UNIVERSIDAD POLITECNICA SALESIANA
SEDE QUITO

UNIDAD DE POSGRADO

MAESTRIA EN ANTROPOLOGIA Y CULTURA

Tesis previa para la obtencién del titulo de:
MAGISTER EN ANTROPOLOGIA Y CULTURA

TEMA:
LA RELACION DE LA COMUNIDAD TOCAGON (CANTON OTAVAL
CON EL AGUA

AUTOR;:
CALLE ORDONEZ TANIA LORENA

DIRECTOR:
EGUIGUREN AMPARO

Quito, marzo 2014.

O)



DECLARATORIA DE RESPONSABILIDAD Y AUTORIZACION DE USO DE
TRABAJO DE GRADO

Yo, Tania Lorena Calle Ordofiez, autorizo a la Universidad Politécnica Salesiana la

publicacion total o parcial de este trabajo de grado y su reproduccion sin fines de lucro.

Ademas declaro que los conceptos y analisis desarrollados y las conclusiones del presente

trabajo son de exclusiva responsabilidad del autor.

Tania Lorena Calle Ordofiez.

CC. 0103570644



Agradecimientos

Agradezco a todas las personas que han contribdidante el proceso de
elaboracion de esta tesis, en especial, a los mimmile la comuna de Tocagdn por
compartir sus experiencias de vida; a las professédmmparo Eguiguren y Alexandra
Martinez por ser guias en el analisis y en la ptas&n del trabajo; y a todos mis amigos,
amigas y familiares por ser luces en este camino.



indice

Pag.
Resumen 1
Introduccion 3
Capitulo |
Marco tedrico 8
1.1  La préctica 9

1.2  La antropologia ecolégica como aporte para cenger las relaciones seres 14
humanos — naturaleza

1.3  El pensamiento andino 18
1.3.1 Principios del pensamiento andino 19

1.4  La coexistencia de lo andino con lo occidental 22
Capitulo Il

Tocagon: una comunidad rodeada de agua 26

2.1 Caracteristicas geograficas y ecoldgicas dml da estudio 26
2.1.1  Ubicacion del lugar segun la divisién poditadministrativa 27
2.1.2 Caracteristicas geograficas, morfologicamiantales del lugar 27
2.1.3 Los recursos naturales y el territorio: elaagel paramo y los bosques 28
2.2 La poblacion: caracteristicas generales 32

2.3 Servicios basicos, infraestructura y equipatoieel territorio 34
2.4 Gobierno local: el cabildo 36

2.5 La economia local 37

2.6 Organizaciones sociales y redes locales 38
Capitulo 11l

El pdramo y el agua en Tocagon 42

3.1  El discurso ambiental y las practicas en esistema paramo 42
3.1.1 Eldiscurso ambiental en Tocagon 43

3.2 Larelacion de losomuneros con el paramo y el agua 53
3.2.1 Normas comunitarias para la conservacion del paramo 54
3.2.2 El paramo, un territorio que se transforma 59
3.3  El pensamiento andino en la relacién entre camus, cerros y agua 63
3.3.1 Cerros: seres vivos 65
3.3.2 Cerros: espacios sagrados 68
3.3.3 Elritual del “wakchakaray” 69
Capitulo IV

Practicas y pensamientos sobre el agua en losazltiie subsistencia 73
4.1  Los cultivos de subsistencia: papas y maiz 73
4.2  Elagua en los cultivos de subsistencia 74
4.3  Los papas 78
4.3.1 El makipurashun — makimafnashun (el cambia manosegue) 80
4.3.2 La siembra 83

4.3.3 La dependencia de la semilla 84



4.3.4
4.3.5
4.3.6
4.3.7
4.3.8
4.4

4.4.1
4.4.2
4.4.3
4.5

El cuidado del cultivo

La cosecha

Las uyanzas

Otra forma de intercambio

El makipurashun ¢ una practica que perdurara en el tiempo?
El maiz

Alimento por muchos afios

Un cultivo asociado (chapo, chagaopushka)

Cambios actuales en la época de la siembra

El pensamiento andino en los cultivos de pgpaaiz

Capitulo V
Practicas y pensamientos sobre el agua en el@dé\rutillas en Tocagon

5.1
5.2
5.3
53.1
5.3.2
5.3.3
5.3.4
5.3.5

Las frutillas: cultivo destinado a la venta

El agua y los cultivos comerciales: el cultieofrutillas
Proceso del cultivo de frutillas

¢ Quiénes cultivan frutillas?

Las plantas para la produccién

La comercializacion de las frutillas

Un cultivo reciente, cultivo de jovenes

La migracion y las frutillas

Conclusiones

Bibliografia

Anexo 1. Mapa de la comunidad de Tocagoén
Anexo 2. Lista de entrevistas

Anexo 3. Trabajos grupales y taller con gruposlésa
Anexo 4. Registro fotografico

85
86
87
88
88
89
91
94
97
98

101

101

102
106
106
108
109
111
114

116
121
125
126
127
128



Resumen

Este estudio se propuso investigar la relaciontigme con el agua -a través del paramo y
de los cultivos- la comuna de Tocagon, (San Raf@ghvalo), asi como la posible
supervivencia del pensamiento andino en ese vinculo

El enfoque antropolégico de investigacion considirdperspectiva de los actores y
determiné el trabajo en campo mediante entrevidéasportunidad, grupos focales con
miembros de la comuna y participacion en actividaaenunales en el pdramo. A partir de
la investigacion se pudo conocer y analizar lactétacomunidad—agua en Tocagon.

La informacién de campo y el analisis realizada ¥ de la teoria de la practica, permitié
conocer que los comuneros de Tocagon realizanigaagtara la conservacion del paramo
porgue lo consideran fuente de agua para la comlngar ritual donde antiguamente se
realizaban ritos para atraer la lluvia en épocsetpiia (wakchakaray).

Las percepciones y préacticas sobre la relaciore esitparamo y el agua han impulsado la
generacion de normas para la conservacion y elenamiento de las tomas de agua,
hecho vinculado también a formas occidentales deejonale los recursos naturales. A la
vez, las decisiones en la comuna siguen sienddiniegias por la colectividad y las
practicas que se realizan en el paramo tienen teardomunitario, lo cual revela una
permanencia de practicas y pensamientos andinos.

La coexistencia de las formas de pensar andinaigemtal se constata en las formas de
cultivar. En cultivos destinados al autoconsumapagay maiz- algunas practicas como el
makimafashunpermanecen en el tiempo vinculadas con el pensémandino, lo que
permite mantener redes de reciprocidad y el capiteial comunitario. En cambio, en los
cultivos destinados a la comercializacion —comofilasllas- aparecen formas de pensar
occidentales: predomina la légica empresarial y s® manifiestan las practicas
colaborativas.

En ambos casos el agua es un elemento indispeng&ablépocas de sequia se pueden
identificar practicas diferenciadas: en los prodsctlestinados al autoconsumo, existe
todavia la posibilidad de realizar el ritual dedkchakaray mientras que en el cultivo de
frutillas se opta por pagar el acceso al agua edbya que la comuna no cuenta con un
sistema de riego.

En Tocagdn se evidencia una forma de pensar awmgieecoexiste con la légica
occidental. La primera se manifiesta en las difie®melaciones y practicas en torno a lo
colectivo, al trabajo apoyado en las redes socialesniliares; la segunda aparece en las
diferentes préacticas relacionadas con una visioprogreso o de “avanzar”, fortalecida en
los jovenes de la comuna.

Palabras clavespracticas, comunidad, agua.



Abatract

This study aimed to investigate the relationshipween the water and the Tocagdn
community (located in San Rafael, Otavalo) -throtigl paramo and the crops— and the
possible survival of Andean thought in that link.

The anthropological research approach consideredp#rspective of the actors. The
fieldwork was done using opportunity interviewscds groups with members of the
community and participation in community activitieshe paramo.

Field data and analysis in the light of the theofypractice allowed knowing that the
people from the Tocagbn community perform conséwapractices of the paramo,
because they consider it as the water source éocammunity and a place where ancient
ritual rites were performed to bring rain in tirefdrought (vakchakaray.

Perceptions and practices on the relationship ketwke paramo and water have driven
the development of regulations for the preservatind maintenance of water sources, a
fact also linked to Western ways of managing natwesources. At the same time,
decisions in Tocagén are still legitimized by thieole of the community and the practices
carried out in the paramo have a communal charastéch reveals that Andean practices
and thoughts are still valid.

The coexistence of Andean and Western ways of ithgnkan be noted on cropping
practices. In crops for subsistence —such as naidepotatoes— some Andean practices
such asmakimanashunr-reciprocal help-remain in time, thus maintaining networks of
reciprocity and community social capital. In costran crops intended for marketing —
such as strawberries— Western ways of thinking kkisiness logic and individualistic
practices, are common.

In both cases, water is an essential element.nhestiof drought it can be identified
different practices depending on the crop: in potsi@ior own consumption there is still the
possibility of doing the ritualvakchakaray while in products for marketing people prefer
to pay for piped water, because the community doésiave an irrigation system.

In conclusion, in Tocagdn coexists Andean and Westays of thinking. The first can be
seen in different relationships and practices adotthe collective’ and ‘the work’
supported by social and family networks. The secapgears in the various practices
related to a vision of progress or "moving forwardlpported by young people in the
community.

Key words: practices, community, water.



Introducciéon

En el actual contexto politico ecuatoriano, el paiseconoce como plurinacional e
intercultural, por lo cual, visibilizar la forma gensar de los pueblos indigenas -en este
caso, especificamente respecto del agua- pued#aresa aporte importante para el

didlogo necesario desde la diversidad.

El tema del agua tiene, sin duda, caracter contecga que actualmente esta en
discusién en el pais, la Ley de Recursos Hidri&eshan presentado cuarto borradores
pero todavia, no se ha logrado la aprobacion popdsicion de varios actores sociales del
paid. Los principales argumentos de la oposicién aeja pueden estar vinculados con
formas diferentes de concebir y de relacionarseetagua. El movimiento indigena es

uno de los principales opositores.

Para la mayoria de los pueblos, el agua es vida, Para muchas poblaciones
indigenas, ademas, reviste una significacion paHuhgada a sus creencias y experiencias
de vida (Calderon, 1997, p.227).

Con el correr del tiempo, los pueblos indigenasElador han ido generando
diferentes formas de relacionarse con el agua, aesjuesta a las caracteristicas de los

diferentes contextos sociales: locales, regionakspnales e incluso mundiales.

En el Ecuador actual, las nuevas relaciones eptsopas, comunidad y agua estan
institucionalizadas y estatizadas en organizacicne® las Juntas de Agua “organizacion
introducida en las comunidades luego de la expadidie la Ley del Agua de 1972”
(Gaybor, 2010, p.71).

Estas organizaciones, a través de la administragdédnagua para riego y para
consumo, han ido ganado roles protagénicos, erefeneciente y han constituido espacios
de conflictos y mecanismos para introducir unadagacional de administracion del agua
en muchas comunidades, a través de formas im@ssijiwerticales que no reconocen la

|6gica de las organizaciones comunales (Boelef$.8).

! Dentro de las organizaciones que se oponen a iadse Recursos hidricos estan: La CONAIE
(Confederacién de Pueblos y Nacionalidades IndigydehEcuador), la ECUARUNARI, la FICI (Federacion
de Pueblos Kichwas de Imbabura), el Foro de losiRes Hidricos.



Gran parte de la relacion de las comunidades cagwh ha sido principalmente
estudiada a partir del andlisis de las Juntas dea A§in embargo, es necesario entender
también los significados y vinculos que se danreest agua, los diferentes tipos de
cultivos y el paramo. Los estudios sobre riego tezda la distribucién y acceso al agua,

pero no analizan la distinta valoracion que tidragaa segun las practicas culturales.

En la comuna indigena de Tocagén (Pueblo Otavalopguia de San Rafael del
Canton Otavalo) donde la principal actividad eadacultura, el agua es considerada un
elemento primordial. Existe una Junta de Agua pa@nsumo humano, que trabaja por
su conservacion y distribuciéon, para todas laslfasie la comuna. Esta organizacién, en
coordinacion con el Cabildo, convoca la participacpara las mingas, el mantenimiento
de los canales de agua, la siembra de arbolescpasgrvar las vertientes del Paramo de

Mojanda, que provee de agua a la comuna.

Las relaciones que tienen quienes cultivan congghadependen mucho de los
tipos y propositos de los cultivos. En la comunahae identificado cultivos para el
autoconsumo Yy cultivos con fines comerciales. Adessian la siembra de totora para la
elaboracion de artesanias y la siembra de arbalesla conservacion de las vertientes de
agua. En el caso de los cultivos comerciales, sdgnuobservar relaciones mas vinculadas
con una racionalidad occidental, presente en lauoamque no esta aislada de la influencia
del sistema capitalista. Sin embargo, esto no g&dhi presencia de otras formas de pensar

y de relacionarse con el agua, que no necesariarast#n visibilizadas.

Entender la forma de pensar de los hombres y lgeresude la comunidad de
Tocagodn respecto del agua, permite interpretaregtansion, las relaciones que existen
entre el agua y una comuna indigena. Y en esasaedss, pueden encontrarse, algunas de
las razones por las cuales, el movimiento indigenapone a la propuesta de Ley de los

Recursos Hidricos.

Segun varios lideres de Tocagon, en la comunaedgistecesidad de visibilizar los
principios andinos que todavia pueden estar lseatelas relaciones que las personas
establecen con la naturaleza -en este caso cgua&l,a/a que eso significaria contribuir a
la revitalizacion de los pueblos indigenas. Dicetda Otavalo, comunero: “el agua es

como la sangre de la pachamama... porque la Lagudoginda es como sangre de la



vida humana. La parte baja se mantiene por la &aglenMojanda. La parte del Lago se
mantiene por Mojanda. Se ve como las venas deudosmhos que estdn bajando como

veinte vertientes, en Huaycopungo, en Cuatro eaquen Cachibero....”

En el comentario de Otavalo se puede reconocenpartancia del agua para la
comunidad, la compara con la “sangre de los hunianestiende la Laguna de Mojanda

como una entidad que alimenta, que mantiene al BagoPablo.

Conocer las formas de pensar andinas puede canstit@porte para los estudios
antropoldgicos que se realicen en los Andes edaatis. Todavia en nuestro pais es
necesario investigar mas sobre las distintas forehaspensar de nuestros pueblos
originarios. Politicamente, estudios de este tpgeden ser relevantes para registrar y
comunicar formas de pensar, que pueden ir desapadeca medida que las comunidades

rurales se insertan en la légica del sistema dipéta

Esta investigacion tuvo como preguntas orientaddaassiguientes: ¢como se
relacionan los habitantes de la comuna de Tocagdrecagua a través de los cultivos y
del pAdramo? Y en estas practicas, ¢ qué logicasmagode pensar aparecen, occidentales o
andinas? ¢ Existen diferencias de relaciones yfgigdos con el agua segun el tipo de

cultivo?

Con respecto a los objetivos del estudio, se phaoteasi:

Objetivo general
- Conocer las manifestaciones del pensamiento yréagipas andinas en las
relaciones que hombres y mujeres de la comuniddidagon tienen con el

agua, a través de sus cultivos.

Objetivos especificos:

- Analizar cémo los habitantes de Tocagoén relaci@igg@ramo con el agua.

- Analizar las formas de pensar presentes en lasioaks entre la gente de
Tocagon y el agua, a través de los cultivos pasatelconsumo y los que se

hacen con fines comerciales.



La metodologia usada tuvo en cuenta un enfoquemnifigico, considerando “la
perspectiva del actor” (Guber, 2005, p.73), quédepprincipalmente del didlogo entre el
sujeto que investiga y los sujetos estudiados, woifuerte componente de reflexividad,
esto es, generando procesos de resignificaciore déogr actores que participan en la

investigacion.

La unidad de analisis para la investigacion fuedmuna de Tocagén: hombres y
mujeres que se dedican a los cultivos de maiz,spafratilla y que generan pensamientos
y practicas en torno al agua. En tanto la unidagstadio fueron las formas de pensar
presentes en la relaciébn agua - comunidad de Tacagdravés de sus cultivos y del

paramo.

Las técnicas utilizadas principalmente fueron: gsupfocales, observacion

participante y muestras de oportunidad.

El trabajo en grupos focales con los lideres ddlil@ay de la Junta de Agua, se
realiz6 para comprender la situacion socio politiea la comuna, con énfasis en la
organizacion en torno al agua. En estos gruposecg®ieron los datos generales sobre la
comuna, relacionados con la ubicacién, nimero dédrdes y organizacion de la Junta de

Agua. Ademas de los significados principales qiesegrupos adjudican al agua.

También se realizaron varias actividades con javedel Colegio Pedro
Maldonado, ubicado en la comuna. En los encuesgasabajo el tema de la identidad:
cémo se identifican los jévenes del colegio y gleénentos del ambiente y de su territorio
consideran importantes para su vida. En sus méaifeses orales y en la realizacion de
diferentes actividades, se encontraron formas genaracién similares a las que se dan en

la comuna.

La observacién participante se usé durante lagigaiion en varias reuniones y
mingas convocadas por la Junta de Agua y el Cabf8daealizé un registro en un diario

de campo y, dependiendo de la actividad, se hitiergistros audiovisuales.

También se realizaron “muestras de oportunidad” apmsistieron en entrevistas a

diferentes personas: lideres, hombres y mujeregjtoady jovenes de la comuna



interesados en el tema del agua y en la invesfigaEistas personas participaron en todo el
proceso de recoleccion y analisis de la informadifonigmann, 1982, en: Guber, 2005, p.
122).

