidad de la vida, mi enamorada habia entra-
do al almacén de mi papa... Para el colmo de males en ese
momento que mi papa estaba vendiéndoles justamente a ellas, mi
mama que sufria de la presién alta comenz6 a sentirse mal y yo fui
apresurado al almacén de mi papa y entré sin darme cuenta de
quienes estaban ahi y en tono desesperado y en alta voz: jpapa,
papad mi mama estd mal hay que lievarle al hospital o al doctor!
Mi papa dijo quédate aqui atiende a las clientes yo me voy a ver a
mama diciendo eso salié6 corriendo. Cuando regresé a ver vi a mi
enamorada y a su mama que me quedaron viendo con sus 0jos
casi desbordados por el asombro.

- Y ¢squé sentiste ti en ese momento y qué fue lo que ta dijiste ?

Yo, me quedé paralizado, palido de la impresion y ella me dijo,
porque no me dijiste que eras indio porque no me dijiste la ver-
dad, jestupido! se puso a llorar y su mama me dijo, indio desgracia-
do, te prohibo que vuelvas a ver a mi hija ni siquiera te atrevas
acercarte a ella porque mi esposo te metera un balazo: jsucio! jdes-
graciado! jlongo tenias que ser! jatrevido! Secandose las lagrimas
mi enamorada me dijo, me das asco, te prohibo que me dirijas la
palabra nunca mas te acerques a mi jlongo! jlongo! gritandome
esto salio con su mama, que poco le faltaba para escupirme la
cara. Yo me quedé quieto, pero antes de esto la hija volvié hacia mi
la cara y me dijo mil veces hubiera preferido que seas casado o lo
que sea, pero menos indio y se fue. Me quede muy triste y con
rabia a la vez, hasta parece que senti alivio.

14. Constltese el andlisis critico sobre la ideologia del mestizaje de Ronald Stutz-
man “El Mestizaje: An All-Inclusive Ideology of Exclusion.” En. Norman Whitten Jr.,
Cultural Transformations and Ethnicity in Modern Ecuador, (Urbana: University of
Illinois Press, 1981).
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Fue a raiz del incidente en el almacén con mi enamorada, que

comprendi, sin dar mucha vuelta al asunto que tenia que volver a
ser indio y decidi dejarme crecer ol pelo.

Esta historia ilustra las dificultades de tener relaciones amorosas
interétnicas. Para madre e hija blanco-mestizas lo peor que les puede
ocurrir es que Fidel sea un indio. Prefieren “un casado o cuaiquier
cosa” antes que un indio “sucio.” Este odio y asco al indio, como lo
anotamos en el capitulo dos, tiene que provenir de nociones casi
inconscientes gue consideran al indio como un ser que puede conta-
minar a los no indios. Ademas, este odio demuestra un odio a si
mismas y una fobia a un posible pasado indigena. -~

Los relatos de nuestros entrevistados y entrevistadas sobre rela-
ciones amorosas interétnicas ilustran las dificultades que tienen los
mestizos de aceptar a los indios como parejas iguales. Pareceria que
s6lo la posibilidad de tener acceso al dinero de los indios o indias
de clase media motiva a los mestizos y a las mestizas de la region
de Otavalo a salir con estos. Un indigena de Cotacachi de 27
anos, afirma “pienso que las relaciones que se dan asi son mas
por interés, por lo gue los indigenas se estan superando, tienen
dinero, tienen su coches... Tal vez sentiran atracciéon, pero sienten
mas atraccion por el dinero.” Una prospera comerciante y duefia de
un taller textil en Otavalo, fue cortejada por un mestizo cuyo Unico
interés era su dinero. Ella recuerda que “ni de la mano me queria
coger cuando caminabamos por la calle.” Y que una ocasién en que
caminando por la calle el novio vio a su familia “en el momento en que
estabamos frente a frente dizque mi novio se hizo el que no vio a su
familia y como que no estaba conmigo. Es decir, pasé como que
estaba solo.” Cuando ella le confronta de que él sélo esté interesa-
do en su dinero “me dijo, como vas a creer longa, yo acaso estoy
por tu bonita cara sino por tu plata... porque yo no quiero a longas
sino al dinero.”

Estas reacciones de odio brutal al indio y este miedo a reconocer
la parte india por parte de los blanco-mestizos, cuestionan las
aseveraciones de que en el Ecuador el racismo no incluye prohibicio-
nes sexuales. Muchos razonan que el mestizaje demuestra que ho
hay tabus que impidan las relaciones sexuales interétnicas. Para
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algunos, esto seria prueba de que a diferencia de los Estados
Unidos por ejemplo, en el Ecuador no existe racismo. Este argumen-
to es falaz pues equipara las relaciones intersexuales con relacio-
nes entre iguales. Se oculta que el mestizaje puede ser el resultado
de la violacién y que las uniones interétnicas se han caracterizado
por las violaciones a indigenas, derechos de pernada de hacenda-
dos e iniciaciones sexuales de adolescentes blancos y mestizos con
sus empleadas indigenas.'®

El Anhelo de Ser Blanco

En un estudio reciente sobre el racismo en los Estados Unidos, Joe
Feagin y Hernan Vera escriben.

El racismo es mucho mas que como los blancos ven al “Otro.”
También implica como los blancos se ven a si mismos al vivir en
una sociedad cultural y estructuralmente racista... Los prejuicios y
las practicas discriminatorias reflejan una representacion interna del
ser asi como del odiado otro."®

¢ Qué dicen los relatos de nuestros entrevistados indigenas sobre qué
significa ser blanco en el Ecuador?

En el Ecuador, como en la mayoria de sociedades postcoloniales,
las relaciones sociales cotidianas de discriminacion racial recrean
la historia de opresion colonial del pais. El trauma de la conquista y la
valoracion de lo blanco europeo sobre lo indio y/o negro se lo vive
como un constante sentimiento de vergiienza.”” Se aceptan los codi-
gos raciales y racistas occidentales de la supremacia blanca. Se
sobrevalora todo lo proveniente de Europa Occidental o Estados
Unidos, que es considerado como mejor, civilizado y, sobre todo,
blanco. A su vez, se descarta, odia y ridiculiza todo lo que recuerde a

15. Para un argumento similar en el caso peruano conslltese, Nelson Manrique,
"Political Violence, Ethnicity and Racism in Peru in the Time of War,” Journal of Latin
American Cultural Studies Vol. 4, N 1, June 1995, p. 11.

16. Joe Feagin y Hernan Vera, White Racism, (New York: Routledge, 1995), p. 13.

17. Roger Lancaster, Life is Hard. Machismo, Danger, and the intimacy of
Power in Nicaragua, (Berkeley: University of California Press, 1992), pp. 222-223.
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lo no blanco, esto es a lo “primitivo” negro o indio.'® Hay un miedo y
vergllenza colectiva de los blanco-mestizos de ser asociado con los
indios y/o negros. Este relato de coémo un grupo de escolares reaccio-
na ante un grupo de indigenas en Quito es muy revelador de esta
fobia colectiva a ser asociado con lo indio.

