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Resumen

El Sistema de Educacion Experimental Intercultural Cotopaxi,SEEIC, es fruto
de todo un proceso organizativo, que busco ser la respuesta, en términos educativos,
a los requerimientos del pueblo indigena. Inicié con el nombre de Proyecto
Educativo Quilotoa. Se formalizd y fue reconocido por parte del Estado 18 afios
luego de su creacion, como Sistema de Escuelas Indigenas de Cotopaxi,SEIC.En
1999 se consolido definitivamente como Sistema de Educacion Experimental
Intercultural Cotopaxi,SEEIC.

El Sistema de Educacién Experimental Intercultural Cotopaxi,SEEIC, se
inicié con un equipo pastoral conformado por Sacerdotes Salesianos, Hermanas
Lauritas, voluntarios extranjeros de la Operacion Matto Grosso y voluntarios
ecuatorianos. Este importante equipo, muy comprometido con el pueblo indigena,
respondid al pedido del Concilio Vaticano IlI, y la Segunda Conferencia del
Episcopado Latinoamericano en Medellin, de optar por los mas pobres.

Recuperar la dignidad del pueblo Indigena es el objetivo principal del SEEIC
al acompanar la lucha de los mas pobres. Se motiva el uso del idioma kichwa en el
aula y fuera de ella como la ruta para el autoreconocimiento, se celebran las fiestas y
se respetan las creencias del pueblo.

El pensamiento de Paulo Freire es usado como pedagogia, ya que responde al
proceso de lucha que vive el pueblo indigena, lucha que se mantiene hasta la
actualidad. ElI SEEIC nacié en la época de hacienda, ahora esa realidad ha cambiado,
pero las necesidades del pueblo indigena aln no han sido satisfechas en su totalidad.

Este proceso educativo busca dignificar y liberar al pueblo indigena, el
SEEIC ha comprendido esta necesidad y trabaja con las comunidades en proyectos

que promueven la calidad de vida de todos, sobre los beneficios individuales.
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Introduccion

La vida del pueblo indigena estd llena de desaires, provocados por la
violencia de la invasion europea, la esclavitud y explotacién; todo esto ha generado
en el pueblo un proceso de deshumanizacion. En este proceso, la educacion
tradicionalmente ha sido su aliada, reproduciendo asi el sistema de dominacion.

La lucha de lideres indigenas por conseguir dignidad y libertad no ha tenido,
por parte de las autoridades y de la sociedad, la respuesta adecuada, se han planteado
propuestas educativas para que los indigenas se integren a la sociedad, pero lo Unico
que han conseguido es fomentar la alienacion cultural.

Los procesos educativos para el pueblo indigena han sido impuestos desde la
cultura dominante. Por ejemplo, los profesores no hablaban su idioma, por eso los
nifios y jovenes indigenas eran obligados a expresarse solo en esparfiol; esto se
traducia en un menosprecio a su lengua materna. La poca educacion que se brindaba
estaba centrada en la memorizacion, totalmente desarticulada con la realidad de la
vida en comunidad. En este modelo de ensefianza, no se educa para criticar la
realidad, se promueve la educacion bancaria, “en ella, el educador aparece como un
agente indiscutible, como un sujeto real, cuya tarea indeclinable es llenar a los
educandos con los contenidos de su narracién.” El resultado de esa educacién es que
se anulan las experiencias de los educandos, se irrespetan sus modos de vida y se
acaba preparandolos para ser trabajadores asalariados y ciudadanos que aumentan el
consumo de una sociedad capitalista.

Bajo esta perspectiva, el futuro del pueblo indigena no tiene posibilidad de
cambio. No hay espacio para el didlogo, para un debate que genere nuevas formas de
ver la realidad y promover una vida en libertad para cada persona,
independientemente de su origen.

Es en este contexto que aparece, en la zona del Quilotoa, un equipo pastoral
conformado por Sacerdotes Salesianos, Hermanas Lauritas, voluntarios nacionales y
extranjeros que, reconociendo la precaria forma de vida del indigena, apoyan su idea
de liberacion. Coinciden que la educacion es el camino para lograrlo. Fortalecen el

principio de “educacién propia”, nacida desde el pueblo indigena, con su propia

! Paulo Freire, Pedagogia del Oprimido, (Montevideo: Siglo XXI editores Argentina, primera edicion,
1970), 71.



gente, valorando sus creencias Yy, sobre todo, dignificando el estilo de vida de sus
integrantes. El analfabetismo es muy alto en la zona de Zumbahua, Chugchilan y
Guangaje, “ésta es una de las violencias que realiza el analfabetismo, la de castrar el
cuerpo consciente y hablante de mujeres y de hombres prohibiéndoles leer y escribir,
[...] el analfabetismo los mutila y se constituye en un obstaculo para asumir la plena
ciudadania.”?

Monsefior Leonidas Proafio fue el principal motivador de este caminar junto
al pueblo, trabajo con los indigenas en Riobamba, animé al equipo Pastoral de
Zumbahua por medio de capacitaciones, charlas, reuniones, etc. “El equipo pastoral
fue una respuesta concreta a la opcion de los pobres, [...Jcuyo lineamiento
fundamental fue la evangelizacion y liberacion. Optar por los pobres, era optar por
los indios: los mas pobres entre los pobres™.>

La catequesis es el primer paso en el proceso educativo, se suma la
alfabetizacion, y luego la educacién formal, presencial y semipresencial. Pero fue
necesario definir la educacion que se requeria, asumir una pedagogia que respondiera
a la realidad del pueblo indigena. Asi se comenzo a estudiar la propuesta de Paulo
Freire, que dice “la educacion verdadera es praxis, reflexion y accion del hombres
sobre el mundo para transformarlo.”* Esta pedagogia se considerd (til para aplicarla
en el pueblo indigena ecuatoriano, este pueblo estaba oprimido, incluso, tenia miedo
a la libertad, esa fue la lucha que se afronto.

Con el pasar de los afos, todos los proyectos sufren algunas
transformaciones, es asi que la experiencia del Proyecto Educativo Quilotoa se
transformé en Sistema de Escuelas Indigenas de Cotopaxi,SEIC, por medio de una
resolucion firmada con el Ministerio de Educacion. Asi mismo, mediante acuerdo
No 072 del 30 de abril de 1999 el Sistema de Escuelas Indigenas de Cotopaxi,SEIC,
se transforma en el Sistema de Educacion Experimental Intercultural
Cotopaxi,SEEIC.

El SEEIC es una respuesta concreta al proceso educativo que requiere la

poblacion indigena de Cotopaxi, ya que respeta y busca rescatar la dignidad del

* Paulo Freire, Cartas a quien pretende ensefiar, (México: Siglo XXI editores, primera reimpresion de
la segunda edicidn en espafiol, 2012), 24

3 Rodrigo Martinez y José Burbano, La educacién como Identificacion cultural y la experiencia de
educacioén indigena en Cotopaxi (Quito: Abya Yala, 1994), 123

* Paulo Freire, La educacién como prdctica de la Libertad, (México: Siglo Veintiuno Editores, segunda
edicion, 2011), 1



pueblo indigena, promueve el uso de su propia lengua y fortalece la comunidad,
siendo las escuelas el espacio fisico para generar reuniones comunales para luchar
por la tierra, por la educacion, la organizacion, etc.

Desde el Estado hubo iniciativas para atender la educacion del pueblo
indigena, una de ellas se manifiesta en la creacion de la Direccion Nacional de
Educacién Intercultural Bilinglie, DINEIB en 1988. Enlo que respecta a la
alfabetizacion, una de las experiencias mas valiosas es la realizada en el gobierno
Roldds-Hurtado que tuvo como caracteristica el uso del idioma kichwa en todo el
proceso, junto con métodos sugeridos por las propias comunidades. La clave para
favorecer la educacion en el pueblo indigena es partir de él, porque “los métodos de
opresion no pueden, contradictoriamente, servir a la liberacién del oprimido.””

De cara al futuro, el SEEIC busca lograr la independencia financiera, por
medio de sus proyectos productivos. Asi mismo, promueve el ahorro por medio del
Fondo de Ahorro Comun Estudiantil, FACE,que esté a la espera de su legalizacién
como una Cooperativa de Ahorro y Crédito. También se esta trabajando en la
construccion del Centro de Investigaciones Andinas en la parroquia de Guasaganda,
espacio para la reflexién pedagdgica, que permita mejorar la experiencia educativa
con el pueblo indigena.

La experiencia acumulada del SEEIC lo convierte en un espacio ideal para
reflexionar sobre las propuestas y métodos de educacion llevadas a cabo con los
jévenes indigenas, y plantear nuevas formas de continuar este trabajo.

En ese sentido, esta investigacion se ha planteado tres objetivos:

1. Identificar la realidad en la que vive el pueblo indigena, la influencia de la Iglesia
y el proceso de alfabetizacion.

2. Conocer la historia de la creacion del Sistema de Educacion Experimental
Intercultural Cotopaxi,SEEIC, su evolucion y legalizacion.

3. Determinar la forma en que el Sistema de Educacion Experimental Intercultural
Cotopaxi SEEIC se ha relacionado con el Estado, sus conflictos y aportes.

A lo largo de la vida del pueblo indigena, se han presentado proyectos para
conseguir su insercion en la sociedad, uno de los cuales ha sido la educacion. Este

pensamiento es totalmente errado, ya que parte de ver al pueblo indigena por fuera de

> Paulo Freire, Pedagogia del Oprimido (Montevideo: Siglo XXI editores Argentina, primera edicién,
1970), 71



la sociedad, cuando siempre han sido parte de ella. En el caso de la educacion, los
procesos llevados a cabo por el Estado histéricamente se han enfocado en la
castellanizacion y en la monocultura, lo cual en lugar de ser un proyecto incluyente,
acababa excluyendo a las poblaciones que buscaba atender. Cabe entonces
preguntarse si, ¢la formalizacion por parte del Estado del Sistema de Educacion
Experimental Intercultural Cotopaxi SEEIC ha permitido fortalecer el proceso
educativo en el paramo de Zumbahua? Es por ello que se hace necesario conocer la
situacion historica del pueblo de Cotopaxi, la propuesta del SEEIC vy la relacion de
éste con el Estado para comprender de mejor manera los logros y limitaciones de esta
experiencia, lo que constituird una herramienta para continuar trabajando en
beneficio del pueblo indigena de Cotopaxi.

El tiempo de hacienda en la que nacié el SEEIC se ha terminado, pero “la
lucha no se acaba, se reinventa [...] La historia no se acabd, sigue viva y es de lucha.
Las clases sociales no se acabaron, estan ahi, manifestando en las calles del mundo
entero, la explotacién no terminé ni los hechos son irreversibles.”®

Las fuentes para la realizacion de esta investigacion son las obras
relacionadas con la historia de la educacion en el sector indigena de Cotopaxi, como
la de Rodrigo Martinez y José Bolivar Burbano quienes han escrito un valioso texto
denominado “La educacion como identificacion cultural”. Un personaje muy
importante que ha colaborado con esta investigacion es el Padre José Manangon,
director del Sistema de Educacion Experimental Intercultural Cotopaxi, SEEIC.Su
contribucion ha sido considerable, tanto con su trabajo de investigacién llamado
“Constatar de qué modo los valores Cristianos se incorporan al Corpus de los
Valores del pueblo Kichwa del Quilotoa”, como con la entrevista concedida el 13 de
noviembre de 2015. Paulo Freire es otro de los autores que ha contribuido a la
realizacion de este trabajo, ya que las exposiciones que realiza en sus libros sobre la
educacion liberadora han sido muy claras y concretas.

Este estudio recoge, ademas, toda la informacion sobre la creacion del
SEEIC, tales como los acuerdos firmados, las resoluciones y los registros oficiales en
los que fueron publicados. Ademas, se dan a reconocer los nombres de algunas de las
personas que han ayudado a conformar y consolidar este proyecto, tales como

sacerdotes, voluntarios, etc.

®paulo Freire, El Grito Manso (Buenos Aires: Siglo XXI editores Argentina, primera edicion, 2006), 25
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Durante los afios de trabajo, como parte del Sistema de Educacion
Intercultural Cotopaxi,SEEIC, se evidenciéun alto grado de compromiso de sus
autoridades, constatando su vision de trabajo. La Unidad Educativa Jatari Unancha,
parte del SEEIC, es una de las instituciones que recoge este compromiso de trabajo y
que se proyecta hacia el futuro. Es por ello que, siendo la cultura kichwa
eminentemente oral, es importante dejar por escrito la historia de unos de los
procesos educativos mas importantes del pais y de los pueblos indigenas de
Ameérica,lo que nos servira para atender las demandas de informacion en el futuro. Es
importante que la historia sea conocida por los nuevos actores del proceso,
estudiantes, docentes, autoridades, etc., solo de esa manera podran continuar con el
compromiso firme de luchar por mejorar la vida de las comunidades de la zona del
Quilotoa.

Esta investigacion esta estructurada de la siguiente manera: en el primer
capitulo se presentan las reflexiones tedricas a partir de las cuales se analizara la
informacidn recopilada dentro de la investigacion. Se planeta que hay tres elementos
que posibilitaron el surgimiento y desarrollo del SEEIC: la teologia de la liberacion,
la pedagogia de Paulo Freire, y la organizacion indigena.

En el segundo capitulo se realizauna descripcion de la situacion de
explotacion en que vivia el pueblo indigena de Cotopaxi en la época de surgimiento
del SEEIC. Se considerala alienacion cultural como el principal problema,ya que el
miedo a la libertad no permiti6 a los indigenas tomar conciencia de su condicion de
seres humanos, y por lo tanto ser merecedores respeto y dignidad. Se argumenta
como “En la colonia y posteriormente en la época republicana las situaciones de
opresion y alienacion cultural no cambiaron, méas bien se institucionalizaron con las
encomiendas, mitas, obrajes y hasta hace algunos afios las haciendas.”’La educacién
ha colaborado en la explotacién y humillacion del pueblo indigena, ya que no
respondia a su realidad, sino a la de una clase dominante, “en 1906 se ordené la
creacion de escuelas en las haciendas [...] en los casos que se cumplié los maestros
fueron los mismos familiares del patron, constituyéndose la escuela en un
instrumento de control por parte del patron.”® En este contexto se sefiala cémo, la

Iglesia conformada por un equipo pastoral muy comprometido, buscd un cambio en

7 Rodrigo Martinez y José Burbano, La educacién como Identificacion cultural y la experiencia de
educacion indigena en Cotopaxi (Quito: Abya Yala, 1994), 22
8 ,

Ibid., 96
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la educacion, que tuvo como base ideoldgica una educacion que naciera de las
necesidades del pueblo, es decir una “educacion propia”. La alfabetizacion fue la
primera respuesta alasituacion de abandono en que vivian las comunidades de
Cotopaxi. Mediante ella, se buscaba educar a nifios y adultos con la ayuda de
alfabetizadores comunitarios bilingles, estas personas pertenecian a la comunidad,
hablaban su idioma, conocian y entendian sus costumbres, es por ello que eran
capaces de educar desde el respeto y podian realzar la estima de todos los
comuneros. Ademas, la alfabetizacion implemento la escritura y uso del kichwa en
todo momento.

Tambiénse describe al Equipo Pastoral de Zumbahua quien fue el iniciador,
en 1970, de los centros de alfabetizacion en Chugchilan, Zumbahua y Guangaje,
con el nombre de Proyecto Educativo Quilotoa. Este fue el inicio de la lucha por la
educacion en Cotopaxi, que en su inicio no obtuvo el reconocimiento de las
autoridades educativas. Fue hasta el 24 de febrero de 1988 que el Proyecto Educativo
Quilotoa se transformd en el Sistema de Escuelas Indigenas de Cotopaxi,SEIC. Una
vez constituido legalmente, el SEIC se concentrd en el fortalecimiento de la
identidad cultural del pueblo indigena, buscando aumentar su calidad de vida. Se
promovid, ademas, la identidad por medio del uso y fortalecimiento del idioma
kichwa.

Reconocer la cosmovision del pueblo indigena permitié al Equipo Pastoral
entender su forma de pensar y comprender la estrecha relacién que éste pueblo
mantiene con la naturaleza y entre ellos. Luego de 20 afios el Sistema de Escuelas
Indigenas de Cotopaxi,SEIC se transformo6 en Sistema de Educacion Experimental
Intercultural de Cotopaxi,SEEIC, mediante Acuerdo No 72 del 30 de abril de 1999
del Ministerio de Educacion. EI SEEIC promueve una educacién que surge desde las
comunidades, desde sus necesidades y esperanzas, para esto motivan y capacitan a
indigenas comprometidos con su comunidad, sobre todo trata de reconocer la
capacidad de maestros indigenas.

El tercer capitulo explica las relaciones del Sistema de Educacion
Experimental Intercultural de Cotopaxi,SEEIC con el Ministerio de Educacién, ya
que frecuentemente las politicas publicas abarcan a todas las instituciones educativas
bajo una misma vision, no reconocen las individualidades propias de cada pueblo, es
mucho maés facil la administracion y control estatal si todos somos medidos de la

misma forma, circunstancia que solamente confirma el menosprecio al pueblo
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indigena y a todos los pueblos que buscan alternativas en sus procesos educativos. El
Sistema de Educacién Experimental Intercultural de Cotopaxi,SEEIC ha afrontado
con argumentos solidos los frecuentes cambios en el modelo educativo, ya que no ha
perdido su horizonte, que es dignificar al pueblo indigena. Siempre ha promovido un
mayor nivel de compromiso de todos los docentes, no solamente valora la
preparacion académica de los profesores, sino la capacidad de generar empatia con
todos los comuneros, requisito indispensable para mejorar la educacion. Con base en
este concepto los voluntarios han sido un puntal muy importante en el proceso
educativo del SEEIC. Son permanentes las propuestas de mejoramiento a la calidad
educativa en el SEEIC, se actualiza constantemente la malla curricular, se capacita a
docentes y se promueven nuevas estrategias de financiamiento que permitan su

independencia de las entidades burocréticas.
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Capituloprimero
Hechos que posibilitaron el surgimiento de una propuesta educativa propia en

la provincia de Cotopaxi

Como lo sefiala Rafael Polo, “investigar lo sociohistorico no es encaminarse a
la busqueda de una “verdad esencial” que se encuentra detras de las cosas y de los
procesos, sino llevar a cabo problematizaciones del presente y de sus modos de
inteligibilidad.”® La problematizacion del presente trabajo implica escudrifiar como
fue posible el surgimiento del SEEIC, qué elementos coadyuvaron a que se produzca
y encontrar como se fue transformando esta institucion en el tiempo. Para ello es
importante mirar mas alla del propio acontecimiento situarlo en un contexto, en un
lugar y en un tiempo determinado, tomando en cuenta los hechos que influyeron

sobre él.

En el caso del surgimiento y evolucion del Sistema de Educacion
Experimental Intercultural Cotopaxi, SEEIC, hay treselementos que se deben
analizar para entender como fue posible su emergencia, puesta en marcha y
ejecucion. Primero hay que tomar en cuenta la Teologia de la liberacion, lo cual
permitird entender como una parte de la Iglesia emprendié un trabajo de las
caracteristicas que se llevaron a cabo en Zumbahua y en el paramo del Quilotoa,
cuales fueron sus motivaciones y sus principales postulados de trabajo con el pueblo
indigena. A la par se encuentra la pedagogia de Paulo Freire y su vision
transformadora de la educacidon, en tanto pasé de ser un mero ejercicio de
transmision de conocimientos a la cual él llama “educacién bancaria,”*%a una
herramienta que cambia la sociedad desde los sectores mas bajos o abandonados; en
segundo lugar se analiza la educacidn intercultural bilingle, su conceptualizacion y
por ultimo esta el tema de las luchas étnicas y sus demandas por el reconocimiento
de sus derechos, entre los cuales destaca el tema de la tierra, la educacion, pero una

educacion que responda a sus especificidades sociales, linguisticas y culturales.

® Rafael Polo, Ciudadania y biopoder (Las sugerencias de Andrés Guerrero), En Ecuador Debate 77,
Agosto 2009. Quito: CAAP. Pp. 125-37.

% paulo Freire, Pedagogia del Oprimido. (México: Siglo Veintiuno Editores, cuadragésimoprimera
edicion, 1990), 72.
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En este capitulo se analizaran estos tres elementos para, a partir de ellos,
entender el proceso de creacién y vigencia del Sistema de Educacion Experimental

Intercultural Cotopaxi, SEEIC.
1.1 La Teologia de la liberacion, optar por los méas pobres

La Teologia de la Liberacion fue una corriente dentro de la Iglesia Catolica,
que Vvio en su crisis una oportunidad para tratar uno de los problemas que el Papa
Juan XXXIII estaba proponiendo, que es la poca atencion que se brindaba a la
“justicia social.”** Este mensaje motivé a que en los Documentos del Vaticano Il, se
proponga una Iglesia visible, “como Cristo realizo la obra de la redencion en pobreza
y persecucion, de igual modo la Iglesia esta destinada a recorrer el mismo camino a
fin de comunicar los frutos de la salvacion a los hombres.”** Uno de los sacerdotes
mas destacados en esta corriente fue Gustavo Gutiérrez Merino, quién promovié una
Iglesia mas cercana a las personas, a los pobres. Dentro de las ideas mas importantes
de la Teologia de la liberacion tenemos la opcion preferencial por los pobres y con

esto, promover una toma de conciencia ante la realidad.