En cuanto a las fuentes secundarias, se realiegtigacion bibliografica acerca de
la teoria de la préactica, el pensamiento andireogntropologia ecolégica, que dieron luces
para elaborar el marco tedrico de esta investigaciddemas, se consultaron
investigaciones que vinculan el pensamiento andipa el agua. Y se revisaron
documentos que los lideres de la comunidad comaparpara que sirvieran de aporte a la

investigacion.

La presente Tesis tiene cinco capitulos y una eag conclusiones.

El capitulo | contiene una revision conceptual sada para el andlisis: la teoria de
la préctica, la antropologia ecolégica y el pensaioi andino. El capitulo Il trata el
contexto actual de la comunidad y considera daw®emles de la ubicacién y de la
poblacion. El capitulo Il presenta las practicategisiones que se toman en el ecosistema
paramo y su relacion con el agua. El capitulo I@ome las practicas que giran en torno a
los cultivos para la subsistencia: papas y maieméd, explica codmo en las practicas se
visibilizan logicas diferentes, unas vinculadasna torma de pensar andina y otras que
corresponden al pensamiento occidental. ElI capMuéxpone las practicas que giran en
torno al cultivo de frutillas, destinado a la conializacion. Para finalizar, las
conclusiones exponen un ejercicio de reflexion areate la presencia de urabitus
comunitario que fortalece el capital social de Tgeray mantiene formas de pensamiento

andino que coexisten con légicas occidentales.



Capitulo |

Marco teodrico

Este capitulo tiene como propoésito presentar elqerd tedrico de la investigacion,
fundamentado en la teoria de la practica y endpy@sta de la antropologia ecoldgica que
sefiala la influencia reciproca entre cultura y amigl. Ademas, pretende visualizar las
propuestas del pensamiento andino que coexisterlgmnsamiento occidental dentro de

las comunidades indigenas.

Segun Sherry Ortner, la teoria de la practica tieomo objeto de analisis las
relaciones que se dan entre la accion humanaigtehr®a -donde estas relaciones pueden
encaminarse en distinta direccion-, asi como ehotgpdel sistema sobre las practicas, o
bien, el impacto de las préacticas sobre el sistGrambién sefiala que las practicas estan
gobernadas por esquemas organizacionales y evalsigtiie, al ser incorporados dentro de
formas institucionales, simbdlicas y materialesistituyen el sistema. Ademas aclara que
el sistema no estd fragmentado en partes cbase y superestructurab sociedad y

cultura, sino que mas bien es una totalidad relatente intrincada (Ortner, 1984).

La propuesta de Bourdieu sobre la teoria de laipgag el andlisis de los habitus
ofrece un marco apropiado para esta investigagianque su propuesta es volver a la
practica, lugar de la dialéctica, del opus operayuthel modus operandi, de los productos
objetivados y de los productos incorporados dedatjga historica, de las estructuras y los
habitus. (Bourdieu, 1993).

Para el abordaje de los aspectos ambientales, rs@dea lo que han tratado
algunas corrientes de la antropologia ecolégicafuaciones ambientales que brindan los
diferentes ecosistemas donde se desarrollan diésrenlturas -por ejemplo el paramo y su
relacion con el agua-. Para ello se tiene en cuentme plantea Milton (2007) esto es,
comprender si en la forma de pensar y de viviradecomunidades se presentan -0 no-
relaciones més sostenibles con el ambiente. Es, dethavés de las practicas -el habitus-,
se pueden comprender tanto las relaciones e ingdettos diferentes ecosistemas como

Sus consecuencias para las culturas.



Por dltimo, se discute si en ldmbitus comunitarios o individuales prevalecen
ciertas formas de pensar, diferentes de la oca@tlequie coexisten con el pensamiento
occidental. Para esto se retoma autores como GApaiza, Estermann y Rengifo de la
Cruz, entre otros, quienes en sus diversos estusbbse comunidades andinas han

identificado principios que han sido sistematizatctw®o parte del pensamiento andino.

1.1 La préactica

Para abordar la relacién o el vinculo que los habés de Tocagédn tienen con el
agua, a través de sus cultivos y de su relacioret@daramo, primero hay que reconocer
que los cultivos son préacticas que realizan losbiresy las mujeres de la comuna y que a

través de ellas se pueden comprender las formpsrd@r de los comuneros.

La practica se puede entender desde la teoriaptédtica propuesta por Bourdieu,
que plantea que los objetos de conocimiento sosteodos y no pasivamente registrados
y que el principio de esta construccion es el siatale disposiciones estructuradas y
estructurantes constituido en la practica y ordmthacia funciones practicas (Bourdieu,
1993, p.91). Es decir, para este autor es neoegalkier a la practica para comprender las
realidades de las diferentes sociedades, en fud&das sentidos practicos que dependen
de los productos objetivados y de los productosrparados de la practica historica, de las

estructuras y de los habitus.

Para Bourdieu el “habitus”, consiste en un sistel@aesquemas adquiridos que
funcionan, en “estado préactico”, como categoriapeeepcion y de apreciacion, o sea,
forma parte tanto de la clasificacion como de lganizacién de las acciones (Bourdieu,
1996, p.26).

...los agentes sociales estan dotados de habitusrporados a los cuerpos,
adquiridos por medio de las experiencias vivid&stos sistemas de principios de
percepcién, apreciacion y accién, permiten real&dos de conocimiento practico,
fundados en la identificacién y captaciéon de Iagmados potenciales y regulares a
los que estan dispuestos a reaccionar y genenacakiulo de fines ni medios, unas
estrategias ajustadas a la situacién y modificat@santemente, pero condicionadas
por las imposiciones estructurales de las que ssaoltado y que los definen
(Bourdieu, como se citd en Ferrante 2008, p.15).



En efecto, las personas que cultivan asumen dipdade comportamiento o elijen
sembrar cierto tipo de cultivos y cuidarlos de dateada manera, debido al habitus que
est4 incorporado en sus cuerpos y que estructureafode pensamiento e interviene en las
decisiones y practicas de siembra; asi, existertipad diferenciadas de acuerdo con el fin

del cultivo, ya sea para la subsistencia o la comléacion.

Es decir, las practicas se construyen a travébatelus, que a su vez se constituye
a partir de estructuras cognitivas y motivaciondles un mundo de fines ya realizados”,
gue responden al orden de principios de percepygidapreciacion de cémo fueron
aprehendidos (Bourdieu, 1993, p.94).

El habitus produce préacticas individuales y colexgj produce historia. Historia
que asegura la presencia activa de acciones pagapees incorporadas en cada persona,
en sus principios de percepcion, pensamiento Yacbiace que se mantengan las normas

y por ende permanezcan las précticas en el tieBmardieu, 1993, p.95).

Sin embargo, a la vez que las practicas permarsteh tiempo, también nuevas
experiencias vividas de manera colectiva o indiaidwacen que el habitus vaya cambiando
y se incorporen, de forma sistematica, nuevas pei@ees de conocimiento que parten de
la interiorizacién de lo exterior y generan nuenagivaciones, que pueden convertirse en

modificaciones o sustituciones de las practicas.

Es decir, “en el habitus, la estructura que lo poedgobierna la practica”, esto no
se da de forma mecéanica sino por medio de conistnies y limitaciones que desde el
origen son asignadas a las invenciones. El hapitade generar productos, pensamientos,
-percepciones, expresiones, acciones- que tieeempse como limites las condiciones de
su produccién, vinculadas con la unidad de sentafomotivaciones, las libertades y las

posibilidades para ejecutar las practicas (Bourdi®a3, p.96).

A su vez, el habitus, al ser un “producto de reales objetivas”, genera conductas
“razonables” o de “sentido comun” y excluye lasctioas” sin violencia, sin método ni
argumentos que no corresponderian a las condiciobjesivas que son ajustadas a la

l6gica de determinado campo (idem).
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Para comprender el sentido de las practicas, esriarge conocer las condiciones
sociales donde se construyd el habitus, como sém@ladieu (1993): “el habitus es la
presencia activa de todo el pasado del que es gddy proporciona a las practicas una
independencia relativa del contexto inmediato (p.BBque significa que produce historia
a partir de la historia y funciona como capital rmalado, que se manifiesta en las
practicas, no de forma mecanicista ni racionaliEsto puede ser muy relevante en las
comunidades indigenas, en las cuales, a pesarauénborporado formas foraneas de
pensar y de relacionarse con la naturaleza, premléodavia ciertas formas de pensar
relacionadas con su pasado y que se manifiestaalgigma manera, en sus practicas

actuales y en sus discursos.

Bourdieu (1993) plantea que el habitus también wed@ comprender en los
discursos o expresiones orales “a través de lédieh del sentido de la lengua y de las
palabras de la tribu” (p.99). En el caso de quenpeezcan las lenguas nativas, esto puede
significar la coexistencia de un pasado que estéugoa de la “oficialidad” de una lengua

dominante impuesta, con su respectivo razonamiento.

Esta vitalidad de la lengua est4 ligada al haldualgunas comunidades indigenas
en el Ecuador y esto hace que se mantengan dispwscduraderas relacionadas con su

cultura.

Por otra parte, los habitus de grupo o de clasédsorogéneos. Esto corresponde a
la homogeneidad de las condiciones de vida, gueeando, como consecuencia, practicas
previsibles, inteligibles, que se pueden reconoco@mo evidentes y que aparecen
“objetivamente concertadas sin calculo estratégi® ningun tipo de concertacion
explicita (idem, 1993, p.100). En una comunidadlrel hecho de que la mayoria de
personas cultive la tierra, corresponderia a uiitdeade grupo que se ha ido perpetuando

en el tiempo y responde a la historia de la ocdpedel territorio.

Esta historia colectiva, a su vez, correspondeabltirs “como sentido practico”
que reactiva el sentido objetivado en las instines, haciendo que las estructuras
objetivas —que se encuentran en la concienciaynted de los agentes-, se reproduzcan

bajo la forma de disposiciones duraderas y ajussgtrra su funcionamiento.
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Bourdieu (1993) sefiala:

...el habitus, que se construye a lo largo de un@arfasparticular imponiendo su

I6gica particular a la incorporacion, y por el dog agentes participan de la historia
objetivada en las instituciones, es lo que perntigbitar las instituciones,

apropiarselas practicamente y de este modo, mataeractivas, vivas, vigorosas,
arrancarlas continuamente del estado de letra mueet la lengua muerta, hacer
revivir el sentido que se encuentra depositado l&s, epero imponiéndoles las
revisiones y transformaciones que son la contraaaytcondicidn de la reactivacion

(p.99).

Cuando Bourdieu, habla de “instituciones”, se refia las instituciones sociales.
Segun Del Acebo y Brie (2006), las instituciones $ormas sociales duraderas, que
establecen lo que debe hacerse en determinadotoardbiaccion, dandole a la existencia
sociocultural caracter de estable, normando (indbrmy formalmente) los
comportamientos. La institucion no es un aspectaifieato de la sociedad —como si lo
son los grupos, las organizaciones o las asociesipgino que es un aspecto no manifiesto
de la cultura: son modelos y pautas organizadasameportamientos y relaciones
tendientes a la satisfaccion de determinadas mxk=s de una sociedad histéricamente
dada (Del Acebo y Brie, 2006, p.220).

Es decir, a través del habitus, las institucionesuentran su realizacioén plena
acorde con su légica y necesidades “a su codigaieyngue responde a las estructuras
objetivas que se producen por las disposiciondsglagentes en interaccién dentro de la
instituciébn como relativamente se pueden incorpalgunas posiciones de fueBo(rdieu,
1993, p.9).

Para comprender el cambio en la organizacion cdamimi también es necesario
definir a la organizacion social. Firth plantea gas organizaciones sociales y las
estructuras sociales estan relacionadas; las aayaones sociales se las puede pensar en

términos de accién ordenada. Se refiere a unaidatisocial concreta.

Esa actividad no es aleatoria, es ordenada, o @mizen secuencias
interrelacionadas. Un ordenamiento de este tipoimplica patrones simples
aleatorios, sino una referencia a fines socialmelefinidos. Una sociedad sigue
existiendo gracias a tal actividad coordinada grideda —y sus miembros mantienen
sus relaciones mutuas-. Asi que podemos descailirdanizacion social como el
arreglo funcional de una sociedad. Son los procgsasdenamiento de accién y de
relaciones de referencia a unos fines sociales sjagto términos de ajustes que
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resultan de la toma de decisiones por los miemtbeoana sociedad. Eso no es lo
mismo que describir la organizacion social comoréagas de funcionamiento de la
sociedad, lo que implica una conformidad, una irmipes, en el ordenamiento de las
actividades de los miembros de una sociedad, qedepser solamente en parte
verdad. Frecuentemente la gente hace lo que ordenaeglas, pero las reglas solas
son una relacion incompleta de sus actividadeswtrgdas (Firth, 2010, p.165).

Para Firth (2010), este ordenamiento de la acad@mlpuede “coincidir con y
apoyarse en los rasgos estructurales de la so€jddagrincipios mayores de los cuales
depende su forma. También puede variar de losiprscestructurales y aun en algunos
aspectos particulares ir contra ellos. “En la (dtimstancia, la estructura social puede tener

gue ceder a través de una concatenacion de agasizacionales” (p.166).

Por otra parte, también existe un habitus indiMidgae corresponde a la
“singularidad de las trayectorias sociales”, esrdadas experiencias personales que hacen
que el habitus se vaya reestructurando de acuerdtos limites permisibles de su habitus
de clase o grupo, o sea, realiza una integracidnaldominada por las primeras
experiencias. Esto se debe a que las primerasiepias “aseguran su propia constancia
y su propia defensa al cambio” mediante una seélacyi evaluacion de las nuevas
informaciones (Bourdieu, 1993, p.104). Es decilp s& incorpora la informacion que se

comprende y que esta acorde con el habitus inicial.

Por otra parte, el enfoque conceptual de esta tigeegdn se relaciona con “la
perspectiva del actor”. Esta perspectiva surgendepasicion politica que reconoce que los
pueblos deben ser sujetos que reflexionan y teorszbre sus practicas, para poder
plantear soluciones a sus propios problemas, cqraticipacion de investigadores que

pueden servir como mediadores y aportar durangeoeeso. Guber (2005) plantea:

...la perspectiva de los actores es una constmuamiigntada tedricamente por el
investigador, quien busca dar cuenta de la realaagirica tal como es vivida y
experimentada por los actores. Ello no excluyeebmocimiento de la légica de los
actores, sino que hace posible una mirada progmesinte no etnocéntrica (p.71).

El investigador emplea sus propios marcos de mf&epara interpretar, en un
principio, qué sucede en el sistema estudiado. Reso ira modificando
gradualmente, en busca de un marco que dé cueldddgca de sus actores. De lo
contrario, se estaria imponiendo un marco de nef&eajeno a ese grupo social, y
violentando aquello que se estudia (p.72).
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Este enfoque es util para comprender las difereptsiciones de los diversos
actores de una comunidad, posiciones que ademdassarphabitus individuales y de

grupo y relaciones de poder dentro de las famylies la comunidad.

1.2 La antropologia ecol6gica como aporte para comgnder las relaciones seres

humanos — naturaleza

Uno de los aspectos fundamentales para compreasieelaciones de las personas
con el medio que habitan es el entendimiento deutasones ambientales que brindan los
diferentes ecosistemas que los rodean. Esto sia @sidin aporte importante que se hace
desde la antropologia ecoldgica. Milton (s/f) préados cambios de enfoques que han
tenido los antropdlogos en torno al debate natemale cultura. Una de las principales
conclusiones que rescata -y que se considera &rnneststigacion-, es la que plantea que
las perspectivas culturales expresan los conoctogesuposiciones, valores, objetivos y
base ideoldgica que guia la actividad humana. &sfgidad proporciona experiencias y
percepciones que moldean la comprension que tegerte sobre el mundo. El proceso

no es unidireccional sino dialéctico.

Es decir, son las culturas las que ademas de eoafdos ambientes (diferentes
ecosistemas), los transforman, los interpretarsywéloran, de acuerdo con sus légicas de

pensamiento (expresadas en su habitus) y con sextopolitico.

En la actualidad, debido a los cambios ambientgiles se estan produciendo, es
interesante comprender cdmo se conciben los eeosst y los elementos que los
conforman, como por ejemplo, el agua. Ademas, essagio conocer si los significados y
percepciones que acomparfan a las practicas cekdwsah actuales, desde cuando se estan
dando, por qué aparecieron, o si han variado cdiemlpo. Por eso, cobra importancia
comprender las relaciones que tiene la gente dagboccon el agua a través de sus
cultivos advirtiendo si se visibilizan diferenciastre ellas. En este relacionamiento, es
interesante también, como expone Milton, compresden la forma de pensar y de vivir

en las comunidades, se presentan, o no, relacsosésnibles con el ambiente (s/f, p. 23).
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Milton sostiene:

Al considerar la aplicacién del conocimiento antidgico a los problemas
medioambientales merece la pena sefialar que exiatéeoria concreta generada
por la ciencia occidental que aboga por la pres#éaade las distintas culturas.
Los bi6logos arguyen que la diversidad es la ctivéa supervivencia y que una
de las principales razones para conservar la Bosllad es la de probabilizar al
méaximo que una diversidad de organismos sobrevs@ gdapte ante condiciones
ambientales adversas. Si la cultura es el mecanrravés del cual los seres
humanos interaccionan con sus entornos, entoncgéavivencia humana puede
depender en ultimo extremo de la diversidad cultura

Esta diversidad, no necesariamente ha de conaista preservacion de lo que ya
existe, puesto que la creacién de nuevos modosmdprender el mundo, proceso
gue segun se dice tiene lugar dentro del contex¥ts amplio de globalizacion,
podria también generar modos de vida méas sostenible

Pero la conservacion de la diversidad cultural cdelgpodria llegar a ser tan
importante para el futuro de nuestra especie comocdnservacion de la
biodiversidad es para el futuro de la vida mismét¢M, s/f, p.23).