Todos ellos al ver nuestro grupo comentaban y se hacian sefias
entre ellos, ve tu familia, ve tu familia y sefialando a los que ibamos
caminando... El aludido, al que le decian que era la familia, estaba
molesto y reclamaba porque se sentia avergonzado de que podria ser
familia de ellos un grupo de indigenas que estaba caminando por ahi.

Ademas de la vergiienza de tener raices indigenas, los blancos y
los mestizos estan obsesionados con “mejorar o blanquear la raza.”
Cuando en el Ecuador se conoce a un recién nacido una de las
primeras expresiones se refiere a su color de piel. Un entrevistado
cuenta que cuando fue a visitar a una prima casada con un mestizo
una de sus tias politicas ai ver que el bebé era blanquito “tuvo una
frase que expres6é muy congratulada: jbueno, por 1o menos, ha mejo-
rado la raza!”

Este afan de “mejorar la raza,” de “blanquear” la raza, también se
manifiesta en la busqueda de una pareja que entre dentro de los
estereotipos dominantes de qué constituye la belleza. Esta bisqueda
de personas ‘“hermosas” y de “mejor raza” va de la mano con
sentimientos de inferioridad y fealdad de quienes tienen que some-
terse a cAnones coloniales de belleza.

Por ejemplo, una entrevistada relata que “a las estudiantes que
eran mas simpaticas fisicamente, los profesores como que trataban
de darles mas importancia.” Quienes eran vistas como mas bonitas
eran las mestizas o las indigenas de rasgos mas compatibles con los
canones coloniales de belleza. Otra entrevistada recuerda que de
adolescente los muchachos no le prestaban atencidon porque era
“muy india.” Estas imagenes que denigran a las no blancas, ade-

18. Conslitese el analisis de |la supremacia blanca de bell hooks, “Loving Blackness
as Political Resistance.” En bell hooks, Black Looks. Race and Representation,

(Boston: South End Press, 1992).
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mas, se transmiten constantemente en los medios de comunicacion
masiva como revistas, la television, videos y el cine. Seria muy
interesante estudiar los efectos de la importacion del racismo estado-
unidense al Ecuador. Todas las propagandas de television, las series
de television, las peliculas y, en menor medida los videos musica-
les presentan muchachas y muchachos blancos, rubios y de ojos cla-
ros como la personificacién de la belleza, la bondad y la inteligencia.
Sobra decir que la mayoria de los ecuatorianos estamos muy lejos
de estos codigos de belleza neocoloniales. ¢Qué efectos tienen en
las siquis de la mayor parte de ecuatorianos el ser socializados con
codigos de belleza imposibles de alcanzar?

Las practicas coloniales no sélo excluyen ia belleza de los indige-
nas, en algunos casos avergonzandolos de quienes son, ademas se
les estigmatiza por ser indios. Es asi como en el Ecuador se confor-
ma toda una economia politica sobre el color de la piel. Producto de
la herencia colonial, el sistema racial latinoamericano puede describir-
se como una “pigmentocracia.”

El honor, la posicién y el prestigio se juzgaban por el color de la
piel y el fenotipo. Cuanto mas blanca era la piel, tanto mayor la
pretension al honor... Cuanto mas morena era la piel de una persona,
tanto mas préxima se la suponia al trabajo fisico de los esclavos e
indios tributarios y tanto mdas cercana su asociacién visual con la
infamia de los conquistados. ’°

Si bien en la actualidad ser blanco, en muchos casos, “es mas un
autoengario o anhelo que una realidad,”™® el color claro de la piel y el
tener rasgos europeos otorgan una serie de privilegios que les son
negados a quienes tienen rasgos y color de piel no blanca. “La blan-
cura, por lo tanto, funciona cémo un tipo de capital simbélico que da
poder a quienes lo poseen para realizar intercambios ventajosos en
toda una serie de ambitos simbodlicos y materiales.”' Estos incluyen
un mejor trato de los educadores, mayores oportunidades de acceso

19. Ramén A. Gutiérrez, Cuando Jests llegé, las madres del maiz se fueron,
(México: Fondo de Cultura Econémica, 1993), p. 252.

20. Gonzalo Portocarrero, Racismo y Mestizaje, (Lima: Ediciones Sur, 1993), p.
181.

21. Roger Lancaster, Life is Hard, p. 222.
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a puestos de trabajo y posibilidades superiores de ser deseable en la
esfera sexual.

Pero la blancura no sélo da poder y ventajas, también hace vivir
en constante lucha interior a quienes se consideran blancos. La ma-
yoria de blanco-mestizos ecuatorianos no estan seguros de cuan blan-
cos son. En gran medida son seres de “piel indigena con cuitura
europea,” que no solo odian a lo indio y/o negro sino que en cada
acto de violencia o desprecio al “Otro” se estan odiando a si mis-
mas. Como en el andlisis de Roger Lancaster sobre el racismo en
Nicaragua, en el Ecuador “el odio racial apenas puede separarse del
odio a si mismo."??

Un entrevistado resume cémo las practicas coloniales hacen que
casi todos los ecuatorianos estén en una constante guerra interior.
“El indio quiere dejar de ser indio y ser blanco-mestizo; un blanco-
mestizo no esta conforme con lo que es, quiere ser blanco y un
blanco no esta conforme y quiere ser un gringo”.

El analisis de los privilegios de la blancura y de la vergilienza
colectiva de lo no-blanco cuestiona el uso de la categoria blanco-
mestizo. Investigadores y lideres indigenas usan la categoria blan-
co-mestizo para senalar como la cultura dominante excluye y
margina a los indios. En palabras de Andrés Guerrero la nocion de
blanco-mestizo designa, “. a la poblacion que no se consideran
indios y clasifica a los otros como tales. Enraizada en la experiencia
cotidiana, la nocion de indios, al establecer a la vez una barrera y un
espejo de identidades, un nosotros distinto de los otros, y una escala
de jerarquias, define implicitamente una contraparte: el blanco-mesti-

zo" ¥

Pese a que blancos y mestizos comparten una serie de creen-
cias, mitos y practicas que excluyen y oprimen al indio, no todos los
blanco-mestizos encajan dentro de una sola categoria étnico-racial.
La categoria blanco/mestizo homogeniza a todos los no indios. Se

22. Roger Lancaster, Life is Hard, p. 225.

23. Andrés Guerrero, “La desintegracién de la administracion étnica en el Ecuador
De sujetos-indios a ciudadanos-étnicos: de la manifestacién de 1961 al levantamiento
indigena de 1990.” En José Almeida, et.al., Sismo Etnico en el Ecuador. Varias
Perspectivas,(Quito: CEDIME-ABYA-YALA, 1993), p. 97.
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tiene que estudiar qué significa ser blanco y qué significa ser mesti-
zo en el Ecuador. Ser blanco no es sélo el resultado del estatus
socioecondmico. Es un error considerar que sélo ios sectores subor-
dinados construyen sus identidades en términos étnicos y raciales.
“Los blancos y los no blancos viven vidas racialmente estructura-
das. En otras palabras, cualquier sistema de diferenciacién constitu-
ye a quienes da privilegios y a quienes oprime.”* Si bien la mayoria
de blancos y de mestizos anhelan ser “blancos” como los euro-
peos vy los norteamericanos no todos caben de igual manera dentro
de la categoria blanco. Se debe investigar como la blancura funcio-
na, como un capital simbélico y como un deseo, que da privilegios y
excluye no sélo a los indios, sino a quienes estan mas cerca por sus
rasgos fenotipicos, color de la piel o apellido del mundo indigena.®