Es importante recalcar que en la zona del Quilotoa existio una gran influencia
de la accion pastoral en el procesoeducativo. Esto se generd porque una parte de la
Iglesia adopt6 la accion pastoral enmarcada en la Teologia de la Liberacion. Su
origen se puede rastrear a partir de 1964, afio que “la revolucion Cubana se
consolida, se dinamizan las corrientes politicas del Socialismo [...]y el gran impulso
que se da en la Iglesia a partir del Papa Juan XXIIl y que se consolida en el
Documento del Vaticano Il, cuyos principios se profundizan y se contextualizan en
los Documentos de la Iglesia Latinoamericana: Medellin, Puebla, Santo Domingo y

»13

Aparecida. En esencia los Documentos del Vaticano Il y de la Iglesia
Latinoamericana proponen una “:Opcion preferencial por los pobres”** Que en su

propuesta central busca que los sacerdotes salgan a trabajar con los pobres, es decir acercarse

" Documentos de Vaticano I, Constituciones, decretos y declaraciones, trigésima primera edicidn,
Madrid 1976, 19.

 Ibid., 42

B José Manangén, Constatar de que modo los valores Cristianos se incorporaron al Corpus de los
valores del pueblo Kichwa del Quilotoa, Latacunga: 2010, (tesis de maestria Pontificia Universidad
Catdlica del Ecuador, 2010), 97.

' Conferencia Episcopal Ecuatoriana, /Il Conferencia general del Episcopado Latinoamericano,
Puebla, la evangelizacion en el presente y en el futuro de América Latina, (CELAM, 1979), 240.
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a ellos, conocer sus necesidades, no solo espirituales sino humanas, y desde esos espacios

evangelizarlos, siguiendo el principio de la vida de Jesus,

La opcion preferencial de los pobres implico a los sacerdotes a salir de una
Iglesia de parroquia para involucrarse en la vida de las comunidades, barrios,

ciudades; ayudar y servir como Cristo lo hizo.

Optar por los pobres, es lo que la pastoral en Zumbahua asumi6 con total
responsabilidad, con la presencia de la Mision Salesiana, promovida y motivada por
Monsefior Leonidas Proafio. En este marco se inicia el proceso educativo,
construyendo su Plan Pastoral bajo los siguientes ejes: “Luchar por la vida indigena
digna, una catequesis liberadora, la conformacion de la comunidad, la transformacién
de la sociedad desde los pobres, la toma de conciencia de ser hijos de Dios, lucha

contra todo tipo de opresion y proclamacion de la Palabra de Dios.”*

Es importante mencionar que la zona de Zumbahua fue una hacienda,
adquirida por la congregacion de los Agustinos. A partir del gobierno liberal de Eloy
Alfaro se expropian las tierras de la Iglesia y se las asignan a arrendatarios
temporales, “los arrendatarios mantienen el sistema de huasipungo, en el que se
intercambiaba trabajo por acceso al usufructo a la tierra y algunos beneficios
adicionales.”*® En este contexto la vida del pueblo indigena era de humillacion, por
tal motivo ellos eran los pobres a los que la Mision Salesiana de Zumbahua debia
acompariar, pero no solo defendiendolos de los hacendados, politicos o terceros; sino
de los mismos indigenas, ya que “las desigualdades e injusticias que se produjeron
después del proceso de reforma agraria como tratar de evitar la explotacion del pobre
por el pobre o cuestionar el poder de los campesinos o ayllus (familias) poderosas

que querfan convertirse en los nuevos patrones.”*’

Es entendible esa posicion de
algunos campesinos, ya que es lo unico que aprendieron cuando vivieron en las
haciendas como esclavos, a oprimir al otro. La Mision Salesiana de Zumbahua

observo esta nueva forma de relacion e intervino para que no prospere.

 José Manangén, Constatar de que modo los valores Cristianos se incorporaron al Corpus de los
valores del pueblo Kichwa del Quilotoa, Latacunga: 2010, (tesis de maestria Pontificia Universidad
Catélica del Ecuador, 2010), 100-101

'¢ carmen Martinez Novo, Los misioneros salesianos y el movimiento indigena de Cotopaxi, 1970-
2004. Ecuador Debate, 244.

Y Ibid., 244

15



La opcion por los mas pobres, desde una perspectiva de liberacién y no de
asistencialismo, surgida en el corazon de la Iglesia Catdlica y Latinoamericana
constituye uno de los sustentos ideoldgicos que permiten que el SEEIC pueda

constituirse. La Pedagogia Liberadora de Paulo Freire

Paulo Freire fue un pedagogo brasilefio que considera que las personas que se
educan pueden transformar el mundo. Trabajo en alfabetizacion, para él “no hay
metodologia alfabetizadora libre de vicios, en la medida en que sea instrumento a
través del cual el alfabetizando es visto como un objeto méas que como un sujeto.”*®
Promovié la alfabetizacion y por ende la educacién como una practica que nos
humaniza, en la que el individuo logra reconocer la realidad que esta viviendo, lo

puede explicar y sobre todo busca transformarla para mejorar su calidad de vida.

Paulo Freire no busco imponer una forma o estilo de ensefianza, como es
costumbre bajo la creencia de que un solo modelo pedagdgico es Util para todos los
habitantes de un pais; descartando la necesidad de conocer las diversidades de cada
pueblo, reconocerlo e incorporarlo a una propuesta adecuada. En su principal obra,
La Pedagogia del Oprimido, Paulo Freire sostiene que “los métodos de opresion no
pueden, contradictoriamente, servir a la liberacion del oprimido.”*® Esta concepcion

de la educacion desde los pobres es Util para alcanzar una verdadera libertad.

Para Paulo Freire no existe un proceso de educacion si el individuo no
alcanza su libertad, siendo él mismo duefio de su propio destino, animando la
construccion de su dimension humana. No existe libertad sino se promueve y
fortalece el didlogo, el didlogo busca la verdad y no puede ser impuesto, “tampoco

hay dialogo sin esperanza,”°

el didlogo busca en el otro ser humano el apoyo
constante en la lucha, por mejorar su calidad de vida y de los demaés. La verdad y la
esperanza son valores que en el proceso educativo se vuelven trascendentales,

quienes se educan en el dialogo fomentan una educacion en auténtica democracia.

En este contexto la labor del docente es muy importante, no solo como mero

participe en la transmisién de datos y conocimientos, que en muchas de las veces no

paulo Freire, La educacién como practica de la Libertad (México: Siglo Veintiuno Editores, segunda
edicion, 2011), 14

' Paulo Freire, Pedagogia del Oprimido. (México: Siglo Veintiuno Editores, cuadragésimoprimera
edicion, 1990), 3

*Ibid., 105
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representa o no tiene una importancia para el educando, sino en crear oportunidades
0 situaciones que le exija y desafie a obtener una respuesta a la situacién real que
esta viviendo, de ese modo el estudiante no se queda solo en la teoria o en el criterio
intelectual sino que busca la accion para comprender esa realidad y sobre todo
transformar esa realidad. Hay una pregunta que todo docente se hace ¢;Como educar
en libertad cuando nuestro sistema social impone todo?, una posible respuesta puede
ser el hecho de que el docente debe ensefiar convencido de lo que ensefia, con una
verdadera conviccion que determine que el cambio es dificil pero que si es posible de
realizar. El docente debe inspirar a los educandos a criticar su realidad, buscar los
motivos que expliquen esa realidad y sobre todo encontrar el camino para mejorar e

incluso transformar esa realidad.

Paulo Freire hace una profunda critica al modelo de ensefianza tradicional,
basada en la mera transmision de conocimientos, €l la llama educacion bancaria, y
consiste en ir llenando los recipientes, con conocimiento, “de este modo, la
educacion se transforma en un acto de depositar en el cual los educandos son los
depositarios y el educador quien deposita.”** Esta critica ayuda a entender que los
procesos educativos son dinamicos y deben responder a la realidad de los pueblos,
sin imposiciones sino como un proyecto que posibilite mejorar las relaciones

comunitarias y sociales,
1.2 La educacién intercultural bilingle

La educacion intercultural bilinglie es una propuesta que surge como una
alternativa a la educaciéon monocultural y monolinglie que se implanté en América
Latina como fruto de la colonizacion espafiola. La educacion tradicional, en América
Latina, estaba organizada de acuerdo a los parametros de dominio colonial, es decir
que se realizaba en espariol, y manejaba los conocimientos venidos desde Europa
(eurocéntrica), si bien a inicios de la colonia se buscd educar a los indigenas,
paulatinamente éstos fueron quedando relegados, sin oportunidades de acceder a la
educacion 'y mucho menos de plantear una educacion respetuosa de sus
especificidades culturales, linguisticas y epistémicas. Para el siglo XX, la mayoria de
la poblacion indigena estaba por fuera de la educacion formal. Sin embargo, con base

en su lucha lograron formar escuelas que facilitaron el proceso educativo. Antes de

bid., 72
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su reconocimiento oficial como Educacién Intercultural Bilinglie en 1988 se la
conocia como educacion indigena, y mantenia los siguientes objetivos:

- Mantener y promover un sistema de Escuelas comunitarias,

- Ofrecer un servicio educativo en el cual la comunidad sea su actor principal.

- Robustecer la cultura, tradiciones, idioma, y las formas comunitarias de vida del

Pueblo Indigena.
- Impulsar el caracter organizativo que tiene la escuela en la vida de la comunidad.?

El respeto a la cultura que muestran los integrantes de la Mision Salesiana en
Zumbahua es el nexo que les permite ser aceptados por los comuneros, por tal
motivo la educacion intercultural bilinglie y la evangelizacion son los primeros

procesos en ser ejecutados.

Antes de entender los conceptos de educacion intercultural, se debe
mencionar que la educacion indigena es fruto de un proceso de lucha, nacido desde
las exigencias del mismo pueblo y que venia de la Federacion Ecuatoriana de Indios,
auspiciada por el partido comunista. Tanto es asi que, “en los afios 40 las tomas de
haciendas a menudo eran organizadas por partidos marxistas, (tanto por el partido
Comunista del Ecuador, como por el Partido Comunista Leninista del Ecuador
PCMLE.”*

Se podria definir a la educacion indigena como “un espacio para construccion

de la comunidad”®*

, sobre este tema, una de las definiciones nos la da Rodrigo
Martinez y José Burbano quienes dicen que es “una educacion antropocéntrica
orientada hacia la identificacion cultural para la construccion de aquella anhelada
comunidad de destino.”® En este mismo sentido José Burbano nos dice “la
educacion intercultural es un proceso a traves del cual se establece una integracion de
diferentes culturas que responden a una realidad social, politica, y econdémica
concretas y que por su pertenencia a un mismo territorio son factibles de ser
compartidas.”*® Estos aportes ayudan a comprender que la educacion intercultural

abre puentes que facilitan la convivencia, sin excluir a ningtn sector de la sociedad y

2 SEIC, Evaluacion Participativa de las Escuelas Indigenas de Cotopaxi, (Quito: Abya Yala, 1985-
1988), 12-13.

> Carmen Martinez Novo, Los misioneros salesianos y el movimiento indigena de Cotopaxi, 1970-
2004. Ecuador Debate, 244.

2 Rodrigo Martinez y José Burbano, La educacién como Identificacion cultural y la experiencia de
educacioén indigena en Cotopaxi (Quito: Abya Yala, 1994), 143

®lbid., 143

*®Bolivar Burbano, Docencia Bilingiie Intercultural (Quito: Abya Yala, primera edicidén, 1994), 16
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sobretodo valora las diferencias de cada uno. En contextos, como el ecuatoriano, en
donde existe una gran diversidad cultural y linglistica, la educacién intercultural
abre la posibilidad de ofrecer educacién a los pueblos indigenas, sin que ello

signifique alienarnos culturalmente o imponerles un determinado saber.

Ya para 1960, la educacion indigena estaba en proceso de reflexion y de
constitucién, existian entidades como “el Instituto Linguistico de Verano, la Mision
Andina, las Escuelas Radiof6nicas de Simiatug y el Programa de Alfabetizacion
Quichua de la Pontifica Universidad Catdlica del Ecuador.”?’ Por ejemplo el
“Instituto Linguistico de Verano ILV se centrd en investigaciones de lenguas
aborigenes de acuerdo a las siguientes fases: los misioneros entraban al grupo
indigena y estudiaban el idioma; elaboraban un sistema de escritura; iniciaban la
tarea evangelizadora y atendian en servicios basicos.””® Cada una de estas
instituciones veia que era necesario hacer transformaciones en la educacion que se
venia realizando con los pueblos indigenas. Al mismo tiempo, cada una tenia un
enfoqgue y wuna ideologia en la que se respaldaba para realizar sus
intervenciones.Muchas de estas iniciativas fueron posteriormente cuestionadas en sus
actuaciones, como el ILV que fue expulsado del Ecuador en los afios 80. Estos
hechos demuestran que “el Estado ecuatoriano acostumbré a externalizar la practica
indigenista en instituciones ajenas al propio Estado (tal es el caso de Misién Andina
y de la Iglesia catélica).”*® Todo esto con la intencién de querer incorporar a los
habitantes de las comunidades a la civilizacién, “bajo la argucia legal de la
igualacion ciudadana y la eliminacién oficial de la categoria “indio”, [...] en ese
contexto, y durante casi un siglo y medio, los indios fueron invisibilizados y privados

de voz propia”®.

Estas experiencias fueron, de todas maneras, sentando las bases para construir
una educacion propia, una educacion que no reproduzca el modelo colonial sino que

realmente responda a las necesidades y expectativas de las poblaciones indigenas.

%7 José Sanchez Parga, Educacion indigena. En Cotopaxi. Avances politicos y deudas pedagdgicas
(Quito: Centro Andino de Accion Popular CAAP,2015), 17

8 Rodrigo Martinez y José Burbano, La educacién como ldentificacion cultural y la experiencia de
educacioén indigena en Cotopaxi (Quito: Abya Yala, 1994), 99

*® Victor Breton Solo de Zaldivar; De la ventriloquia a la etnofagia o la etnitizacion del desarrollo rural
en los andes ecuatorianos, ver en http://www.ankulegi.org/wp-content/uploads/2012/03/0707Solo-
Zaldivar.pdf

*Ibid., 117
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Las principales caracteristicas de la educacion indigena es que ésta se centra
en la persona y en su relacién con su entorno. Por ejemplo se usa la lengua materna,
en el proceso de ensefianza, buscando que nifios y jovenes lo dignifiquen; Se trabajan
de acuerdo a los ritmos de la comunidad, se toma en cuenta el *espiritu

»31

comunitario”>" que se lo combina con la parte academica.

Fortalecer los valores culturales propios es una prioridad, y por eso se hace
importante tener una incidencia dentro del sistema educativo al que acceden. Solo de
esa manera la educacion se convierte en un camino para alcanzar una mayor libertad,
y sobre todo para que las personas sean reconocidas como parte de la sociedad sin

borrar sus diferencias.

En ese sentido, la educacién intercultural aparece como un modelo viable en
tanto surge desde las comunidades, sin cerrarse en si misma, sino que establece
puentes entre las lenguas, culturas y saberes de los participantes y de la sociedad en

general.

1.3 La Organizacion comunitaria como respaldo frente a las demandas al
Estado

Los tres elementos que se han analizado: la teologia de la liberacion, la
pedagogia de Paulo Freire y la educacion intercultural, tienen la caracteristica que se
surgen desde las personas, desde el pueblo. No se trata de modelos surgidos desde
los espacios de poder. En ese sentido constituyen la concrecion de las demandas
populares, sean éstas recogidas de manera individual o institucional. Dadas estas
caracteristicas, es claro que un elemento necesario para la implementacion de esas
propuestas es la organizacion y lucha del grupo que las impulsa. Por ejemplo, en el
caso de la teologia de la liberacion se habla de las comunidades eclesiales de base.
Sin la organizacion y construccion de un tejido social, estas demandas que surgen
desde abajo dificilmente podran sostenerse en sus demandas de reconocimiento
frente al Estado u otras instancias desde donde se ejerce el poder.

En el caso del Ecuador, la historia de los procesos organizativos del pueblo

indigena ha puesto “como primera demanda el derecho a la tierra; y en orden de sus

31 Rodrigo Martinez y José Burbano, La educacién como Identificacion cultural y la experiencia de
educacién indigena en Cotopaxi (Quito: Abya Yala, 1994), 98
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prioridades el derecho a la educacion, definiéndola como “educaciéon propia”.
Territorio, lengua y cultura constituian el conjunto reivindicativo.”** Es en esta
busqueda de una educacién propia que se inician las dificultades con parte de la
sociedad, representada principalmente en entidades publicas y privadas, que no
Ilegaron a ver las necesidades del pueblo indigena. En lo que respecta a las demandas
educativas, una de las entidades con las que se tuvo dificultades fue con la Unién
Nacional de Educadores, UNEC nucleo Cotopaxi, ellos consideraban que toda la

ensefianza era patrimonio del magisterio hispanohablante.

Esto se debe probablemente, a que desde la época de la colonia se ha
considerado al pueblo indigena unicamente como proveedor de fuerza de trabajo, y
por lo tanto se ha limitado su acceso a la educacion. Solo a partir de la lucha
organizada y de largos procesos de lucha fue posible acceder al reconocimiento y
aprobacion de algunas de las demandas indigenas.

Otro claro ejemplo de la necesidad de la organizacion en las demandas al
Estado es la experiencia de las escuelas de Cayambe. En ese caso, con mucha
tenacidad y esfuerzo un equipo de lideres indigenas comandado por Dolores
Cacuango, fundo en el canton Cayambe en 1946 “las primeras escuelas indigenas
bilingiies.”** Fueron las primeras experiencias del pueblo indigena en educacién en
el pais. A partir de ahi y haciendo frente a dificultades como los gobiernos militares
que cerraron las escuelas por considerarlas focos comunistas, el pueblo indigena

organizado siguié luchando y buscando alternativas para educarse.

Las caracteristicas organizativas delos pueblos indigenasfrente a la
modernidad y la globalizacién han necesitado adaptarse. No necesariamente todos
los cambios han sido aceptados por todos y pueden existir divisiones y
fragmentaciones. No obstante, La organizacion ha tenido que ir incorporando a sus
procesos de lucha nuevos aspectos como la participacion politica directa, proceso
que en algunos casos ha creado fricciones internas, ya que grupos de poder, al
interior de las comunidades, desean seguir manteniendo su estatus y eso genera
desigualdad al interior de las propias organizaciones. Esto constituye un riesgo frente
a las demandas de derechos y de reconocimiento frente al Estado ya que no existe un

32 Mery Martinez, Construcciones y Sentidos de la Interculturalidad, Quito: 2007 (tesis de maestria,
Universidad Politécnica Salesiana, 2007), 3.
3 Raquel Rodas Morales, Dolores Cacuango(Quito: Proyecto EBI GTZ, 1998), 152
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tejido social fuerte que las respalde. De todas maneras, estas dinamicas organizativas
deben analizarse a largo plazo, es de esa manera que se puede comprender su

articulacion y los nuevos caminos que van tomando en sus luchas y demandas.
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Capitulo segundo

Ubicacidn del contexto socio-cultural del pueblo indigena de

Cotopaxi, antecedentes, relacion con la Iglesia y la alfabetizacion

2.1Antecedentes

Contexto socio cultural del pueblo indigena de Cotopaxi

La historia del pueblo indigena es de mucho sufrimiento y sumision. A partir
de la conquista espafiola padecieron la alienacion cultural. La produccion de la tierra
se basaba en la explotacién de la mano de obra de los habitantes de las comunidades,
que por afios fueron sus legitimos duefios. Inclusive se ha “fomentado el
autorracismo, en el sentido de que,al interior de cada pueblo o nacionalidad, algunos
lideres se aprovechan de la situacion de las personas y sacan provecho de sus
condiciones precarias [...] han fragmentado y debilitado la organizacién
comunitaria.”*

Frentea todo este proceso de dominacion y humillacion el pueblo indigena se
caracterizd por “ser un pueblo rebelde, que se ha levantado varias veces ante la
ofensiva del invasor.”®

Desde la llegada de los primeros espafioles, el pueblo indigena luché siempre
por mantenerse identificado, buscando la forma de vivir con sus creencias,
tradiciones, fiestas, celebraciones,es decir,su cultura. La Iglesia y la educacion fueron
factores importantes que actuaron en favor de los grupos de poder, “los sefiores de la
tierra que heredaron el pais a la fundacion de la Republica asentaban su poder en una
alianza con la Iglesia terrateniente. El Clero era un fuerte grupode poder econémico-
social. En Chimborazo se habia llevado siempre bien con la aristocracia
latifundista”. >

El proceso educativo que el Estado instituyd colaboré en la repeticion y

perpetuacion del sistema de dominacion sobre el pueblo indigena. Pese a que

**ArirumaKowi, Interculturalidad y Diversidad (Quito: Corporaciéon Editora Nacional, 2011), 21

» Rodrigo Martinez y José Burbano, La educacion como Identificacidn cultural y la experiencia de
educacion indigena en Cotopaxi (Quito: Abya Yala, 1994), 23

**Fondo Documental Diocesano, Mons. Leonidas Proaiio Villalba, Velos y desvelos en la educacion
(Riobamba: Palabra Viva, 2010), 11
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existieron algunos proyectos para escolarizar y “civilizar” a los indigenas en varios
gobiernos,nunca se pensé en un modelo que tome en cuenta sus particularidades
culturales y linguisticas, siempre se creyé que los indigenas debian integrarse al

modelo planteado desde el Estado,por ejemplo:

-En 1913 Napoledn Dillén en su informe al Congreso expresa la necesidad de
ensefar a los indios la base de una vida sana y pensamiento correcto

-En 1930 el ministro Carlos Zambrano organiza el primer Congreso Pedagdgico
Nacional.....en el que dice: en las escuelas de indigenas se ensefie el primer afio sélo
el espafiol, para que los nifios se integren mas facilmente.*

Es evidente el divorcio y la desarticulacion entre la politica educativa
propuesta desde el Estado, desde lo politico, y las necesidades y requerimientos de
cada uno de los pueblos que habitan el Ecuador.