Este trabajo considera fundamental analizar laid@dl ambiental por la que
atraviesa la comunidad en estudio, como por ejerfglescasez de agua en época de
verano, que puede deberse tanto a factores amb®rtamo humanos. Los factores
ambientales como la disminucién de la regulacidhagga en el paramo, a su vez, se
relaciona con los usos que la comunidad da a es®tie, es decir, las personas con su
practica (habitus), modifican las condiciones amitailes, que a la vez repercuten en
problemas sociales como la mayor demanda de agsdideres comunitarios, después de
una reflexion y comprensién de la dinamica hiddeha paramo, motivan al resto de la
comunidad para conservar el ecosistema y colecéugan deciden crear normas para su
uso. Esto muestra las interrelaciones entre lastipad culturales en determinados
ambientes y cOmo estas interrelaciones resultazambios ambientales que benefician o

perjudican a las personas.

Rhoades (2006), en su publicacion sobre la expmaern el Programa de
Agricultura Sostenible y Manejo de Recursos Naasakalizado en Cotacahi, Ecuador,

expone la relevancia de relacionar el paisaje abton el paisaje humano.

Al respecto, sefiala:

... No se entendié el paisaje simplemente comaapegrafia a través de la que se
mueven animales, plantas, suelo, agua y otros iaatgrsino como los patrones
espaciales dindmicos e interconectados de probésadgicos y fisicos... Junto con
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esto, esta el concepto de paisaje humano que edasy aspectos econdmicos,
politicos, culturales y sociales.

El paisaje humano se refiere a la dimension humalzcionada con el patron
espacial involucrando la forma en que la gentel Ipeecibe y actia en el mundo
natural. Asi, un paisaje humano se puede visualiaao la superposicion, en el
paisaje natural, de las intenciones, propésitoantqs de vista del ser humano. El
paisaje natural, o lo que vemos delante de nosos®sprocesa mediante la
percepcion, la cognicién y la toma de decisionaspaote de un ser humano antes
de formular un plan o estrategia y ejecutar unaéacmndividual o colectiva
(Nazarea, como se cité en Rhoades, 2006, p.35, 36).

Rhoades (2006) al igual que Milton (s/f) manifiestpe a partir de la comprension
de las interacciones entre el paisaje natural fiuehano, se pueden conseguir ciertas

alternativas que pueden ser sustentables en l&witkes montafias.

Nazarea et al (2006) sefiala que es importante siooar en aspectos mas
dinamicos en la comprensién del mundo natural domumano, como tener en cuenta
aspectos culturales y politicos (Nazarea et al62p0.33). Entre los aspectos culturales,
menciona que los cuentos o narraciones presentetasercomunidades ayudan a
comprender las relaciones de los habitantes dendiegdo lugar con su ambiente natural.

En su estudio “Atravesando un paisaje de memongsCotacachi, sefiala:

La relacion entre los seres humanos y la naturalezaransformacion y la
trascendencia, y la conexion de todo con todo, cnirales en los cuentos de
Cotacachi. Las leyendas y mitos indigenas de @oftécno hablan de la
conservacion sino de la coexistencia, y por endstitayen una cosmovision que
integra al prescribir simpatia por, y empatia amdentimientos de la Pachamama
0 Madre Tierra. Cada atributo del medio ambienteinseuye con su propia
personalidad y cada personalidad transmite su rneenda interrelacion e
interdependencia, de premios y castigos (Nazarala 2006, p.134).

Es importante incursionar en aspectos méas dinandiebsvolucramiento humano
con el mundo natural y en esa comprension, haytener en cuenta no solo los aspectos
culturales sino también los aspectos polititaszérea et al, 2006,%83).

Es decir, para los estudios de las relaciones sptes humanos y naturaleza, no
sblo se debe considerar a las personas como unigmgamas del ambiente que realiza
actividades para obtener energia (0 sea para cusrinecesidades de alimentacion), como

lo analizarian las ciencias naturales, sino quenesesario considerar las practicas
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culturales que poseen simbolos, significados yesgmtaciones sobre el uso de la
naturaleza que, ademés de corresponder al hahitogporado desde la infancia, son el

resultado de adaptaciones y consecuencias amieignpaliticas, econdmicas y sociales.

El ejemplo de Tocagbn puede ayudar a comprendatifiesentes pensamientos y
usos del agua presentes en una comunidad, viaihiliz en las préacticas. Esas practicas
implican légicas de poder y toma de decisiones saportes de instrumentos “actuales”
como normas para la conservacion del agua, incatdpgren la vida comunitaria. Esto, de
alguna manera, explicaria como las nuevas decsi@sponden a diferentes factores tanto
locales como externos, que aportarian al biendstama comunidad, que forma parte de

un medio ambiente.

Martinez (2012) hace una interesante lectura sti@eestudios antropoldgicos
realizados en el Ecuador y su respectivo andlesia per si son -0 no- un aporte para la
comprension tedrica de los conceptos de naturglezdtura. Resalta que en América del
Sur investigadores como Escobar y Viveiros de Gastan realizado aportes sobre el
tema. Del primero, destaca su propuesta sobre leesilad de documentar
etnograficamente los modelos locales de la nazaajelos contenidos de esta categoria
(p.198). En cuanto a Viveiros de Castro, resali@ ‘g cultura dentro de la concepcién
amazobnica, no solamente no tienen los mismos cdoersino que tampoco poseen el
mismo estatuto de los analogos occidentales. Eiogm® que la dicotomia naturaleza -
cultura debe ser sometida a critica pero no panatger que ella no existe sino, como un
recurso metodoldgico que permita establecer cornjmaras” (Viveiros de Castro como se
Ccito en Martinez, 2012, p.198).

Es decir, como bien lo expone Martinez, todaviawstro pais existe como deuda
el trabajo acerca de la comprension de estos ptoxénaturaleza y cultura) que son
claves en el quehacer antropoldgico, que tambiédgruser un aporte a la hora de ejecutar
proyectos de desarrollo para comunidades localeshgbitan determinados ambientes y
que debido a las diferentes tipos de problematizabientales, tienenecesidades de
establecer nuevas relaciones con su entorno. nibargo, es importante comprender las
identidades de las diferentes comunidades y suidelaon la naturaleza para que desde

alli surjan estas alternativas.
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1.3 El pensamiento andino

Otra consideracion tedrica que tiene en cuentairegtatigacion es el debate sobre
la presencia -0 no- de formas de pensar considereamao cosmovision 0 pensamiento
andino. Investigadores como Estermann (1998) cermidal pensamiento andino como
filosofia, en tanto, Mejia (2005), en su tratad@tid una filosofia andina” expresa que
todavia falta mucho para que el pensamiento arsinmueda considerar Filosofia, ya que
no se ha reflexionado suficientemente sobre ladipeé de vida y sus principios, tarea que
les compete principalmente, a los pensadores indfyeA pesar de que existe un amplio
debate sobre si esta forma de pensar correspomde ana filosofia, en este estudio no se
abordara esta discusion, sino que se van a identlfis debates sobre las formas de pensar
gue manifiestan una cosmovision y racionalidad remdientrandose en los principios del

pensamiento andino.

Antonio Peia (1992) habla de una racionalidad angirexpone los principios
presentes en esa forma de pensar y por lo tantoeldeionarse con la naturaleza,
reconociendo que es diferente a la racionalida@lental, &mbito en el cual se ha dado un
cambio profundo, desde el comienzo del uso de kgumas, que significd acentuar la

explotacion de los recursos naturales.

Independientemente de considerar si el pensamé&ttimo es 0 no una Filosofia,
los aportes de los diferentes investigadores slolsrgorincipios que rigen esta forma de
pensar, echan luces para el analisis de las rakgigue pueden manifestarse todavia entre

las comunidades andinas y la naturaleza.

Joseph Estermann: plantea que el pensamiento andFimsofia andina “es el
conjunto de concepciones, modelos, y categoriadosiypor el runa andind’es decir, la
experiencia concreta y colectiva del ser andinmtrdede su universoY presenta
concepciones que son “practo - logicas e implitimasea, el pensamiento andino se
concreta en acciones, en la organizacion del walesj la estructura social de la familia,
del ayllu, del barrio y de la religion, en los sty las costumbres, en las creencias y la

tradicion oral, en el arte, la religiosidad, lasHas, etc. Sin embargo, este pensamiento no

’Runa es una palabra quechua (Pert), kichwa (Ecuapie significa “hombre”. En la actualidad,
politicamente significa “ser humano”.
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necesariamente es “puro” sino que es reinterprgtadel “runa” (Estermann,1998, p.68),
debido a que esta inmerso en una logica mas graedienal y hasta nacional que, de

cierto modo, influye en su forma de valorar su egpa

1.3.1 Principios del pensamiento andino.

Dentro de los principios que conformarian el pensata andino propuestos por
Estermann, estan: la relacionalidad, la correspuride la complementariedad y la
reciprocidad.

La relacionalidad es el principio fundamental pareacionalidad andina. Consiste
en que todo esta de alguna manera relacionadau(atie, conectado) con todo. Es decir,
se reconocen a los sujetos o seres cuando estalédaeiones, conexiones, para constituir

un todo integral, no se les reconoce por sepatsterfnann, 1998, p.114).

El tipo de relacionalidad andina no es solo “légicderencial u énto-logica”. Se
trata de una relacionalidad “sui géneris”, que iogpuna gran variedad de formas extra
|6gicas: reciprocidad, complementariedad y corredpacia en los aspectos afectivos,

ecoldgicos, éticos, estéticos y productivos (iderhl5).

Este principio se puede formular de manera negatipasitiva. Desde o negativo
plantea que no puede haber ningun “ente” carenteeldeiones. No existe un ‘ente
absoluto’, todo est4 relacionado, hasta Dios. Ningiite esrjé o principio de su propio
ser. El ‘'ser’ mas bien es el ‘ser relacionado’otdologia andina siempre es una ‘inter—
ontologia’. Positivamente, dice que cada ‘entepréecimiento, estado de conciencia,
sentimiento, hecho y posibilidad, se halla inmemsandltiples relaciones con otros entes,
acontecimientos, estados de conciencia, sentinsighttchos y posibilidades. La realidad
(como un todo holistico) en como un conjunto deser aconteceres interrelacionados
(idem, p.116).

Gomel Apaza (1997) en su estudio sobre la criaetagua en la cultura Pukara
contemporanea, (extremo norte de la provincia defdaa departamento del Puno, Peru),
rescata ciertos elementos que forman parte derémfhcas de la comunidad acerca del

agua y sus diferentes manifestaciones: lluvia, igoarpozos u ojos de agua, cochas o
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lagunas, rios y nevadas. Las relaciones que tixsepersonas de la comunidad con estas
formas del agua se fundan en mitos y creenciascqguéorman su religiosidad y su
conocimiento del ambiente donde viven. En estaaci@tes se pone en evidencia el
principio de la relacionalidad que esta presenteekmpensamiento andino. El autor
reconoce en la comunidad una forma de pensar dited® la occidental, donde el agua no
es vista como el centro del todo o como el elemarde importante, sino como uno mas
entre otros. La comunidad expresa una relaciorigéecomo entre “comunes” y también

la concibe como madre, que cria en reciprocidaa gar continuidad a la vida (p.94).

Segun Estermann, estas relaciones no obedecensmlaniagica de ordenamiento,
sino que permiten una gran variedad de concretinasi En la concepcion andina, todo es
‘trascendente’ e ‘inmanente’ a la vez. En el sentidmun de los andinos, la ‘inmanencia’
tal vez tenga una cierta predominancia, tanto srrédéaciones interpersonales, éticas y
ecoldgicas como también césmicas y religiosasefeonplo, Dios es parte de la ‘realidad’,
mas que una entidad mas alla de ella; la otra paree mas ‘parte’ de la red relacional y
de la naturaleza que realmente ‘otro’. Lo comunoynsensurable domina sobre la

alteridad y la inconmensurabilidad (Estermann, 199821).

El principio de la correspondencia busca que Iss$irdos aspectos, regiones o
campos de la ‘realidad’ se correspondan de unamaammoniosa. Este principio incluye
nexos relacionales de tipo “cualitativo, simbdlia®lebrativo, ritual y afectivo”. La
naturaleza de la correspondencia es simbdlica yawsal o inferencial. El simbolo
concreto corresponde a lo simbolizado, porquedame en forma condensada y densa. La
presencia simbdlica no es una representacion (sediva), Sino una presentacion sui

géneris que tiene su propia l6gica de eficaciaausal (Idem, 1998, p.125).

La correspondencia se manifiesta a todo nivel yodas las categorias. En primer
lugar, describe el tipo de relacion entre el mgcel microcosmos. En lo grande, en lo
pequefio. La realidad césmica de las esferas cel¢stmaq pacha) corresponde a la
realidad terrenal (kay pacha) y hasta los espacifvaterrenales (ukhu pacha). Pero
también hay correspondencia entre lo cosmico yumdno, entre lo humano y extra-
humano, entre lo organico e inorganico, entreda vi la muerte, entre lo bueno y lo malo,

entre lo divino y lo humano, etc. (idem, 1998, )12
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El principio de complementariedad, es la espedi@a de los principios de
correspondencia y relacionalidad. Ningun “ente” ipgnna accion existe de manera
aislada, sino siempre co-existe con su complemespecifico. Este complemento es el
elemento que recién “hace pleno o completo” al elgm correspondiente. Este principio
es compatible con la negacién de la “substancidilida el sentido de “entes existentes en
y por si mismo”. Ningun “ente” o acontecimientatpailar es una entidad completa, sino
gue sufre de una “deficiencia ontoldgica”, es dees en el fondo un “no ente”, una
“nada”. Para el runa andino, el individuo auténoynseparado es “vano e incompleto”.
Recién en conjunto con su “complemento”, la entigdadicular se convierte en un totum,

o mejor dicho en un plenum. (idem, 1998, p 126).

En muchas comunidades andinas, incluida la de Bogdgs acciones colectivas

tienen un valor trascendente en la vida de quieoef®rman la comunidad.

Segun Estermann (1998), las posiciones complenastdiegan realmente a
complementarse (integrarse) en y a través dell ritakebrativo, mediante un proceso
“pragmatico” (accion) de integracion simbdlica. lavglinos interpretan la “contradiccion”
formal como contrariedad material: A es distintoRlg B es distinto de A, pero Ay B
pueden ‘coexistir como partes complementarias m tercera entidad, que es un ‘todo’
(ente) en sentido estricto (p.128). Por ejempielpcy tierra, sol y luna, claro y oscuro,
verdad y falsedad, dia y noche, bien y mal, masocwi femenino, no son para el runa
contraposiciones excluyentes, sino complementossagios para la afirmacion de una

entidad “superior” e integral (p. 129).

La complementariedad se manifiesta a todo nivel todos los ambitos de la vida,
tanto en las dimensiones cdsmicas, antropolégicasp éticas y sociales. El ideal andino
no es el “extremo”, uno de dos “opuestos”, sinmiagracion armoniosa de los dos (idem,
p.129).

Estudios como los de Gomel Apaza (1997) exponen pehcipio de
complementariedad cuando se reconoce que los “pypjss de agua) pueden ser
femeninos o masculinos. Por otra parte, Estermdicr, que para los pueblos andinos, el

agua puede tener muchos significados relacionadte si y vinculados con la vida
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misma. Puede ser un puente, “una chakana”, que rdomen sus diferentes estados a

todos los elementos que conviven en un ambiengé.pér ejemplo:

. el agua... como lluvia (para; poqgoy) relaciona lyppacha con kay pacha, pero
también los apus con la pachamama, como manapti&l(), kay pacha con ukhu
pacha, pero también el subsuelo (pagarina) coadagmama. Las lagunas (gocha)
y el mar (mama gocha) son chakanas inter sexu@essermann, 1998, p.207)

El principio de reciprocidad es la expresién prajrad del principio de
correspondencia. Cada acto corresponde como cacitiib complementariaa un acto
reciproco. Este principio no sélo compete a lasrietaciones humanas (entre personas o
grupos), sino a cada tipo de interaccién, sea idgta — humana, entre personas y
naturaleza, o sea entre lo humano y lo divino.d@procidad es universalmente vélida y
revela un rasgo muy importante del pensamientonandh ética no es un asunto limitado

al ser humano y su actuar, sino que tiene dimeeasioasmicas.

El principio de la reciprocidad dice que diferentastos se condicionan
mutuamente (inter- accion) de tal manera que eleesd o la “inversion” en una accion
por un actor serd “recompensado” por un esfuemzaaoaccion de la misma magnitud por

el receptor (Estermann, 1998, p.132).

Como ejemplos de este principio, Gomel Apaza (199/senta elementos de
reciprocidad cuando las personas de determinada aypresan su agradecimiento al

agua, por su colaboracion para que crezcan losrgesnbtc.

1.4 La coexistencia de lo andino con lo occidental

Investigaciones como las de Yanez del Pozo, re@mliaccoexistencia de formas
de pensar andinas y occidentales en las comunidabieadas en los Andes. El
investigador sefala que esta coexistencia se puadhéfastar en las practicas y en los
discursos que componen una sociedad a la que tamilem andina inter y transcultural
(Yanez del Pozo, 2002, p.35).