Raza y Sexualidad

Todos conocen que es virtualmente imposible discutir cAndidamen-
te sobre la raza sin hablar sobre la sexualidad. Pero la mayoria de
cientificos sociales que examinan las relaciones raciales lo hacen con
poca o ninguna referencia a como las practicas sexuales influencian
los asuntos raciales.?®

Las practicas raciales coloniales estereotipan sexualmente a los
indigenas. Como analizamos en el capitulo dos, el lenguaje que se
usa con los indios al tratarles de “mijito” les roba su masculinidad,
les infantiliza, convirtiéndolos en seres asexuales que no represen-
tan ningun peligro para los blancos y los mestizos. Las indias, por
su parte, son estereotipadas por los blancos como seres asexuales
dque no tienen la capacidad de gozar del acto sexual, que les gusta
ser sometidas sexualmente a través de la violencia y por lo tanto

24. Ruth Frankenberg, White Women, Race Matters. The Social Construction of
Whiteness, p. 1. (Subrayado en el original).

25. Existe una literatura reciente sobre la construccién social de la blancura en los
Estados Unidos. Véase Joe Feagin y Hernan Vera, White Racism, capitulo 7; Ruth
Frankenberg, White Women, Race Matters; Charles A. Gallagher, “White Reconstruc-
tion in the University,” Socialist Review, Vol 24 (1+2) 1995, pp. 165-189.

26. Cornel West, Race Matters, pp 83-84.
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se explican y justifican las violaciones a las que les han sometido
los blancos y los mestizos.?’

Las relaciones raciales y sexuales jerarquizan al blanco europeo al
tope, al indio al fondo y a los blancos y mestizos de acuerdo a la
tonalidad de su piel, color de ojos, “delicadeza” de facciones més
cerca de cualquiera de estos polos. Estas jerarquias también deter-
minan las nociones de beldad y fealdad.

Anteriormente analizamos como las relaciones entre blanco-mesti-
zos e indigenas estan llenas de tensién pues el blanco-mestizo des-
valora todo lo que le recuerde a lo indigena. Estos, a veces, asumen
las nociones coloniales, internalizan el racismo, se desvalorizan y al
bajar su autoestima, sufren de verglienza. A continuacién analizo
como las relaciones entre indios y “gringas” transgreden la normali-
dad de las relaciones étnico-raciales y sexuales.?

La Sociologia ha demostrado que la masculinidad no es una
esencia ahistérica y transcultural, ni una manifestacién de la genéti-
ca. La masculinidad, al igual que la feminidad, son practicas y discur-
sos sociales concretos que definen qué significa ser hombre o mujer
en culturas especificas y en una coyuntura histérica particular. En
sociedades patriarcales los hombres construyen su masculinidad en
competencia con otros hombres. Los hombres nunca estan seguros
de su masculinidad y virilidad. Constantemente tienen que probarla
ante si mismos y sobre todo buscando la aprobacion y la aceptacién
de otros hombres. En gran medida esta busqueda de reconocimiento
se da conquistando mujeres apetecidas por otros hombres. “Las mu-
jeres se transforman en un tipo de moneda que ios hombres usan
para mejorar su rango en la escala social de la virilidad.”® Debido a
que en el Ecuador se aceptan los canones coloniales de belleza, las
mujeres mas deseadas son las blancas, rubias y de ojos azules: las

27. Para un “tratado” sobre el comportamiento sexual de los indios basados en las
fantasias y en las experiencias de los hacendados con “sus” indias, vease Emilio
Bonifaz, Los Indigenas de Altura del Ecuador (Quito, 1976}, pp. 111-179.

28. Desafortunadamente no tengo datos para analizar las relaciones entre indias y
"gringos.”

29. Michael S. Kimmel, "Masculinity as Homophobia. Fear, Shame, and Silence in
the Construction of Gender identity,” en Harry Brod and Michael Kaufman, eds., Theori-

zing Masculinities (Thousands Oaks California: Sage Publications, 1994), p. 129.
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“‘gringas.” ;,Qué ocurre cuando los indios que son vistos como
inferiores y asexuales salen con “gringas” y subvierten los cédigos
raciales-sexuales?

Otavalo es un caso muy interesante para estudiar la inversion de
los codigos racistas-sexuales. Muchas turistas europeas y norteame-
ricanas prefieren salir con indios que con mestizos. Este debe ser el
anico lugar del Ecuador donde algunos mestizos aparentan ser indios
para “conseguir una gringa.” Desconocemos las motivaciones de las
“gringas” para preferir compafieros indios. Asuminos que en muchos
casos se buscan aventuras con el exético “Otro” y qué mejor que un
indio. En otros casos, como los narrados por nuestros entrevistados,
hay un interés en conocer e intimidar con indios que son vistos como
seres humanos iguales. ;Cuales son las reacciones de los blancos y
de los mestizos al toparse con estas parejas interraciales? ;Qué
efecto tienen estas aventuras amorosas en la identidad de los indios?

Un entrevistado Otavalefio narra que los blanco-mestizos no podian
creer que un indio tenga una novia “gringa.”

Las seAoras vendedoras del lugar incluso cuchicheaban y regre-
saban a vernos entre ellas. Habia gente tan incrédula que, exclusiva-
mente, venia a vernos y se marchaban diciendo, cierto ha sido lo que
dice la sefora de la tienda; ve hijo esa gringa conversando
contenta con un longo esta.

Los mestizos no s6lo se asombran de que una “gringa” esté con-
tenta con un indio. También tienen gran envidia. “Un grupo de jove-
nes que pasaban por ahi al quedamos viendo uno de ellos, casi gri-
tando dijo, ‘jpor tener una gringa asi hasta yo me hiciera indio’!"
Oftros mestizos recurren al insulto y a la agresién para tratar de con-
quistar a la “gringa” que estd con un indio. Estos mestizos
recurren a la practica mas caracteristica de la virilidad patriarcal: la
violencia.?*® Un joven Otavalefio cuenta “estabamos andando con
ella, no se acerco el mestizo sino que gritd indio sucio, qué haces
con esa gringita. Con el vocabulario de sellos traté de decirlo en
inglés ‘1 love you,’ ella lo Gnico que hizo fue reirse.”

30. Michael Kimmel, “Masculinity as Homophobia,” p. 132.
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Si los mestizos reaccionan con envidia y odio, otros indigenas el
ver a uno de ellos con una “gringa” no sélo se sorprenden, también
se sienten orgullosos y superiores que los mestizos. Nuestro entre-
vistado recapacita sobre la transformacion de los cédigos racistas y
sobre el sentido de virilidad que le provocaba andar con una “gringa.”

