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Transformaciones étnico-
culturales y cambio lingtistico

en las comunidades indigenas de Cotopaxi

José Sanchez Parga

Ag radezco mucho la invitacion de los organizadores. Para mi siem-
pre es una alegria volver a mi llakta, donde vivi mis primeros afnos.

Queria tratar con ustedes tres puntos, resultado de unas investigaciones que hici-
mos en la provincia. El uno es el cambio cultural, el otro es el cambio lingiiistico; y
el tercero, algo que nosotros hemos llamado las ‘inercias educativas’ o las ‘paralisis
educativas’ En este Gltimo campo se ha avanzado mucho menos y, mas bien, no ha
habido cambios.

En primer lugar, en la provincia de Cotopaxi y en todo el pais ha habido lo que podria-
mos llamar, o lo que parece ser, un cambio étnico. Durante la época de la colonizacion,
en el Ecuador habia 64% de indigenas. En la época de la Repiblica, el porcentaje de
indigenas pasa del 64% al 46%. En el siglo pasado, en el censo de casi medio siglo,
el nimero de indigenas constituia el 14% de la poblacién nacional. Segin las esti-
maciones, hace 15 afos, el nimero de indigenas en el Ecuador representaba el 4% de
la poblacion nacional. Pero en el Gltimo censo, donde a los ecuatorianos se nos pidi6
que declararamos por primera vez nuestra condicion étnica, el resultado fue del 7%.
¢Qué ha ocurrido? Puede pensarse que los indigenas hemos dejado de ser indigenas.
En el caso de Cotopaxi, la situacion es exactamente la misma -en Cotopaxi hay el 8%
de indigenas.

Los indigenas no hemos dejado de ser indigenas a lo largo de los siglos y, sobre todo,
en estos Gltimos afios. Lo que ha ocurrido es que
los indigenas hemos descubierto que nuestra con-
dicién no es un asunto racial. No somos indigenas
porque ser indigena implique una raza diferente.
Tampoco somos indigenas porque vivimos en una
comunidad indigena; de hecho, ahora casi el 30%
de los indigenas viven en las ciudades. Lo que los
indigenas han ido descubriendo poco a poco, es
que su condicion indigena es una condicion cul-
tural. Han descubierto que son una cultura, que
ademas esa cultura esta hecha en un marco de
relaciones y de interculturalidades, y que la in-
terculturalidad no se aprende ni se ensefia. La in-
terculturalidad no es una accién ni una actividad.
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La interculturalidad es una cualidad dentro de nuestra cultura.
Creo que esto es lo mas importante, que el idioma es lo mas
importante de aquello que aparece como una suerte de cambio
étnico o cultural.

El otro fendmeno que queria tratar brevemente es el cambio
lingiiistico. Hoy en el Ecuador, s6lo el 63% de indigenas hablan
una lengua aborigen. Mas del 36% de indigenas —que se decla-
ran indigenas-, no hablan una lengua aborigen. Esto significa
que no hay una relacién entre hablar kichwa y ser indigena.
Una cosa es la cultura y otra cosa es la lengua; son dos cosas
muy diferentes pero estan relacionadas. Pero un indigena no

l Mas alla de los defectos
de la formacion de los
profesores, na escuela donde se
habla kichwa no hace kichwa a
una sociedad. Al contrario, es
una sociedad bilingiie, 0 una
sociedad que habla kichwa,
la que hace kichwa a una
escuela. I

es indigena porque habla kichwa, y no deja de serlo si no habla. Esto en el Ecuador
es mucho mas importante, porque nuestra cultura no es una cultura kichwa. El kichwa
comienza a hablarse en el Ecuador 150 afios antes de la [legada de los espafioles. Los
pueblos que habia en el Ecuador, en los Andes septentrionales, tenian sus propias
lenguas. Es el dominio inca el que va a quichuizar a toda la poblacién indigena; por
consiguiente, el kichwa fue adoptado como lengua por los pueblos indigenas en el
Ecuador, un siglo antes de que llegaran los espaiioles. Sin embargo, aunque el kichwa
no era nuestro, era una lengua de un gran pueblo y de una gran cultura de los Andes.
Por esta razon, el kichwa expres6 muy bien -y sigue expresando muy hien- la cultura
de los pueblos andinos. Eso no va a ocurrir con el castellano, el espafiol o el inglés.
¢Por qué? Porque esas no son lenguas propias del area andina.