Por ejemplo, Efrain Caceres en su investigaciércaatel “contexto mitologico y

ritual de la crianza del agua en el sur andino” MyLlaqgta y Acopia), analiza un mito
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cosmogonico local sobre el agua, que tienen logamabs de las comunidades de Pueblo
Nuevo en el Per(. Concluye que el mito de Musudgjthlatiene que ver con el mito
biblico del diluvio y con el mito babil6nico dellalio; sin embargo, lo reconoce como
un mito andino ya que contiene los elementos neosspara ser identificado como tal,
por ejemplo, la presencia de las concepcionesedgpt-espacio, de complementariedad,
de correspondencia, de reciprocidad, de relaciadli principios del pensamiento
andino. Sefiala: “nada en la cosmovision del rurtinanse encuentra suelto, todo esta
intimamente relacionado unos con otros...” (Cace@d), p.137).

Céaceres expone que esta mezcla de pensamientastesdp la recreacién que
hacen y que han hecho las comunidades por lasendias de los diferentes periodos
politicos por los que han atravesado, pero queviadae evidencian claramente elementos

vinculados con una forma de pensar andina (idem).

Otro ejemplo de la coexistencia de pensamientqaiede encontrar en el estudio
realizado por Elias Rengifo de la Cruz (2006) ‘&hor del origen. Oralidad e identidad
en la fiesta del agua de San Pedro de Casta, Hiatod&n esta investigacion se observan
las relaciones que la comunidad tiene con el aguase manifiestan a través de creencias,
rituales, fiestas y practicas agricolas; ademagudeen el andlisis, aparece el agua como
un elemento con un poder que moviliza a la comuhida

Con relacion a los discursos que los lideres hatetorno a la fiesta del agua,
Rengifo de la Cruz dice que:

... de una parte se hace alusion al poder del agma eemento integrador de la
comunidad, pues sustenta el desarrollo econdémisocial, y, de igual manera, se
hace referencia al valor del agua como elementdogico, en un contexto de
mundializacion en el cual el manejo de los recussm$ia vuelto prioritario como
parte de las estrategias de desarrollo y modeidizad su vez, el agua como
elemento manejado por la comunidad, basicameniectggrresulta un elemento que
colabora con la construccién de identidades... (Rems la Cruz, 2004, p.1559).

Es decir, a través de las practicas, de la reabdalgiental, de la teorizacion de los
problemas ambientales, las poblaciones habitareaessds espacios incorporan nuevos
aspectos a sus habitus, que significan cambiodg@ammunidad.
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La conclusion de Rengifo de la Cruz, sobre el agumo elemento manejado por la
comunidad bésicamente agricola, colabora con lasteation de identidades, es
interesante sobre todo en un contexto donde eraép®c/erano, se siente su escasez y

surgen problemas entre los diferentes usuarios.

Otros estudios también interesantes, que aparecenestro pais y en el resto de
Sudamérica, estan relacionados con los Derechestals al agua, que pueden aportar a

esta tesis desde lo politico.

Por ejemplo, Alex Zapata (2010) en “Derechos de agwestudios vy
particularidades en Ecuador”, reconoce en primeemr la existencia de los derechos
colectivos al agua y hace una reflexion acercaslénequidades en torno a la distribuciéon

para su uso.

Zapata dice que para comprender las relacionesmiictos presentes en muchas
comunidades de la sierra del Ecuador, es necelsacer un analisis del contexto y del
proceso historico que ha influenciado en los camhlie normatividad y organizacion
relacionados con este elemento. También cuest@oifaa en que las organizaciones y
los actores sociales se manifiestan actualmenteespecto a la Ley de Agua. Dice que es
necesario debatir “entre los de abajo”, de maneeasga desde ahi, desde las voces de los
excluidos quesurjan las propuestas frente a uno de los prirespptoblemas como el
acaparamiento. Es decir, hace una critica acerda detual discusién en torno a la Ley,

basada en los discursos de los lideres, diriggrigscionarios.

Es importante la consideracion de la dimensiontipalien este estudio. Como
Samuel Guerra (1992) bien lo expresa en su textoesproblemas en el estudio del
pensamiento andino, para hacer un estudio del gaipmrar es necesario considerar lo
historico y lo politico, ya que estos dos ambit@saan por un lado las relaciones sociales

y por otro las criticas al sistema en la actualidad
A la vez, Escobar plantea que es importante corsidas practicas locales

ecoldgicas y econOmicas, sobre todo en un contggtglobalizacion mundial, ya que

pueden ser consideradas “lo otro”, “lo alternatji@’ que podria servir para repensar las
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acciones que perjudican el ambiente como conseeudaain sistema que prevalece sobre

todas las cosas en el mundo (Escobar, s/f, p.127).

25



Capitulo Il
Tocagén: una comunidad rodeada de agua

En este capitulo se presenta el contexto de estestio es, la comuna de Tocagon
gue se encuentra ubicada en un territorio ambieetate privilegiado, frente al Lago San

Pablo y bajo el paramo y la laguna de Mojanda,ipoi& de Imbabura, Ecuador.

Fotografia 1. Comunidad de Tocagon.

Con relacion al contexto, este capitulo incluyes ¢aracteristicas geogréficas y
ecoldgicas de la comuna; las caracteristicas gleseda la poblacion; la economia local;

las organizaciones sociales y redes locales pessent

2.1 Caracteristicas geograficas y ecoldgicas debkcede estudio
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2.1.1 Ubicacion del lugar segun la divisiénofitica administrativa.

Segun la divisién politico administrativa del Ecagdla comuna Tocagén -
Pilchibuela, pertenece a la parroquia rural de F&afiael, ubicada en el canton Otavalo, de
la provincia de Imbabura. La parroquia San Rafagénta con 8 comunidades:
Huaycopungo, San Miguel Alto, San Miguel Bajo, dbath, Cuatro Esquinas, Mushuc

Nan, Cachimuel y Tocagon.

Tocagodn limita al norte con San Rafael Centro foeparroquial), al sur y al este
con la comunidad de Caluqui (que pertenece a lg#n Gonzalez Suarez del cantdon
Otavalo) y al oeste con la comunidad de Cachim&. acuerdo con los limites
reconocidos por los lideres comunitarios, la cowhathi tiene aproximadamente 904

hectareas (Ver Mapa en Anexo 1).

A su vez, Tocagon se divide en cuatro sectoresad@t Alto, Pilchibuela,
Curacaloma y Capillapampa. La comuna esta corgditiesde el 23 de diciembre de 1948

bajo el Acuerdo Ministerial No 206.

2.1.2 Caracteristicas geogréficas, morfologis y ambientales del lugar.

La comuna de Tocagbén se encuentra ubicada en raoflaor-oriental de la
montafia del Parcarumi. Presenta una gradientieditial que va desde los 2680 msnm, en
el sector que se encuentra junto a la carreteran®ancana, hasta los 4077 msnm en la

cumbre del cerro Parcarumi.

La zona que va desde los 2680 hasta los 3400 messpacio que antes debid ser
ocupado por bosques nublados- actualmente se alestinltivos, plantaciones de arboles y
viviendas. Segun el mapa de la comuna realizadstenestudio con la colaboracion de los
lideres comunitarios (Ver Anexo 1), de las 904 &eets que conforman la comuna, 583 ha
corresponden a tierras modificadas para cultivplgtaciones con presencia de arbustos,
y 321 ha corresponden a paramos con pequefios reteangoscosos y de arbustos,

principalmente junto a la laguna de Mojanda.
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2.1.3 Los recursos naturales y el territorio: el aga, el paramo y los bosques.

Uno de los elementos naturales mas importanteemess en la comunidad es el
agua. Estudios como los de Chantal Caillavet detraregjue de acuerdo con datos
historicos de la época colonial, el sector quel@ast identifica como “antiguo Otavalo”™—
que incluye parte de la comuna de Tocagon-, e@no@ido como “pueblo de laguna” o
“sitio de la laguna”, a partir de lo cual la autdlega a la conclusion de que el antiguo
Otavalo estaria comprendido entre el Lago San Raldolaguna de Mojanda (Caillavet,
2000, p.31), ubicado especificamente en el seet@ath Roque y Villagranpungo (idem,
p.37). Es decir, esto demuestra que en los dodosi@istoricos analizados por Caillavet,

ya se evidencia que el antiguo Otavalo era ungtionocido por el agua.

Segun Caillavet (2000), este reconocimiento, esvagite debido a las practicas
agricolas prehispanicas que se realizaban en la. Z& usaba agua para riego de los
cultivos de maiz y de papas y ademas se cultivebael agua productos como berros,
nabos, bledo y pima que formaban parte de la diésica de los habitantes del sector
(p.115).

También esta investigadora expresa que en muchios decumentos histéricos de
la época colonial temprana, encontrd referencidsesel agua, sea de riego artificial
(acequias) o de terrenos pantanosos o inundadoge(@s, lagunas), siendo estos Ultimos,

sitios muy valorados (Caillavet, 2000, p.120).

Actualmente, la comuna usa el agua que baja dahmde Mojanda, donde estan
ubicadas las “tomas de agua”. La toma principarsaientra en el pantano de Turupampa
y cerca de las cascadas de Yanafaccha y Turuhu@dombién se recoge agua de las
vertientes de Huandopucyo, Tzinajopucyo, Fitaratgidco. El agua de estas vertientes

recorre hasta llegar al tanque de Larcapampa, distte comienza la distribucion.

El pdramo es un ecosistema natural que se encusmtte el limite continuo del
bosque y el de las nieves perpetuas cuando laghdg,montafa tropical himeda (Llambi
y Soto, 2012: 8). Este ecosistema se caracteoizara vegetacion dominante no arbérea,
con alta radiacion solar y grandes oscilacionesadiale la temperatura del aire y del suelo

en sus capas superiores (Azocar y Rada, 2006).
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Ecologicamente, los paramos son ecosistemas carcatiacidad de almacenar y
regular el agua, por esta razén, mucha gente lesntea “reservorios de agua”. Poseen
caracteristicas Unicas, como un suelo con altasmad y alto contenido de materia
organica, que hacen que se retenga mas agua pastara los cauces de manera constante
durante todo el afio. Ademas, tienen una vegetgecidoipalmente dominada por hierbas y
arbustos, que no consumen mucha agua. Quizad eatasteristicas son las mas
importantes en cuanto al ecosistema y al agua,l@aue cualquier alteracién en la
vegetacion y en el suelo, puede afectar el rologood crucial que cumple este ecosistema

para la vida.

La comuna de Tocagoén cuenta con 321 hectareas rdengaestas, a su vez,
conforman un complejo de paramos que se unen deldas comunidades vecinas. Es
decir, los limites del ecosistema son diferentdesalimites de las comunidades, sin
embargo, estos Ultimos, si pueden generar difeaenen los usos del territorio. Por
ejemplo, el estado de conservacion no es el mismre éos paramos de las diferentes
comunidade$ hay espacios donde el tamafio y el tipo de veigetaimdican la intensidad

y el tipo de uso que se le da a esos sitios.

En Tocagdén el paramo es herbaceo, con predomini@sgecies tales como
Paspalum bonplandianunGenciana spp., Hypochaeris sp., Lachemilla sppndplodium
nubigenum(zunfo), entre otras, asociadas con el pajdBalgmagrostis sp., Festuca kp.
También existen algunos arbustos como Tucshi, iaaler chuquiragua, romerillo, chilcas

(Gynoxys sp., Valeriana sp., Chuquiraga sp. Hypenisp, Baccharis spp.entre otros.

En la zona de Turupampa, sector que es identificaoo una ciénega 0 un
bofedal, la especie que sobresale es el zigzajsb §ortadeira sp. que se encuentra en
combinacion conPlantago rigidg Calamagrostis sp Carex pichinchensesHuperzia

crassa,entre otras.

3Seglin observacion personal desde la cumbre delivemaAgosto 2012.
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Fotografia 2.Paramo de Tocagon y bofedal de Turupampa

Segun Caillavet (2000), en el siglo XVIII, Tocagtemia acceso solo al paramo y
esto se modifico en el siglo XIX, cuando tambiéneale al Lago San Pablo (p.35). Pero
hablar del acceso al paramo es muy significativiéeminos de acceso al agua, sobre todo
cuando el ecosistema estd conservado, ya que en esthdo se mantienen sus

caracteristicas ecosistémicas relacionadas cdmatanamiento y regulacion del agua.

Segun Salomon, en la época precolombina el paraan®tevalo “se mantuvo
pristino, hasta la introduccion de ganado ovin@gwo para aprovecharlo como pastizal
natural” (Salomon citado en Korovkin, 2002, p.4B)sea, desde entonces, este ecosistema
estd siendo usado para pastoreo, actividad queogaowambios en las caracteristicas
ambientales del ecosistema, alterando de ciertmraosl funciones de almacenar y regular
el agua.

Actualmente los paramos de la zona de Mojanda pi@sein uso para pastoreo de

forma extensiva, lo que en cierto grado, no impeaataho al ecosistema con relacion a un

uso intensivo. Esta decisién de disminuir el pasten el paramo, se debe a que desde
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hace unos 5 afos aproximadamente, algunas comesitiad comenzado acciones para la

conservacion de este ecosistema, principalmentsyp@acion con el agua.

Al igual que los paramos, los bosques altoandimesen un rol crucial en la
regulacion hidrica. Tocagdn cuenta con fragmentssdsos, el mas grande se encuentra
junto a la laguna de Mojanda. Dentro de las espegqie los conforman est&@ynoxys

sp., Oreopanax andreanus, Valea stipularis, Polglep. Miconia sp.entre otras.

Ademas del fragmento de bosque junto a la lagundajanda, en el territorio de
Tocagdén se pueden observar fragmentos muy pequiEid®sque y de arbustos, en la
margen de las quebradas. Sin embargo, segun cainsntg algunos miembros de la

comunidad,

Antes, en la época de nuestros padres (hace amdamente 100 afios), existian zonas
amplias con bosques montanos que han desapareridad correr de los afios y ahora se
han convertido en zonas de cultivo de tubérculalinas, en zonas para la crianza de
ganado de manera extensiva o en zonas de plargaderpinds

Estas actividades, la siembra de pinos, el pastesensivo, entre otras, han
modificado el area que antes aparecia como bosdueluso han llegado a afectar las
zonas de paramo. Algunos miembros de la comunaelesnocen como negativas y
actualmente estan planteando alternativas pogiales remediar los impactos generados
en los ecosistemas, con acciones como definiinuigels de la frontera agricola, reforestar
en zonas que fueron bosques y forestar en cietladszde paramo. Estas alternativas
propuestas por la comuna surgen ante el reconatinigue existe un dafio en estos
ecosistemas y que este dafio se evidencia en leciédudel agua, sobre todo en épocas de

verano.

De acuerdo con el estudio etnohistérico de Caillaaptes de la llegada de los
espafoles en el sector del antiguo Otavalo, alcparkabia agua en abundancia y las
practicas agricolas se hacian en “camellones” gueariaciones en el relieve en forma de
ondas que hacen que se acumule agua y materidaagdnun sector del terreno y en otro

que emerja la tierra. En las partes inundadasldeatan los “yuyos”, hierbas que comian

“Entrevista a Pedro Tocagon, fecha: 10 Diciembrel 201
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los habitantes de la zona, como berros, nabospblgidha; en la parte de tierra, se

cultivaba principalmente papas, maiz y frijolesill@eet, 2000, p.115).

Esta forma de cultivar, segin Caillavet (2000),resgponde a una logica de
interpretar el paisaje y los cultivos, ya que &ésade los camellones se podian combatir
las heladas, se controlaba la erosion del suetofgdlitaba el drenaje del agua hacia los
rios y las lagunas (p.124). Sin embargo, estastipadcfueron sustituidas en la época
colonial. Los espafioles trajeron otras formas dgévau que no fueron adaptadas a las
condiciones ambientales de la zona. Ademas, apnavec el sistema de control del agua
existente usando las ciénegas y depdsitos preliggancreando nuevas acequias y
generando sistemas de riego que beneficiabantetsndas, en perjuicio de los cultivos
de los indigenas (p.135). También introdujeronrdifées tipos de ganado y deforestaron la
zona, dejando como consecuencia un paisaje agmecatdo mas seco, muy degradado
(p.132). Es decir que desde la época de la Colsaigpodian identificar cambios

ambientales en los suelos y en el agua.

En la actualidad, las personas de Tocagon dicen “qés antes existieron
bosques”, sin embargo, habria que corroborar aépoéa se refieren, si es a la época
colonial o a una época posterior en la cual logjbes se regeneraron y luego fueron
nuevamente talados, llegando a la realidad actnala que solo se ven pequerios relictos
de bosque y los suelos usados para la agriculeoa algunas practicas tradicionales

estan en proceso de erosion.

2.2 La poblacion: caracteristicas generales

De acuerdo con el Censo de Poblacion y Vivienddizezto en el 2010, la
poblacién de la parroquia San Rafael comprende pé24onas, de las cuales 2561 son
hombres y 2860 mujeres, distribuidas en 1352 viasn Con respecto a las edades, 1773
personas estan entre los 0 y 14 afios; 3287 estdnles 15 y 64 afios y 361 tienen 65 o

mas afos.

°En la comunidad se usa la yunta para el arado gultisos se realizan sin modificar la geografialdgar.
Ademas, ahora se suma el uso mas intensivo dereaqtara el arado de la tierra.
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Los datos especificos para Tocagon no se encueatetattados en el Censo 2010,
debido a que todavia no se establecen legalmestdinites entre comunidadessin
embargo, segun el Cabildo de la comuna, actualniestagon esta conformada por 600

familias, lo que corresponderia aproximadamend&@ de la poblacion parroquial.