Cuando caminabamos juntos y hasta los mismos indigenas que
nos miraban quedaban viendo maravillados. Otros sorprendidos, me
quedaron viendo como decir, ven que los indios podemos conseguir
algo mejor que una mestiza. Podria decir que se sentian orgullosos.
En cambio, los meslizos me quedaban viendo como incrédulos,
como diciendo este longo que viene a exhibirse con una gringa. Me
quedaban viendo con envidia, con odio, con rencor.

La subversion de los cédigos raciales y sexuales se ilustran en los
comentarios de este indigena sobre qué sienten los mestizos al ver
a una “gringa” con un indio.

Se quedaban admirados de que un indigena esté con una ameri-
cana o una europea y ellos no podian tener nada de eso. Era admira-
ble para ellos, se quedaban consternados, no sabian qué decir, mur-
muraban pero no se les hacia caso. Y ella preguntaba: ¢ por qué
nos quedan viendo asi? ;Por qué hablan? Lo unico que le decia era
que no era muy comun eso. Porque le decia que los mestizos se
senlian superiores a nosolros, no pueden estar con alguien de su
raza, en cambio uno que piensan los mestizos que es inferior esta
con alguién superior a los mestizos, era algo que no podian aceplar,
ni imaginarse siquiera.

Las relaciones entre indios y “gringas,” ademas ayuda a éstos a
revalorar su identidad de indios. Un entrevistado que llegé tan
lejos como volverse mestizo para escapar de los vejamenes racistas,
empieza a revalorar su identidad de indio cuando se enamora de
una “gringa.”

Puedo decirte que fue con ella que comencé a reafirmar con valor
y con mas conciencia mi condicién de indio porque esta gringa
lenia mas conocimiento que yo mismo acerca de las costumbres de
los indigenas. Me parece que era arquedloga o antropdloga, una de
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esas cosas que ensenan de los indigenas, se dedican al estudio
inclusive. Asi que te cuento que me preguntaba cosas de nuesira
cultura indigena, que hasta yo no sabia... Asique con ella empecé
a interesarme mas en mi mundo y comencé a preguntarles a mis
padres todo lo que no sabla y ellos se ponfan muy contentos de ver
como me interesaba por mi propio mundo y asi fue como empecé a
interesarme e ingresar en un mundo del que yo mismo me habia
alejado conciente e inconcientemente.

El que nuestro entrevistado revalorice su identidad de indio
luego de enamorarse de una “gringa,” no significa que éste sea el
Unico mecanismo para cambiar los cédigos coloniales imperantes y
superar la internalizacién del racismo. Como analizaremos a conti-
nuacién, hay varias practicas y discursos que resignifican los codi-
gos raciales del Ecuador.

Las narrativas de nuestros entrevistado también ilustra cémo las
identidades no son procesos sociales fijos y estables. Uno no nace
0 se hace indio o blanco-mestizo. Las representaciones binarias (in-
dio-blanco-mestizo) asumen que hay identidades fijas y genéricas.
Que hay una identidad de indio o de blanco-mestizo que caracteriza a
toda la poblacion y por la cual se debe luchar y que quienes no
reconozcan esta identidad son victimas de una “falsa conciencia” y
deben ser “‘lluminados” sobre cuél debe ser su “verdadera” identi-
dad. Como lo anota Judith Butler en su critica a la nocién de
identidades femeninas, debido a que las categorias de identidad “no
son soélo descriptivas, sino que siempre normativas y por lo tanto
excluyentes” se tiene que estudiar como los términos de estas identi-
dades se transforman en espacios “permanentemente abiertos y re-
significables.”™ Por ejemplo, la identidad de nuestro entrevistado
cambié de buscar ser mestizo a revalolar lo indio. Ademas, al estu-
diar las identidades indias es necesario tener cuidado de no crear
una imagen de lo qué significa ser un indio auténtico. La busqueda
de la autenticidad es en si excluyente, pues se margina a quienes
tienen concepciones diversas de qué significa ser indio.

31. Judith Butler, “Contingent Foundations,” en Seyla Benhabid, et.al., Feminist
Contentions, (New York: Routledge, 1995), p. 50.
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Autoritariamente se define de antemano qué significa ser indio.
¢Qué persona tiene el poder de sefalar quién es auténtico? ;A
quienes se margina y excluye si artificialmente y autoritariamente se
asume que so6lo hay una identidad de indio?*?

Buscando Nuevas Identidades Indias

Histéricamente los blancos y los mestizos han construido las ima-
genes de los indios. De acuerdo a Hernan Ibarra en el siglo diecinue-
ve se articula la imagen negativa del indio genérico. “Clase abyec-
ta,” ‘clase infeliz,’ ‘raza vencida,” 'miserables,” o simplemente ‘infeli-
ces; eran expresiones comunmente utilizadas para referirse a los in-
dios.”™ Estas imagenes de los indios, como lo anota Blanca Murato-
rio, dicen mas sobre la identidad de los blanco-mestizos y del tipo de
comunidad nacional que aspiraban construir que de los indios a los
que se refieren.® Las politicas estatales que pretenden construir
estas imagenes e identidades son paraddjicas.

Después de pretender destruir a los indigenas como grupos socia-
les y culturales Unicos, el Estado... trata de imponer a los indios su
propia definicion de lo que su identidad debe ser y lo realiza a través
de politicas tendientes a “conservar” las “culturas” indigenas, siempre
que estas estén vacias de sus bases materiales y sociales... Una
imagen ‘“nueva” y “limpia” del indio se muestra en Ila televisiéon y en
los avisos turisticos que anuncian visitas a diferentes grupos, carac-
terizados en términos mas o menos exéticos El "buen salvaje” se ha
convertido por fin en una mercancia.*

\EI levantamiento indiggna Qe 1990, para rr_luchos de nuestros en-
trevistados, es un corte histérico pues los indios se autorepresentan,
revaloran lo indigena y tienen orgullo de su identidad étnica.

32. Para una critica a las nociones de autenticidad racial, consultese Cornel West,
Race Matters, (Boston: Beacon Press, 1993).

33. Hernan Ibarra, “La Identidad Devaluada de los ‘Modern Indians’,” en Diego
Cornejo, ed., Indios (Quito: ILDIS, 1991), p. 324.

34. Blanca Muratorio, “Introduccién,” en Blanca Muratorio, ed., Imagenes e Imagi-
neros. Representaciones de los Indigenas Ecuatorianos, Siglos XIX y XX, (Quito:
FLACSO, 1994).

35. Blanca Muratorio, “Imagenes de los “indios” en Sudamérica. Antiguas y nuevas
ideologias.” En Blanca Muratorio, Etnicidad, Evangelizacion y Protesta en el
Ecuador,(Quito: CIESE, 1982), p. 39.
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Uno de nuestros entrevistados reflexiona sobre los cambios en el
Ecuador en los afos noventa.

Te digo que antes al escuchar la palabra indio me hacia bajar la
cabeza, agachar la vista. Hoy que me digan indio al contrario me
revitaliza, me enorgullece, me forlifica y por mi quisiera que todo el
mundo me diga indio. Definitivamente no siento ninguna vergiienza,
ningtin miedo si me dicen indio, no me ofenden al contrario me estan
enalteciendo a mi persona.