Actualmente, el 11% de indigenas son monolingiies. De ellos se dice que son indige-
nas ‘no alfabetizados’, porque hoy el monolingiiismo es sinénimo de analfabetismo.
Se dice que los indigenas que hablan kichwa, u otra lengua aborigen, no estan alfa-
betizados; y es que la alfabetizacion y la instruccion escolar hacen a los indigenas
bilingiies, pero también hacen que los indigenas pierdan su lengua aborigen. En este
sentido, el cambio lingiiistico en el Ecuador y -si ustedes quieren—, las deficiencias
del aprendizaje del kichwa, incluso en las escuelas bilingiies, se deben a una serie de
factores, a una serie de razones. Primero, mas alla de los defectos de la formacion de
los profesores, una escuela donde se habla kichwa no hace kichwa a una sociedad.
Al contrario, es una sociedad bilingiie, o una sociedad que habla kichwa, la que hace
kichwa a una escuela. Tenemos una idea de lo que esta ocurriendo en nuestro me-
dio desde hace 15 afios, porque hicimos una investigacion hace 15 afios y podemos
realizar una comparacion. Hace 15 afios, en las familias y en las comunidades de
Cotopaxi, el 90% de la conversacion era en kichwa. Actualmente, como sefialaban
algunos comparieros, en las familias no se quiere hablar kichwa para preparar a los
nifos, como dicen, para una mejor migraciéon o una mejor integraciéon a una sociedad

Una cosa es ensefar en

kichwa y en castellano,
y otra cosa muy diferente es
ensenar la lengua kichwa y la
lengua castellana. La educacion
bilingiie intercultural, en
nuestro pais, no ensena la
lengua kichwa ni la lengua
castellana; se ensena en kichwa
o en castellano en el mejor de
los casos, y esto es muy grave.
Los ninos pueden aprender
a hablar castellano y pueden
seguir hablando kichwa, pero
no conocen la lengua, no saben
escribirla y tampoco saben
construir discursos. FFf

mestiza. Por consiguiente, hasta hace un tiempo, eran las co-
munidades -mas que las familias comuneras- las que sostenian
la comunicacién y el habla kichwa.

Lo que ha ocurrido en estos Gltimos 8 afios es este proceso
que llamamos ‘descomunalizacion” de la comunidad indigena.
Este es un proceso en el que las formas organizativas se pier-
den, las autoridades comunitarias y los cabildos ya no tienen
autoridad. Los conflictos ya no se resuelven en los cabildos,
ni siquiera en la tenencia politica, sino en las oficinas de los
abogados de Latacunga. Asi, hoy tampoco la comuna es un
espacio de reproduccién y conservacion de la lengua kichwa.
Esta es una de las causas para que el kichwa se pierda.

Una tercera causa tiene lugar en la misma escuela. Una cosa
es ensefiar en kichwa y en castellano, y otra cosa muy dife-
rente es ensefar la lengua kichwa y la lengua castellana. La
educacion bilingiie intercultural, en nuestro pais, no ensefa la
lengua kichwa ni la lengua castellana; se ensefa en kichwa o

en castellano en el mejor de los casos, y esto es muy grave.

Los nifios pueden aprender a hablar castellano y pueden seguir
hablando kichwa, pero no conocen la lengua, no saben escribirla y tampoco saben
construir discursos. Para esto, la razén, la causa y el culpable, no es la educacién
intercultural bilingiie; es el mismo Ministerio de Educacion. Algo que no he visto en
ning(n sitio del mundo, el ministerio dice que la lengua se aprende sin necesidad de
la gramatica, y eso es un error colosal.

Por dltimo, me voy a referir a nuestras deficiencias educativas y pedagdgicas. Estas
deficiencias son generales para todo el pais, pero estan agravadas por la precarizacion
de la educacién indigena. EL 90% de los maestros y profesores en nuestro pais creen
que los nifios aprenden lo que los maestros y profesores ensefian, y esto es pedagogi-
camente falso. No hablo de los maestros y profesores de las escuelas indigenas y bilin-
glies, sino de todos los maestros del pais; peor aln, incluso -y es mi experiencia- los
profesores de la universidad creen que ellos ensefian y los estudiantes aprenden. En
la Universidad, esto esta todavia mas equivocado, porque la ciencia no se ensefia; la
ciencia se explica, y el estudiante tiene que comprenderla para él mismo y explicarla.
Este defecto, o déficit pedagdgico en el pais, es muchisimo mas grave en las condicio-
nes precarias en las cuales se desarrolla la educacion intercultural bilingiie.

Para terminar, un dato que es muy grave pero que nos concierne a todos, y que re-
fuerza un poco lo que les acabo de exponer. En 25 afios de educacién bilingiie inter-
cultural, en 25 afios de una cobertura escolar que no tiene ningin otro pais andino;
el analfabetismo en el medio indigena se ha reducido del 70% al 38%. Esto es una
sentencia muy negativa para la educacion en nuestro pais y, en particular, para la
educacion indigena. Gracias.

2 y Doctor en Filosofia, antropélogo,
primer director de la Revista Ecua-

dor Debate, investigador del Centro
Andino de Accion Popular (CAAP).
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