En la parroquia rural de San Rafael, 4950 perseaddentifican como indigenas,
448 como mestizos, 9 como blancos, 8 como afroedaabs, 3 como montubios y 3
como “otros” (dato que no esta especificad®) pesar de que no se cuenta con un dato
oficial por comunidad, en el Censo 2010 la mayodahabitantes de la comunidad de

Tocagodn se identifica como indigenas Otavalo.

En Tocagdn se encuentran personas de las religicagdica y evangélica o
protestante; cada una de ellas cuenta con iglesitmmplos, donde se celebran los
diferentes rituales. Segun los dirigentes del [@abun 60% de la poblacion es evangélica

y un 40% catdlica.

Los comuneros reconocen diferencias entre cadaiaghe “beneficios” que han
brindado a la comuna, aunque algunos adjudican sarddigiones gran parte la
responsabilidad en la pérdida de los conocimietramdicionales, de la religiosidad que
antes tenian y de su vinculo con la naturalezacuamto a los beneficios de la religion,
Pedro Tocagdh(60 afios), dice que desde 1975, cuando llegdlésiagevangélica, su
presencia ayudd para que muchas personas dejammtm@racharse, eliminado muchas
conductas perjudiciales para la convivencia comseouencia del alcoholismo. Jacinto
Tocagdn dice que para esa época (los afios setenta) el d#8%s comuneros eran

“borrachos”.

Por otra parte, respecto a las posibles pérdiddturales debido a la

evangelizacion, Bartolo Otavafudijo:

Antes se pedia fuerza, armonia, energia para pepaa cualquier cosa... Los
sabios saludan, se comunican con el cielo, el calaire, el frio, el viento, el sol, la

®Comunicacién personal con un Técnico del INEC emrth
INEC, 2010. Censo de Poblacién y Vivienda.
®Entrevista a Pedro Tocagén.10 de diciembre de 2011.
°Conversacion con Jacinto Tocagén. Enero 2011.
Entrevista a Bartolo Otavalo. 2 de febrero 2011.
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luna, el urkutayta (el padre cerro)... Se realizaTiones y se le ofrece a la cascada
un cuy negro y un blanco, una gallina negra y daada, claveles y se entierra todo
tipos de granos.

Ahora dicen que eso es pecado, que es malo. Peeon@sotros mismo nos pusimos
a entrevistar a nosotros mismo, ¢de qué religigimas? ¢O de la tierra estamos
viviendo? ¢O por donde estamos?, ¢creen de la tecreen de la Biblia? ¢Como
estamos viviendo?

Al parecer, algunas personas de la comunidad degboc realizan practicas
vinculadas con lo que reconoceriamos como cosndoviandina. Son importantes las
preguntas que estas personas se plantean —puestefigjan el interés por cuestionar las
I6gicas de las religiones y del pensamiento noremdmas adelante se tratard sobre este

tema.

2.3 Servicios basicos, infraestructura y equipamida del territorio

La comuna de Tocagdn cuenta con dos centros edosaiara educacion basica,
con una escuela completa, es decir con todos lws @i formacion basica y profesores en

cada grado, un colegio para la educacion secunglara guarderia infantil.

La escuela “Imbaya” esta en el sector de Capilldg@anfunciona desde 1958 y
asisten la mayoria de nifios de la comunidad. Egtgpada con un centro de cémputo. La

otra escuela “Granja Atahualpa”, est4 ubicada se@br Curacaloma.

El Colegio Intercultural Bilingtie “José Pedro Mahdalo” tiene las especialidades
de Gastronomia y Turismo. A este centro educatsisten, ademas de los jovenes de la
comuna, los jovenes de otras comunidades cergariasipalmente por las especialidades

que ofrece la institucion.

La guarderia o “wawa wasi” es coordinada a tra@3wlES™; provee el servicio
de cuidado a los nifios y nifias menores de cincs, a@hogares donde los padres trabajan

fuera o dentro de la comuna.

YE| Ministerio de Inclusién Econémica y Social (MIEBabaja en un eje de desarrollo infantil al cual
pertenecen los Centros Infantiles del Buen Vivir.
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A pesar de que una de las actividades econdémicés cEmuna es la agricultura,

Tocagon no cuenta con un sistema de riego.

La comuna tiene un sistema de agua por tuberiageexsumo humano; no existe
un sistema de tratamiento de aguas servidas. Erelde Agosto del 2012, el Municipio
de Otavalo propuso a la comuna de Tocagon la asdédiz del alcantarillado; en primera
instancia, los miembros de la comuna no aceptéasta tanto se termine con la provision
de los medidores que seran colocados en el sistendéstribucién del agua potable. Esto
debido a la falta de recursos econémicos paraibairtcon la contraparte correspondiente
a la comuna. La mayoria de viviendas cuenta caistdma de fosas sépticas y letrinas.
Segun el Censo 2010, en la parroquia de San RefagB,21% de las familias tiene
servicio de alcantarillado, el 18,71% cuenta comoposépticos, el 18,12% tiene pozos
ciegos, el 16,72% tiene letrinas, el 12,94% no taueon ningun servicio y el 0,30%

descarga en las quebradas.

El 74% de la parroquia tiene acceso al vehiculmleetor de basura para la
eliminacién de los desechos sélidos, el 18% quamaasura, el 4% la bota en el terreno,
el 3,7% la entierra y el 0,17% la bota en las caeds. A su vez, el 90% de la parroquia de

San Rafael no dispone de teléfono convencionabyL# tiene servicio de luz eléctrica.

La comuna tiene acceso al Subcentro de Salud ub&ael Centro Parroquial, que
comparte con el resto de comunidades de San Rafdeias, muchas personas usan los
servicios de medicina tradicional brindados pormiieos de la misma comuna que se
estan formando en este tema. En casos de enferesedeal/es, acuden principalmente al

Hospital de Otavalo.

En relacion con la vialidad, existen vias de acclestercer orden a lo largo de toda
la comunidad; actualmente se cre6 un proyectaitoigue contempla ciclovias (vias para
bicicleta) que cruzan por Tocagén y contindan goasocomunidades de la parroquia de

San Rafael.

La comunidad dispone de servicios privados parmeatacion (comedores o
restaurantes), venta de viveres (pequefias tierstas)cios de Internet (locales provistos

de computadoras) y cabinas de telefonia celular.
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2.4 Gobierno local: el cabildo

En Tocagén, el Cabildo de la comuna es la instanégima de poder y es elegida
por votaciéon cada afio, a fines del mes de dicienilor® candidatos son propuestos segun
los compromisos y las responsabilidades que hawstemao durante el afio, esto se puede
evidenciar en las diferentes actividades propuestaleneficio de la comuna y/o de las
comunidades que forman parte de la UNCISA (UniérCdenunidades Indigenas de San
Rafael), y/o de la FICI (Federacion Indigena y Casma de Imbabura). Este tipo de
eleccion expresa la vision de lo colectivo, deltaarsocial que puede ejercer la Asamblea

ante sus autoridades y de las responsabilidades detoridades que son elegidas.

La Asamblea est4 conformada por los miembros de feadilia, que constan como
responsables ante la Junta de Agua. En el casmciegdn, 376 personas conforman la
Asamblea, sin embargo en las reuniones puedermipartimas de un miembro por familia,

por lo general asisten mas de 400 personas.

El Cabildo estd conformado por Presidente, Vicegesse, Secretario, Tesorero,
Sindico y 5 vocaléd Las reuniones se realizan en la casa comunatgfnsun lider
comunitario, la participacion varia de acuerdo ebpropdésito de la convocatoria. Por lo
general, se realizan los dias domingo en la taidss realizan durante la semana (de lunes

a viernes), la participacion llega apenas al 508bjdb al trabajo fuera de la comunidad.

La comuna de Tocagbn se relaciona con las inswnd&a gobierno local,
principalmente con el Gobierno Autonomo Descergsalo Provincial de Imbabura, con el
GAD Municipal de Otavalo, con el GAD Parroquial 8an Rafael, con el MIES, con la
Direccion de Educacion, con el Ministerio de SaRiublica, a traves del Subcentro de
Salud ubicado en el centro parroquial, con el Miémie del Ambiente, con el Ministerio de
Agricultura y con el Cuerpo de Bomberos y Poli@BRGAD Parroquial de San Rafael es
una organizacion que tiene un rol protagdnico erpdaroquia; los cabildos de las
comunidades que conforman la parroquia respetgosgtan activamente a las propuestas
que esta institucion plantea, ademas de recibaddempara determinados proyectos que son

financiados por los presupuestos participativospyaeee el GAD.

2E| Cabildo del 2012, estaba conformado por Miguetakyén (Presidente), Pedro Caiza (Vicepresidente),
Rosa Quilombaqui (Secretaria), Elena Caiza (TeapseGregorio Tocagon (Sindico).
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2.5 La economia local

Histéricamente, segun Caillavet, la zona del aoti@tavalo se dedicaba a la
agricultura y a la elaboracion de artesanias; ettiaalidad, esas actividades productivas
se mantienen, parte de la economia de Tocagénsseebaa elaboracidén de artesanias de

totora y en la agricultura.

Segin los lideres de la combhaun 40% trabaja en las plantaciones
principalmente de flores, en Tabacundo. Alli lamorembres y mujeres desde 15 afios
hasta 40 afios de edad. Un 20% trabaja en la etaborde las artesanias de totora; un
15% como propietarios de cultivos de frutillas; 1% trabaja como peones en el cultivo
de frutillas. Un 10% de los habitantes esta fuelapdis, principalmente en Colombia en
las ciudades de Bogota y Medellin, otros pocosnestd Huaquillas y en Brasil y se
dedican al comercio de ropa, y un 5% trabaja eic@gira para la venta (algunos de los

cultivos son de cebollas y tomates).

De acuerdo con el Censo 2640en la parroquia de San Rafael, 2357 personas
realizan actividades econdmicas, de las cuales; $85 hombres y 1002, mujeres. En
cuanto a las actividades realizadas por los homimregt2,73% trabaja en agricultura y
ganaderia, el 22,21% en industrias manufacturara$1,07% en comercio al por mayor y
menor, el 9,30% en construccion, un 4,72% no daclar 2,95% se reconoce como
trabajador nuevo (no hay especificaciones), el%,88 administracion publica y defensa y
el 1,48% en ensefanza; el resto de actividadese@gacon porcentajes menores al 1%.
En el caso de las mujeres, un 26,45% se dedicagrieultura y ganaderia, un 31,94% a
las industrias manufactureras, un 16,97% al cometgbor mayor y menor, un 15,47% no
declara ninguna actividad, un 2,40% en actividatke$os hogares como empleadores, el
1,60% en ensefianza, el 1,20% en actividades dmvatmjto y servicio de comidas, el 1%
aparece como trabajador nuevo (no hay especifices)oy el resto tiene porcentajes

menores al 1%.

13 Esta informacién se obtuvo del trabajo en un grigoal, realizado con varios lideres comunitari@e
contd con la participacion del presidente del Gahitdel presidente de la Junta de Agua, entre titteses.
30 de noviembre de 2012.

14 Censo de Poblacién y Vivienda 2010.
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Como lo exponen los lideres de la comuna, una byamge de la dinamica
econdmica la genera la migracion, tanto para tealesj floricolas cercanas a la comunidad

como para vender ropa dentro y fuera del pais.

Segun Jenny —joven de 16 afios- la época en lardgedn mas los jovenes, es en
diciembre. Se da la migracién en esta fecha dehithwipalmente a que se incrementan
las ventas y los migrantes (comerciantes) otavalejie ya estan establecidos en paises
como Colombia y Brasil, solicitan ayuda de jovermma que se dediquen a la
comercializacion de ropa.

2.6 Organizaciones sociales y redes locales

Tocagon tiene como organizaciones de base el @abdde trabaja por la
organizaciobn comunitaria en tareas de gestion ddrdtiva con el apoyo del GAD
parroquial, por ejemplo, la construccion de la aasaunal o la propuesta de comenzar un
proyecto “petroglifo” relacionado con el hallazge diedras en la comuna: la Junta de
Agua, que tiene también roles organizativos y admativos con relacion a la
conservacion y mejoramiento del sistema de aguasdaiacion Inca de agricultores, en la
cual participan diez familias que trabajaban esi¢éanbra de cultivos en comun .-en la
actualidad tienen bosques de eucalipto y potrel@#sociacion Rumifiahui, que también
es de agricultores, conformada por catorce famijias sembraban para su consumo y
cuando habia excedentes para la venta, esta déaciactualmente esta poco consolidada;
los clubes Shyris, de Centros Familiares y de Juderson agrupaciones deportivas que
funcionan principalmente en el mes de enero, cuaegi@san los jévenes migrantes o en
las fiestas de carnaval; el Grupo de Mujeres, daitkh por diez mujeres artesanas que
trabajan con lana.

Ademas, Tocagdn forma parte de la UNCISA (UnionCaenunidades Indigenas
de San Rafael) que es filial a la FICI (Federacdin Indigenas y Campesinos de
Imbabura), que a su vez, es filial de la CONAIE r{federacion de Nacionalidades

Indigenas del Ecuador).
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Con respecto a la Junta de Agua, segln su presideribnio Tocagoh, esta
organizaciéon comunal tiene entre 28 y 30 afios éactin. Se formd con el fin de
organizar a la comuna para conseguir el agua esupara el consumo humano. Sin
embargo, de acuerdo con las autoridades actuales prganizacion comenzg a tener un
“mejor desempefio” desde hace 5 afios, relacionastip aalificativo con el “mejor”
manejo del dinero. Antonio Tocagdn sefala: “Desaechb afios ya comenzamos como
Junta administradora. Antes de eso no vimos ernsqugastaria la plata, pero ahora todo

estd mejor organizado”.

El presidente de la Junta expresa con satisfaatiiecho de que en la actualidad
esta asociaciobn comunitaria tiene una organizacids eficiente. Durante una Asamblea
convocada por la Junta en el afio 2012, se obserevparticipacion activa y cuestionadora
de los asistentes, y, sobre todo, seriedad y camgpooen el Presidente y Tesorero por

presentar todos los gastos realizados y por regpenids preguntas de los asociados.

En la actualidad, la Junta de Agua esta confornmta376 usuarios que en su
mayoria cuentan con los medidores de agua. Latidmeta conforman: Presidente,

Tesorero, Secretaria y dos Vocales.

Los habitantes de Tocagon usan el agua de formeiduoel, es decir llega a los
diferentes hogares a través de un sistema debdisitbh por tuberia, sin embargo, las
decisiones gque se toman para el uso del agua $ecticas. Es la Asamblea conformada
por los 376 usuarios, la que toma las decisiongsdg la rendicibn de cuentas a la
directiva. Es decir, en la comuna esta presenteamejo colectivo del agua, que es similar

a muchas comunidades de los Andes (Gentes s/f, p.8)

Las reuniones que son convocadas a través denta da agua, cuentan con la
asistencia de casi toda la comunidad. Los titulguesconstan en la lista de usuarios, en su
mayoria, son hombres “jefes de hogar”. Sin emba¥gdas reuniones participan todos los
miembros de la familia. Las mujeres también express opiniones de acuerdo con los
diferentes temas tratados; por lo general, las nesijgue intervienen son adultas, mayores

de 30 afos. En los casos donde los hombres nasergran en la comunidad por motivos

15 Antonio Tocagén, presidente de la Junta de Agu2 20
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de migracion, son las mujeres las que asumen [gomeabilidad de participar en las

reuniones y mingas de acuerdo con lo establezzsalablea.

Las reuniones tienen diferentes objetivos, puedepara la rendicién de cuentas o
para dar “informes econdémicos y de gestiones” @ paganizar la realizacion de mingas

para “arreglar dafios en el sistema y cualquierqmimyde agua”.

El Presidente del Cabildo frecuentemente co-diageaeuniones convocadas por la
Junta de Agua, lo que demuestra una coordinaciéspeto por la autoridad maxima de la
comuna. En este sentido, segun el Presidente dinta, esta organizacion esta “bajo” el
Cabildo; él dijo:

Nosotros respetamos la decision del Cabildo, peroesta nueva ley de agua... ya no
nos da eso, pero nosotros respetamos. Yo por i@ fErgo que respetar, pero ahorita
la Ley de Agua va a regular el MIDUVI y esta bajd eniente Politico; a las Juntas les
toca reorganizar territorialmente, ya no facult€abildo. Ahora yo ya no tendria que
ver nada con el Cabildo, tengo que responder p@administracion al MIDUVI, pero la
Junta es una organizacion que esta dentro de lanidad y tengo que respetar al
Cabildo.

Esta opinién demuestra una lealtad hacia las aaiteis locales y la organizacion
comunitaria, que es aparentemente mucho mas sigtivé que las leyes que vienen desde
fuera. El Presidente de la Junta de Agua dice basfeerzo hecho por esta organizacion
desde hace pocos afios ha dado un cambio positieo lpacomuna, que ha logrado
construir la casa comunal y que esta en los tranfiteles para la adquisicion de los

medidores de agua.

El trabajo en redes vincula a la comuna con la LB¥CY la FICI. Los trabajos que
proponen estas organizaciones de segundo gradapsgados por la comuna. Los temas
ambientales, como la conservacion de los paraneasnocidos por el nacimiento de las
vertientes de agua-, también han convocado eljtravaredes con los GAD Provincial y
Parroquial y con las comunidades de San Rafaegrgado acciones de reforestacion en

zonas degradadas con el fin de recuperar la végeta@roteger el suelo y el agua.