El orgullo de ser indio, también, se evidencia en estos comenta-
rios que resignifican el término racial indio: “ser indigena es ser una
raza pura, que ha venido viviendo, superando miles de afios, mil con-
flictos, mil problemas, es decir somos una raza resistente, una raza
fuerte.” Mas en concreto, cuando se articula una definicion de indio se
busca una identidad nueva que, con arraigo en las tradiciones
anteriormente devaluadas, presente una alternativa individual y colec-
tiva. “Tenemos que volver a vivir nuestra vida... Tenemos que tener
primero una identidad no solamente individual, sino también colec-
tiva.” Esta busqueda de una nueva identidad lleva en palabras de un
lider local de 1a CONAIE a "la autovaloracion del indigena.”

Creo que los indigenas tenemos muchos conocimientos que han
estado guardados, que han estado tapados por la cultura occidental.
Entonces comenzando a redescubrir nuestra filosofla, herencia cul-
tural, nuestros conocimientos y también nuestra forma de pensar
como indigenas... Oftro de los aspectos que tenemos que superar es
la descolonizacién mental que necesariamente los indigenas tene-
mos que hacer un proceso de descolonizacion mental porque tanto
nos ha influido Ia cultura occidental, nos ha influido la cultura
mestiza, tenemos que sacar muchos esquemas de nuestra mente y
volver a ser indigenas con mucha mas identidad, con mucha mas
propiedad.

Esta busqueda de una nueva identidad india se manifiesta a nivel
local en la invencién de tradiciones. “lLas cuestiones de identidad
son siempre sobre representaciones. Son cuestiones sobre la
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invencién, no simplemente el descubrimiento de la tradicién.”® Eric
Hobsbawn sefiala que las tradiciones son inventadas cuando se
usan “materiales antiguos para construir tradiciones nuevas con nue-
vos propbsitos.™’ Por ejemplo, luego del levantamiento de 1990 los
indigenas de Cayambe se niegan a participar en las fiestas de San
Pedro del 29 de junio en calidad de objetos folkléricos. Reinventan el
nombre de las fiestas, llamandolas del “Inti Raymi,” se niegan a
bailar en el parque de Cayambe exigiendo el cambio de localidad a
donde lo hacian sus antepasados en la parte alta donde se localiza-
ba el templo del sol y en lugar de participar en la eleccion de la
Reina de Cayambe organizan la eleccién de la Sefiorita Inti-Raymi.
Estas demandas las consiguen con mucho forcejeo politico y lo méas
importante, en palabras de uno de los organizadores, es demostrar a
los sectores dominantes “que no somos folkléricos sino pensantes.”

Es interesante que la invensidén de una nueva identidad india que
es en si potencialmente transformadora, reproduzca algunos aspec-
tos de la ideologia dominante: se acepta la eleccién de una Reina.
Este ejemplo ilustra el poder de la ideologia dominante entendida en
palabras de William Roseberry, no como una ideologia compartida
sino como un marco material y significativo para vivir, hablar sobre
y actuar en ordenes sociales caracterizados por la dominacion.
Este marco material y significativo compartido es, en parte, discursivo,
un lenguaje comun o forma de pensar sobre las relaciones sociales
que marca los términos centrales sobre los que y en término de los
que pueden ocurrir el cuestionamiento y la lucha.”

La biusqueda de una nueva identidad indigena que supere el
racismo internalizado lleva a algunos a cuestionar el uso de los
términos indio e indigena. Se rechaza el uso de la palabra: “la
palabra indigena viene de la indigencia y la indigencia es pobreza.”
Otro entrevistado opina:

36. Stuart Hall, “Negotiating Caribbean |dentities," New Left Review, N 209, Janua-
ry-February, 1995. p. 5.

37. Eric Hobsbawm, “Introduction: Inventing Traditions,” en Eric Hobsbawm y Teren-
ce Ranger, eds., The Invention of Tradition, (Cambridge: Cambridge University Press,
1983), p. 6.

38. William Roseberry, “Hegemony and the Language of Contention.” En Gilbert M.
Joseph y Daniel Nugent eds., Everyday Forms of State Formation: Revolution and
the Negotiation of Rule in Modern Mexico, (Durham: Duke University Press, 1994), p.

361.
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QOjala algun rato sacaramos un término mas nuestro. Lo indio lo
tomaron otros que ignorantemente lo aplicaron aqui. Pero valdria
que nosotros seamos auténticos, que nosolros saquemos una pala-
bra real porque lo indio no es nuestro, no se nos trajeron eso, nos
embarcaron y ahora en 500 arios creo que seria algo que nosotros
mismos nos definamos porque indios no somos nosotros. Indios son
los de la India. Nosotros no tenemos porque llamarnos indios no
podriamos llamarnos ni americanos. Yo creo que alguna vez habra
que hacer algun estudio para desde ahi tomar nuestra propia identi-
dad de qué mismo somos.

Este proceso de construccién de identidades que revaloran lo
indigena, subvierten el colonialismo y presentan alternativas para
una democratizacién étnica y racial del Ecuador, estan en constante
flujo. Cémo ilustran los comentarios de nuestros entrevistados, no
s6lo se esta subvertiendo las jerarquias raciales. Tampoco hay un
consenso de qué significa ser indigena. El material empirico de nues-
tras entrevistas no permite formular una explicaciéon de como se han
transformado las identidades indigenas anteriormente estigmatizadas
por el colonialismo y el racismo internalizado al orgullo étnico. En
todo caso, los trabajos de Andrés Guerrero, Jorge Ledn y de Leén
Zamosc sobre los levantamientos indigenas de 1990 y 1994 dan
algunas pistas e hipétesis para futuras investigaciones.*

Estos investigadores argumentan que la ruptura del sistema de
dominacién de la hacienda en los afios sesenta y setenta permitié el
contacto entre diferentes grupos indigenas que antes estaban aisla-
dos en sus respectivas localidades. Este proceso lleva a ia creacion
y/o redefinicion de las organizaciones indigenas. Estas, por un
lado, son dirigidas por indigenas y, por otro, reinvindican lo étnico
como un punto clave de lucha. El roce con otros indigenas y el
contacto con el mundo blanco-mestizo que los discrimina, rechaza y
no les acepta como indios les lleva a constantemente cuestionar y
revalorar su identidad. Ademas, el Estado y algunas Organizaciones

39. Andrés Guerrero, "La desintegracién de la adminstracién étnica en el Ecuador;’
Andrés Guerrero, “Ei levantamiento indigena de 1994: discurso y representacion politica
(Ecuador),” (manuscrito inédito); Jorge Leén, De Campesinos a Ciudadanos Diferen-
tes; Le6n Zamosc, "Agrarian Protest and the Indian Movement in the Ecuadorian Hig-
hlands.”
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No-Gubernamentales crean programas de desarrollo, educacion y
salud que los interpela como indigenas. Todos estos procesos
llevan a la redefinicion del estigma de indios y a la basqueda de
nuevas identidades individuales y colectivas.