A partir del triunfo de la Revolucion Liberal, “el pais experimenté un
profundo remezon [...] cort6 la unidad iglesia-Estado, instaur6 el Estado laico 'y por
primera vez el Ecuador asumié la gestion pablica.”®

Pese al nuevo rol de Estado, el pueblo indigena solo cambid de patrones, que
ya no era la Iglesia, sino nuevos terratenientes enviados desde el gobierno para
producir la tierra a costa de su sacrificio y de su vida, sin beneficiarse en ningun
momento de su trabajo. A este cambio se debe mencionar un aspecto muy
importante, el pueblo indigena casi nunca tuvo un representante que lo defendiera en
los espacios publicos, en la elaboracion de leyes, de politicas estatales, etc. Nunca
tuvo la oportunidad de ser representado, y no porque no tuviera lideres, sino porque
el racismo marcado desde siempre, nunca brindd espacios y menos aun oidos a los
problemas y luchas que realizaba el pueblo indigena.Nunca se generaron estos
espacios de dialogo ni debate,porque se consideraba al pueblo indigena inferior. Eran
comuneslas intervenciones de politicos y de defensores de los terratenientes
menospreciando al pueblo indigena y solamente considerandolo como mano de obra
barata que debia servir a los intereses de los grupos de poder.

Como defensa de los grupos de poder en la elaboracién de leyes, se
escuchaban grandes discursos a favor del concertaje de los indios:

¥ Rodrigo Martinez y José Burbano, La educacion como Identificacidn cultural y la experiencia de
educacioén indigena en Cotopaxi (Quito: Abya Yala, 1994), 96
% Cecilia Mifio, Trdnsito Amaguafia Ama Wafuna (Quito: Nuevo Arte, 2009), 51-2
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En el seno de la Camara de Agricultores sesosteniaque el indio era inferior,
incapaz de cumplir ordenadamente sus obligaciones, y que solamente el amparo
juridico al sistema de apremio personal podia someterlo a una responsabilidad
laboral.*

Tal fue el nivel de alienacion del pueblo indigena que, pese a las leyes
promulgadas en su favor,su situacion no cambid, se mantuvo inamovible. “La ley de
jornaleros expedida en 1916 en el marco del gobierno liberal causd reacciones
asperas del sector terrateniente”*’. Estas reacciones solo causaron malestar en las
élites, pero no fueron un verdadero alivio a la vida de sufrimiento y explotacion que
vivia el indigena, ya que el Estado no garantizaba el cumplimiento cabal de las leyes.
Al encontrarse en vigencia el sistema de hacienda, las condiciones de explotacion,
maltrato y discriminacion se mantuvieron, se puede decir queSe concibio un Estado
con leyes homogéneas, y excluyentes. Esto resulté en la creacion de instituciones
publicas regidas por politicas del mismo tipo, con autoridades y empleados formados
dentro de la misma ideologia. La Sociedad mestiza, por su lado, renegabapor una
parte sus origenes y vivia por ello un hondo conflicto existencial que trataba de

resolver discriminando a estratos considerados inferiores.*

La lucha constante por recuperar la tierra, buscaruna educacion propia y que
se respete su identidad fueron los ejes que motivaron a lideres indigenas a luchar por
su reconocimiento.

Recuperar la tierra era el primer objetivo, que a su vez les permitiria ir
reconociéndose como seres humanos. Para conseguir este fin se usé al kichwa como
una fortaleza frente a las dificultades que se presentaban. En las conclusiones de la
investigacion realizada por Elena Lazos y Evelyne Lenz, mencionan que“mediante
los levantamientos indigenas a nivel nacional, pero en la provincia de Cotopaxi, el
kichwa habia logrado convertirse en un medio politico de fortalecer procesos

organizativos.[...] el kichwa fue el medio de demostrar su fuerza.”*

*Ibid., 53

*bid., 52

41ArirumaKowi, Interculturalidad y Diversidad (Quito: Corporacién Editora Nacional,2011), 19
*Lazzos Elena Chavero y Evelyne Lenz; La educacién indigena en el paramo Zumbahuefio del
Ecuador: demandas, éxitos y fracasos de una realidad; citado en lleana Almeida y otros, Autonomia
Indigena frente al estado nacion y a la globalizacion neoliberal, 2005, ver en
http://repository.unm.edu/bitstream/handle/1928/10596/Autonom%C3%ADa%20ind%C3%ADgena
%20frente%20al%20estado.pdf?sequence=1
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La educacidn fue el otro frente de lucha. La que se ofrecia cumplia cabalmente su funcién
de mantener el sistema de dominacion, el pueblo indigena buscabaun proceso educativo
acorde a su realidad, al nacer de ellos, se lo sentiria mas propio. Lamentablemente, en las
nuevas generaciones no ha tenido el efecto deseado, ni se ha mantenido como frente de
lucha. Para Elena Lazos y Evelyne Lenz”en el proceso de la lucha por la educacion
indigena o propia, se gener0 un fuerte sentimiento de pertenencia. Sin embargo, en
las generaciones jovenes de educadores, esta vivencia esta ausente. Enfrentados
ademas a los constantes reclamos de los padres de familia, los y las educadoras no se
sienten ya como parte de una comunidad cultural, y ellos mismos fueron educados en

un sistema que privilegio el castellano.”.*®

Es en este contexto que en 1945

Nos referimos a las Escuelas Sindicales que aparecen en el canton Cayambe,
con la orientacidn politica de Dolores Cacuango y el acompafiamiento pedagdgico de
Luisa Gomez de la Torre [...] en estas escuelas se combinaba lo académico (oficial),
el trabajo y el mantenimiento de valores de la cultura indigena, siendo el principal
valor el espiritu comunitario. Este tipo de escuela fue considerado por los
terratenientes como subversivo, con el temor que los indios un dia se revelaran.*.

Con la creacidn de escuelas respetuosas de la formas de vida de los pueblos,
el sentimiento de pertenencia y aumenta y el temor de la escuela disminuye, para ello
el trabajo de los docentes fue muy importante.

En ese sentido, una historia importante de rescatar es la ocurrida a sor Inés

Ochoa, perteneciente a la congregacion de las hermanas Lauritas.

En 1976 con mayor conocimiento de la realidad cultural, de la idiosincrasia
Napo Runa, la hermana Inés movida por su vocacién educadora, realiza
innovaciones pedagdgicas méas acordes a la realidad: la educacion se realizaba en el
rio, en el trabajo, en la chacra, en los paseos, en el aula; la metodologia era concreta
y participativa; de manera que los conocimientos ya no se memorizaban, se
comprendian. Inicié un proceso de revalorizacion del idioma quichua.*

Cabe mencionar algunas reflexiones en torno a la primera parte de esta
historia: la capacidad del docente de reconocer las deficiencias de los estudiantes y

sus causas, evidentemente la poca o nula comunicacion era parte de la problematica;

*Ibid., 102
o Rodrigo Martinez y José Burbano, La educaciéon como Identificacion cultural y la experiencia de

educacion indigena en Cotopaxi (Quito: Abya Yala, 1994), 97-8
*Ibid., 105
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promover la comprension y no Gnicamente la memorizacion facilita el aprendizaje
pues “la comprension implica la posibilidad de transmisién.”*®Tomar el tiempo
necesario para una adecuada evaluacion permite un mayor conocimiento de la
realidad cultural. “La gran tarea del sujeto que piensa acertadamente no es transferir,
depositar, ofrecer, dar al otro, tomado como paciente de su pensar [...] sino desafiar
al educando con quien se comunica y a quien comunica, a producir su comprension
de lo que viene siendo comunicado.”*’El conocimiento de la realidad y el desafio
lanzado no pueden ejecutarse eficientemente sino existe una adecuada evaluacion del
contexto de desarrollo del educando. Asi mismo, desmitificar que la educacion se
realiza solo en el aula, “es una pena que el caracter socializante de la escuela, lo que
hay de informal en la experiencia que se vive en ella, de formacion o deformacion
sea desatendido. Se habla casi exclusivamente de la ensefianza de los contenidos,
ensefianza lamentablemente casi siempre entendida como transferencia del
saber.”**Nos hemos acostumbrado a considerar al espacio fisico escolar como el
unico lugar de aprendizaje, esto s6lo aumenta la responsabilidad de los docentes, a la
vez que desarticula el proceso de ensefianza de todos los demas espacios en los que
el educando vive y que también son sitios de aprendizaje; por ejemplo Paulo Freire
sostiene que “si tuviéramos claro la importancia de las experiencias informales de
las calles, en las plazas, en el trabajo, en los salones de clase de las escuelas, en los
patios de los recreos, donde diferentes gestos de alumnos, del personal
administrativo, del personal docente, se cruzan llenos de significacién, conocida
como La educacién en la ciudad.”*Plantear, crear, inventar, cambiar las propuestas
pedagdgicas para que vayan acordes a lo que la comunidad y el pais requieren, son
parte de las actividades y obligaciones del docente. Como lo sefiala Paulo Freire,
“mientras ensefio continio buscando, indagando. Ensefio porque busco, porque
indagué, porque indago y me indago. Investigo para comprobar, comprobando
intervengo, interviniendo educo y me educo. Investigo para conocer lo que alin no
conozco y comunicar o ensefiar la verdad.” *°Una de las responsabilidades del

docente es por lo tanto investigar, no solamente respecto a la ciencia y a la

* paulo Freire, El Grito Manso (Buenos Aires: Siglo XX| editores Argentina, primera edicion,2006), 25
* Paulo Freire, Pedagogia de la Autonomia (Buenos Aires: Siglo XXI editores Argentina, undécima
edicién, 2006), 39

* Ibid., 44

* Ibid., 44-5

**Ibid., 30
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tecnologia, sino el espacio en el cual desarrolla su actividad educativa, debe conocer
su entorno y sobretodo comprender su funcionamiento, esto va a permitir al docente
mejorar su tarea formadora.

Continuando con esta historia:

Haber logradoque al final del primer grado los nifios lean enforma
comprensiva tanto en quichua como en castellano; y haber aplicado lo que ahora
llaman clases compartidas (esto con ayuda de Mercedes Mamallacta, una chica
indigena). Fue la razon por la que el Director de Educacion le solicitara muy
comedidamente su renuncia porgue segun los supervisores “el Estado le pagaba para
que castellanizara, mas no para que hiciera a los indios més indios.*

Siguiendo con la reflexion de esta corta pero valiosa historia es posible
afirmar que la tarea docente, bien realizada arroja frutos a corto y largo plazo, el estar
preparados para las actividades educativas da resultados. Ademas, por vocacion el
docente inspira esperanza, “no hay busqueda sin esperanza, y no la hay porque la
condicion del buscar humano es hacerlo con esperanza. Por esta razon sostengo que
la mujer y el hombre son esperanzados [...] Esta es la condicion del buscar humano:
hacerlo con esperanza. La busqueda y la esperanza forman parte de la naturaleza
humana.”®? Si un pueblo considera a la educacién como el tnico camino al progreso
y aporta adecuada y desinteresadamente todos los recursos necesarios, Se
conseguiran resultados positivos. Es por ello que las comunidades indigenas de
Cotopaxi buscan profesores propios, esto indica su nivel de compromiso para
fomentar y promover su estilo de vida. EI cumplimiento ciego de la ley, sin apreciar
la esencia de la educacién propiamente concebida, nos hace cometer errores, muchas
leyes estan estructuradas para el beneficio de un determinado sector que se encuentra
en el poder, “desde el punto de vista de las elites, la cuestion se presenta en forma
clara: se trata de acomodar a las clases populares emergentes, domesticarlas dentro

153

de algun esquema de poder que satisfaga a las clases dominantes. Bajo este

esquema no existe libertad, como se menciond anteriormente, “los métodos de

> Rodrigo Martinez y José Burbano, La educacion como Identificacidn cultural y la experiencia de
educacion indigena en Cotopaxi (Quito: Abya Yala, 1994), 106

>2 paulo Freire, El Grito Manso (Buenos Aires: Siglo XXI editores Argentina, Primera edicidn,2006), 23
> Paulo Freire, La educacién como prdctica de la libertad, (Santiago de Chile: ICIRA Proyecto
Gobierno de Chile/Naciones Unidas/ FAO, 1969), 31
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opresién no pueden, contradictoriamente, servir a la liberacién del oprimido.”>* Es
importante reconocer que la educacion ha servido para domesticar al pueblo,
sefialando lo que debe aprender y cdmo hacerlo. La tarea mas importante del
educador es buscar diariamente su espacio de libertad, en esa bldsqueda educa a los
demas, generando un verdadero proceso de ensefianza-aprendizaje. Buscar el
desarrollo de los pueblos, Gnicamente desde el punto de vista externo es perjudicial,
se fomenta el racismo y los aportes entregados se convierten en dadivas, que es a lo
que el pueblo se acostumbra. Por lo tanto “ensefiar exige respeto a los saberes de los
educandos, el deber de respetar los saberes con los que llegan los educandos, sobre
todo las clases populares, saberes socialmente construidos en la practica
comunitaria.”®® Sin conocer y respetar los saberes no es posible educar, sélo se
estara imponiendo una forma de ver al mundo y dejando de lado otras. Al considerar
los saberes de los participantes como inicio de la educacién se fomenta la
participacion y el educando se dignifica, ya que siente que se valora toda su
experiencia.

Es evidente que sobre la educacion del indigena existen algunas propuestas,
pero que ninguna, o0 casi ninguna, surgen del mismo pueblo, todas son imposiciones,
copias, remiendos; propuestas sin partir de un verdadero diagnostico y menos adn
desde un compartir con su realidad.La importancia de compartir la realidad se lo

verifica en uno de los pensamientos de Monsefior Leonidas Proafio, quien dijo:

Cuando llenos de toda voluntad vamos hacia el hombre oprimido, los
campesinos, nosotros que somos hombres que hemos recibido influencias de una
cultura occidental, vamos llevando nuestras categorias mentales, nuestra vision de
las realidades, de las necesidades, facilmente descubrimos nosotros, por ejemplo,
gue los campesinos viven en condiciones antihigiénicas, que en el campo no han
existido letrinas, que no hay agua; en fin, una gran cantidad de necesidades que
claman solucion. En funcién de ese descubrimiento realizado con nuestras
categorias, decimos: hay necesidad de hacer esto o aquello o lo demas a favor de las
comunidades campesinas y caemos asi, facilmente en el desarrollismo, en el
paternalismo, en el sentido de que les damos viendo, vemos con nuestros ojos, les
damos pensando y anulamos su cabeza y les damos haciendo. Y esto, claro, no
contribuye a poner en pie a este hombre.*®

>* Paulo Freire, Pedagogia del Oprimido (Montevideo: Siglo XXI editores Argentina, primera edicion,
1970), 3

>> Paulo Freire, Pedagogia de la Autonomia (Buenos Aires: Siglo XXI editores Argentina, undécima
edicién, 2006), 31

**Fondo Documental Diocesano, Mons. Leonidas Proaiio Villalba, Velos y desvelos en la educacion
(Riobamba: Palabra Viva,2010), 32
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El reconocimiento del indigena como ser humano llevé mucho tiempo, pero
ese fue el primer paso, porque luego vino el auto reconocimiento, que consiste en
gue el mismo indigena se reconozca y valore como persona. El éxito de este
autoreconocimiento del pueblo indigena radica en que los procesos vienen de ellos
mismos, no son impuestos, no son comprados, es verdadero, es original. En este
proceso se han elaborado conceptos que buscan mejorar la comprension de todas las
culturas en un pais, por ejemplo la interculturalidad, “que es un conjunto de aspectos
gue ayudan a determinar la identidad social de cada agrupacion, comunidad, pueblo,
ciudad o nacién es lo que podriamos denominar cultura.”®'En este contexto nace la
educacion intercultural, que inicialmente es concebida como escuelas para indigenas,
mismas que nacen en 1946 en la zona de Cayambe, creadas por la tenacidad de
Dolores Cacuango. En su trabajo sobre Dolores Cacuango, Raquel Rodas menciona
gue “Se exigia que la educacién indigena se liberara de los tipicos vicios de la
monotonia y el verbalismo. Gonzalo Rubio, Reinaldo Murgleitio y Fernando
Chavez, pedagogos, expusieron en el 1 Congreso Pedagogico de la Union Nacional
de Educadores, una favorable visién respecto a la educacion indigena.”*®Los
indigenas habian ya descubierto que la educacion era la llave para conseguir su
libertad y derechos, pero no una educacion impuesta o tradicional, sino una que surja
desde ellos, en el mismo trabajo Raquel Rodas dice: “estos mismos pedagogos que
reconocian todas las circunstancias desfavorables que limitaban la asistencia escolar
del nifio indigena, anotaron que la causa mas acentuada de los deficientes logros
escolares de los nifios indios, estaba en la falta de conocimiento de los maestros de la
lengua aborigen.”>
De todas maneras, el proceso de conformacion de las escuelas fue dificil, pese a que
se mantenia en vigencia la obligatoriedad de que las haciendas pongan al servicio de
los hijos de los indigenas las escuelas, proceso que era aprovechado por los patrones
para mantener el dominio sobre todo el pueblo. Siempre hubo una fuerte represion,
los hacendados decian que en las escuelas se promovia el comunismo. En su trabajo
sobre Transito Amaguafia, Cecilia Mifio diceLa persecucion a los y las cabecillas

persistio. Transito Amaguafia fue hecha prisionera, por fomentar la educacién

>’ Bolivar Burbano, Docencia Bilinglie Intercultural (Quito: Abya Yala, primera edicion, 1994), 12
> Raquel Rodas Morales, Dolores Cacuango(Quito: Proyecto EBI GTZ, 1998), 152
59 ;

Ibid., 153

30



bilinglie del pueblo indio. Al mismo tiempo, el Estado se vié obligado a conformar
escuelas y a enviar profesores graduados. Una nueva ruptura [...] los indigenas que
habian realizado el proceso de aprendizaje para ser ellos profesores debieron

abandonar sus puestos [...] se sintieron una vez més humillados.”®°

Es claro que no existié una planificacion adecuada para la educacién del
pueblo indigena, todo fue improvisado, por eso siempre la rebeldia del pueblo para

que sus necesidades sean realmente atendidas.
2.2 La Iglesia de los pobres en la Comunidad Indigena por los afios de 1970

A partir de 1964 se consolidd el documento del Vaticano 11, cuyos principios
se profundizan en los Documentos de la Iglesia Latinoamericana: Medellin, Puebla,

Santo Domingo y Aparecida. En su anélisis de la realidad de Latinoamérica dice:

Todos los miembros de la Iglesia estan llamados a vivir la pobreza
evangeélica, pero no de la misma manera, [...] entre los religiosos mismo, con misién
especial dentro de la Iglesia en este testimonio, habra diferencias segun los carismas
propios.”® Es en este contexto que “los pobres de América Latina invitan a toda la
Iglesia a la conversidn y a una opcion preferencial por la liberacion de los pobres,
[...] estos acontecimientos han llevado a momentos tensos y en muchos casos a
persecucion dentro y fuera de la Iglesia.®

La influencia de esta corriente dentro de la Iglesia en la zona de Zumbahua
inicidé con la Inspectoria Salesiana del Ecuador, caracterizada por la pastoral que
promovia Monsefior Leonidas Proafio desde la Diocesis de Chimborazo, es en 1962
cuandoél fundo las “Escuelas Radiofénicas Populares”. Al respecto Monsefior
Leonidas Proafio dijo

“Es para llorar. Los campesinos visten de negro o gris....., el acento
de su voz parece un lamento. Viven en chozas del tamafio de una carpa, como
topos, en huecos cavados en la tierra[...] Son explotados sin misericordia.”®

% celia Mifio Grijalva, Trdnsito Amaguafia Ama Guafiuna(Quito: Nuevo Arte, 2009), 189

®! pablo Munoz, Il Conferencia general del Episcopado Latinoamericano, Iglesia y Liberacion Humana,
los documentos de Medellin (Cuenca: Don Bosco,1991), 197.

% José Manangdn, Constatar de qué modo los valores Cristianos se incorporaron al Corpus de los
valores del pueblo Kichwa del Quilotoa, Latacunga: 2010, (tesis de maestria Pontificia Universidad
Catélica del Ecuador, 2010), 155.