Por otro lado, actualmente hay algunas organizasiarto gubernamentales en

Tocagon, tales como Compasion Internacional, cqaleaja con la escuela brindado apoyo
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extraescolar (con la realizacion de las tareagraahdo conocimientos, etc.); FEDICE
(Fundacién Ecuménica Desarrollo Integral Educa€épacitacion), que provee créditos y
brinda apoyo a la guarderia “Wawa Wasi”; Cielo Azptograma de voluntarios que
apoyan en la escuela; Universidad Montreal de Gamguek hace trabajo social y que esta

proyectando un acompafamiento para el 2013.

En épocas anteriores la comuna también contabaelkapoyo de ONGs como
Vision Mundial, quien facilitd la tuberia para ajum; CARE, que trabajo en huertos
familiares; CESA, que hizo la ampliaciéon de camjregsorté con la construccion de la

casa comunal y puentes y capacito en el tema deogy

Hasta aqui se han expuesto los aspectos geneshlemntexto con el proposito de
ubicar el lugar de estudio. Lo que sigue tienewpreon por una parte, las relaciones que
se establecen entre la comunidad, el paramo yuel, ggoor otra, con las diferencias en el

uso del agua segun el tipo de cultivos.
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Capitulo IlI

El paramo y el agua en Tocagén

Los objetivos de este capitulo son, por una pakejostrar la relacion entre el
discurso ambiental y las actividades que se reakrael ecosistema paramo, dilucidando
la influencia de éstos discursos sobre las pré&ctiRar otra parte, comprender la relacion
gue establecen las personas de la comunidad emosiktema paramo y con el agua y por
ultimo, analizar los aspectos del pensamiento angnesentes en las practicas y en las
representaciones sobre el paramo y el agua.

Fotografia 3.Paramo de Tocagdn y quebrada de Tupitze.

3.1. El discurso ambiental y las précticas en el esistema paramo
Los discursos ambientales provenientes de difeseatganizaciones son una

realidad que alcanza a la poblacion de Tocagbneyejgercen sobre ella una determinada
influencia en algunos de los aspectos de su vida.
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Es que en las comunidades rurales existen discwisoslados al habitus que
corresponden a sus practicas histéricas, como Ibieaxpresa Eguiguren en su estudio
“Montafias de Nanegal: percepciones, imagenes \igadt donde sefiala que el uso de
los recursos naturales —sustentable o no- se diltravés de los modelos cognoscitivos de
la gente local, moldeados por fuerzas socialesltyrales (Eguiguren, 2001, p.128). Es
decir, el habitus, hace que se manifiesten pr&cticdiscursos sobre el uso de los recursos
naturales, pero también pueden producirse narresignfluidas por discursos externos,
como es el caso del discurso ambientalista, g uincipalmente en los afios sesenta, a
partir de la publicacién de la “Primavera Silenaibsle Rachel Carson. Después toma
fuerza en la Conferencia de las Naciones Unidaseseb Medio Ambiente Humano,
realizada en Estocolmo en 1972. A partir de ese entorentran en debate los limites de la
racionalidad econdémica y las consecuencias respkcia degradacion ambiental (Leff,
2000, p.18). Este debate ha permanecido en el digmipa generado un sinnimero de
convenios y compromisos internacionales, ya que ek, se van evidenciando nuevas
situaciones en el ambiente como la degradacionsisuelos y los cambios drasticos en el

clima, como consecuencia de emisiones de gasdsate avernadero.

Este discurso, a pesar de ser tratado a nivel lglbhdlegado por diferentes vias a
las comunidades locales de todo el mundo. Poressagcesario comprender cdmo se ha
ido incorporando el discurso ambientalista en umauna como la de Tocagdn, cuales
fueron los factores internos que motivaron su ipo@cion y quiénes han sido sus
comunicadores o mediadores. Ademas, es necesategmdencomo el discurso es
resignificado desde lo local; como dice Escobas, dotores locales no son receptores
pasivos, recrean los discursos a partir de la ¥del lugar, es decir de su manera de
concebir su historia, sus relaciones socialespgticas econdémicas y politicas (Escobar,
s/f, p. 113).

3.1.1 El discurso ambiental en Tocagon.

Tocagon, al igual que otras comunidades indigeadsslAndes, desde la década
de los 90 ha recibido un constante flujo de infarid respecto de la conservacion del
ambiente, principalmente a través de organizaci@ambientales no gubernamentales

(ONGs). Estas organizaciones tienen relacion caiovay diversos actores -técnicos,
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lideres comunitarios, directivos de las ONGs, pasode las comunidades, entre otros-

cada uno con su propia experiencia, visiones yyasias.

Como lo menciona Eguiguren para el caso de loseptog de desarrollo, “cada
actor trae sus propias experiencias, conceptogasafectivas, preferencias, antipatias y
sistemas simbdlicos. Estos actores en interacpgmenecen a grupos sociales portadores
de cultura, practicas, conceptos e intereses aaoedisimiles, hecho que no siempre es

evidente para las partes involucradas en accianédeshrrollo” (Eguiguren, 1995, p.16).

Uno de los dirigentes de Tocagoén, Bartolo Otavedsponsable comunitario del
ambiente, actual promotor de pardfoha participado en diferentes cursos sobre manejo
de paramos con énfasis en la conservacion. A la #demtro de la organizacion de
indigenas de Imbabura FICI, también se han detadmtemas acerca de la proteccion del
medio ambiente, lo que llevaria a pensar que utstihes externas a la comuna, han
influido de cierto modo, en las decisiones sobsealzciones en el paramo que después han

sido legitimadas en el corazén de la Asamblea cdamim

Segun otro comunero Jacinto Tocagoén, Bartolo Otavel sido uno de los
principales defensores del paramo. Dentro de laucamél ha compartido las razones del
cuidado del ecosistema y ha manifestado lo imptatgue seria contar con proyectos
ambientales como la siembra de especies nativas @adar las fuentes de agua del

territorio colectivo.

Los comuneros contaron que sembraron especieagsativios paramos cercanos a
la Laguna de Mojanda, junto con varias comunidapespertenecen a la UNCI&Acon
el apoyo del Gobierno Provincial de Imbabura. Lieestacion de los paramos también es

resultado de un discurso ambientalista.

16 E| hecho de que exista un promotor del paramacgankd importancia de este ecosistema para la camun
Ademas de que incluye una “categoria”, la de “prmmip que corresponde al discurso usado en los
proyectos ambientales y de desarrollo ejecutadosipalmente por ONGs.

T UNCISA. Unién de Comunidades Indigenas de SanedRafa
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Segln expertos en pararfbsaaquellos que estan en buenas condiciones, es deci
que cumplen sus roles ecologicos, no se deberfastéw, sobre todo si el propdésito es
asegurar el agua. Lo ideal seria conocer y comprelag caracteristicas particulares de
cada sitio para no realizar ningln tipo de accianes alteren su integridad ecosistémica
(Crespo, 2012, p.137). Este nuevo discurso comtadique, transmitido por técnicos
extensionistas de campo de OGs y ONGs, asumiaqeéorestacion o la forestacion eran
las Unicas acciones para la conservacion de lagefsiele agua, asi como de su calidad y

cantidad

La reflexion que surgio de los lideres de Tocagihres la escasez del agua hizo
que se manifestara un interés especial sobre Ipagee en el pAramo y que los comuneros
se plantearan la conservacion del ecosistemahEste revela que un problema ambiental

también puede ser reconocido como un problemalsocia
Respecto de esto Kaarhus plantea:

... podriamos decir que la identificacion misma deroblema ambiental implica la
construccion social a través de précticas discagsihsumiendo que los problemas
ambientales tienen que ver con procesos de intérabcmano-ambiental y las —no
intencionales- consecuencias de la accion humanalemundo material del
medioambiente natural. Estos procesos y efectnsriigue ser representados con el
fin de que nos parezcan reales. En este procesgpdesentacion, ciertos marcos de
comprension, modelos, y conceptos estaran vincsladi@némenos mas concretos,
tales concretizaciones e interpretaciones seramimigadas y negociadas en procesos
de interaccion social — interaccion informacionategnoldgica. A través de tales
procesos, los problemas ambientales pueden ertramivgerso del discurso o del
argumento (Bourdieu, 1977, p.168 citado en: Kaarh®88, p.69).

En este sentido, un problema ambiental como lasegcdel agua en Tocagon, es
una consecuencia de acciones que se han venido @andl ecosistema paramo desde

hace muchos afos; este problema ha sido reflexaotkantro de la comuna a través de las

18 Debido a mi experiencia laboral de trabajo enpas he participado en discusiones sobre si lasrEs

de forestacion son o no significativas en un etarsia como el paramo, que no es arbolado. Por lergkn
desde los afios 80 se comenzé a difundir la necksldareforestar, esto aplicaria a zonas donde antes
existian arboles como es el caso de los bosqued. &&s0 de los paramos, se estaria hablando eldoron

no de reforestacion.

Esta actividad puede ser significativa dependiedel@a realidad ambiental de cada paramo. Por egrapl

un paramo muy degradado, donde se pretende recupecapa vegetal para recuperar el suelo, sembrar
arboles podria contribuir al mejoramiento del lygarso contrario, no seria necesario realizar facem en

los paramos que tienen buenas condiciones amh@sntglie todavia cumplen sus roles ecolégicos como
almacenar y regular el agua; mas bien, esta aatlvigbdria resultar contraproducente ya que loslégbo
también consumen agua.
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experiencias de capacitacion que han tenido alglideses, en las cuales se han usado
discursos que tienen relaciéon con los procesosateejo de los paramos y la importancia
de su conservacion para la provisién de agua. dsteirso ha sido comprendido por los
comuneros, quienes, mediante un analisis reflexdexidieron conservar su paramo

comunal.

Sin embargo, los miembros de la comuna todaviafrasatan inquietudes sobre su
problematica ambiental, sienten la necesidad depmmder, con el apoyo de expertos en
el tema, cudles serian las acciones que puedamragumlidar su ciénega de Turupampa,
prevenir los deslizamientos de tierra y mantenaraedal de agua que llega a sus tomas.
Seria necesario encontrar interlocutores conoceddet tema de los paramos para,
conjuntamente con la comuna, establecer las pssditeiones que puedan remediar o
eliminar sus problemas. Tal como lo expresa Miltes, necesario crear espacios de
interdisciplinariedad para tener “una imagen glodal impacto ecoldgico humano”
(Milton, s/f, p.20). Sin embargo, las comunidadas ¢eciben los aportes de técnicos que
provienen de diferentes instituciones son, en dltinstancia, las que deciden qué hacer
con sus territorios y esas decisiones a su vegesuanto de una légica de comprension de

la naturaleza como de la influencia de actoreseose

En el mes de agosto del 2012, la comuna realiziritaera minga anual por el
agua, organizada por las directivas del Cabildceylad Junta de Agua. En esta minga
participaron alrededor de 300 personas repartidatodo el paramo: unas trabajaban en la
ampliacion de las tomas de agua y otras en la éim@pb desmonte de los caminos por
donde va la tuberia. La noche anterior a la mitggacomuneros decidieron que el mismo
dia de la minga se tomaran los puntos con el GB&, la elaboracion del mapa de la
comunidad, actividad de la cual me responsabilizatambién pidieron al sefior Jacinto
Tocagodn, ex dirigente comunitario y a Bartolo Otayajue me acomparfaran en el

recorrido.

Durante la caminata, los comuneros me preguntaréfes serian las acciones que

se deberian hacer para conservar la zona de Tupapajue es pantanosa (en términos
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ecoldgicos es un bofeddt les preocupaba mucho el deslizamiento de tisstarido en el
lugar. A la vez, comentaron que la comuna pensab@sr arboles nativos. Desde mi
percepcion del lugar les dije que pudiera no sarhurena opcién sembrar arboles, ya que
se puede advertir como la vegetacion nativa sereggnerando de manera natural sin
intervencion alguna. Sin embargo, ellos insistiezarque seria bueno sembrar arboles, en
ese caso, Como un cerramiento para proteger ampanb que podria indicar que todavia
existen ingresos con animales en el lugar, lo agaks bien visto por ellos. Ademas,
considerargue sembrar arboles va a mejorar las condicionlegadamo, aspecto que fue

reforzado por OGs y ONGs.

Es decir, el discurso ambiental de estas orgamizasi externas, mas alla de si
expresan 0 no las acciones correctas para el smosisparamo, es valorado por los
miembros de la comuna. Sin embargo, es crucialana profundidad los ecosistemas
para dar posibles soluciones a las diversas prétiems ambientales que viven las
comunidades. Randi Kaarhus (1998) sefiala que mulehks soluciones que se han dado
desde las ciencias duras a los problemas ambigntafebién surgen de representaciones
gue son dadas en determinados contextos por lntfities, quienes también reconocen
las incertidumbres presentes en sus investigacimég). En la propuesta de “posibles
soluciones” a las problematicas ambientales, hat& finsistir en la necesidad de
comprender a profundidad los diferentes ecosistelaaslternativas para la conservaciéon
0 recuperacion de estos lugares no son generatgsbales, sino que dependerdn de
factores mas locales que tienen que ver con aspectdogicos, econdémicos, culturales y
politicos, talcomo lo expresa Escobar (s/f, p130). Ademas, essa€io investigar mas en
profundidad, desde lo local, las posibles solu@ore los problemas ambientales,
conformando grupos de investigadores locales yeprofales para tener una vision

integral y conseguir soluciones viables.

En la conversacion con Jancito Tocagon y Bartolavalb, se detectaron también
elementos que en la actualidad, forman parte deldsio ambientalista provisto por ONG
y OGs. El primero tiene que ver con la siembra especies nativas. Desde hace unos

ocho afios aproximadamente, en el Ecuador comenzaraifundirse los impactos

19| os bofedales tienen como caracteristicas suslegaalos, con vegetacion adaptada a esas condicienes
abundancia de agua como son algunas especies é&sbZmn formas densamente cespitosas y compactas de
morfologia plana o almohadillas (Beltran, et abQ2:40).
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ambientales producidos como consecuencia de lataplanes de especies exéticas (pinos
y eucaliptos). En este contexto, proyectos lidesgoy ONGs ambientalistas comunicaron
la importancia de la reforestacién con especieisagtcomo una opcién para las futuras
acciones de reforestacion. Actualmente varios mtoge liderados por los Gobiernos
Provinciales cuentan con viveros y con propuestara peforestar zonas de bosque y
forestar zonas de paramo, principalmente con espemdmo pumamaquiOfeopanax
spp), quishuar Buddleja sp. y una especie de yagual o quinublflepis racemosa
arbol nativo del ecosistema puna peruana, entes.ofs decir, no se ha cuestionado la
accién de forestar los paramos sino se ha debatidajué especies se debe reali&an
embargo, desde otros discursos ambientalistas miewes de ONGs vinculadas a la
investigacién, se critica esta accion exponiende pimero es necesario establecer las
condiciones ambientales del paramo y tener claralesuson los propositos de
conservacion y si el fin es la regulacion hidries, mejor contar con procesos de
restauracion ecoldgica, que no necesariamententigume ver con forestacion en el caso de

este ecosisterfia

Fotografia 4. Jacinto Tocagon (izquierda) y Bartolo Otavalorédba) durante el recorrido por el
paramo.

20 E| tema de la restauracion ecoldgica en paramaidoaratado desde la ONG ambientalista CONDESAN,
Consorcio para el Desarrollo Sostenible de la Egidn Andina.
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Es decir, las organizaciones externas que usariselrdo ambiental sobre la
forestacion en los paramos, deben considerar pecde analisis de las realidades
ambientales debido a que ciertas acciones puegeificir procesos perjudiciales en torno
a la diversidad de especies. Por ejemplo, con caspda especiBolylepis racemosadel
ecosistema puna- existen estudios de la Escudlgdtita del Ejército (ESPE), que dicen
que esta especie no debe sembrarse junto a otr&slgepis nativas del ecosistema
paramo, debido a que se pueden mezclar (hibrididando como consecuencia una
pérdida genética de las especies nativas, queramas ecoldgicos afecta a la diversidad
y al equilibrio ecosistémico. Pero, si se usa esfgecie en zonas degradadas donde no
existen especies nativas Belylepis no se presentaria el problema (Segovia, 2011). A
pesar de contar con estas investigaciones, sudtadssi no se han difundido
suficientemente a nivel nacional. Los viveros de@Gobiernos Provinciales todavia tienen
proyectos de forestacion y reforestacion masivosisigin tipo de reflexion acerca de las
realidades ambientales y los técnicos de estasusienes todavia ejercen cierto tipo de
poder, al comunicar e involucrar a las comunidaglesestos procesos. A su vez, las
comunidades aceptan estas acciones porque la siedebrarboles implica el trabajo
comunitario y eso a su vez, la legitimacion derl@pedad de su territorio, ademas de que

los arboles pueden servir para lefia, aspecto neyarge para la vida comunitaria.

No obstante, si el fin es conservar la funciénadeplaramos de almacenar y regular
el agua, habria que reflexionar sobre esta acdinre otros aspectos, se deberian
comprender a profundidad las problematicas ambentpara lograr las soluciones
necesarias en espacios donde aparecen diversossactamo los técnicos de las diferentes
instituciones gubernamentales y no gubernamentddss,lideres comunitarios y los
habitantes de la comunidad en general, que interacg hacen que aparezcan practicas
sociales, construcciones discursivas y simbolicag videncian sus experiencias,

conceptos wistemas simbolicos.