Conclusiones

Este capitulo empezd analizando como al ser estigmatizados
algunos indios aceptan los canones dominantes y tratan de escapar
de su origen a través del mestizaje. También se mostré cémo la
herencia colonial ha construido mecanismos de dominacidn racial en
los que la blancura es un capital simbélico que determina, en gran
parte, las oportunidades de los actores sociales. Pero a diferencia de
quienes sélo analizan la blancura como fuente de privilegios, tam-
bién se sefialé que en el Ecuador debido a que lo indio se lo define
de manera imprecisa que abarca las practicas culturales y las carac-
teristicas fisicas, para la mayoria de blanco-mestizos es muy dificil
estar seguros de cuan blancos son. Los sectores dominantes, por lo
tanto, viven en una constante guerra consigo mismos. Cada vez
que recrean las practicas coloniales en sus interacciones cotidianas
con los indigenas se odian a si mismos. Se prestd particular aten-
cion a como la masculinidad se construye a través de la bus-
queda de mujeres que encarnen los canones coloniales de belleza y
como se subvierten las jerarquias raciales-sexuales cuando los in-
dios tienen “affairs” con “gringas.” Por ultimo, se describieron algu-
nos discursos de qué significa ser indio en el Ecuador en los afos
noventa. A diferencia de la identidad deteriorada por el estigma de
ser indio, en la actualidad se estan recreando identidades que
valoran a lo indio. Estos procesos por supuesto son fluidos y no
se puede esperar ni desear que se defina a un indio auténtico.






CAPITULO V

¢{QUE HACER? ;COMO ERRADICAR EL RACISMO?

No deberiamos dejarnos, porque si te dejas, nos siguen pisoteando
(Luisa).

Les agradezco que se me haya tomado en cuenta para esta
investigacion y que no quede escrito solo en papeles, sino que se
ponga en practica (Guarmi).

Un estudio sobre el racismo debe concluir con recomendaciones
practicas de qué hacer ante este problema. Con este objetivo, al
finalizar las entrevistas preguntamos a nuestros entrevistados: ;qué
soluciones proponen para erradicar el racismo de el Ecuador? Las
propuestas de los indios de clase media son importantes para
empezar una discusion de como solucionar este problema. Nues-
tros entrevistados tienen una posicion social privilegiada para expli-
car como funcionan los diferentes mecanismos de exclusion étnica
y racial, asi como para imaginar posibles alternativas de solucion.
A diferencia de los blancos y de los mestizos que no viven experien-
cias racistas en lo cotidiano y que se pueden dar el lujo de negar
la seriedad de este fenémeno social, los indios de clase media no
solo elaboran estrategias padra vivir en una sociedad que los discrimi-
na, sino que también articulan propuestas de cémo eliminar el racis-
mo.

Este capitulo reproduce y analiza las recomendaciones de nues-
tros entrevistados de cdmo erradicar el racismo del Ecuador. Debido
a que el racismo se manifiesta de diversas maneras, no sorprenden
las diferentes propuestas para superarlo. Estas apuntan desde actitu-
des individuales, organizacionales y de accion colectiva de los indi-
genas, hasta las politicas estatales.
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Nuestros entrevistados, con muy pocas excepciones, no guardan
rencores a los blancos y alos mestizos. A diferencia del estereoti-
po del “indio resentido” que supuestamente nos mira mal por el
hecho de ser blancos o mestizos, nuestros entrevistados no odian a
sus opresores raciales. Sorprende que luego de que a lo largo de
su vida y en la mayoria de espacios sociales hayan sido victimas del
racismo, los indios de clase media no busquen la revancha, mas
bien usan los discursos de caracter cristiano y humanista sobre la
igualdad de todos los seres, exigiendo a los blancos y a los mesti-
zos que practiquen lo que predican y les acepten como iguales.

Un dirigente local de la Federacion de Organizaciones Campesi-
nas de la Provincia de Chimborazo, por ejemplo, manifiesta: “es algo
inaudito que en un pais tan pequefio como el nuestro haya la discrimi-
nacion, 1o que debemos tener muy en cuenta es que somos seres
humanos, somos personas.” Un préspero comerciante Otavalefio se-
nala:

Fundamentalmente ser indio, es ser un verdadero ser humano,
con sentimientos y con mucha capacidad y facultades que hasta
hoy en dia se nos niega, porque piensan que somos tontos, que no
comprendemos nada y lo que es peor, piensan que nosotros no
tenemos sentimientos y en muchos de los casos quieren tratarnos
como animales. Yo lei un articulo, hace afios el Papa declaré que
los indios tenfamos alma, qué te parece hasta ese derecho innato
de los seres humanos se nos negaba y todo porque simplemente
para ellos no eramos personas y, sin embargo, el tiempo y la historia
han reconocido lo conirario. Yo quisiera ahora dejar en claro, que
ser indio significa ser un verdadero HOMBRE, un verdadero SER
HUMANO.

Nuestros entrevistados demandan el reconocimiento de su huma-
nidad como primer paso para una democratizacion étnico-racial.
Como analizamos en los capitulos anteriores la crueldad y violencia
de los blancos vy de los mestizos solo se explica porque éstos
desconocen la humanidad del indio, porque lo transforman en un
objeto. Para el racista el indio deja de existir como un ser humano.
Es apenas una evocacion de sus fantasias, prejuicios y mitos que lo
consideran como un ser infrahumano, como una cosa a la cual se la
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puede y se la debe tratar mal.' La contradiccion entre las
creencias cristianas y humanistas de los ecuatorianos sobre la igual-
dad vy las préacticas que niegan la igualdad al “Otro” puede ser
resuelta si se practican los valores en los que son socializados la
mayoria de los ecuatorianos. El reconocimiento de la humanidad y
de la igualdad del “Otro” es esencial para abolir las practicas discri-
minatorias.

Los indios de clase media exigen el reconocimiento de la
existencia del racismo en el Ecuador. A diferencia de la ideologia
estatal del mestizaje que niega las diferencias y de los discursos del
sentido coman que desconocen el problema del racismo, este debe
ser visto como uno de los principales problemas del Ecuador actual.
En palabras de un estudiante universitario:

El principal elemento que deberia existir en la sociedad es un
reconocimiento de que existe la discriminacion racial... El Estado
nuestro es hipécrita porque no reconoce que existe en la practica
cotidiana la discriminacion racial, el racismo, no solamente hacia
los indigenas sino hacia los negros. Entonces esa es una necesi-
dad que para poder enfrentar y solucionar los problemas que se
dan del racismo. Es necesario reconocer primero que existe ese pro-
blema y el Estado deberia reconocer que existe esa discriminacion.
Deberiamos reconocer la sociedad misma en su conjunto de que
existe ese problema de discriminacion racial. Eso quiere decir que
empezarfamos por darnos cuenta de que somgs un pais en el
cual la mayoria tenemos una profunda raiz indigena y negra. De
esa raiz es de donde se va constituyendo la identidad nacional
ecuatoriana es eso lo que finalmente da sentido a nuestra identidad.
Si es que v exisie primero una acepltacion del Estado, de la socie-
dad, de la existencia de este problema, no es posible solucionar
nada. Este debe ser el primer paso. El segundo: debe haber la
voluntad politica del Estado, la voluntad social de enfrentar este pro-
blema y de solucionarlo. Esto es fundamental porque el momento en
que descubrimos que ese problema hace mucho dafio a la
identidad nacional. Esta haciendo dafio a la identidad de los indivi-
duos que vivimos aqui.