®Fondo Documental Diocesano, Mons. Leonidas Proario Villalba, Velos y desvelos en la educacion,
(Riobamba: Palabra Viva, 2010), 11-2.
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La Pastoral que promovia Monsefior Leonidas Proafio estaba enmarcada en:

La Teologia de la Liberacion, y que su contenido se fundamentaba en los
ejes de la Tierra en manos de los campesinos, la cultura insistiendo mucho en el
Quichua. La organizacién comunitaria y en los conceptos de “Pueblo Indio”, una
economia propia y una iglesia propia; para cumplir con esta misién apelé a un
proceso de capacitacion haciendo uso de los medios de comunicacion, en espacial de
la radio, “"ERPE”, basada en los principios pedagdgicos de Paulo Freire y una
propuesta de evangelizacion liberadora.®

Segun lo sefialado por el Padre Manangon, lider histérico de las escuelas
interculturales de Cotopaxi, la primera presencia de la Iglesia en la zona del
Quilotoase da por la “Inspectoria Salesiana en Zumbahua, por medio de un convenio

entre la Diocesis de Latacunga y el Padre Idelfonso Gil inspector de los salesianos en

el Ecuador.”®

El equipo pastoral de Zumbahua estaba constituido por: Salesianos (Pedro
Creamer, P. Pepe Avila y P. AngelLovato) y las misioneras Lauritas (Sara Casanova
y Martha Pacheco entro otras), este equipo se radica en Zumbahua y hace de ésta su
sede; un centro de atencion a las comunidades de Zumbahua, Tigua y Guangaje
como equipo itinerante y misionero [...] A partir de 1975 se fortalece el equipo
porque se incorporan los voluntarios italianos de la Operacion Matto Grosso y se
ubican en la didcesis de Latacunga en Zumbahua, Chugchilan y Cachi Alto. En esta
etapa el equipo queddé conformado de la siguiente manera: Salesianos, Misioneras
Lauritas, voluntarios italianos y voluntarios ecuatorianos.®®

El padre Manangon precisa que“a esta lista de nombres es importante afiadir
algunos mas que han colaborado en todo este proceso, tal es el caso de los
Salesianos: Padre Pio, Padre Tone, Padre Javier Herrdn, Padre Javier Cata, Padre
Segundo Cabrera, Padre Felipe Mayordomo y Padre José Manangon. Como parte de
la Operacion MattoGrosso se menciona a Jeancarlos y Javier Miera. Dentro de los

voluntarios ecuatorianos tenemos a Juan Carlos Teran.”®’

* José Manangén, Constatar de qué modo los valores Cristianos se incorporaron al Corpus de los
valores del pueblo Kichwa del Quilotoa, Latacunga: 2010, (tesis de maestria Pontificia Universidad
Catdlica del Ecuador, 2010), 97.

* Ibid., 97

* Ibid., 99-100

7 p. José Manangon, coordinador del SEEIC, entrevistado por Santiago Manangon, Latacunga, 13 de
noviembre de 2015.

32



Es la Iglesia la que comienza un proceso de cambio en la zona, inician
conociendo la realidad que viven los indigenas, este procedimiento permite planificar
con claridad las actividades a desarrollar. Debido a la influencia de Monsefior
Leonidas Proafio se trabajo con la “ecuacion: accién, reflexion, accion.”® Con esta
guia, frecuentemente se pensaba y repensaba la realidad del pueblo, la reflexion es
muy importante para no perder el horizonte. Monsefior Leonidas Proafio menciona

como se trabajaba en la ecuacion:

A través de reuniones frecuentes y periodicas en las que realizamos el
trabajo de reflexionar. Se empieza informando, cuestionando y entrando, por lo
mismo en una reflexion. [...] Luego averiguamos el porqué de las consecuencias que
podrian seguirse si eso continuara. Vamos reflexionando y como consecuencia de
eso, tomamos nuevamente las resoluciones que se juzguen adecuadas para corregir
las equivocaciones que podia haber habido. Este es un trabajo permanente.®

Con el equipo de Salesianos, Misioneras Lauritas y voluntarios se plantearon
construir su plan pastoral bajo los siguientes ejes:

-Ante todo luchar por la vida digna del indigena.

- Una catequesis liberadora de todo tipo de opresion.

- La conformacion de la comunidad.

- Luchar contra todo tipo de opresion que denigra a los indigenas.

- La proclamacion de la palabra de Dios que ilumine las realidades sociales,
econdmicas, politicas y culturales.™

La catequesis es la formaqueencontro la Iglesia para apoyar el proceso. La
comunidad escogia a las personas de buena voluntad, para que participaran en la
formacion biblica.El testimonio del padre José Manangon aporta en este sentido

precisando que:

Los catequistas m&s comprometidos y por su ejemplaridad de vida eran
propuestos al Sr. Obispo para que él les otorgue los ministerios laicales como
lectores y los acolitos que el Sr. Obispo los autorizaba a llevar la comunion a los
enfermos y hacer celebraciones de la Palabra de Dios en su comunidad [...] Como
parte de este proceso surge la inquietud en la Didcesis de crear un seminario

®®Fondo Documental Diocesano, Mons. Leonidas Proafo Villalba, Velos y desvelos en la educacion,
(Riobamba: Palabra Viva, 2010), 33-4.

* Ibid., 34

7 José Manangon, Constatar de que modo los valores Cristianos se incorporaron al Corpus de los
valores del pueblo Kichwa del Quilotoa, Latacunga: 2010, (tesis de maestria Pontificia Universidad
Catdlica del Ecuador, 2010), 100-1.
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Indigena para jovenes que opten por el sacerdocio. Experiencia que se puso en
manos de Don José Cachimuel

La iglesia se ha hecho presente en la vida del pueblo indigena de Zumbahua,
sus acciones no han sido enmarcadas en actividades comunes o repetidas de otros
lugares, al contrario, se ha integrado al pueblo, ha caminado con él, se ha
incorporado al estilo de vida de la gente, siendo este el primer paso para llevar a cabo
los objetivos planteados.

En muchos aspectos, la Iglesia ha reemplazado algunas funciones que los
gobiernos han decidido dejar de lado, ya sea por incapacidad, falta de voluntad,
presiones politicas o simplemente porque los indigenas no representaban una fuerza
politica importante. Es la Iglesia la que se reconoce en el pueblo indigena y propone
un cambio en el estilo de vida, luchando contra el racismo, la falta de oportunidades
y sobre todo contra la ceguera de las autoridades estatales que consideraban al
indigena como una persona con limitada capacidad intelectual y que no podria ser
sujeto capaz de construir su propio futuro, sino que debia ser llevado como un nifio,
imponiéndole todo, regalandole todo y lo peor aun, darle pensando.

En la obra de Martinez y Burbano se subraya que “La presencia del Equipo
Pastoral Salesiano en Zumbahua fue una respuesta concreta a la opcion de los
pobres, cuyo lineamiento fundamental fue la evangelizacion y liberacion. Optar por
los pobres, era optar por los indios: los més pobres entre los pobres”.”

Siendo esta parte de la Iglesia quien opta por trabajar con las personas mas
pobres, toma los principios emitidos en educacion por la Il Conferencia General del
Episcopado Latinoamericano, Iglesia y Liberacibn Humana, recogido en los
Documentos de Medellin, que dice:

1.Comprometer a la Iglesia en el proceso de transformacion de los pueblos
latinoamericanos, fija muy especialmente su atencidn en la educacién, como
un factor basico y decisivo en el desarrollo delcontinente.

Caracteristicas de la Educacion en América Latina:

2. Existen, en primer lugar, el vasto sector de los hombres marginados de la
cultura de los analfabetos.

3. La educacién formal o sistemética se extiende cada vez mas a los nifios y
jévenes latinoamericanos, aunque gran namero de ellos queda todavia fuera
de los sistemas escolares.

La educacion liberadora y la misién de la Iglesia

! Ibid., 101
& Rodrigo Martinez y José Burbano, La educaciéon como Identificacion cultural y la experiencia de
educacion indigena en Cotopaxi (Quito: Abya Yala, 1994), 123
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4. Como toda liberacion es ya un anticipo de la plena redencion de Cristo, la
Iglesia en América Latina se siente particularmente solidaria con todo
esfuerzo educativo tendente a liberar a nuestros pueblos. ™

Dentro de la pastoral Indigena, las reuniones de los catequistas eran

fundamentales, se promovian espacios para ofrecer un analisis de la situacion del

pais, el padre Manangon sefialaba que tuvo:

“El privilegio de asistir permanentemente, cada mes ibamos dos o tres dias a
Riobamba a recibir cursos, porque la Iglesia de Riobamba era un espacio donde
venian gente de Argentina, Brasil, de Centro Ameérica, ahi tuve la oportunidad de
conocer a Monsefior Ruiz, a Helder Cdmara y a otros obispos de inmenso valor,
debatiamos cosas en ese sentido, reforzamos nuestra postura y entendiamos el
conflicto y lo que nosotros nos jugabamos y lo que se jugaban los otros en ese
aspecto. En las reuniones pastorales se hablaba de la realidad nacional.”"

Luego de estas capacitaciones regresaban a las comunidades, esperanzados en

continuar con mayor fuerza el proceso de liberacion. La lIglesia colabor6é con la

capacitacion de personas muy importantes, siempre manteniendo claro el horizonte

de servicio al pueblo indigena. La pastoral indigena abrio el espacio para las

convocatorias de los comuneros, y es en el Mandato de Cachi (1975) que surgen las

propuestas de cambio para el mejoramiento de la vida del pueblo.

En Cachi deciden 5 puntos que me parece que siguen vigentes hasta ahora, el
primero es la organizacion propia, pero cuando se dice organizacion propia es la
organizacion comunitaria que en el caso de Cotopaxi es el ayllu y en caso de
Ecuador es el ayllu, y luego tierra propia, la reversion de la tierra a las comunidades
indigenas, y luego esté la educacion en tercer punto y ahi el lema era una escuela en
cada comuna con profesores indigenas en kichwa y ahi es cuando se conjuga, pero
aislantemente, porque que son las mismas épocas gque los Salesianos comienzan su
proceso educativo Serbish en la Amazonia.”

Las condiciones de abandono del pueblo indigena, y la escasa o nula

educacion habian ayudado a generar en él rasgos de un ser alienado. El analisis que

se realiz6 en la Il Conferencia del Episcopado fue acertado y ese hecho adn se lo

vive en la actualidad. El indigena, pese a todas las nuevas leyes, propuestas, cambios,

7 pablo Mufioz, Il Conferencia general del Episcopado Latinoamericano, Iglesia y Liberacion Humana,
los documentos de Medellin (Cuenca: Don Bosco,1991), 99-103

P, José Manangodn, coordinador del SEEIC, entrevistado por Santiago Manangon, Latacunga, 13 de
noviembre de 2015.

> Ibid.
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no ha logrado sobresalir con su propio estilo de vida, siempre ha tratado de parecerse
a otros, para ser aceptado y valorado.

El sentimiento de inferioridad, encarnado en el pueblo indigena y mestizo de
Cotopaxi es producto de una historia de usurpacion, de desarraigo, de opresion,
discriminacion y marginacion.

La causa primera que conduce a la alienacion cultural es a nuestro modo de
ver la usurpacion de la posibilidad de ser uno mismo, suscitando en el grupo
oprimido un profundo sentimiento de inferioridad. Muchos indigenas sienten que el
valor de su ser disminuye por el hecho de carecer de dinero y bienes basicos, por no
haber tenido oportunidad de alcanzar untitulo, por hablar el idioma quichua, por
vivir en el pdramo, por descender de la raza indigena, etc.

La alienacion es aquella condicion inhumana en la que el hombre se ve
convertido en extrafio a si mismo y como desposeido de su propio y verdadero ser.

ser otro |:> alienado

Formas
de ser

TS ) identificado

mismo

El sentimiento de inferioridad, aparece a causa de las falsas imagenes que el

ser humano tiene de si mismo.

A lo largo de los afos la organizacion delEstado ecuatoriano ha colaborado
con la alienacion cultural del pueblo indigena y otros. En palabras de Ariruma Kowi

se ha tratado de:

Como no es posible negar la presencia de indigenas y negros se pensé que
todo el mundo debia tratar de aproximarse al estereotipo de “lo ecuatoriano”e
“integrarse” a una sociedad dominante. Para ello se ha buscado uniformar las
costumbres, lengua y formas de organizacién social de todos los ecuatorianos. Las
practicas y creencias religiosas se han considerado “salvajes” y “primitivas” o
puramente folkloricas, los idiomas de los pueblos originarios se han reputado
“incultos” y se ha pretendido eliminarlos.”’

La catequesis fue la puerta que gener6 el espacio para promover la educacion
y asi combatir la alienacién. Un equipo altamente comprometido y preparado trabajé

e Rodrigo Martinez y José Burbano, La educaciéon como Identificacion cultural y la experiencia de
educacion indigena en Cotopaxi (Quito: Abya Yala, 1994), 84-85

"Ariruma Kowi, Enrique Ayala Mora, Interculturalidad y Diversidad (Quito: Corporacion Editora
Nacional, 2011), 34
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en conformar espacios de aprendizaje, hubo la colaboracion de comuneros que
comprendieron la importancia de la educacion y facilitaron el ingreso de los equipos
a la vida de la comunidad. ElI cambio de la alienacion por la identificacion habia

comenzado.
2.3 La alfabetizacién en las comunidades indigenas

El proceso educativo en la zona del Quilotoa continu6 con la alfabetizacion.
Aparecidé primero como iniciativas privadas, luego las asumié el Estado, pero
inicialmente fue una respuesta a la poca atencion de las autoridades estatales y a la
falta de politicas educativas claras en servicio del pueblo. La educacién tradicional

acarrea a la actualidad, los siguientes problemas:

-La educacion ha sido uno de los instrumentos mas sutiles de aculturacion y
violencia contra los valores indigenas.

-El sistema educativo se ha caracterizado por su rigidez, desarticulacion del mundo..
-El sistema educativo propicia situaciones de alienacién cuando reproduce intereses
de culturas foréneas y cuando se cruza de brazos ante la injerencia de antivalores que
desintegran la familia, la comunidad, la organizacion y la misma sociedad.

-El sistema educativo sigue siendo selectivo e individualista, cuya accion favorece la
consolidacion del grupo minoritario que tiene poder.

-El sistema educativo se muestra incapaz de promover integralmente a la persona y
a la sociedad, por ser libresco, verbalista, autoritario y ajeno a la realidad que vive el
pueblo.”

Bajo esta realidad se generé una nueva propuesta, partiendo de reconocer la
realidad en la que se encontraban los habitantes de las comunidades que el Equipo
Pastoral visitaba, es asi que: “El indice de analfabetismo en la zona de Chugchilan
ascendia al 80,7%; en la zona de Zumbahua, al 87,3% Yy, en Guangaje, al 90,2%. A
nivel del cantdn Pujili el indice de analfabetismo era del 54,8% y a nivel provincial
el 45,4%.”™

Los procesos educativos iniciados para el pueblo indigena fueron desde entes
independientes de los gobiernos de turno, no se habian generado planes o politicas
de publicas para afrontar y solucionar el alto indice de analfabetismo. Es, desde el
sector privado, liderado por el Equipo Pastoral de Zumbahua que se dieron los

78 SEIC, Evaluacidn Participativa de las Escuelas Indigenas de Cotopaxi, (Quito: Abya Yala, 1985-
1988), 10-1
” Ibid., 126
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primeros pasos para la educacion. Las tensiones que suscito este proceso se advierte
en el siguiente testimonio del Padre Manangon

La alfabetizacion en la zona del Quilotoa inicia por el afio 1975. Los que se
oponian radicalmente eran los hacendados, los comerciantes, los comuneros amigos
de los patrones, los abogados y funcionarios del Estado que defendian los intereses
de los ricos; los argumentos que decian los patrones, los comuneros de parte del
patron y los funcionarios publicos eran: los gringos y los curas se comen a los
guaguas; el nifio yendo a la escuela se vuelve loco, “no es posible que un indio
ensefie a otro indio”. Los funcionarios de la direccién hispana y los de la UNE en
esta época se oponian a la educacion en las comunidades. Este proceso se mantuvo
gracias a la decision de los comuneros y gracias al equipo de técnico pedagogico del
equipo pastoral..®

Como ya se menciond, la estrategia para iniciar la educacion arrancé con la
formacion de catequistas, personas comprometidas y reconocidas en la comunidad
por su forma de vivir. Tenian un nivel, no muy alto, de formacion educativa. De
acuerdo a José Manangon, Director del SEEIC, “uno de los aciertos para que este
proceso se consolide fue la de formar maestros de la comunidad. Esta etapa creo que
fue mejor por la toma de conciencia y los resultados que se obtuvieron. Durdé més o
menos 10 afios la implementacion de la educacion, se inici6é en las comunidades de
Chugchilan, luego en Zumbahua, en Panyatug y posteriormente toda la provincia.”®*
Continuando con la alfabetizacion, el gobierno Roldds-Hurtado incorporé al proceso
de alfabetizacion las recomendaciones de la comunidad, por ejemplo las clases se
dictaban en kichwa, “la segunda etapa se reinicia con el gobierno de Roldés-Hurtado,
en este proceso las escuelas Indigenas de Cotopaxi participan activamente hasta el
punto que el ministerio delego al equipo pastoral la implementacion de los centros de
alfabetizacion en todas las comunidades indigenas de la provincia de Cotopaxi, su
seguimiento y evaluacién.”®?

El proceso de alfabetizacion también trajo puntos de vista diferentes dentro del
equipo pastoral y de los comuneros, se intercambiaron ideas sobre como se deben dar

a conocer los avances en educacion del pueblo indigena:

% josé Manangon, Constatar de qué modo los valores Cristianos se incorporaron al Corpus de los
valores del pueblo Kichwa del Quilotoa, Latacunga: 2010, (tesis de maestria Pontificia Universidad
Catélica del Ecuador, 2010), 108-9

*! Ibid., 109

* Ibid.,109
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La alfabetizacion también trajo algunas polémicas y puntos de vista distintos
de sus participes, segun el Padre José Manangon se manejaban dos criterios, el de
Riobamba, lugar donde trabajaba Monsefior Leonidas Proafio, que consideraba que
la educacion era para aprender y no para sacar diplomas o titulos, porque se asumia
gue eso alimentaba un sistema capitalista, contra el cual se estaba luchando. En
cambio en Zumbahua sostenian que deben recibir un documento que acredite el
conocimiento que han adquirido, todo se resolvié cuando se empezaron a dar los
certificados de haber terminado la primaria, secundaria, etc.®

El Sistema de Escuelas Indigenas de Cotopaxi arrancé con “El proyecto
educativo “Quilotoa” (1970-1975) inicialmente fue una red de centros de
alfabetizacion bilingle, luego la poblacion estudiantil fue cambiando y surgieron los
centros-escuela (escuelas adaptadas) donde se alfabetizaban adultos, adolescentes y
nifios indigenas con la ayuda de alfabetizadores bilingties.”%*

El Proyecto “Quilotoa” estuvo conformado por la experiencia educativa que

se venia desarrollando desde 1970 en la zona de Chugchilan, Zumbahua y Guangaje.

8P, José Manangodn, coordinador del SEEIC, entrevistado por Santiago Manangon, Latacunga, 13 de
noviembre de 2015.

8 Rodrigo Martinez y José Burbano, La educaciéon como Identificacion cultural y la experiencia de
educacion indigena en Cotopaxi (Quito: Abya Yala, 1994), 24
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2.4Creacion y objetivos del Sistema de Educacion Experimental Intercultural
Cotopaxi,SEEIC

2.4.1 Creacion y evolucion del Sistema de Educacion Experimental Intercultural
Cotopaxi,SEEIC.

El SEEIC es el resultado de un proceso de lucha junto al pueblo, nacié con
“el proyecto educativo “Quilotoa”, tras sistematizar su experiencia educativa y
recibir el reconocimiento legal, el 24 de febrero de 1988, mediante resolucion
ministerial 183 se identifica con el nombre de Sistema de Escuelas Indigenas de
Cotopaxi (S.E.I.C.)"%

Los articulos méas importantes de la resolucion 183 se mencionan a

continuacion:

Art. 1.- Oficializar el funcionamiento de las Escuelas Indigenas de la
provincia de Cotopaxi, acorde a las recomendaciones de la Direccion Nacional de
Educacién Compensatoria y No-escolarizada.

Art. 2.- Reconocer los estudios realizados en las Escuelas Indigenas, para lo
que la Direccion Provincial de Educacién de Cotopaxi otorgara los correspondientes
certificados.

Art. 3.- La Direccion Nacional de Educacion Compensatoria y No-
escolarizada, de acuerdo a sus posibilidades dotara de bonificaciones para
educadores comunitarios que laboren en dichas escuelas.®

Una vez oficializado el Sistema de Escuelas Indigenas de Cotopaxi, se lo

define con las siguientes caracteristicas:

El Sistema de Escuelas Indigenas de Cotopaxi SEIC es un servicio educativo
dirigido a la poblacion Indigena Quichua-hablante de la provincia de Cotopaxi y
porgue este servicio comprende varios niveles:

- Los Huahacunapachuasi
- Las escuelas Indigenas Bilingles e Interculturales, los centros de alfabetizacion y
- Los centros de ciclo Basico Compensatorio y los Centros de Capacitacion.

El servicio educativo que se ofrece en estos distintos momentos, son partes
que funcionan dentro de un todo Yy que se orientan al fortalecimiento de la identidad
cultural del Pueblo Indigena, a la vitalizacién de la organizacion para su desarrollo
integral ¥’

85 ,
Ibid., 24
8 Resolucion 183 firmado por el Ministerio de Educacion y Cultura el 24 de febrero de 1988
¥ SEIC, Evaluacion Participativa de las Escuelas Indigenas de Cotopaxi (Quito: Abya Yala, 1985-1988),
9-10.
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Asi nace legalmente el Sistema Educativo Experimental Intercultural
Cotopaxi, SEEIC, el acuerdo 183 no fue publicado en ningun registro oficial, pero se
mantiene vigente.