La necesidad de comprender de forma cientificgtablematicas ambientales es
urgente, como también la necesidad de reflexiomar las comunidades sobre estas
probleméticas. Actualmente la difusién del discuesobientalista con respecto a la
siembra de plantas nativas, va acompafado de pnagrde forestacion que se conciben

como soluciones Unicas para todos los ecosistepoasgjemplo, la siembra de especies
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nativas junto a la laguna de Mojanda que fue prodaopor el Gobierno Provincial de

Imbabura y ejecutada por las comunidades de SaeRaf

Otro interés que manifestaron los lideres y quebtém esta vinculado con
propuestas externas a la comuna, es la elabordeidmapa de su territorio. Para estos
actores comunitarios, el mapa es importante porgagesitan saber el niumero total de
hectareas de la comuna y cuantas hectareas cardespal ecosistema paramo. Segun los
lideres comunitarios, es significativo este datmapealizar “cualquier gestion”. El tema
del reconocimiento de los territorios en las cordades indigenas es parte de su vida y de
su conformacion. Desde la adquisicion de las seyras luchas con las haciendas, hablar
del territorio es hablar de la vida de las comuthéda En la actualidad, la elaboracion de
mapas de los territorios se ha convertido en umaaiméenta que las comunidades usan
para conceptualizar su espacio de vida y plangedorha de decisiones en torno a su
realidad ya sus necesidades. Sin embargo, no existen eorasnaades el acceso a las
herramientas ni las capacidades para la elabordeidos mapas; mas bien es un proceso
ligado con instituciones externas. Por lo gendrah sido ONGs las que han trabajado en
ello involucrando procesos de “concienciacion amtigié que comunican la importancia
de la conservacion y la necesidad de incluirlal@md=namiento territorial, por lo tanto, la
elaboracion de mapas comunitarios también formee p#el discurso ambiental liderado

por estos organismos.

Este hecho hace que las comunidades, que tienescaaaealizar un mapa con el
apoyo de instituciones externas, a la vez que goesiuna herramienta Gtil en el contexto
actual para la gestiébn comunitaria, entren en oongso de discusion sobre la conservacion
de ciertos espacios de su territorio, que estéacimiados con el agua. En el caso de
Tocagodn, ya se establecio la conservacion de lasmas debido a la disminucién del agua
en épocas de verano; sin embargo, también leggate mapa para conocer la cantidad de
paramo comunitario, ya que los limites de la comnaason oficiales por la falta de

acuerdos formales con las comunidades vecinas.

Como se ve, el agua es un elemento movilizadoa eeruna y ha provocado que
los comuneros y comuneras se replanteen solucfmarassus probleméticas ambientales.
En relacion con esto, Escobar dice que las loaddislaeciben informacién relacionada con

las problematicas ambientales globales y que dssdeespacios o territorialidades, las
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resignifican de acuerdo con sus contextos politieosndémicos, sociales y culturales; es
decir, no necesariamente asumen los discursoseguéegan y los aplican directamente,
sino que los interpretan y ledaptan a sus practicas. Esto es importante yalague

alternativas a los problemas desde lo local, puseevir de ejemplos para otros lugares

gue se encuentren en situaciones similares (Escsfbarl27).

Este planteamiento de Escobar explica las resigwibnes y usos de los discursos
externos globales en las localidades, lo cual sguelacionar con lo que Bourdieu
plantea respecto de la incorporacion de nuevoscomientos a los habitus; la interaccion
de los agentes crea incorporaciones nuevas quempurddificar el habitus individual, y
dependiendo de los intereses, también puede cambiaabitus de grupo. En Tocagon, la
incorporacion de la necesidad de contar con el npaesenta una nueva visién de los
lideres en torno a la organizacion, sobre todo @wamnsideran al mapa como un buen
aporte para la “gestion comunitaria”. Es decirattpina manera, se modifica la forma de
ejercer el liderazgo en la comuna. Por ejemplpredidente de la Junta de Agua, reconoce
gue desde hace unos cinco afios aproximadameuwulieedéiva de la Junta logtna mejor
“gestibn administrativa”. La “mejor gestion adminiiva”, hace referencia al uso de
diferentes herramientas, como el mapa de la comque, aunque es un aporte de
organizaciones externas, es reconocido y legitinpaddos lideres comunitarios como una

herramienta para gestionar obras de infraestrugtprayectos sociales para la comunidad.

Es decir, la elaboracién de un mapa de ordenamienitorial que surge como una
herramienta que forma parte del discurso de orgessambientalistas con miras a la
creacion de espacios destinados a la conservagiorgste caso es legitimado por los
habitantes y su uso es adaptado de acuerdo coedasidades o intereses para la gestidon

de proyectos colectivos.

Ademas, se pudo observar que los discursos amlgisrgaternos también son
valorados por la comuna quiene presente problemas ambientales como la esdase
agua en época de verano y las grandes crecidas deebrada en época de invierno,

eventos que provocan consecuencias en la videssamiouneros.
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Un buen ejemplo es el del invierno del 2011, cuasrdel mes de abril, la quebrada
de Tupitze crecié6 mucho y arrastré piedras gramdesel agud que llegaron hasta la

altura del centro poblado de la comuna de Tocagon.

En una ocasién, fuimos a ver esas piedras en larag& con varias personas.
Todas estaban muy sorprendidaslecian que nunca antes habia pasado dgecido.
También comentaban que la crecida de la quebradtafugrande que pensaban que algo
grave habia pasado en el paramo. En otra oportlinsddimos al paramo y efectivamente
se pudo ver que una parte de terreno, junto ahmerio de la quebrada de Tupitze, se
habia desprendido, supuestamente como consecukntaasaturacion del suelo que hizo
desprender rocas Yy tierra del lugar, que fueroasttadas por el agua a lo largo de la

guebrada, hasta llegar a la parte iveg.

Entre los comuneros todavia existe la preocupasifme qué pueda pasar con la
llegada del invierno. Y también persiste el intepgs saber qué acciones serian las
correctas para prevenir un posible nuevo despreediode tierra. El hecho de que cerca
del lugar del deslizamiento estén las tomas de,aggida principal preocupacion para

evitar que se repita este tipo de fendmeno.

Segln Jacinto Tocag®n también habria que seguir estudiando por qué se
desprendio el suelo en el padramo y bajaron estrgs. Reconoce que la comunidad
ignora las causas y que seria muy util el aportenderofesional que maneje el tema para

gue ayude a la comunidad, ya que nunca antes baliado esto en ese lugar.

Sin duda, el planteamiento del comunero surge geolalematizacidén previa de su
realidad. Es decir, los comuneros de Tocagdn hablgmatizado su realidad ambiental
para tomar decisiones que tienen que ver princiaten con la conservacion de sus
paramos. Cabe sefialar el planteamiento de Miltfns@bre que, ademas de los aportes de
los profesionales, es necesario comprender unrentdesde lo local; en el caso de la
comuna, ya existe un compromiso e interés localgsibargo, los comuneros sienten la
necesidad de un apoyo técnico externo que les ayuaenprender -por ejemplo- el por

qué del desprendimiento del suelo.

21| as piedras miden aproximadamente 1,5 m de altura.
22 Conversacién con Jancito Tocagdn en un recorriddgs limites de la comuna. 7 de agosto de 2012.
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Las piedras, también resultan de mucho interéslpareamuna, debido a que en su
superficie tienen signos con diferentes formas. lidsres de la comuna manifestaron
interés por conocer cual es el origen de esos sigooque ven en estas piedras una
oportunidad para ofrecerlas como un atractivo tiods Ademas, estan gestionando la
construccion de una casa para ubicarlas y exhsbildacasa se realizara con el apoyo del

GAD parroquial de San Rafael.

3.2 La relacion de los comuneros con el paramo y &jua

La comunidad de Tocagoén tiene conciencia de la fitapoia del ecosistema
paramo porque entiende que alli estan sus fueataguh indispensables para el desarrollo
de su vida. Por eso, con el propésito de conseslagcosistema se ha dado una

organizacion que incluye normas para su manejo.

Actualmente la comuna de Tocagodn tiene normativakientales comunitarias,
que han surgido por diferentes experiencias localpsr intervenciones de instituciones
externas que han influido en la toma de decisideesu territorio. Una de estas normativas
tiene relacion, por ejemplo, con los limites de flantera agricola. Segun lideres
comunitarios, los limites para la frontera agriaalocagon llegan hasta los 3400 msnm.
A partir de esta altura, -inicio del ecosistemaap@r-, las tierras estan destinadas a la
conservacion para “proteger el agua”. Comunerasmyuneras, reconocen esta zona como
la fuente de agua de la comuna, ya que desde tesa, axisten tanques pequefios que
redistribuyen el agua y 78 metros mas arriba estdilmera toma de agua, dentro de la
guebrada de Tupitze. Este territorio forma parteedesistema paramo. Las caracteristicas
ambientales del lugar, como la altura del pajopaheipalmente el que se encuentra junto
al bofedal de Turupamba-, indican que el lugar aaido intervenido desde hace cerca de
tres afios lo que podria de alguna manera, legitehdwlecho de que ese territorio esta
siendo conservado. Algunas especies vegetalesedeahj comd.achemilla sp. también
indican que en afos anteriores, la zona del padembocagon, fue usada para pastoreo.
Entonces surgen las preguntas: ¢desde cuando godabgué la comuna de Tocagon
decidio conservar los paramos y establecer norraes lpacerlo? Las posibles respuestas
pueden estar relacionadas con el incremento eantedda de agua y con el conocimiento
de algunas personas sobre el ecosistema paramo wonteoritorio privilegiado de agua,

gue alimenta incluso hasta al Lago San Pablo, dom@enciond uno de los lideres.
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Fotografia 5. Comuneros de Tocagén durante la limpieza y ampliade una toma de agua en la
quebrada de Tupitze.

3.2.1 Normas comunitarias para la conservacion deframo.

En Tocagon, la creacion de normas que estableceroninol sobre el uso del
paramo se dio principalmente porque lo relacionam & agua. El agua es un elemento
movilizador dentro de una comunidad. Segun GuewarBoelens (2010): “por las
condiciones econdmicas y fisico ecolégicas de layomia de las comunidades y
asociaciones de base de la region andina, el agu® @ingun otro recurso, tiene un
caracter colectivo y no puede ser manejado indalidante” (p.27), situacion que conlleva

a la ejecucion de acciones colectivas, como easal de Tocagon.

Durante conversaciones informales con algunas pass@venes de la comuna
sobre si conocen el paramo, dijeron “no conocerigy hien”. Explicaron que, por lo
general,sololas personas adultas mayores lo conocen “biengyeofantes” se lo usaba
para pastoreo, pero desde hace algunos afios deigmm actividades en este ecosistema

porque desde alli baja el agua. Estos comentanastmran el vinculo que la gente hace
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entre el paramo y el agua, lo cual es reforzadqueoen el lugar estan ubicadas las cinco

tomas de agua de la comuna.

Segun Bartolo Otavalo y Jacinto Tocagfomlesde hace 25 afios aproximadamente
se construyeron las tomas de agua en el paramoamedningas comunitarias, con apoyo
de la ONG Visién Mundiaf quién proveyd las tuberias. Y desde hace cince a@éidomé
la decisidn de conservar estas fuentes, debide @glas épocas de sequia hay problemas

por la escasez de agua.

A partir de esta fecha, se crearon normas comurtplesrestringen el uso del
paramo, como el establecimiento del limite de dmtiera agricola hasta los 3400 msnm;
esta delimitacion primero fue propuesta por el Mimd de Otavalo, sin embargo, la
comuna no aprob6 esta norma cuando provino detidaenpublica, sino afios después, a
través de la comprension de algunos lideres coariost acerca de la importancia del
paramo para el agua. Por la necesidad de aguaptosneros decidieron establecer este
limite, pero propuesto desde la propia comunaa\@é$r de sus lideres; a la vez, decidieron
prohibir la quema y el pastoreo y comenzar comrflarestacion de algunas zonas cercanas
a las vertientes de agua. Este es un ejemplo de @mposicion de normas desde fuera,
desde instituciones que quieren ejercer poder daBreomunidades, no es viable; mas
bien se observa como una necesidad practica ik dal agua-, hizo que la comuna de

Tocagodn se organizara con normas para el manejmdaino.

Aparentemente, estas normas han sido reforzadata potervencién de actores
externos como las ONGs CESAy CARFE® que han trabajado capacitando en temas

ambientales y de desarrollo con varios miembrotadmmuna. Estas ONGs -y otfas

23 Conversaciones con Bartolo Otavalo y Jacinto Tésaturante la caminata para la elaboracién del mapa
de la comunidad. 7 de agosto de 2012.

24 La ONG Visién Mundial es cristiana, trabaja terdasiesarrollo y de evangelizacién en comunidades
rurales del Ecuador.

% CESA. Central Ecuatoriana de Servicios Agrico@syanizacion no gubernamental nacional; su trabajo
estd béasicamente enfocado en temas agricolas yemtales como: la reforestacion, el manejo de
microcuencas Y territorios.

26 CARE Ecuador. Organizacién no gubernamental iat@omal, con sede en Ecuador, tiene énfasis en el
trabajo en salud, género, ambiente y desarrollo.

2" Una de la ONGs que ha difundido el tema de matiejparamos es Ecociencia. Desde 1998, la Fundacion
Ecoldgica Ecociencia ha venido trabajando con mimgepara la conservacion y manejo de los paramos,
elaborando y ejecutando planes de manejo pariieggaton comunidades habitantes de este ecosisfema.
partir del 2000 se incrementd el nUmero de ONGstrpl®mjan sobre estos temas. Si bien Tocagén no ha
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desde hace unos 14 afios, han tratado el tema dejarde los paramos dentro de sus
teméticas de intervencion, recomendando no expdadirontera agricola, reforestar y
conservar el paramo con fines de proteger su fanoiéno regulador hidrico. Por medio
de los lideres comunitarios capacitados, se haituicisnalizado estas propuestas en la

organizacién comunitaria.

Segun los lideres de Tocagdn, la decisidon del lestatiento de estas normas fue
discutida y reflexionada en la Asamblea comunitattade todas las personas manifiestan
sus puntos de vista, aceptan o rechazan las ptaguds los dirigentes y cumplen lo
acordado, ademas de decidir sobre los tipos deosescque se deben aplicar en caso de
incumplimiento. Cuando se habla de las decisiogst®s estan atravesadas por procesos
politicos, econémicos, ecolbgicos y culturales, adoren lo expone Escobar (s/f). Son
procesos politicos por la organizacion y la creadé las normas en si; son econdémicos
porque esas decisiones involucran la produccidtad@erra; son ecolégicos porque se
relacionan con la funcionalidad del ecosistemagry aulturales porque en ellos subyacen

formas de pensar y de relacionarse con el ecosigpé@namo.

En el caso de las normas, por ejemplo para las @gielas sanciones son multas,
con una base de 150 dodlares. Si quema una persscepakcitada, la multa es de 50
délares. Segun Jacinto Tocagbrcuando se quema una hectarea de pajonal, serieobra
una cantidad mayor a 150 dolares y se considezhdgaviar a prision a los responsables,
debido a que los pajonales son comunales. Poazahr los lideres comunitarios se han
propuesto “sensibilizar” a la gente y dicen queofahya no se queman estos pajonales,

como antes que no habia control”.

Sin embargo, durante el mes de agosto (2012) geectnsiderado por la
comunidad como uno de los mas ventosos en comparaon los afios anteriores, se dio
una quema significativa, que afecté a una zonaadgue de eucalipto y una parte del
paramo junto a la quebrada de Tupitze. Esta queamfaen provocada intencionalmente,
sino fue consecuencia de una préctica que se aeafiZza comunidad consistente en la

guema de hierbas secas, después de las cosechemnteda preparacion del terreno para

tenido una relacién directa con Ecociencia, siddhbcho a través de la participacion de algunesdg&den
procesos de formacion sobre gestion y manejo deis.
8 Conversacién con Jacinto Tocagén. 18 de noviend2012.
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las nuevas siembras; por las condiciones del viehtiuego no pudo ser controlado. Esta
guema fue fuertemente criticada y discutida erotaunidad. La persona responsable tiene
75 afios y segun un lider comunitario, para no terér conflictos dentro de la comunidad
-debido a que unas personas estaban a favor dgequ@brase la multa y otras en contra-,
transfirieron el problema a las autoridades delistémio del Medio Ambiente con la
finalidad de “sentar un precedente para que naska a repetir este suceso o para que, al

menos, se tenga mas cuidado”.

Este tipo de sanciones corresponderia a una foemmaganizacion mas parecida a
las que tienen las instituciones estatales -l6gaadental-; sin embargo, las decisiones y
la puesta en discusion de los diferentes confli@osTocagén, se hacen de manera
colectiva. A pesar de que en la comunidad se algigasticia indigena, no se la ha usado
en casos que afecten al pajonal, porque llevan entiempo trabajando en colectivo para
su conservacion y en los ultimos afios ha habideapaguemas y no provocadas
intencionalmente. Cuando se han dado casos dedioseen el paramo, toda la poblacion
se ha movilizado para apagarlo. En el incendiogtsta del 2012, la comuna trabajo 24

horas para extinguirlo.

La practica de la quema de las hierbas para prefmgderrenos para el cultivo
cerca de los paramos, podria ser eliminada en gpd@ade existe mucho viento, sin
embargo no se la prohibe porque no se la ve cormacamenaza sino como parte de las
practicas agricolas, que son uno de los sustept@gsabmuna. La quema del pajonal como
consecuencia de esta practica resulté muy cuedtopar la mayoria de habitantes de la
comuna. Una joven dijo al respecto: “hay que bukcaolucion a esa quema porgue de los
paramos esta saliendo el agua y cuando se quejazltzgua”. Esta reflexion muestra el
conocimiento que tiene la joven acerca de dondeigme el agua para su comuna, pero
también manifiesta la preocupacion y la relevamightema para ella, ya que de alguna

maneragxpresa la necesidad préctica del uso del agudgsacaltivos.