1. Conslltese Joel Kovel, White Racism; y Joe Feagin y Hernan Vera, White
Racism.
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Estos comentarios analizan como el problema del racismo con-
cierne al Estado y a la sociedad ecuatoriana en su conjunto. El
racismo no sélo afecta a las victimas de la discriminacion racial —los
indios y los negros— sino que a todos los ecuatorianos. En el capitulo
anterior analizamos c6émo los blancos y los mestizos al discriminar a
los indios no solo recrean los patrones historicos de la opresién colo-
nial en el pais, sino que también se odian a si mismos, pues renie-
gan de su pasado o cercania al mundo indigena. Los blancos y los
mestizos no s6lo excluyen al indio o negro “Otro,” estos que también
son portadores de sentimientos colectivos de inferioridad ante los
blancos “auténticos”: los europeos y/o norteamericanos. Los blancos
y los mestizos han aceptado los valores y las précticas de la supre-
macia blanca que sobrevaloran a lo europeo-occidental-blanco y
denigran al “Otro” primitivo-indio o negro.? Por lo tanto, su proyecto de
identidad nacional es excluyente y también inalcanzable. Elindio
y el negro no pueden ser parte de la nacion mestiza y los blancos y
los mestizos viviran en constante tension y contradiccion consigo
mismos. Estos buscaran emular a lo blanco europeo o norteamerica-
no, aun sabiendo que no lo lograran, y en cada acto en que
traten de marcar su superioridad ante el “Otro” estaran recreando su
inferioridad ante las potencias coloniales.

El reconocimiento de la existencia del racismo y de sus costos
para todos los ecuatorianos, ayudara a superar el trauma colonial.
En el Ecuador se deben destruir las imagenes y practicas que sobre-
valoran a lo blanco-occidental. Se tiene gque cuestionar las nociones
de la supremacia blanca. Vivir en una sociedad basada en ideales
eurocentristas inalcanzables para la mayoria de la poblacién causa
muchos dafios. A diferencia de visiones reduccionistas del conflicto
racial como una lucha por el poder suma-cero en la que si un grupo
gana el otro pierde, se debe reconocer que nadie gana con el racis-
mo. Las victimas de éste no son los Unicos perdedores, las castas
dominantes también se ven negativamente afectadas. Soélo si se
reinventan las identidades raciales y étnicas de manera democrati-
ca y no jerarquica se puede pensar en un Ecuador en el que los
blancos y los mestizos no excluyan al “Otro” y se acepten a si mis-
mos. Como lo demandan las organizaciones indigenas, el Ecuador

2. Consliltese bell hooks,"Loving Blackness as Political Resistance.”
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debe reconstruirse como sociedad multinacional y pluricultural
donde los derechos de los sujetos neocoloniales sean reconocidos y
se reinventen identidades nacionales que superen las nociones de
la supremacia btanca.

La mayoria de entrevistados ven a la educaciébn como una
estrategia para terminar con el racismo. Se busca educar a los
blancos y a los mestizos para que dejen de ser racistas. “Deberia-
mos comenzar por realizar campafias en donde los mestizos practi-
quen mejores formas de comportamiento y desde los jardines de
infantes, la escuela y el colegio, ensefiar a respetar a los indigenas.”
Esta demanda por la educacién al opresor va de la mano con la -
lucha por el acceso a la educacion. Esta es vista como un
mecanismo de movilidad social y como una estrategia para que los
indigenas adquieran conocimientos de su realidad y superen el ra-
cismo internalizado.

Pienso que los indios debemos superar ese complejo de inferiori-
dad, nosotros somos recelosos, timidos, avergonzados. Pienso que
frente a eso debemos sacudirnos... El otro punto seria la educacion
que es algo muy importante, nosotros estamos hablando de educa-
cion intercultural bilingue... El objetivo principal es superar y romper
todo ese esquema mental que existe frente al racismo. No sola-
mente los mestizos tienen la oportunidad de educarse de acuerdo
a su medio, a su cultura, sino también los indigenas tienen la
capacidad de hacer su propia educacion, de acuerdo a las caracte-
risticas de su medio ambiente y también de su cultura porque el rato
en que te enraizas en tu propia cultura, eso significa que tu te valoras
a ti mismo y.... donde quiera que estés debes identificarte tal como
eres.

Los indigenas no sélo demandan el acceso a fa educacion, aspi-
ran a controlarla por ser vista como un mecanismo de acceso al
poder que debe partir de la valoracion de la especificidad de su
cultura. Se lucha por nuevos contenidos y nuevas pedagogias que
cambien la visién de los indios sobre si mismos.

La lucha por una nueva educacion es para muchos parte de una
estrategia de lucha en contra del racismo institucional. Un estudian-
te de la Politécnica reflexiona:
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El racismo en ese caso se expresa en las politicas del Estado,
segun las cuales al.indigena no se le ha dado la posibilidad de
estudiar... Peor aun ctiando ha tenido acceso a ellas es una educa-
cion que lo que ha pretendido es precisamente hacerle negar al
indigena sus raices, su caracter cultural, su identidad propia para
incorporarle a un proceso productivo industrial capitalista que obliga-
damente hace que el indigena pierda su identidad y se convierta
en un ciudadano adaptado a todo el proceso productivo nacio-
nal... El racismo se expresa en las politicas de un Estado
mezquino y en las politicas de un Estado totalmente injusto que ha
sabido mantener muy conscientemente, sin los beneficios de Ja
sociedad a los sectores indigenas mas pobres para poderlos mante-
ner sometidos... Este es un Estado racista en la practica, un Estado
mezquino y totalmente injusto.

Es asi como la lucha por ia educacion es parte de {a lucha por la
distribucion de recursos econémicos y por la democratizacion del
Estado. Estas pugnas se daran a partir de las organizaciones de los
indigenas y de su accién colectiva. La mayoria de nuestros entre-
vistados ven a la unién como la clave para el cambio social. En
palabras de nuestro entrevistado.