Como parte del proceso de evolucion y consolidacion del SEEIC, el 19 de
mayo de 1991, mediante acuerdo ministerial N 1755, en su Art. 3, se “legaliza el
funcionamiento del segundo, tercer, cuarto y quinto curso del colegio JatariUnancha
y autoriza el funcionamiento del sexto curso”®. Este acuerdo no fue publicado en
ningun registro oficial. La Unidad Educativa JatariUnancha es la institucion a nivel
medio que ha permitido mantener en vigencia el proceso de educacién bilingle.
Actualmente,el JatariUnancha tiene autorizacion de funcionamiento en 21

extensiones de acuerdo al siguiente detalle:

N Centro Parroquia
1 |Zumbahua Zumbahua
2 |Pujili Pujili

3 [Guayama Chugchilan
4 [Cochapamba Cochapamba
5 [Tigua Guangaje

6 |Suniquila Angamarca
7 |Yanahurco Canchahua
8 |Pasa Pasa

9 |Casa Quemada Guangaje
10 [Guangaje Guangaje
11 [Maca Grande Poald

12 |Nuevos Horizontes Quito

13 [Centro de rehabilitacién Latacunga
14 [San Agustin del Callo Mulalé

15 [Pastocalle Pastocalle
16 [La Plancha El Corazén
17 |Palo Blanco Ram6n Campafia
18 |Guasaganda Guasaganda
19 [Sarahuasi Sigchos

20 |Angamarca Angamarca
21 |Moreta Chugchilan

Elaborado por: Santiago Manang6n
Una vez formalizado el Sistema de Escuelas Indigenas de Cotopaxi, el 30 de
abril de 1999, mediante Acuerdo No 072, se transformo en el Sistema de Educacion
Experimental Intercultural de Cotopaxi.

Los articulos mas importantes del acuerdo 172 se mencionan a continuacion:

Art. 1.- Sustituir el parrafo inicial del texto del Art. 1 por el siguiente:

% Acuerdo 1755 firmado el 19 de Mayo de 1991 con el Ministerio de Educacién y Cultura.
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Art.1. "TRANSFORMAR el Sistema de Escuelas Indigenas de Cotopaxi en Sistema

de Educacion Experimental Intercultural de Cotopaxi, el mismo que continuara

funcionando bajo la estructura de redes de centros educativos comunitarios

interculturales bilinglies - CECIB, las que estaran integradas al Colegio Experimental

Intercultural Bilinglle "JatariUnancha”, de la parroquia de Zumbahua, cantén Puijili,

para consolidar las siguientes acciones administrativas e innovaciones pedagégicas:
Art. 2.- Reemplazar el texto del Art. 2 por el siguiente:

Art. 2.0FICIALIZAR el funcionamiento del Sistema de Educacion Experimental

Intercultural Bilingue de Cotopaxi bajo la estructura de redes de centros educativos

comunitarios interculturales bilingties CECIB, las mismas que se denominaran:

a) Red de Chugchilén,

b) Red de Panyatug

¢) Red de Zumac

d) Red de Bajio®

El acuerdo N 072 tampoco fue publicado en ningdn registro oficial, pero esto
no le quita validez o legalidad a los acuerdos firmados.

En resumen, una vez sistematizado el Proyecto Educativo “Quilotoa”, se
formaliza en “Sistema de Escuelas Indigenas de Cotopaxi” en 1988, de ahi en 1999
pasa a llamarse, hasta la actualidad, “Sistema de Educacion Experimental
Intercultural Cotopaxi”.

Es importante recalcar que “la presencia del Equipo Pastoral en Zumbahua
fue una respuesta concreta a la opcion porlos pobres [...] optar por los pobres, era
optar por los indios: los méas pobres entre los pobres y en1972, siendo inspector el
Padre. lldefonso Gil. La presencia Salesiana se formalizé con la Didcesis de
Latacunga mediante la fundacion de Zumbahua del Centro de Promocion Integral
Indigena”*

La creacion del SEEIC tomo fuerza por su apoyo a las comunidades. Por
ejemplo, el espacio que las escuelas daban a la comunidad era fundamental para
continuar con la lucha del pueblo indigena, “la lucha por las cosas concretas, por
ejemplo la tierra, o sea la escuela fue la base de donde se reunian padres de familia y
ahi se discutia el trato del hacendado ¢como es posible que sigamos empelados de la
hacienda? 6sea yo vivi todo el proceso, y fueron 3 0 4 haciendas que se les quito a
los hacendados de ese tiempo.”®* Este proceso, no solo educativo, sino politico, es el
gue ayudd a la creacién y fortalecimiento del SEEIC, ya que verdaderamente

% Acuerdo 072 firmado el 30 de abril de 1999 con el Ministerio de Educacién.

%0 Rodrigo Martinez y José Burbano, La educacion como Identificacidn cultural y la experiencia de
educacioén indigena en Cotopaxi (Quito: Abya Yala, 1994), 123.

*1p. José Manangon, coordinador del SEEIC, entrevistado por Santiago Manangon, Latacunga, 13 de
noviembre de 2015.
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respondia a las necesidades de la comunidad, la lucha por la tierra, fue el primer
momento de organizacion y los docentes, el Equipo Pastoral, voluntarios y todos los
involucrados aportaron en funcion de conseguir dignidad y libertad.

En sus inicios se constata con mayor profundidad la problematica del pueblo

indigena. De acuerdo al testimonio del padre Manangén

La resistencia de las comunidades indigenas definitivamente a reconocerse
como personas dignas era impresionante, la palabra en ese tiempo desde que yo
llegué eran “napudin”® todo era “napudin”, habfa una torpeza enorme en sus
acciones motrices, nosotros haciamos los famosos juegos salesianos y no habia como
jugar porque se daban en las narices, no se controlaban, pegaban la carrera y paraban
cuando se chocaban uno contra el otro, no tenian la capacidad de reaccionar. Cuando
se les invitaba a bailar tampoco podian y no tenian ninguna gracia para moverse.El
otro problema era el Estado, que no le interesaba la educacion y por orden de los
hacendados, no permitia las escuelas.*®

Estos inconvenientes no detuvieron el trabajo del equipo, al contrario,se
motivaron para buscar estrategias que permitan su solucion, es asi que dentro del
equipo de trabajo se discutia sobre la metodologia que se debe seguir para afrontar
cada problema.

Todo el trabajo realizado por las personas en el inicio de la educacion en el
paramo de Zumbahua y Chugchildn se ha visto reflejado, actualmente,en la
conformacién de 4 redes escolares y una institucion de nivel medio llamado
JatariUnancha, ubicado en diferentes zonas de Cotopaxi y con una extension en

Pichincha, esta institucion cuenta con aproximadamente 2.200 estudiantes.

2.4.1 Objetivos del Sistema de Educacion Experimental Intercultural Cotopaxi,
SEEIC

Desde antes de su legalizacion, es decir previo a la firma de acuerdos y
resoluciones, el SEEIC tenia claro los objetivos a los cuales se deben llegar con el

pueblo Indigena:

%2 Frase en kichwa que quiere decir “no puedo”.
P, José Manangodn, coordinador del SEEIC, entrevistado por Santiago Manangon, Latacunga, 13 de
noviembre de 2015.
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a) El fortalecimiento de la identidad cultural y de los procesos organizativos;
mejorar el nivel de vida del Pueblo Indigena.*

b) Mantener y promover un programa educacional indigena, en un sistema
de Escuelas Comunitarias.

c) Ofrecer un servicio educativo, bilingue e intercultural, que genere un
proceso en el cual la Comunidad sea actor principal de la experiencia de promocién
humana.

d) Preparar y mejorar las capacidades de utilizacion de los pocos recursos
naturales que dispone el Pueblo Indigena.

e) Robustecer la cultura, tradiciones, idioma y las formas comunitarias de
vida del Pueblo Indigena.

f) Impulsar un concepto alternativo de educacion, que supere algunas
deficiencias del sistema educativo nacional, particularmente relacionado con la
vigencia de la comunidad educativa.

g) Impulsar el caracter organizativo que tiene la escuela en la vida de la
comunidad, integrando los aspectos extracurriculares e informales que en ellas se
presentan.*

Para alcanzar estos objetivos se requeria encontrar una pedagogia que
respondiera a las realidades del pueblo indigena, es por eso que se ha trabajado en
funcién de la Pedagogia de Paulo Freire, el cual ha influenciado favorablemente a lo
largo de este proceso.

Paulo Freire es un pedagogo pero sobre todo es un pensador, sobre sus teorias
pedagdgicas se basa la propuesta educativa del Sistema del SEEIC, en la
investigacion que realiza el Padre José Manangon dice: “El pensamiento de Paulo
Freire mas all4 de la pedagogia es formador de conciencia ético-critica. Este proceso
de toma de conciencia critica es la que nos llevo a posicionarnos desde la Teologia
de la Liberacion.”®

Paulo Freire posibilita una conciencia ético-critica, el dialogo es el horizonte
de la accion pedagogica. El descubre que es imposible una educacion sin que el
educando se eduque asi mismo, es en este contexto que, leer nuestro alrededor, es
anterior a la lectura de la palabra, por eso la educacion debe ser permanentemente
critica en su lectura del mundo.

La ética critica de Paulo Freire se caracteriza por lo siguiente:
e El punto de partida es la situacion limite, es un punto de partida material,

econoémico Yy politico; se parte de la realidad en que se encuentre el educando,
desde su estructura de dominacion que vuelve al educando en el oprimido.

94Rodrigo Martinez y José Burbano, La educacién como ldentificacion cultural y la experiencia de
educacion indigena en Cotopaxi (Quito: Abya Yala, 1994), 25.

% SEIC, Evaluacidn Participativa de las Escuelas Indigenas de Cotopaxi, (Quito: Abya Yala, 1985-
1988), 12-3.

% p. José Manangon, coordinador del SEEIC, entrevistado por Santiago Manangdn, Latacunga, 13 de
noviembre de 2015.
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e Paulo Freire indica que la concientizacion implica la aprension de la realidad en
una fase critica, como objeto cognoscible.

e La principal resistencia del oprimido es el miedo a la libertad, miedo a ser
sujeto; esta bloqueado para criticar al mundo que lo rodea.

e Se debe tener presente que no se puede separar el acto de aprender del acto de
ensefiar. El educador debe comprender que su experiencia no se trasplanta se;
reinventa por eso el educador debe ser un inventor y reinventor constante de su
pedagogia.

e EIl educando que ha crecido en su razén critica se transforma en un sujeto
histérico de la transformacion.

e Paulo Freire se apoya en la comunidad de victimas oprimidas, con una cultura y
tradiciones propias del pueblo.”’

La reflexion de esta conciencia ético-critica permite asentar la experiencia
pedagdgica del SEEIC. Para vivir dignamente se requiere libertad, libertad que no se
obtiene por regalo, donacién o lucha de otros, sino que nace del “no libre,”del
oprimido, que reconociéndose como tal, empieza a criticar, a través del diélogo;
transforma su vida, pero no de forma individual sino en comunidad.

Conociendo un poco mas el pensamiento de Paulo Freire podemos decir que
es un pensador, que busca romperla cadena de la dominacidén , sostiene que
dificilmente se puede creer que la pedagogia de las clases dominantes sirvan para
liberar a los oprimidos. “en esas sociedades, gobernadas por intereses de grupos
clases y naciones dominantes, “la educacion como préactica de la libertad” postula

necesariamente una “pedagogia del oprimido”. No pedagogia para él, sino de él.%

2.5La ldentidad

Se puede definir a la identidad como “un proceso de interiorizacion de
patrones culturales ofrecidos por un modelo.”*Desde el punto de vista indigena “la
identidad cultural es un proceso comun a todos los seres humanos y transcurre en
cualquier época historica o zona geografica. Forma parte de la conciencia del yo, de
la conciencia de pertenencia a una colectividad, de la diferencia especifica con otros

y esta ligada a espacios ideoldgicos.”'®

7 José Manangén. Constatar de qué modo los valores Cristianos se incorporaron al Corpus de los
valores del pueblo Kichwa del Quilotoa, Latacunga: 2010, (tesis de maestria Pontificia Universidad
Catdlica del Ecuador, 2010), 94.

®Ernani Maria Fiori, escribe en la introduccidn del libro de Pulo Freire, llamado la Pedagogia del
Oprimido, en 1970.

% Rodrigo Martinez y José Burbano, La educacién como Identificacion cultural y la experiencia de
educacion indigena en Cotopaxi (Quito: Abya Yala, 1994), 48.

1% orena Campo. Diccionario Basico de Antropologia. (Quito: Ediciones Abya Yala, 2008), 94
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éPor qué uno de los objetivos principales del SEEIC es el fortalecimiento de la Identidad
cultural del pueblo indigena? Una posible respuesta a esta pregunta esta en el trabajo de
investigacion deMartinez y Burbano, ellos sostienen que la identidad de los ecuatorianos
estan marcadas para las relaciones de poder, ya que nos hemos acostumbrado a mantener
un sistema de vida injusto, porque replicamos en todos nuestros espacios el mismo estilo
de opresidn que aprendimos, bajo este modelo Martinez y Burbano dicen que “ni unos ni

otros se humanizan, porque ni opresores ni oprimidos son personas.”**!

El pueblo indigena de Cotopaxi tiene una larga historia de explotacion,
maltrato, humillacion y abandono. Esto se manifiesta incluso desde antes de la
llegada de los espafioles; “desde el inicio los incas ofrecieron dones suntuosos,
buscaron de establecer alianzas con los llactayos (especialmente tejidos finos y
coloridos) pero cuando éstos manifestaban resistencia o intentaban sublevarse,
entonces aplastaban sisteméticamente.”*%

Martinez y Burbano realizan una narracion de la fuerza con la que los Incas
invadieron a los pueblos que habitaban en Ecuador, ya que por 20 afios se
mantuvieron batallas, una de ellas fue la que tuvo lugar en la zona de Tigua, una de
las costumbres para obtener la total sumision, segin Aqules Pérez es “el nombre
Chugchilan proviene del quichua “shug”=uno; “chilan”=animal o varén de un solo
testiculo.”*®

Esta vivencia de dominacion y humillacion ha permitido que los auténticos
duefios de las tierras sean condenados a vivir en medios naturalesadversos; tales
como la zona del paramo y la montafia.

Con estos antecedentes se hace imperiosa la necesidad de rescatar y
revalorizar la identidad del pueblo indigena. Este procesoarranca, desde la
educacion, con las Escuelas Sindicales (1945-1963) en Cayambe. Cecilia Mifio en la
obra Transito Amaguafia dice que: “Las primeras escuelas se crearon en 1945 vy,
segun Lucha Gémez, cada una de ellas llegoé a albergar entre 15 y 20 alumnos.
Dolores Cacuango fundo la escuela en San Pablo Urco y Transito Amaguafia asumié

la tarea en La Chimba, Muyurco y Pesillo.”*** En Cotopaxi continta con el SEEIC y,

% bid., 77

Ibid., 71.
Ibid., 70-1.
Cecilia Mifo, Trdnsito Amaguafia Ama Warfiuna, (Quito: Nuevo Arte, 2009), 189.
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a lo largo del pais, se van construyendo indicativas educativas que buscan trabajar en
la valoracion de la identidad indigena.

2.6 Cosmovision

Para el pueblo indigena, la cosmovision, “entendida desde el orden cdsmico:
naturaleza, comunidad y familia; cuenta con una serie de tradiciones y costumbres
que permiten mantenerlas dentro de un contexto, por la importancia de la transmision
que ha tenido de una generacién a otra.”'%°

Lo mas importante de un pueblo es mantener vivas y luchar por el respeto a
sus relaciones sociales, econémicas, productivas, politicas internas como externas,
para Martinez y Burbano “todo pueblo tiene su propia cosmovision, que es
esencialmente pensamiento que nace de la praxis individual y colectiva; esto implica
que cada persona tiene su propia cosmovision y asi mismo cada grupo humano, sin

que la cosmovisién de una colectividad sea idéntica a la cosmovision individual.”*%

El pueblo indigena del Quilotoa tiene su propia forma de expresar sus
vivencias, a continuacion se sefialan algunas de ellas:

La Comuna

Las poblaciones del nicleo de la comunidad andina se asentaron en el lomo
de la cordillera que va de 2500 hasta los 4000 msnm, este en el caso ecuatoriano, un
clima frio pero muy saludable. En este territorio desarrollan técnicas sobre el manejo
de los recursos, el suelo, el agua, los animales, los vegetales, las relaciones sociales y
productivas, técnicas de vivienda, alimentacion y religion; las fiestas, los ritos llenos
de simbologias que le dan sentido a la vida.™”

En la zona del Quilotoa, aun se vive en comunidad, se realizan mingas,
trabajos comunitarios y sesiones para resolver los problemas internos. Existe una
directiva escogida por la comunidad para ir a las reuniones con otras organizaciones,
visitar a las autoridades en las ciudades para solicitar el cumplimiento de servicios

basicos y apoyo a las autoridades indigenas nacionales.

1% pascual Yépez. La Cosmovisién de los pueblos y nacionalidades Indigenas. Ediciones Abya Yala

(Quito: primera Edicién, 2015), 12.

106 Rodrigo Martinez y José Burbano, La educacidn como ldentificacion cultural y la experiencia de
educacion indigena en Cotopaxi (Quito: Abya Yala, 1994), 33.

97 José Manangén. Constatar de qué modo los valores Cristianos se incorporaron al Corpus de los
valores del pueblo Kichwa del Quilotoa, Latacunga: 2010, (tesis de maestria Pontificia Universidad
Catdlica del Ecuador, 2010), 193.
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El suelo

Para la comunidad andina el suelo es la madre que alimenta, que produce
todo para vivir. Alrededor del recurso tierra se consolida el manejo de poder. Los
dirigentes regulaban la tenencia de la TIERRA que se le consideraba comunitaria, no
de propiedad privada: dirigentes alrededor del recurso tierra consolidaban la
organizacion, por eso la comunidad controla este recurso. Todos los actos de la vida
humana estan relacionados con la tierra, las actividades humanas se siguen
relacionando con la siembra, la cosecha, se relacionan con los ciclos naturales de la
vida animal, relacionados con el sol con la luna.'®®

El Agua

El agua es importante para toda la vida. De acuerdo al estudio realizado por el

Padre José Manangon, el agua cumple dos funciones: la de regar los sembrios y la de

purificacion.

Para purificarse se coge en una lavacara el agua, si es del rio o de la Paccha
mejor, en ella se pone flores de ortiga y de clavel rojo y con ello se lava las manos
hasta los codos y los pies hasta las rodillas. EI Huasipichay de una vivienda también
se aspergea con el agua que tiene flores de ortiga y pétalos de claveles rojos y luego
se humea la vivienda. Las chorreras son sitios muy especiales para la purificacion,
son sitios sagrados de reencuentro con la naturaleza. El Tinku es el encuentro de las
aguas de dos rios, muchas veces violento, caotico, pero que favorecen la crianza de
la vida. Sofiar agua limpia y tranquila es signo de buena salud y prosperidad.'®

Los animales — los vegetales

Existen animales propios de la zona andina, el borrego, la llama, acompafian

en la soledad del paramo a sus pastores. El cuy es otro animal, plato tipico de la

zona, ademas de ser usado para el diagndstico de enfermedades que realiza el

Yachak. En cuanto a las plantas, el Padre José Manangén dice:

La papa, las variedades de papas cultivadas a lo largo de los andes son
diversas y abundantes, que permite cubrir el desgaste de calorias que exige la altura
de la cordillera, los hidratos de carbono son faciles de digerir.

El maiz, es un simbolo de la cultura andina. Con el maiz se prepara el
tostado, el mote, el canguil, la tortilla, el choclo, con el maiz se prepara la mejor
chicha, una bebida andina que se convida en toda fiesta. ElI maiz es tan importante,
que a partir de él se crea el mito que explica la existencia humana.
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Ibid., 193.
Ibid., 194.

48



La quinua, es un producto que se lo utiliza para preparar abundantes y
variados platos, incluso postres y helados, es uno de los cultivos de paramo, que es
cada vez mas requerido en el mercado.

El chocho, es parte de la dieta de la alimentacion andina, la zona del
Quilotoa es excelente para el cultivo de esta leguminosa, el chocho sigue
vendiéndose humildemente en las esquinas de las calles de las ciudades del Ecuador.

El Sistema Educativo Experimental del Cotopaxi SEEIC ha comprendido
esta forma de vivir, la importancia de las relaciones que se generan en el pueblo.™

2.71dioma

Al tratar la interculturalidad, no debemos olvidarnos que uno de los
elementos que constituyen la cultura de los pueblos, y que en la mayoria de los casos
los identifica y diferencia de otros, es la lengua. “En concreto significa que la lengua
posibilita el entendimiento entre individuos, la comunicacion y almacenamiento de
ideas y del saber, asi como la formacionde grupos por delimitacion. La lengua es por

tanto un instrumento esencial de accién.”***

Como ya mencionamos, uno de los objetivos del SEEIC es “robustecer la
cultura, tradiciones, idioma y las formas comunitarias de vida del pueblo
indigena.”**?Para fomentar y valorizar el uso del idioma kichwase propone que las
propias comunidades escojan al docente, “es muy necesario que los profesores
bilinglies sean los primeros en valorar conscientemente el idioma quichua; deberian
utilizarlo como medio de comunicacion en multiples ambientes y tiempos de manera
informal, asi como lo hace la mayoria de Educadores Comunitarios del SEIC.”**3

Respetar el idioma es dar dignidad al pueblo, promoverlo es buscar su
libertad. Reconocer el recorrido de la vida del otro, del educando, es el primer paso
para mejorar la educacion, en la zona del Quilotoa todos hablan el kichwa. Para

Paulo Freire ensefiar exige respeto a la autonomia del ser del educando.

Otro saber necesario a la practica educativa y que se apoya en la misma raiz
que acabo de discutir,la de la inconclusion del ser que se sabe inconcluso-, es el que
se refiere al respeto debido a la autonomia del der del educando. Del educando
nifio, joven o adulto. Como educador debo estar constantemente alerta con relacion a

"9 Ibid., 195.

"1 José Bolivar Burbano, Docencia Bilingiie Intercultural, Una reflexion desde la Tecnologia de la
educacion (Quito: Abya Yala, Primera edicién, 1994), 20-1

2 SEIC, Evaluacién Participativa de las Escuelas Indigenas de Cotopaxi (Quito: Abya Yala, 1985-
1988), 12.

s Rodrigo Martinez y José Burbano, La educacién como Identificacion cultural y la experiencia de
educacidn indigena en Cotopaxi (Quito: Abya Yala, 1994), 303.
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este respeto, que implica igualmente el que debo tener por mi mismo. No esta deméas
repetir una afirmacion hecha varias veces a lo largo de este texto —el inacabamiento
de que nos hicimos consientes nos hizo seres éticos.***

2.8 Valores

Para el pueblo indigena los valores “se basan en el respeto y la reciprocidad,

por eso en la cultura indigena cada derecho estd acompafiado por su respectiva
obligacion, que implica respetar los derechos de los otros; de lo contrario, la visién

de la armonia, el equilibrio, la solidaridad y la reciprocidad entraria en crisis.

»115

Segun el Padre José Manangonlos siguientes valores son propios del pueblo

indigena del Quilotoa:

La complementariedad

Este es uno de los principales criterios, con los que se puede entender la
vida, y del cual se desprenden los valores éticos. El ejemplo mas caracteristico para
entender este pensamiento es el de la PAREJA. En el mundo del habitante del
Quilotoa no es posible el “CHULLA”, no existe. Podriamos decir que este principio
pone en duda el celibato en los religiosos y religiosas.**®

La correspondencia

Es un sistema de relaciones entre lo macro y lo micro. Hay una serie de
correspondencias entre el reino animal, vegetal, el clima, los fendmenos
meteoroldgicos, las estaciones agricolas y pecuarias. Hay correspondencia con el
ambito religioso, ritual y celebrativo, nada queda suelto. En la vida de las gentes del
Quilotoa la correspondencia se manifiesta en los siguientes acontecimientos:

Relacion de productividad

Entre Zumbahua y Michacald (4000 a 4500msnm) hay una relacion de
pastoreo, de ovinos y bovinos cuyos propietarios son de Zumbahua y tienen sus
animales “al partir”. En Michacala, una relacion de productividad y de compadrazgo
entre los de arriba y los de abajo.

Reciprocidad-Ranti-ranti-Ayni

En Ranti-ranti o presta mano es el ejercicio practico de la
complementariedad y de la correspondencia, podriamos decir que es la parte ética.
En este contexto no es posible un acto generoso [...]dar la vida por los demas sin
pedir nada a cambio ™’

114

Paulo Freire. Pedagogia de la Autonomia. Saberes necesarios para la prdctica educativa (Madrid:

Siglo Veintiuno Editores, undécima edicion, 2006), 58-9.

115

Pascual Yépez. La Cosmovisidn de los pueblos y nacionalidades Indigenas. Ediciones Abya Yala

(Quito: primera Edicién, 2015), 35-36

116

José Manangon. Constatar de que modo los valores Cristianos se incorporaron al Corpus de los

valores del pueblo Kichwa del Quilotoa Latacunga: 2010, (tesis de maestria Pontificia Universidad
Catélica del Ecuador, 2010),204.
" bid., 205
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Capitulo tercero

Relaciones del Sistema de Educacion Experimental Intercultural
Cotopaxi SEEIC con la educacion regular (hispana) y bilingie

3.1 El Estado y la Educacion Intercultural Bilingie

Como se ha mencionado a lo largo de este trabajo, los gobiernos de turno no
han manejado una planificacion que atienda las necesidades propias del pueblo
indigena. Las propuestasy planes ejecutados en &reas econdmicas, sociales,
educativas, de salud;no han logrado ayudar a mejorar la calidad de vida del pueblo
indigena, por ejemplolos procesos educativos concebidos como si el Ecuador fuese
una sociedad homogénea generaron en el pueblo indigena la necesidad de luchar por
una educacion propia, en la cual se acepten y valoren las diferentes formas de vivir,
de pensar, de sentir y de creer.

A continuacion se detallan algunas de las actividades que se realizaron en

algunos gobiernos para fomentar la educacion:

-En 1833 Juan José Flores decretd el establecimiento de escuelas parroguiales cuyo
cumplimiento se desconoce.

-En 1906 Eloy Alfaro decreta la creacion de escuelas prediales en las haciendas, que
en la mayoria de los casos no se cumplid; y en los casos que se cumpli6 los maestros
fueron los mismos familiares del patron, constituyéndose la escuela en un
instrumento de control por parte del patron.

-En 1913 Napoleén Dillén en su informe al Congreso expresa la necesidad de
ensefar a los indios la base de una vida sana y pensamiento correcto

-En 1930 el ministro Carlos Zambrano organiza el primer Congreso Pedagdgico
Nacional.....en el que dice: en las escuelas de indigenas se ensefie el primer afio sélo
el espafiol, para que los nifios se integren mas facilmente.*®

Claramente observamos que se proponen ideasy sugerencias desde un punto
de vista ajeno a la realidad del indigena. Rodrigo Martinez y José
Burbanoconsideran que la castellanizacion en tanto estrategia de integracion, ahonda

el sentimiento de vergiienza de ser indigenas.

118 . , , . s .z . .
Rodrigo Martinez y José Burbano, La educacidn como ldentificacion cultural y la experiencia de

educacidn indigena en Cotopaxi (Quito: Abya Yala, 1994), 96.
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Para “1952 el gobierno del Ecuador firma un convenio con el Instituto
Linguistico de Verano. [...]Jluego del Primer Seminario Nacional Ecuatoriano sobre
Educaciéon Bilingle, intento institucionalizar este sistema educativo, pues se creo la
oficina de Educacién Bilingue (1974) [...] que se cerré un afio después por falta de
apoyo del estado”**®

Queda totalmente expuesta la falta de decision politica de los gobiernos para
brindar una respuesta clara y real a la problematica de la educacion en el pueblo
indigena. No se ha logrado plantear una politica que oriente al sector educativo en
este sentido, no hay estrategias a corto ni a largo plazo, y menos adn la intencion de
hacerlo.

Hasta el momento se hansefialado aspectos poco positivos de la intencion del
Estado en proveer educacion al pueblo indigena.No obstante, un aporte favorable
para mejorar la educacion del indigena es el proceso de alfabetizacion, no todos han
sido exitosos, pero al menos algunas de esas campafas han servido de plataforma
para lograr mejoras significativas.

La alfabetizacion del Plan Decenal de Educacion, que va desde 2006 a 2015,
en unos de sus apartados propone la “erradicacién del analfabetismo y dar educacién
continua para adultos. Su principal objetivo es permitir el acceso, al menos a la
educacion basica, para quienes tienen algun tipo de rezago educativo, garantizando la
educacion en lengua nativa para los pueblos y nacionalidades del Ecuador.”**

El Ecuador ha vivido algunos proyectos de alfabetizacion, para las personas
gue no han tenido acceso a la educacion escolarizada o no escolarizada. Se trataba de
que los proyectos de alfabetizacion consigan, al menos, que las personas alcancen a
escribir su nombre. La primera campafia “UNP-LAEse dio entre 1944 y 1961 bajo la
coordinacion de dos instituciones no gubernamentales: la Union Nacional de
Periodistas (UNP, de la Sierra) y la Liga Alfabetizadora de Ensefianza del Litoral
(LAE, de la Costa). No tuvo mucha acogida, al enfocarse en puntos especificos™*%.
Para la segunda campafa llamada “Plan Nacional Masivo de Alfabetizacion y

Educacién de Adultos (1963- 1977) se crea un Departamento de Educacion de

" bid., 99.

Nacionalidades y Pueblos Indigenas y politicas interculturales del Ecuador: Una mirada desde la
Educacion. https://www.unicef.org/ecuador/nacionalidades_y_pueblos_indigenas_web_Parte3.pdf
121 Ministerio de Educacién Ecuador, La Alfabetizacion en el Ecuador, evolucion histérica, informacion
actualizada y mapa nacional de analfabetismo (Quito: 2009), 28-30.
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Adultos dentro del Ministerio de Educacién, durd 14 afios”*??. La tercera campafia
[lamada“Proyecto Piloto Experimental de Alfabetizacion Funcional (1967-
1972).Fue coordinado por UNESCO, PNUD Yy el Gobierno ecuatoriano, el programa
Ilegd a atender a un total de 17.772 personas, ademas de 9.988 que asistieron a un
ciclo de post alfabetizacién.”*?*El cuarto Programa Nacional de Alfabetizacion Jaime
Roldds Aguilera (1980- 1984)“abandond la concepcion asistencialista y se adopté el
enfoque psicosocial, viendo a la alfabetizacion como una herramienta de
pensamiento critico. Se priorizé en las zonas rurales y en la poblacion entre 15 y 54
afios, fue en quichua, utilizando métodos surgidos de las propias comunidades
indigenas”**. En el quinto Programa de Alfabetizacién del Ministerio de Educacion
y Cultura (1984, 1988), el Ministerio de Educacion y Cultura asumio la
alfabetizacion de adultos®®. En la sexta campafia Nacional de Alfabetizacion
Monsefior Leonidas Proafio (1988- 1989) se realiz6 un proceso para la poblacion
hispano-hablante y otro para la poblacién quichua-hablante, en esta experiencia se
movilizé a casi 300.000 alfabetizandos a partir de los 12 afios y sin limite de edad*%.
La séptima camparia, llamada“Alfabetizacion en el Plan Decenal de Educacién (2006
hasta la fecha) se han desarrollado importantes estrategias dirigidas a reducir el
analfabetismo a través de programas de alfabetizacion nacionales y focalizados por
territorios y/o grupos poblacionales que podrian tener resultados importantes.”*?’

A continuacion se presenta un cuadro en el cual se resumen los procesos de

alfabetizacion del Estado, desde 1944:

22 bid., 28.
2 1bid., 28.
Ibid., 29.
Ibid., 29.
Ibid., 30.
7 bid., 30.
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Resumen de los procesos de alfabetizacion en Ecuador

N Programa Responsables Afios Lugares a alfabetizar| # d_e Alfabetizadores Observacion
Alfabetizados
Unién Nacional de Periodistas (UNP, de la Maestros Una experiencia positiva al ser
1|Campafia UNP-LAE Sierra) y la Liga Alfabetizadora de Ensefianza del | 1944 y 1961 Sierray Costa 169.121 alumnos Y el primer proceso, no intervino
Litoral (LAE, de la Costa) el Estado
Plan Nacional Masivo de Bl Es_tadz.), paso a responsabiliarse de la Reducir el Dogemes, Se paga una remuneracion
L ” alfabetizacion, creando un Departamento de . . estudiantes de L .
2 | Alfabetizacion y Educacion de ) L 1963 a 1977 Todo el pais analfabetismo al - - adicional. No se consigue el
Educacion de Adultos dentro del Ministerio de imo afioy -
Adultos - 10% o 15% . objetivo
Educacion profesionales
. . Sierra (Pesilloy . -
3| ProvectoPilotoExperimental | -\ ey oD y el Gobiemo ecuatoriano | 186721972 | Cuenca) y unaenla 17772 No se consigue el objetivo por
de Alfabetizacién Funcional . fallas en el propio Gobierno
Costa (Milagro)

Se adopto el enfoque
psicosocial, viendo a la
alfabetizacion como una

. herramienta de pensamiento
Programa Nacional de Se priorizé en zonas critico, de compromiso y de
4| Alfabetizacion “Jaime Roldds Gobierno de Roldés-Hurtado 1980-1984 | °P 420,000 0, € compromso y
. rurales accion social. Se inicid la
Aguilera” (1980- 1984) R )
alfabetizacion en quichua,
utilizando diversos métodos,
algunos de ellos surgidos de las
propias comunidades indigenas.
Programa de Alfabetizacion La Direccién Nacional de Educacion Alfabetizacion de
5 | del Ministerio de Educaciony | Compensatoria y No Escolarizada (DINECNE) | 1984-1988 No hay mayor informacion
L - adultos
Cultura de | Ministerio de Educacion y Cultura
~ . para la poblacién .
Campafia Nacional de hi hablante v ot Estudiantes de los Enfocad los Derech
6| Alfabetizacién “Monsefior 1988-198g | "PaNo-TADIANE Y Ol 300.000 | 2 imos afios de | 1 coa €N 05 DErEChos
. o para la poblacion . Humanos
Leonidas Proafio 3 colegio
quichua-hablante.

Elaborado por: Santiago Manangoén

Cabe sefialar la importancia del proceso de alfabetizacion del Gobierno de
Roldos-Hurtado, ya que logro alfabetizar a 420.000 personas, pero lo méas valioso de
este proceso es que se consulté a la poblaciones indigenas sobre procesos es
ensefianza,ya que “se abandoné la concepcion asistencialista y se adopt6 el enfoque
psicosocial, viendo a la alfabetizacion como una herramienta de pensamiento critico,
de compromiso y de accion social. [...] Se inicié la alfabetizacion en quichua,
utilizando diversos métodos, algunos de ellos surgidos de las propias comunidades
indigenas.”*?®

Es un gran avance que este proceso de alfabetizacion haya aplicado métodos
propios de las comunidades. El éxito de este proceso sobre los demaés, radica
justamente en que el servicio de educacion a las personas surge “de ellos”, esto
permite concluir que para obtener logros significativos, una propuesta no puede ser
traidacompletamente desde fuera, debe formar parte de la vida del pueblo. En los
proyectos educativos se debe iniciar con el conocimiento de la realidad, partir de una
evaluacion real y concreta de la situacion y de lo que viven las personas, para, a
partir de alli tomar las mejores decisiones. Esto coadyuvara, ademas, a no caer en

una ayuda asistencialista, en la que se pretenda regalar todo, y asi acostumbrar a las

2% |bid., 29.
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personas a que todo lo deben recibir solo por la condicion de ser “pobres” o
indigenas.

Promover en las personas la dignidad y respeto hacia ellas mismas permite
que se reconozcan como seres humanos,“la alfabetizacion, y por ende toda la tarea de
educar, solo serd auténticamente humanista en la medida en que procure la
integracion del individuo a su realidad nacional, en la medida en que le pierda miedo
a la libertad.”*?

Contrario a lo ocurrido en elProyecto Piloto Experimental de Alfabetizacion
Funcional, en la que la cantidad de alfabetizados fue menor, se reconoce la falta de
atencion del Gobierno, claramente expresa, “la experiencia dejé en el pais personal
capacitado, pero no tuvo los resultados e impacto esperados en las zonas donde se
implemento, debido fundamentalmente a fallas del propio Gobierno ecuatoriano asi
como a expectativas demasiado ambiciosas, sin sustento real, planteadas desde los
organizadores del proyecto a nivel mundial.”** Es evidente que las “expectativas
planteadas” fueron estructuradas “por otros”, ese fue probablemente el motivo del
fracaso. Ademas, el Estado tampoco va a intervenir en un proyecto que no tenia
futuro.

Con los resultados de los procesos de alfabetizacion el gobierno decide
impulsar la educacion indigena,segun decreto ejecutivo 203, publicado en el Registro
Oficial 66 el 15 de noviembre de 1988 se crea la Direccion Nacional de Educacion
Indigena Intercultural Bilingiie. Esta es una respuesta a la lucha de las nacionalidades
indigenas. Este decreto fue derogado el 26 de julio de 2012, cuando se expidié el
Reglamento General a la Ley Organica de Educacion Intercultural, publicado en el
Registro Oficial 754 de la misma fecha. Durante la vigencia de la Direccion
Nacional de Educacion Indigena Intercultural Bilinglie se perseguian los siguientes

objetivos:

a) Planificar, dirigir y ejecutar la educacion indigena.

c)Formar y capacitar profesores y demas recursos humanos para la educacion
indigena en las diferentes lenguas del pais.

d) Organizar los establecimientos de educacion indigena bilingues en los niveles pre
primario, primario y medio.

2 paulo Freire, La educacién como prdctica de la Libertad (México: Siglo Veintiuno Editores,

segunda edicion, 2011), 15.
B39 Ministerio de Educacién Ecuador, La Alfabetizacion en el Ecuador, evolucion histérica, informacion
actualizada y mapa nacional de analfabetismo, (Quito: 2009), 28-39.
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i) Detectar las necesidades cualitativas y cuantitativas de recursos humanos,
materiales y de infraestructura educativa indigena. La informacion recopilada sera
procesada en coordinacion con el Departamento de Mapa Escolar y sus resultados
servirdn de base para la micro y macro planificacion, dentro de su &rea.

k) Promover la produccion y utilizacion de materiales didacticos de acuerdo con los
criterios linguisticos, pedagogicos y sociales adecuados.

m) Disefiar modalidades educativas acordes con las necesidades de la poblacion
indigena.

n) Desarrollar un curriculum apropiado para cada uno de los subsistemas y
modalidades de educacion indigena.

0) Dirigir, organizar y ejecutar la alfabetizacion y educacién de adultos bilinges.

p) Dirigir, organizar y orientar la educacion de los normales bilingties.*

En los objetivos de la Direccion Nacional de Educacion Indigena Intercultural
Bilingleno se mencionan aspectos como fortalecer la identidad,ni “la cultura,
tradiciones, idioma y las formas comunitarias de vida del pueblo Indigena.”**No
obstante, a través de la creacion de esta institucion el Estado trato de responder a las
exigencias del pueblo, en ese sentido fue un primer paso que se dio para superar el
letargo en el cual se encontraba el Estado frente a la problematica indigena. La
creacion de esta institucionalidad alrededor de la educacion indigena demando la
participacién de personas para ocupar los cargos publicos que se crearon como la de
directoresprovinciales de educacion intercultural bilingie. De esta manera, se “habia
iniciado una nueva etapa histdrica y era necesario delegar personas con experiencia
en educacion indigena intercultural bilinglie, que conozcan el idioma, conscientes y
comprometidos al servicio del Pueblo Indigena.”**?

En este contexto es que el SEIC continua aportando con su experiencia en
educacion y forma parte de “la jurisdiccion del DIPEIIBC en su primer afio de
funcionamiento estaba constituido por: 23 huahuacunapac huasi, 66 escuelas
bilingles (de tres modalidades: SEIC, PEBI y Escuelas Bilingles); 114 centros de
alfabetizacion; un colegio Indigena Intercultural Bilingiie con diez extensiones; y un
equipo de once personas en la planta administrativa.”*** Debido a la integracion
multidisciplinaria dela DIPEIIBC se manejaba como un equipo de servicio, que

lentamente fue asumiendo una posicion burocratica.

B Registro Oficial nimero 66, publicado el martes 15 de noviembre de 1988.

SEIC, Evaluacion Participativa de las Escuelas Indigenas de Cotopaxi, (Quito: Abya Yala, 1985-
1988), 12.

133 Rodrigo Martinez y José Burbano, La educacién como Identificacion cultural y la experiencia de
educacioén indigena en Cotopaxi (Quito: Abya Yala, 1994), 134.