Me parece importante los trabajos que estan haciendo las organi-
zaciones indigenas y negras. Creo que solamente de la gestion
que hagan eslos sectores va a salir una reforma y las politicas que
se necesitan para eliminar estos problemas de discrimen y de
racismo. Me parece que esto jamas puede salir de los sectores de
poder porque no son concientes, ni siquiera lo reconocen. Existe
una expresa hiprocresia del Estado y de los sectores de poder al
no reconocer los problemas como el racismo y la discriminacion
racial. Los unicos que podemos cambiar esta situacion somos quie-
nes hemos sentido y vivido con estas cargas durante mucho
tiempo porque solamente desde ahi va a ser posible ir generando
cuestionamientos y si se va buscando organizada e inteligentemente
sf se puede lograr un cambio o forzar por lo menos los cambios que
requiere esta sociedad, para eliminar no soélo los problemas de la
discriminacion racial, sino los problemas que la sostienen... Proble-
mas de tipo econémico, politico.
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Esta cita résume la experiencia colectiva reciente de los indi-
genas ecuatorianos. A través de sus organizaciones que son dirigi-
das por indigenas y de su creatividad en acciones colectivas y en
didlogos con el Estado, los indigenas han ganado un espacio legitimo
.como participes en la politica ecuatoriana. Estos reconocen que a
través de la union y de la acciéon colectiva demandaran que se
erradique el racismo institucional. Es por esto que se demandan
cambios econdomicos, cambios culturales sobre el caracter de la na-
cion ecuatoriana y, por Ultimo, que se reconozca la existencia del
racismo en la cotidianidad y se implementen politicas que lo superen.

Los indigenas, en definitiva, estan demandando la democratiza-
cibn de la sociedad ecuatoriana a través de sus luchas por la
ciudadania plena. Reinvindican las dimensiones sociales, politicas y
civiles. Es apresurado predecir la direccién de estos conflictos
sociales y si se lograra la democratizacion de las diferentes esfe-
ras de la sociedad. Si bien los datos de esta investigacion no permi-
ten especular sobre las demandas por sus dimensiones politicas y
sociales, el analisis de las interacciones cotidianas nos permite con-
cluir con reflexiones sobre las lucha por los derechos civiles.

Este trabajo demuestra que el racismo funciona en la vida co-
tidiana como una serie de rituales.® Estos rituales sefialan la posi-
cion social de los diversos actores que participan en estos. Las
victimas de estos ritos son recordados de su posicién subordinada
en la sociedad. En palabras de la critica literaria afroamericana
bell hooks, “si no hemos aprendido nuestro lugar de ciudadanos de
segunda clase a través del sistema educativo, lo aprendemos por
los asaltos cotidianos de los blancos que los sentimos en nuestros
cuerpos pero que rara vez los nombramos o los protestamos publi-
camente.™ Los verdugos y sus acélitos no so6lo marcan la
inferioridad de sus victimas, sino que también recrean su superiori-
dad. Para que estos rituales sean exitosos, el publico tiene que
parlicipar aceptando el acto racista, es asf como su silencio o
aprobacion de los ataques racistas hacen que éstos sean exitosos.

3. Consiltese Joe Feagin y Hernan Vera, White Racism, (New York: Routledge,
1995).

4. bell hooks, Killing Rage. Ending Racism, (New York: Henry Holt and Company,
1995), p. 15

LIN
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Su complicidad .ayuda a que el racismo. cotidiano, los pequefios y
grandes actos que recrean-la dominacion étnica y racial, marquen los
patrones de normalidad y-anormalidad en las interacciones sociales.

Como lo analizamos en capitulos anteriores, estos rituales racis-
tas fueron exitosos en el pasado porque las victimas no tenian mas
recursos que aparentar humildad y aceptacion de estas humillacio-
nes, golpes y malos tratos. A lo sumo podian usar la reciproci-
dad desigual del modelo paternalista de la hacienda para negociar
un mejor trato pero dentro de condiciones de inferioridad social.
El cuestionar estos actos racistas durante el reinado de la hacienda
equivalia a . arriesgar -sus vidas. En la actualidad, sobre todo luego
de los levantamientos. indigenas de 1990 .y 1994, los indigenas
cuestionan la normalidad de estas practicas. Su resistencia y res-
puestas verbales y fisicas destrozan la naturalidad del racismo
cotidiano. Lo normal y cotidiano es transgredido. Las victimas no
aceptan tal condicién y responden a la agresion. Lo cotidiano apare-
ce como anormal y obligan a sus actores a pensar en las conse-
cuencias de sus actos. Estas respuestas no sélo son individuales
sino, también, colectivas, asi cuando se boicotea a transportistas que
discriminan, por ejemplo, se renegocia un mejor trato en los buses.

Es perceptible como algunos, blancos y mestizos se niegan a
participar de acélitos de los actos racistas y los cuestionan, aunque
su numero es aun muy reducido. El papel de los blancos y de los
mestizos, en la toma de conciencia y rechazo a actos y actitudes
racistas es por lo tanto muy importante. Quienes buscan una
nacion democrética deben cuestionar la hormalidad y naturalidad de
los actos cotidianos del racismo, asumiendo la responsabilidad de
dejar de ser acélitos o participes silenciosos en la reproduccién
de la segregacion y el racismo, cuestionando la normalidad de las
interacciones racistas y reinvindicando los derechos civiles de todos
los ecuatorianos.

El camino hacia la democratizacién racial del Ecuador es largo.
Este estudio ha ilustrado el valor y el coraje de los indigenas al
superarse como individuos y como grupo en una sociedad que los
discrimina. lLa presencia de la clase media indigena y de la
intelectualidad india da cuenta de la tenacidad de éstos para
sobresalir bajo condiciones sociales muy adversas.
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Las narrativas de nuestros entrevistados también han demos-
trado que los indios no son victimas pasivas que aceptan sin res-
puesta la dominacion étnica racial. Estos la cuestionan y se resisten
con estrategias diferentes que responden a diversas coyunturas de
relaciones de poder. Durante el reinado de la hacienda, la resigna-
cion y el uso de la reciprocidad desigual fueron las estrategias
utilizadas. En la actualidad, cada vez mas, los indigenas responden
a las agresiones raciales con respuestas verbales, acciones colecti-
vas y, a veces, respuestas fisicas, que cuestionan la normalidad de
las interacciones racistas. Sus luchas colectivas a través de las
organizaciones e individuales en lo cotidiano abren posibilidades
para terminar con las practicas mas obvias y brutales de la discrimi-
nacion racial.

Las organizaciones indigenas, ademas demandan el fin del racis-
mo institucional. Se cuestiona su exclusiébn econémica, social y
politica. Estas luchas por la democratizacion y el acceso a la ciuda-
dania plena lograran el objetivo de construir un Ecuador diferente.
Por supuesto que es imposible predecir los resultados de estas lu-
chas. Este trabajo pretende contribuir a estos objetivos, demostran-
do los costos para todos los ecuatorianos de vivir en una sociedad
~construida bajo valores y practicas de una supuesta supremacia
blanca. Se ha cuestionado la neutralidad de los valores que
denigran al indio y sobrevaloran lo blanco-occidental. Se ha
empezado a deconstruir y a problematizar las categorfas blanco y
mestizo, sefialando los costos sociales, siquicos y emocionales por
tratar de construir una nacién que reproduzca los valores de la
supremacia blanca. En la blsqueda de una sociedad democratica,
que reconozca y asuma la diversidad étnica y racial del Ecuador,
es preciso trangredir los actos coftidianos racistas, dejando de ser
espectadores del racismo. Ademas, los blancos y los mestizos debe-
mos estar dispuestos a abandonar los pnvnleglos de casta que nos
brinda nuestra herencia étnico-racial.
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