“*bid., 136

132
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Los gobiernos de turno aportaron con politicas homogéneas en el proceso
educativo, las iniciativas privadas sirvieron para iniciar y sostener todo el proceso en
el pueblo indigena. Por esta razon el SEEIC promueve una “Educacion Intercultural
Bilingle que ha de identificarse por ser: liberadora, comunitaria, politica y

productiva.”**®

3.2 Propuestas del SEEIC ante las nuevas exigencias del Estado

El SEEIC ha sido una organizacion con una gran vision de sus
administradores. Mirando al pasado podemos darnos cuenta que las propuestas
planteadas siguen vigentes: promover una educacion liberadora, comunitaria, politica
y productiva sigue actualizada. La lucha no se ha terminado, se ha reinventado, el
enemigo a vencer ya no es el hacendado, solamente hay otros patrones,ademas, el
egoismo, y la falta de empatia, sentimientos que son consecuencia de un sistema
econdmico basado en la acumulacion de la riqueza, por todos los medios posibles.
“Si nosotros conseguimos convencer a los jovenes que la realidad, por dificil que sea,
puede ser transformada, estaremos cumpliendo una de las tareas historicas del
momento.”*3

Segun Martinez y Burbano la educacion intercultural bilinglie se debe

caracterizar por lo siguiente:

El paso de una situacion real de alienacion a una situacion ideal de
identificacion implica la superacion de tres fases secuenciales y progresivas. La
primera fase la denominamos autoconciencia, y consiste en una introspeccion que
permite tener una imagen real de si Este conocimiento real de si posibilitara el
nacimiento de una actitud de auto estima, (segunda fase) solo cuando el sujeto haya
madurado esa autoaceptacion, entonces estard en condiciones de ejercer la
autodeterminacion (tercera fase). Para esto, debe existir un clima de libertad que
posibilite el ejercicio de la misma..*

Abonando mas en el tema de la libertad citamos a Paulo Freire quien nos
dice:

5 1bid., 138

Paulo Freire, El Grito Manso (Buenos Aires: Siglo XXI editores Argentina, primera edicién,2006), 49
Rodrigo Martinez y José Burbano, La educacién como Identificacion cultural y la experiencia de
educacidn indigena en Cotopaxi (Quito: Abya Yala, 1994), 138.
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¢Quién mejor que los oprimidos se encontrard preparado para entender el
significado terrible de una sociedad opresora?;Quién sentird mejor que ellos los
efectos de la opresion? ;Quién mas que ellos para ir comprendiendo la necesidad de
la liberacién? Liberacion a la que no llegarén por casualidad, sino por la praxis de su
busqueda; por el conocimiento y reconocimiento de la necesidad de luchar por ella.
Lucha que, por la finalidad que le darén los oprimidos, sera un acto de amor, con el
cual se opondran al desamor contenido en la violencia de los opresores, incluso
cuando ésta se revista de la falsa generosidad a que nos hemos referido.**®

Citando las palabras de Jesus: “entonces conoceran la verdad, y la verdad los
hara libres.” (Jn8:32), la verdad comienza por que cada persona pueda reconocerse a
si misma como ser humano, con derechos y obligaciones. Pero qué pasa si la persona
ha sido oprimida durante toda su vida. (Como sera capaz de reconocer la libertad?

Paulo Freire nos habla de la praxis de su budsqueda, “y no hay budsqueda sin

esperanza”**®

Continuando con las caracteristicas de la educacion intercultural bilingle que

sefialan Martinez y Burbano se encuentra lo siguiente:

Educacién comunitaria, la construccion de la vida comunitaria se hace a
partir de la vigencia de las relaciones de reciprocidad en un clima de libertad. No
puede haber comunicacién comunitaria si no hay capacidad de dilogo.

Educacion politica, el aspecto politico en la realidad del pueblo indigena esta
plasmado en el proceso organizativo.[...] El poder organizativo radica en la
capacidad de responder a las auténticas necesidades de sus miembros para alcanzar
un verdadero progreso humano. Organizacién es, ante todo, un proceso que implica
capacidad de didlogo y participacion. La organizacion no es un hecho terminal, es un
camino, es tension indispensable en funcion de la vida.'*°

El eje transversal que recorre a la educacion liberadora, comunitaria y politica
es el dialogo, sin él no podemos realizar un proceso adecuado. Como lo sefiala Paulo

Freire:

Al intentar un adentramiento en el didlogo, como fenémeno humano, se nos
revela la palabra: de la cual podemos decir que es el didlogo mismo. Y, al encontrar
en el andlisis del didlogo la palabra como algo més que un medio que éste se
produzca, se nos impone buscar, también, sus elementos constitutivos. Esta
busqueda nos lleva a sorprender en ella dos dimensiones —accion y reflexién- en tal

3% paulo Freire, Pedagogia del Oprimido (Montevideo: Siglo XXI editores Argentina, primera edicion,

1970), 34.

3% paulo Freire, El Grito Manso (Buenos Aires: Siglo XXI editores Argentina, primera edicién, 2006),
23.
10 Rodrigo Martinez y José Burbano, La educacidn como ldentificacion cultural y la experiencia de

educacidén indigena en Cotopaxi (Quito: Abya Yala, 1994), 139-141.
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forma solidarias, y en una interaccion tan radical que, sacrificada, aunque una parte
de ellas, se resiente inmediatamente la otra.'**

El SEEIC promueve el didlogo, entendiéndose al didlogo como “un encuentro
que solidariza la reflexion y la accion de sus sujetos encauzados hacia el mundo que

debe ser transformado y humanizado™**?

, por tal motivo “en las escuelas Indigenas
Bilinglies, el nifio ha encontrado un ambiente familiar, [...] los educadores
comunitarios poco a poco han ido tomando conciencia del valor de la educacion para
fortalecer la identidad cultural, [...] los contenidos y la metodologia se adectan cada
vez més a la realidad del indigena cotopaxense del paramo.”**® Es justamente una
vision dialogica de la educacion y de construccion de empatia con los nifios, los
jévenes y las comunidades lo que le ha permitido al SEEIC mantenerse en el tiempo
con su modelo educativo.

El SEEICse mantiene alerta a los cambios politicos que promueve el Estado,
uno de ellos fue la promulgacién de la nueva ley de educacion, realizada el 31 de
marzo de 2011 y su reglamento que entrd en vigencia el 26 de julio de 2012, en esta
misma fecha se deroga la ley que sostenia a la DINEIB, por tal motivo pasa a ser
controlado y supervisado por un solo nivel del Ministerio de Educacion.

El SEEIC no es estatico, vive en constante reflexion, “la reflexion critica sobe
la practica se torna una exigencia de la relacion Tedrico/Practica sin la cual la teoria
puede convertirse en palabreria y la préctica en activismo.”***Por tal motivo busca
siempre espacios para el debate, para la capacitacion, para el seguimiento, uno de
esos espacios se los ha conseguido en la Universidad Andina Simén Bolivar de la
ciudad de Quito.

Otro de los desafios del SEEIC es la cuestion de financiamiento. Para afrontar

el reto de un manejo economico propio, el Director del SEEIC sostiene que:

El manejo de los proyectos productivos vinculados a la comunidad, yo por
eso exijo papas, plasma genético, para que la propiedad sea de las comunidades, la
capacitacion técnica, el vinculo con la comunidad; todos los proyectos para

! paulo Freire, Pedagogia del Oprimido (Montevideo: Siglo XXI editores Argentina, primera edicion,

1970), 99.

“? bid., 101

SEIC, Evaluacion Participativa de las Escuelas Indigenas de Cotopaxi, (Quito: Abya Yala, 1985-
1988), 36-7.

4 paulo Freire, Pedagogia de la Autonomia, (Buenos Aires: Siglo XXI editores Argentina, undécima
edicion, 2006), 24.
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desarrollar nosotros y en ese contexto la economia popular, es la estructura
financiera del pueblo la que se tiene que mejorar, y eso se mejora con el trabajo de la
propia gente, ni bonos, ni el Estado, ni los ricos van a logar que el pueblo indigena
mejore su estructura financiera y econémica. Tenemos que llegar a una conciencia
clara, que solo el aporte de los pobres es el que va a liberar, solo es el pobre, el que
con honestidad y sinceridad dard la mano al pobre, Tiene que ser la estructura
econémica del pueblo la que hay que fortalecer, por todos los medios.'*

Los proyectos productivos buscan obtener recursos que puedan ser
reinvertidos en el proceso educativo. En ese sentido, la hacienda de Guasaganda,
ubicada en la parroquia del mismo nombre en el canton La Mana, es el eje méas
importante y que permite realizar inversiones en agricultura y ganaderia. Existe una
propuesta de Fondo de ahorro estudiantil (FACE), en el cual los estudiantes y
docentes depositan sus recursos con la finalidad de generar la costumbre de ahorro,
se busca su consolidacién en una Cooperativa de Ahorro y Crédito que genere
créditos a bajo interés para financiar el desarrollo de las monografias de los
estudiantes de sexto curso.

En el campo pedagogico se ha realizado una actualizacion curricular que ha
sido un pedido del Ministerio de Educacién, esto ha fortalecido el proceso educativo
porque se sigue respondiendo adecuadamente a las exigencias del Estado, y no
solamente a las actuales, sino a las que probablemente en el futuro seran solicitadas.

En definitiva el equipo de trabajo del Sistema Educativo Experimental
Intercultural Cotopaxi se encuentra preparado y capacitado para afrontar los futuros
cambios, no solo politicos, sino educativos, sociales y pedagdgicos. Se mantiene
como un anhelo conformar un Centro de Investigaciones Andinas donde se debata,
discuta, critique y reflexione todas las propuestas pedagdgicas; siempre pensando en

el desarrollo del pueblo indigena de Cotopaxi.

5 p. José Manangén, coordinador del SEEIC, entrevistado por Santiago Manangon, Latacunga, 13 de

noviembre de 2015.
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Conclusiones

El SEEIC surge como un apoyo al proceso de budsqueda de una educacion
propia que mantenia el pueblo indigena de Cotopaxi. Esta bdsqueda estaba articulada
a otras demandas como el acceso a la tierra, la dignificacion como pueblo y un
cambio de la extrema situacién de exclusion y discriminacion en la que se
encontraba. ElI SEEIC acompafia al pueblo indigena en la lucha por esas demandas.
La opcién del SEEIC fue el trabajo educativo en la zona, tomando a la educacion
como una herramienta para transformar la sociedad. Esta opcion de acompafiar a los
pobres se alinea con los postulados de la Teologia de la Liberacién, opcion que la
Mision Salesiana de Zumbahua asumid para su intervencion en la zona.Ademas, este
proceso estuvo inspirado en la Pedagogia de la Liberacion que propone Paulo Freire
para romper una educacién basada en la transmisién de conocimientos por una

educacion critica y liberadora.

El pueblo indigena ha sobrevivido a toda forma de opresion, desde la
conquista espafiola hasta la actualidad. Su presencia habia sido opacada e incluso
invisibilizada por el sector dominante. Esta situacion motivo a luchar por reivindicar
un modelo de vida propio, en el cual la tierra y la educacién son principales pilares.
El SEEIC aporté a estas iniciativas desde el proceso educativo. Este proceso
educativo se concretizd posteriormente en el modelo de la educacién intercultural
bilingle. Este es un modelo quesurge desde el pueblo, y que por lo tanto responde a
una realidad especifica. Pese a que las politicas publicas trataron de aportar a su
crecimiento imponiendo modelos homogéneos, siempre quedaron cortas a las
necesidades de los comuneros; ya que no inspiraban un cambio sino se dedicaban a

reproducir la situacion de opresion.

Este hecho pone en evidencia que la educacion es la herramienta mas
importante tanto para mantener a las personas dominadas como para conseguir su
libertad. Desde que el ser humano organizo la sociedad se crearon espacios para
transmitir la experiencia de los adultos sobre los méas jovenes. Este proceso ha ido
cambiando a lo largo de los afios, hasta que en la actualidad tenemos procesos
educativos regularizados y controlados por una entidad estatal. En el caso
ecuatoriano, la educacion propuesta desde el Estado en la segunda mitad del siglo

XX tenia un caracter homogenizante y excluyente. Esta situacion fue una herencia
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de la conquista europea, quien trajo un proceso de explotacion y deshumanizacion
sobre los pueblos en América, la violencia como medio de comunicacion generd en
el pueblo indigena un profundo sentimiento de menosprecio por si mismo, ya que su
identidad fue violentada por el simple hecho de ser diferente.

A lo largo de la historia se han establecido procesos educativos, pero ninguno
ha generado los resultados en favor del pueblo, al contrario, han servido para que los
grupos de poder ejerzan mayor dominio sobre el indigena. Han desvalorizado el
idioma, las costumbres. Pese al triunfo de la Revolucion Liberal, los indigenas
Unicamente cambiaron de patrones, ya que los nuevos terratenientes seguian
beneficidndose del trabajo ajeno.

La lucha de los dirigentes indigenas logré en 1945 la creacion de las primeras
escuelas en Cayambe. Estas nacieron de la gestion del mismo pueblo, por eso no
recibieron el apoyo de los hacendados ni del Estado. En estas escuelas, las clases se
dictaban en kichwa, los docentes eran los indigenas que habian logrado aprender a
leer y escribir. Esto fue muy criticado, porque se decian que los maestros indigenas
no estaban preparados para ser docentespor no ser titulados.

Parte de la Iglesia, representada por un equipo Pastoral, e inspirada en las
propuestas del Concilio Vaticano Segundo, y de la segunda conferencia del
Episcopado Latinoamericano en Medellin, decidio trabajar con los indigenas de
Zumbahua y Chugchilan, apoyando al proceso de liberacion del pueblo pobre.

La catequesis fue el inicio de este proceso, ya que era necesario “entender las
letras” para comprender que todos somos hijos de Dios, por tanto seres humanos que
merecemos respeto y dignidad. Se busco que el indigena tome conciencia de su
realidad de persona, para que aumente su autoestima, aceptandose tal y como es, y
pueda ejercer la autodeterminacion, es decir decidir sobre su futuro. El didlogo es
muy importante para que el proceso de ensefianza tenga éxito.

Monsefior Leonidas Proafio animd todo este proceso, apoyO con cursos,
capacitaciones, reuniones, espacios para el didlogo, reflexion y renovacion del
compromiso de sus integrantes. Su iniciativa de trabajo convocO a los lideres
indigenas, a diferentes mesas de trabajo, en una de ellas, conocida como el Mandato
de Cachi, el pueblo organizado plantea cinco aspectos que se deben conformar para
seguir en la lucha por la liberacion; tierra propia, organizacion propia, educacién

propia, medios de comunicacidn propios e iglesia propia.
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El proceso de alfabetizacion fue el camino por el cual se tratd de educar al
pueblo indigena, la mayoria de proyectos no consiguieron los resultados esperados,
pero en el gobierno de Roldos-Hurtado, se consiguié un alto nUmero de personas
alfabetizadas, la razon para alcanzar un buen resultado fue que se aplicaron métodos
que la misma comunidad recomendaba, ya que eran familiares para ellos.

El SEEIC nacidy se desarrolléen un contexto de opresion. Su primer nombre
fue Proyecto Educativo Quilotoa, por el afio de 1970. En 1988 obtuvo
reconocimiento legal como Sistema de Escuelas Indigenas de Cotopaxi, con las
siglas SEIC. En 1999 cambié de nombre a Sistema Educativo Experimental
Intercultural Cotopaxi, con las siglas SEEIC.

En su labor, ademéas de la educacion, apoyo las luchas indigenas por
conseguir la tierra que estaban en manos de hacendados. Las escuelas eran el lugar
de reunidon para que la comunidad planifique las estrategias para que le sean
devueltas las tierras. Los docentes ayudaban a guiar las reuniones, se realizaban
analisis de la realidad en la que el pueblo vivia. Ese espacio fue muy valorado por
todos los comuneros, ellos apreciaban al docente porque, al ser parte de la
comunidad, entendia claramente sus problemas.

Que el pueblo indigena fortaleza su identidad cultural, es el objetivo del
Sistema Educativo Experimental Intercultural Cotopaxi,SEEIC, su trabajo fue
encaminado a generar un proceso educativo que naciera del pueblo, que no sea
importado. Que las personas,al reconocerse como seres humanos, valoren sus
conocimientos, y propongan sus propias maneras de llevar a cabo los procesos de
ensefianza-aprendizaje, que hubiera profesores propios, y que a partir de todo eso se
fortalezca la Comunidad, se promueva la cultura, las tradiciones y el idioma.

El Estado no ha sabido responder a las exigencias del pueblo indigena. Su
aporte ha sido muy limitado, jamas ha respondido a los requerimientos del pueblo
indigena de manera concreta y eficiente. Las acciones del Estado han ido en
beneficio de los grupos de poder y no del pueblo pobre. Sus modelos de educacion
han generado alienacion cultural, pues han buscado encasillar a todos bajo un mismo
modelo.

Actualmente, la Ley Orgéanica de Educacion Intercultural promueve la
igualdad del conocimiento en todos los niveles, pero asi mismo menciona que en
cada comunidad se puede adaptar el curriculum. No obstante, al final del afio las

evaluaciones son homogéneas y exigen que todos los estudiantes tengan unos
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mismos conocimientos, y claramente los conocimientos propios de las comunidades
se mantienen al margen de estas propuestas.

El SEEIC ha respondido apropiadamente a las necesidades educativas del
pueblo indigena de Cotopaxi. Su organizacion, su infraestructura escolar y de nivel
medio, su propuesta educativa y curriculum dignifica al pueblo indigena. Se
promueve la ensefianza del idioma kichwa, ha ayudado en la capacitacion de los
docentes bilingues, ha promovido la empatia de los docentes con los nifios y jovenes
estudiantes. Es decir, ha hecho un modelo educativo desde las comunidades y para
las comunidades.

También, el SEEIC mantiene proyectos que ayudan a que sus instituciones
escolares se involucren con la sociedad, con la comunidad. Estos proyectos también
buscan una independencia financiera del Estado. Esta constantemente buscando que
los docentes y el cuerpo administrativo tengan el reconocimiento que se merecen.
Dentro de sus proyectos financieros se ha conformado un Fondo de Ahorro Comdn
Estudiantil, que pretende incentivar la cultura del ahorro en los jovenes. Se anhela la
creacion de un Centro de Investigaciones Andinas, espacio para la reflexion
pedagdgica.

Todas estas acciones dejan la constancia de un proceso de varias décadas que
tiene plena vigencia y que, probablemente, siga ofreciendo una alternativa educativas

pertinente a las comunidades de la zona del Quilotoa.
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No. JY5S thg KAD B9
FL MINISTTRIO DFE EDUCACION Y CULIUGRA
‘ g 0B

CONSIDERLHNDO:

o1 Director Provincial de Edocaci®a Intercultursl Bilingue de Chim-
borazo, solicits lu nuLorimL‘ﬁn del funcionmsiento del Sagundo

"Curso deo Clclc BESsico <@ log colepios “Chmboraam y ‘"Calanc

& partir Jdel aic lsciivo 1%%}091.

el Jefe del Dupsreamerto Técmico de la Direccifn Provincial de

‘Pducacifn Imtercultural Bilingus de Cotopaxi, solicita el [unclona~

mionto del Turcer Curse de Clclo Bleico de los culeyics "Juan Pablo
II", "San JosS de Chinall™, “Quilotos™; el (uinto y Seito Curso

‘del colegio-"Jarsri Unoacha®. |

el Direcror Provincinl de Fducaci®n Interculturai Lilingue de Fsme—
raldas, =olicli. lw autorigxecibn del funclunanmisnto dol Segundo

Curso de Clele dhoico del colegie "Rio Canundi” @ partir del afo
lectivo 19G1-1092,

el Rector del Cologio Intercultural Bilingue "Suscal® con la modali=
dud scmipresencipel dol cantbn y provincia del Cafiar, sollcirs la

autorizacidn del funciommsiento del Segunde Curuo con r(:_,:imen Costa
@ partir dol alo lettivo 1991-1902,

ol Rector del Coleglo Intur«mltural Bilingue "Rumifichui® de la
provincia de Bolivar, solicica ia autorizacifn del funclonamiento
del Sexto Curso a partir del mjio lectivo 1990~1991,

el Rector del Instituto Normal Bilingue No. 37 Canelcas da la provim—=
cia e Pastoza, solicita ls autoriracidn del funciconasdenta dal
Primer Carso Pest~Bachillerato’ pam dicho anablocimtcnto o purtlr
del afio lectivo 1991-1802. . i - -
el Departamento de Plnnaaatunto de la DINEIE ewite un criteric
favorable al respacte.

EM USO DE SUS ATRIBUCIONES,

ACUORRDA ;

Art, 1, AUTORIZAR el funcionomiento del Segundo Curso de Ciclo Bdsico

da los colegioas !

e e T et F P



. )
Art. . EMCARGAR @ las Mrecciones Provinciales de Educacidn Intercultu-—
rul  Bilingue respectiva a travls de sug  organisiesg
competences asesore y controle permanentencate al plan—
tetl.

COMIMIQUESE.- T Quito, a1 3 MAY 199 :

_ Alfredo [Vera
MINISTRO DL EDUCACICH Y CULTURA

L
Z Yol b
Luls dontaluls Ban |
Ji/tb, =
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Acuerdo 072 del 30 de Abril de 1999

0000543 5_
REFPUBLICA DEL ECUATINOR 30 ABR_ 19991

MIPTISTERIC DE EDUCACION Y CULTURA

IDIR BO2CION HMACIORATI. DE EDUCACION IN!‘EI(&TUL’T‘URAL BILINGUE

QAIE,

QLI

QUE

QUE

DU,

nMo. (YT gy

-

COMNSIDERADDC:

Ia presencin educativa vy pastora de los salesianos en ta parrogqnia Zumbahua -

constituye wna opcidn de servicio a la poblacién quichua, desde hace 25 afios ¥ que
ha llegado 1 constituirse en un ejemplo de servicios educativos gue van desde Iz
echucacidon basica hasta ln educacién superior.

Ins escuetas indigenas cormunitarias de la zona de Chugchildn, Zumbahua-Guangaje y
=l Bajio, fie oficializada con el nombre de Sisteina de Escuelas Indigenas de
CCotopaxi (SEIC), mediante la Resolucién No. 183 del 24 de febrero de 1988 emitida
por el Minictecio de Educacién y Cultica bajo la responsabilidad del subsecretaric de
ecincacion  Ing. Julio Ponce " Arteta y el Director Nacional dde Educacién
Compensatofia ¥ no cscelatizada.

~n la cldusula segunda del Convenio especial firtnado, el 17 de octubre de 1988 por el
A Alfrecls Vera, Ministro de Educacién y Culturka y el P. IDE Luis Sdncheéz,
procurador general de la Inspectoria Salesiang en el Ecuador reconoce al SEIC como
“cscuelds onianizndas dentro de un solo programa educativeo y administradas por Ia
Fnciedad Salesiana en el FKcuador"

el Ministerio de Educacién y Cultura a través de la Direccién Nacional de Educacién
Intercultural Bilingle, mediante Acuerdo Ministerial Mo, 4945 del 18 de Septiembre
de 1989, en el Art. 1 y 2, crea con el primer curso de ciclo béasico Yy primero del
diversificado, con el bachillerato humanistico-técnico tespectivamente v bajo la
modalidad e-ducativa, semi-presenéial, el Colegio Indigena Intercultural Bi lingle S/¥
de la comunidad de Chinals, parroquia Chugchildn, Cantén Pujili, provincia de
Clotopaxi.

mediante Acuerdo Ministerial MNo. 535 del 8 de febrero de 1981, en el art. 1 se
desigiza al Colegio con el Nombre de Colegio Intercultural Bilinglie JATARI
VPIANCHA, con sede en la parroquia de Zumbahua, cantén Pujili, provincia de

(lotopaXi, y encarga a la 1vireccibén Provincial de Educacidon Intercultiral Bilinglie d&

Zotopag: la ejecucion del acuerdo.

ol convenio celebrade entre el Ministerio de Educacidén y <Cultura con la Sociedad

falesiaha en el Ecuador, ol 17 de octubre de 1988, en la clausula tercera establece el

compromise del Equipo Pastdral de Zumbahua que ha de aportar con los bienes,
eoptipos y porsonal destinado a la administracion v dicecrién del Sistemna de Escucias

Inddigenas cle Cotopaxi. ¥ por otra parte, (clausula cuart@,élﬁ&j‘;iﬁrﬁ;z@: g Ecducacion

N\
— E ol Copic riginel
tDirecein Marianmal An Coao oo P s Fl ; g — A
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QUE,

QIE,

QVIE,

(‘T_U E,

(JUE,

-
“

aportard con las partidas docentes y bonilicaciones, con el fin de atendet tanto al
personal directivo como a los educadores comunitarios de las citadis® escuelas,
considerando también contribuciones en epiipos y materiales educativos. Aporte que
dara tanto en funcidn de las necesidades de servicio como de tas disponibilidades del
Miuisletio.

en ¢l convenio ce'ebrado entre ¢l Ministerio de Feducacion y Cultura con la Sociedad
salesiana en ¢l E-uador, el 11 de octubre de 1990, en la clausula quinta se estipula
que para efectos -le creacién de nuevos centros de intercambio (nivel medio) y par2
la asignacién ci- partidas y bonificaciones, el Equipo Pastoral de Zumbahua
presentard a la Drreccidn Provincial de Educacién Intercultural Bilinglié de Cotopaxi,
las solicitudes correspondientes. Y cue en Ja clausula séptima. se expresa que “dadas
las caracteristicrs peculiares de este proyecto edncativo; nna vez otorgado el
nombstamients, 1 DIPEIR G y of SELC susaiibitdn nn acnerde especificando las
Funei-nes a dose npefiar.

el Sistema de E¢ uelas Indigenas de Cotopagi en su empeiio por mejotar la calidad
de 1a tespuesta e hucativa a la tealidad sobre todo de pobreza dle la poblacién quichua
s¢ propone apli-ar un curriculum actnalizado tanto pata la educacién basica, como
para la educactin diversificada intercultural bilingiie. Curdaulum que ha sido
evaluado y aprobado por la Divisién de Curticulum de la Direccién Nacional de
Educacién Intereultural Bilingiie mediante informe técnico del 3 de Diciembre de
1998, '

la Direccién Nacional de Educacién Intercultural Bilingile, mediante el Acuerdo
Ministerial Mo, 145 del 24 de noviembre de 1995, en cl art 1 dispone que sel Sefior
Ditector del D><pattamento Financiero de la direccién Provincial de Educacion
Intercultural Bilingfic de Cotopaxi en coordinacién con el equipo administrativo del
SEIC elaboren un rol para el pago oportuno de salarios y bonificaciones a los
ecucadores. Y ¢ue (att. 4) dispone se establezca minimo que precautele un servicio
educativo de calidad y una relacién de coordinacién interinstitucional, DIPEIBC-
SIIC,

¢l 29 de agoste de 1997 se firmé y estd en vigencia el convenio de coordinacién
imtetinstitucionl entre la Direccién Provincial de Educacién Intercultural bilingfie de
Cotopaxi y ¢l Sistema de Escuelas Indigenas de Cotopaxi, cuyos objetivos son:

) Mejorar €l servicio educative en todos los niveles a través de la coordinatién
institucionsl entre DIPEIB-C y SEIC. |

b) Garantizar el desacrollo educativo mediante el tespeto a las acciones que cada
institucion realice.

) Potencializat el desarrollo curricular, la transferencia tecnolégica y la cooperacién
ent las experiencias de produccién y desarrollo comupitario.

la solicitud de! SEIC referida a la transformacién a unidad educativa experimental
cnmple con lo: requerimientos estipulados en el art. 4 del capitulo del Reglamento
Especial patra 'o¢ planteles Expetimentales, el mismo que fue expedido mediante el
Acterdo Minicterial No. 1216 del 29 de Noviembre de 1994,
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QUE, la2IMEIB 1econociend:: la calidad del servicio educativo eficiente y comprometido
det SEIC y confiando e las garantias reales de esta institucion para consolidar las
innovaciones educativas ~stablecidas en su nuevo disefio curricular. '

QUE  Ln DINEIB, se encuentra en proceso cle implementacidn de redes de centros
echicativos comunitarios interculturales bilinglies RECIB, como una estrategia de
mejoramiento de la calidhd de educacion y el fortalecimiento de la identidad cuftural
de los pueblos y naciong!idades indigenas.

En uso de sus atribiciones que le confiete ¢l Acuerdo Ministerial Mo.049 del 16 de mayo

1995,

ACUERDA:

Art. 1 TRANSFORMAR, El Sitlema de Escuelas Indigenas de Cotopaxi, en_Sistema de

b)

A

£)

Educncidn_Experimental Intercultural de Cotopaxi, que a de
funcicnar bajo la estructura de RED de centros educativos
comunitatios  intercultural  bilingiic RECIB  que  verdian
funcicnando como centros educativos del nivel primario y del
nivel medio, para consolidar las siguientes innovaciones

A L b

" .
pedag gicas:

Continuar sirvien:o desde la Educacion Intercultural Bilingile a la poblacién
quichna més pobre, manteniendo en el nivel medio la modalidad educativa
semi presencial.

Desartollar la E<hcacion Basica Intercultural Bilingfie manteniendo etapas
conociclas como e lucacidon primaria més el ciclo bésico. Para la terminacién de
la edncacidn primeria mientras se implante fa educacion bésica se mantendrd la
alternativa de custro o seis aflo, teniendo por base los critetios de: edad,
género, ritmo «e anrendizajes y condicién socio econdémica de las familias.
Desarrollar un preceso de formacion, capacitacion y actualizacién docente con
cardcter sistematicn, procesal y permanente, tanto a nivel de sub-redes como de
red,

Integrar en el proceso educativo las dimensiones: educacidn, produccion y
organizacién cominitaria apoyando en la educacion bésica el desarrollo de las
actividades produ-tivas y en la educacion diversificada las auxiliatutas técnicas
y los proyectos pi1-sductivos..

Dinamizat y desa:rollar gradualinente los idiomas: quichua, espafiol, inglés y
francés como e-trategia de conocimiento y afirmacion del quichua, para
fortalever 1a propi videntidad y desarrollar la interculturalidad.

Potenciar la patticipacidn y el compromiso cottesponsable de las comunidades
a través de los Consejos Comunales de Educacion Intercultural Bilingiie.
Consolidar el fendo rotativo destinado a salarios y bonificaciones para
gatantizar un servcio eclucativo responsable a las comunidades,
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ALt 2 OFICIZ LIZAR

4

el funcicnamiento del “Sistema «le Educacion Expetimental
Interculturel Bilinglle de Cotopaxi” bajo la estructura de RED de
“entros Edicativos Comunitarios Interculturales Bilinglles RECIB
TON SUS CUa'ro sub-redes:

a) la sub-red de Chugchilan,

b)  Zumbrhua-Guangaje,

<) Bajioy

) Panyatrg.

I.as sub rer'es del sistema de educacion expetimental intercultural
hilinglle de Cotopaxi, estaran integrados de acuerdo con la némina
de las comunidades donde se encuentran ubicados los centros
educativos comunitarios inlerculturales bilinglle CECIB que, a
continuacic n se detalla:

AJB-RED de hugchildn, integran les CECIRs nivel primario de las comunidades;

2.

10.
1.
12,
13.
14,

Sarahuasi.
Galdpagos.
Jatald
Cuisana
Moreta
Guayama
Cltanpi
Filapuchin
Guantugloma
Guantug
Chinald Al
Yacuchacus
Amanta
Tahualé.

«JB-RED de Zumbahua—Guangaje, integran los CECIBs nivel primario de las comunidades:

15.
16.
17,
18,
19
20.
21,
2.
23
24,
TR

£,

26.

27.
28,
2

Candela Farso.
Sataugsha
Vagueria
Iracunga
Redrovin
Quiloa

Comuna Gingaje
Casa Quem-da,
Miilo Loma
Milin apahun
Suniquild
Calera pamt+a
Chuquirapamba
Cortralpuncn
Cusuald.
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SUEB-REL de Bajio, integran los CECIBs nivel primario de las comunidades:.

30. Bl Rotan

31. Salamalag Atdpulo
32. Ninin Cochapamba
33. Chatiapamba

34, Pactac

35, Maca Grande.,

SUB-REL de Panyatug, integran los CECIBs nivel primatio de las comunidades:

3a. LaPiancha

37. El Erlén

38. Quishpe

39. Panyatug Bajo.
40, Palma Urcu
41, Punta Urcn
12. Catazan Chico
43, Chwmo Lozdn
44. Colinas de Dios
15. Sile ¢3uarumal
46. La"opa

47. Bl ticadot,

AL 3 TNTEGRAR,  a los centros educativos comunitatios interculturales bilingties del nivel
medio del sistema de educacién experimental intercultural bilinglie de
Cotopaxi a los subredes:

SUB-RED de Chugchildn, integran los CECIBs nivel medio de las comunidades:

1. Sarahuasi
2. Guayama

SUB-RED de Zumbahua-gnangaje, integran los CECIBs nivel medio de las comunidades::

3. Zumbahua
4. Gnangaje
3. Tigua

SUB-REL de Bajio, integran los CECIBs nivel medio de las comunidades:

6. Pujili

7. Cochapamba

Macn Grande

9. Chillnt Grande

o
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At 0

At fn

¢ ntropologia cultural
I sicologia.

“ neiolngia

Veonomia Politica

i stacdistica.

B2 wimica - biologio

Mernologiae andinas.
*listoria de las Ciencias.
Quimica y laboratorio,
“inlogia y Iaboratorio

" isica y matematicas.

b3 -Sestion para el derarrollo focal!

TOUESHSs s0cin organizativos
‘sicologia cocial
wdministracion Comunal,
nfoques del dessrollo”
Jestion financiera.

2)  Auxile turas téenicas (optativas):

c.t.  ‘nefustria del vestido

C?  Agtopecuatia

c.2  Meohnica - - cerraitia )
c.4  instalaciones tesidenciales.

OLICITAR, a la Dy sccidn Macional de Planificacion Financicra prevea el aporte
financic to para la produccidn de recursos didacticos, 12 formacién y
actuali- widn del tecuiso humano y ¢l funcional para los educadores
comun:‘arios bilingfies.

DISPOLIFR, el diseft « y ta aplicacion de un sistema de monitoten y evaluacion de la
raliclact el proceso erlucativo.

AL LT IISPOMER. alare! de centros educativos comunitarios interculturales bilingtes del

AL

sistern de educacion experimental intercuitural bilinglle de Cotopaxi,
e¢ inc nya como parre de e RED, a los centros educativos
comup tatios interculturales bilinglies  ditigidos por la Direccion
Prown ial de educacion Intetcultueal Bilinglle de Cotopaxi que se
encuerran ybicadas en Iag zonas de su influencia.

IPISPCNTER, que er 2l plazo de sesenta dias, ef Ristema de Educacidn Expetimental
Interer “ural de Cotopar, presente su teglamento interno.
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Art 13 DELUGAR, a 1A Diteccion Provincial de Ediicicién Intercultural Bilingtle dé,,
Cotopazi, la sesponsabilidad de animar, asesorar y apoyar el desarrollo
-+ del proyecto educativo de esa entidad, observando los principios de:’
autonomis, reciprocidad y calidad.

Enlaciudad - Quito,alos 9 [) ABR 199g

. Mgrhno Morécho M
DIRECTOR NACIONAL DE EDUCACION
INTERCULTURAL BILINGUE (E)
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Acuerdo 184-11 del 9 de Mayo de 2011

Noo 184-11
LA MINISTRA DE EDUCACION
CONSIDERANDO:

mediante Acuerdo N° 072 de 30 de abril de 1999, se transtorma el Sistema
de Escuelas Indigenas de Cotopaxi en Sistema de Educacion Experimental
Intercultural de Cotopaxi;

mediante oficio s/n de 21 de julio del 2010, el Sefior P. José Manangon,
Rector del Colegio Experimental Intercultural Bilingiie Semipresencial
Jatari Unancha de la parroquia Zumbahua, cantén Pujili, provincia de
Cotopaxi, solicita introducir algunas reformas en el Acuerdo N° 072 de 30
de abril de 1999, para actualizar y precisar el contenido del mismo de
conformidad con los actuales requerimientos institucionales;

es obligacion de esta Secretaria de Estado, atender las necesidades y
requerimientos de las instituciones publicas y privadas de los diferentes
niveles y modalidades para garantizar el desarrollo eficiente de los procesos
de ensenanza — aprendizaje;

las reformas planteadas al Acuerdo N° 072 de 30 de abril de 1999 por el
sefior Rector del Colegio Experimental Intercultural Bilingiie Jatari
Unancha, son pertinentes; vy,

el Informe Técnico de la Coordinacion General de Planificacién, constante
en el Memorando No. 0161-CGPLAN-A de 14 de marzo de 2011 es

favorable:

EN USO DE SUS ATRIBUCIONES, que le confieren los articulos 154 numeral 1

de Ja Constitucion de la Republica del Ecuader, 22, literales t..u., y v, dela
Ley Organica de Educacion Intercultural, y 17 del Estatuto del Régimen
Juridico y Administrativo de la Funcion Ejecutiva,

ACUERDA:
Art. 1. Sustituir ¢l parrafo inicial del texto del Art. | por el siguiente:
Art.1. “TRANSFORMAR el Sistema de Escuelas [ndigenas de Cotopaxi en
Sistema de Educacion Experimental Intercultural de Cotopaxi, el mismo
ﬁ“' Educamos para tener Patria |
‘ 2
ﬁ/ :3

S

Amazonas N 34-451 y Atahualpa, Teléfono 2270179/ 180Quito-Ecuador
www.educacion.gov.ec
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cdduicacion

Art. 2

13{*"‘"5?___;

DESPACHO MINISTERIAL

que continuara funcionando bajo la estructura de redes de centros
cducativos comunitarios interculturales bilingties — RECIB, las que estaran
integradas al  Colegio Experimental  Intercultural Bilinglie “Jatari
Unancha”, de la parroquia de Zumbahua, canton Puyjili. para consolidar las
siguientes acciones administrativas e innovaciones pedagdgicas:

Reemplazar el texto del Art. 2 por el siguiente:

Art.2. “OFICIALIZAR ¢l funcionamiento del Sistema de Educacion
Experimental Intercultural Bilinglie de Cotopaxi bajo la estructura de redes
de centros educativos comunitarios interculturales Bilingiies RECIB, las
mismas que se denominaran:

a) Red de Chugchilan b) Red de Panyatug

¢) Red de Zumac d) Red de Bajio

Las cuatro redes del Sistema Intercultural Bilingiie de Cotopaxi estan
integradas por las escuelas de las comunidades, de acuerdo con el siguiente

detalle:

a) Red Chugchilan, integrada por las escuelas de las siguientes comunidades:

Escuela Comunidad
I Belén 15 de julio Guayama
2 . Julio Cabascango Jatalo
3 lLorenzo Licta Pilapuchin
4 Luisa Parodi Cuisana
3 9 de junio Chaupi
0 Padre Alberto Semanate Moreta -
7 Felipe Guaman Poma Amanta
8 [Lorenzo Quishpe Samilpamba
9 San José Guantug
10 Tupak Katari Guantugioma
11 Tupak Yupanqui Chinalo Alto
12 © Ciudad de San Salvador Guayama Grande
13 | Antonio Millingalli ' Sarahuasi
14 Alegria Ayala Vaca Galapagos
| 15 Coupolican Yacuchaqui
| 16 | Tahualo Tahualé

e

-

3
¥

Edueamos para tener Patria

Amazonas N 34-451 y Atahualpa, Teléfono 2270179/ 180Quito-Ecuador
www.educacion.gov.ec
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184 -1

DESPACHO MINISTERIAL

b) Red de Zumac, integrada por las escuelas de las siguientes comunidades:

! Escuela Comunidad
Magdalena Alajo Candela Fasso
2 Mons. Leonidas Proafio Guangaje
3 Agustin Vega de Lorenzo Nito Loma
id Eugenio de Santa Cruz y Espejo i Casa Quemada
s Calerapamba Calerapamba
6 Antonio Cuyo Ramon Quiloa
7 * General Pintag Saraugsha
8 Dolores Cacuango Vaqueria
9 | Miguel Chiguano Cusuato
10 Fernando Daquilema [racunga
[ Juan Manuel Avala Caorralpungo
12 Miguel Valverde Redrovan
'3 Milin de Apagua © Milin
Cl4d Chone Pigua Quindigua
15 Lautaro Suniquila
16 Curingue Curingue |

¢) Red Panyatug, integrada por las escuelas de las siguientes comunidades:

‘ Escuela Comunidad
] I Alejandro Humboldt Quishpe
| 2 - Antonio de Alcedo iLa Plancha
3 Batalla de Tapi Catazan Grande
4 Cinco de Junio Panyatug Bajo
5 Corazon de Pangua Palma Urcu
| 6 El Céndor Catazan Chico
7 Unidn y Progreso Punta Urco
8 Colinas de Dios | Colinas de Dios
9 " Tres Esteros Tres Esteros
10 El Edén El Edén
[l Paulo Freire Et Mirador .~~~ _
12 La Copa La Copa B
13 Sife Guarumal Sile Guarumal
4 El Paraiso El Paraiso
15 La Florida { La Florida
16 Runapak Shunku Churo Lozan
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d) Red Bajio. integrada por las escueias de las siguientes comunidades:

184~11
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T Escuela

Comunidad

. Pactac

Pactac

I Lazaro Condo

El Batan

Joseé Mucla

Salamalag Atapulo

Toribio Choloquinga

Tugma Wairapungo

Cacique Tucumango

Maca Grande

Tupac Amaru

' Ninin Cochapamba

Agustin Anguisaca

El Calvario

Lao! il atumbas] ol wal = 1]

i Manuel Ignacio Cundulle

Chaluapamba

el Colegio

Jatari Unancha formen parte del

Experimental

Art. 3. Disponer que las redes de centros educativos comunitarios interculturales
bilingties de Chugchilan, Zumac, Panyatug, Bajio y
Experimental Intercultural Bilinglie
Sistema Educativo Experimental Intercultural Cotopaxi.

Art. 4. Reconocer como Centros Estudio del Colegio
Intercultural Bilingiic Jatari Unancha a los siguientes:

L Centro Parroquia ]
1 Zumbahua Zumbahua
2 Pujili Matriz
| 3 Guayama | Chugchildn
l 4 | Cochapamba Cochapamba
5 | Tigua-Yahuartoa Guangaje
6 | Suniquila Angamarca
7 Yanahurco Canchahua '
Pasa Pasa B
9 Casa Quemada Guangaje
10 | Guangaje Guangaje
11 Maca Grande Poald
. 12 ! Nuevos Horizontes Quito ]
13 | Centro de rehabilitacion San Agustin
14 | San Agustin del Callo Mulalé
15 | Pastocalle Pastocalle :‘

W)/
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16 [ La Plancha | El Corazdn

17 | Palo Blanco Ramon Campana

18 | Guasaganda Guasaganda

19 | Sarahuasi Sigchos

20 | Angamarca Angamarca

21 | Moreta ! Chugchilan

Art. 5. Afadir en ¢l Art. 7 después de la palabra Cerrajeria, “Carpinteria ¢

Art. 6.

COMUNIQUESE Y PUBLIQUESE. - Dado en Quito, Distrito Metropolitano, a

Instalactones Eléctricas Residenciales, que rigen también para el
bachillerato e¢n Ciencias Sociales™, ¥  Suprimir: *“e instalaciones
domiciliarias.”

Reemplazar al final del literal ¢} del Art. 8. La expresion: “Instalaciones
residenciales™ por “Instalaciones eléctricas residenciales”.

El presente acuerdo entrard en vigencia a partir de su publicacion en el
Registro Oficial.

a3

Gloria Vidal Illingworth "
MINISTRA DE EDUCACION

Solicitado por: Ledo. Victor Hlugo Vinueza, Asesor del Despacho
Revisado por: Dr. Sergio Mayorga Puma //
i\_uv?u(or[zado por: Dr. Carlas Ctsneros

17042011
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