En cuanto a la quema, los jovenes del colegioteasdh accion comunitaria para

apagar el fuego:

... para trabajar en una minga, todos los comunexabaran en cualquier actividad
gue vamos a realizar, cuando el cerro se esta aquimal presidente comunica a
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toda la comunidad diciendo que vamos todos a addaego aunque sea de noche.
Si no nos vamos, hay multa; asi todas las persookaboran y se hace lo que

llamamos trabajo en equipo. Cuando hay diferemtdsgjos, nos vamos todos, sea
joven, adulto o nifio que pueda trabajar. Cuandidage los tubos por dénde viene el
agua, todos nos vamos para arreglar, para no diésperel agua que es muy

importante para seguir viviendo como personas, a@esny plantas. El agua es muy
importante porque sin agua, no hay vida (Luis Gbiat Casco).

Las personas no solo salen a la minga, sino cuahpgéramo se esti quemando, las
personas se relinen en varios grupos y suben ahpdrara apagar el incendio para
que no se extienda la llama (fuego) (Mayra Tab&hgo

Estas opiniones de los jovenes expresan la relacitre padramo y agua, ademas
exponen su comprension acerca de vivir en colegtigovaloracion positiva que dan a la
construccion de su sociedad. Estas manifestacicnesunican un habitus de vida
comunitario incorporado, es decir, esta concepd®ma vida comunitaria aparece tanto
en las practicas como en los discursos de los @veGuando Luis Casco, joven del
colegio, dice “el agua es muy importante porque ajua no hay vida”, se puede
evidenciar el valor que da al agua, sobre todoymsy familia vive de la agricultura,

actividad donde el agua es indispensable.

Ademas, es necesario comprender como estas nommadas para el uso del
ecosistema paramo son también el producto de utakapcial comunitario presente en
la comuna. Segun John Durston, el capital socialurdtario contribuye al beneficio del
grupo y tiene como caracteristicas el control $acimavés de la imposicion de normas
compartidas por el grupo, la coordinacién de tareasesolucion de conflictos por parte
de los lideres, la movilizacién y gestion de rescsrsomunitarios, la legitimacion de
lideres con funciones de gestién y administraciémgeneracion de ambitos y estructuras

de trabajo en equipo (Durston, 2000, p.22), aspepie son manifiestos en Tocagon.

Durston (2000) expone que el capital social puestepsoducto de problemas
comunes (p.23); en el caso de Tocagodn, la escadezgda, la falta de un sistema de
riego en la comuna y las quemas en el paramo, havogado el surgimiento de
posiciones colectivas, generando normas, lo que\es fortalece el capital social de la

comuna.

29 Cristébal Casco y Mayra Tabango son jovenes delgimPedro Maldonado ubicado en la comuna de
Tocagoén. Se trabajé con los jévenes de primer eftmadhillerato, 4to comun, por varias sesionesleses
de abril y mayo del 2010.
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3.2.2 El paramo, un territorio que se transforma.

El paramo de Tocagdn ha sido histéricamente usaipin varios adultos mayores
de la comuna, en el paramo existian caminos queansks habitantes del norte para
llegar a Quito en la época colonial, y, como evagnmuestran algunas piedras del lugar
que eran las sefiales que indicaban las direccpmredonde ir. Ese territorio ha sido usado
desde antes de la llegada de los espafioles, ya&sjas aprovecharon las estructuras
anteriores, como las carreteras o canales de pgrasu uso durante la colonia (Caillavet,
2000, p.135; Spalding: 122 citado en: Yanez debP2@02, p.27).

Caillavet sefiala que antes de la llegada de losfietgs, en Otavalo, la actividad
principal era la agricola y se vio modificada par ihtroduccion de la ganaderia
principalmente bovina y ovina que cambié el usoteeitorio -en este caso del paramo- e
incluso de la alimentacién, ya que antes la prataimimal principalmente provenia de la
caza. Segun un documento analizado por Caillarel582 se estima entre “5000 y 30000
cabezas de ganado ovino que eran manejadas padios de Otavalo” (Caillavet, 2000,
p.133).

Si consideramos sélo desde la época colonial Hastactualidad, estariamos
hablando de mas de quinientos afios de uso debtarriuso que ha variado de acuerdo
con los contextos politicos de cada época. Juanagboi® de 75 afios, dice que cuando
ella era nifia (de 12 afios) subia al paramo patarpas el ganado vacuno y las ovejas.
Nifios, nifias y jévenes realizaban esa actividacdhssAmmbraban tener a los animales en
corrales en el paramo y en el bosque de Itaco. [Eatdica se hacia durante ocho meses,
desde noviembre a julio, porque después, cuandemzaba la cosecha de maiz, se bajaba

a los animales para darles de comer los restasdadntas que estaban junto a las casas.

Juana Tocagon comenta que habia mucho compafeéstr® quienes iban al
cerro, dice que su padre le cont6é una historiasywedio en el cerrgaparikloma(loma
para gritar). Ahi se concentraban todos los pastpera llamarse a gritos para comer
juntos “compartir urkukabf'. En una ocasién, segun la comunera, los pastamgersaron

sobre la necesidad de un lugar para “escamparuléa’ll (protegerse de la lluvia) y

30 Entrevista a Juana Tocagén. 25 de noviembre d2. 201
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decidieron construir una choza. Pero en una épadawda fuerte cayd un rayo en el lugar,
cuando estaban alli, lo que causé una tragedidg@amnuna, estos jévenes se quemaron y
murieron, solo sobrevividé una persona; los cad&vareron llevados en una escalera a la
comuna. Esta historia quedé grabada en la vidaudealy segun Bartolo, su hijo, hasta
ahora la gente presta cuidado de no llevar herrdasede metal al “cerro” —al paramo-
cuando hay sefales de rayos, incluso dijo “haytegner cuidado de ir con aretes o sortijas

de metal”.

Juana también comenta que desde hace unos 70eafiaalyan quemas anuales en
el paramo, ahi se turnaban para usar la paja duetaba para los animales. Pero el
pastoreo, con el tiempo, ha ido disminuyendo, halstecho de que ya son poquisimas las
familias que todavia tienen animales en la parte bhsta el limite impuesto por la

comuna.

Comentarios como el de Pedro Tocagén, demuestranaqtes se realizaban

guemas en el paramo y tala en los bosques, prododarerosion de los suelos:

Nosotros estamos pensando en reforestar. Nuesawh®s) madres, abuelos han
dejado desnudando las rocas, talando los bosquesjando los pajonales, por eso
estamos pensando en forestar para no perder nags@aPor eso es que la parte alta
mantiene toda la comunidad hasta Intag, Garcia hWoreuyaro, Atahualpa, porque
la Laguna Mojanda es la cabeza (Pedro Tocagoén

Varias personas de la comuna han mencionado qugidssas que se practicaban
en tiempos anteriores, han afectado a los pajanafegépoca de verano se puede ver la
disminucién en el agua y en época de inviernoctasidas en las quebradas que han

provocado deslizamientos de tierra.

Los jévenes del colegio dan testimonio de la vidda$ abuelos y de su relacion

con el paramo:

Antes la vida de nuestros abuelos era de mucharsefito porque sus padres les
obligaban a levantarse de mafanita para ir a lossca arar, sembrar y a traer lefia
para cocinar (Mayra Tabango).

31 Entrevista a Pedro Tocagén, uno de los primedesds de la comuna. 10 de diciembre de 2011.
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Dicen que antes no habia bloques para construtejas para tapar el techo de la
casa. Ellos hacian pared solo con tierra y cuaeaioinaban, ellos tapaban el techo
con pajas trayendo del cerro (Luis Casco).

Antes los abuelos tenian ovejas, toros, chanctgslipas. Con las ovejas se iban a
pastar al cerro, llevabaawanapachajue sabian decir los abuelos antepasados (Radl
Casco).

Hace unos 40 afos, los paramos fueron usados gaim@nte para pastoreo de
ovejas y en menor cantidad para el ganado vacenosaba la paja para los techos de las
casas y también se cultivaban papas. Segun Juacagdmg el pastoreo de ovejas
disminuy6 principalmente porque desde el ingresdodenifios a la escuela, ellos eran
guienes realizaban esta actividad. Es decir, uso® &l pastoreo, fueron disminuyendo en
el paramo hasta casi desaparecer, son poquisimmasngs, adultos mayores, quienes

contintan llevando sus ovejas al paramo hastdnotebs permitidos.

Fotografia 6. Juana Tocagon junto a su rebafio de ovejas.

Ademas, la gente de Tocagdn ha migrado desde &ldéte los 80 a sitios dentro

y fuera del pais, lo que ha significado un cambiolas actividades econémicas de la
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poblacion, que también ha influido en los cambiedalinfraestructura de las viviendas;

por tal razén, el uso de la paja en los techosslgilZiendas se ha eliminado.

Actualmente, el territorio de paramo de la comumaestina a la conservacion, lo
gue nos presenta otro tipo de uso, que correspangea forma de pensar distinta, que
parte de intereses que antes no eran reconocidofopaomuneros y que, como se

menciono, puede ser influenciado por organizaciextsrnas a la comunidad.

Si se observa todo el paramo del lugar -no sotpelpertenece a la comunidad de
Tocagodn-, se puede ver un territorio con diferenses. Por ejemplo, en algunas zonas de
las comunidades vecinas aparecen pocas cabezasaldogtambién se observan tomas de
agua que se encuentran aparentemente “bien culdddbglo a las caracteristicas del
cerramiento, lo que puede demostrar, en cierto reldoterés comunitario por el agua. Es
decir, se pueden observar cambios en el uso débter que corresponde al ecosistema
paramo de las comunas, partiendo desde temporadasdnds intensivo para el pastoreo,
después un uso extensivo en la misma actividath Hagar a un uso para la conservacion
con fines de asegurar el agua. Esto expresa uni@anbla manera de concebir este
ecosistema y sobre todo, una nueva época dondméade decisiones parte del andlisis de

la problemética ambiental relacionada con el agua.

El agua es uno de los elementos indispensableslgpaida de la comuna. Las
personas de Tocagoén identifican al paramo -tant®lojanda y como de Parcarumi, con
sus respectivas ciénegas y lagunas-, como un tmuosisndispensable para la provision
de agua.

A través del cambio de uso que los comuneros y nemas han dado al paramo se
genera una practica sostenible que garantiza tediimad” del ecosistema que regula el
agua y por ende, una disponibilidad de este elempata el desarrollo de la comuna,
desarrollo que esta vinculado con sus actividadgfcaas. Esta situacion se puede
relacionar con lo que Milton (s/f) expone acercalaenecesidad de comprender a las
culturas y su relacion con la naturaleza para ohsesi desde allsurgen propuestas que

garantizan, en términos ecosistémicos, un equilipara la vida.
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En Tocagodn la conservacion, este nuevo uso quentaiidad esta dando a los
“cerros” o paramos, en cierto modo puede estaciglado con la comprension actual que
la comunidad tiene en torno al vinculo del ecosisteon el agua y que ha sido reforzada
por instituciones externas, OG u ONGs; pero tampidgede ser que los significados que
giraban en torno a estos ambientiesde antes de la llegada de los espafioles, como el
reconocerlos como seres vivos, contribuya a la ta®adecisiones actuales para su

cuidado, como se vera a continuacion.

3.3 El pensamiento andino en la relacion entre comeros, cerros y agua

A pesar de que en los ultimos afios la vida de lauoa viene cambiando,
influenciada en gran medida por la logica occiderédmbito en el que necesariamente
tiene que desenvolverse- es posible identificare@sg del pensamiento andino que

subyacen en las practicas y representaciones sbpaeamo y el agua.

Cuando al hacer referencia a la conservacion dahpése identifica la influencia
del discurso ambientalista de las ONG, se hablardeforma de pensar vinculada a la
occidental; sin embargo, en Tocagén también existexs formas de relacionarse con el
paramo y el agua que pueden ser distintas a ld& lkdgica occidental. Esto fue posible
observar en diferentes conversaciones, caminatspgcios de encuentros con diversos

miembros de la comuna.

En una caminata por Turupampa llegamos a la cinhaceteo Parcarumf; la
caminata fue larga no por la distancia sino porqualtura del pajonal no permitia que
caminaramos muy rapido. En el recorrido se pod&mnavlas decenas de personas de la
comuna repartidas por diferentes sitios del pargmadjcipando en la minga convocada

por la Junta de Agua.

Este recorrido sirvié para conversar sobre muchagifaciones” que segun Bartolo
Otavalo pueden ser “importantes” para la comunaeBlda primera ocasién en que este
comunero habla sobre la importancia de rescataistaria de los ancestros y sus practicas

rituales, con la idea de comenzar algun tipo deyqmio turistico que les “beneficie”.

$2parcarumi, cerro de 4077 msnm. Se encuentra buidda laguna de Mojanda y una parte pertenecs a lo
paramos de Tocagon.
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Comentd que hace pocos meses realizaron un ritudh ezona de Turupampa con

miembros de la Junta Parroquial de San Rafael.

...estuvieron uryachak® todos los creyentes evangélicos y catélicosedin que
nuestra Pachamama, como antes nuestra gente anggu@municaba... Ahi en
Turupampa, hay una piedra con una figura, con ssgue hicimos la ritualidad...
Pedimos permiso a nuestros paramos y se hizo um@dora la Pachamama.
Pensamos en esto porque la idea es tener turidiagayles por aqui a la laguna de
Mojanda... En la ceremonia se veia al Lago San Pablo Mojanda, Mama
Cotacachi con Tayta Imbabura, se hicieron llamatitados cuatro lados (Bartolo
Otavalc?“).

De acuerdo con lo expresado por Bartolo, se puedepender la mezcla de
propésitos, por un lado estd la intencion de rescaiertos valores culturales que
aparentemente ya se estan perdiendo en la copungaie la mayoria de personas no
practica estos rituales, y por otro, este rescat@rdcticas rituales también tiene como

propdsito incursionar en una nueva actividad ecaceina turistica.

Fotografia 7. Junto con Jacinto Tocag6n en la cumbre del cearcaPumi frente a la laguna
Mojanda.

¥ vachak, del Kichwa, se designa a las personasaueeconocidas como sabias y que dirigen losetua
34 Conversacion durante el recorrido para la elalidnadel mapa de la comuna. 7 de agosto de 2012.
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3.3.1. Cerros: seres Vvivos.

Segun varias personas de Tocagon, la mayoria dabroe de la comuna “ya no
realizan estos rituales andinos, debido a las pi@bnes de las religiones”. Sin embargo,
las préacticas rituales actuales, aunque tengamedifes propdésitos, tienen incorporados
algunos elementos que muchos investigadores reenremno principios del pensamiento
andino. En el caso del agua, Bartolo Otavalo meacaue existe una comunicacion entre
la laguna de Mojanda y el Lago San Pablo, dondedana a través de las quebradas
alimenta al lago. Este vinculo entre los dos cuegm agua expresa lo que autores como
Estermann (1998) sostienen que es uno de los pidsciundamentales del pensamiento
andino: la relacionalidad (p.114). Para los comosiees clara la relacion entre la Laguna
de Mojanda y el Lago San Pablo, ellos también esgordas relaciones que hay entre la
Laguna Mojanda y las lagunas mas pequefas queastaalrededor. Mencionan también
a los cerros que han sido considerados como sagerdsu cultura: el “Imbabura” y el
“Cotacachi”, calificandoloscomo padre y madre, masculino y femenino, que se
complementan y “protegen” al pueblo; estas designas que se les dan a los cerros
pueden corresponder con el principio de complemedizd que Estermann (1998)

plantea:

Cielo y tierra, sol y luna, claro y oscuro, verdafhlsedad, dia y noche, bien y mal,
masculino y femenino, no son para el runa contiejpoges excluyentes, sino
complementos necesarios para la afirmacion de ntiged ‘superior’ e integral...

El principio de la complementariedad se manifiestéodo nivel y en todos los

ambitos de la vida, tanto en las dimensiones c@snantropologicas, como éticas y
sociales. El ideal andino no es el ‘extremo’, ur® dbs ‘opuestos’, sino la

integracion armoniosa de los dos (p.129).

Ademas, al expresar que estos cerros son padredgema comunidad les da un
significado de seres protectores; este es otractsentificado en los estudios acerca del
pensamiento andino. Un ejemplo de esto se encuemti@investigacion de Gomel (1997)
acerca de “La crianza del agua en la cultura Pukardemporanea”’, donde el autor

presenta el siguiente testimonio:

Dicen que hay cerros con lluvias, a ellos se lemlpa para que nos envien lluvias;
estos cerros crian a las lluvias, entonces debespsis porque antes conocian cudl
es la altura donde siempre llueve, nieva o gramjp&Zas sean las cordilleras. Los
apusen las bocas de Ipaccosdicen “voy a enviar la lluvia” (p.100).
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En ese estudio se puede comprender como los c@rogeconocidos como seres
protectoresgpug. A pesar de que en Tocagdn no se use comunnempidbraapy el
reconocimiento de los cerros como padres (taytaagna), también indica una forma de
respeto, aunque actualmente muy pocas personaa demuna los nombran de esta
manera; por lo general, son los adultos vinculaageocesos de reivindicacién de los
derechos de los pueblos originarios, quienes s&reafa losapus;en cambio, los jovenes
del colegio que tiene como especialidad “Hotelgriairrismo”, en su mayoria, expresaron

que el Imbabura puede ser un “buen” destino tadsti

Sin embargo, cuando realizamos una actividad I(elical colegio llamada ¢ quién soy?, se
pudo conocer también que los jovenes indigenasoeen al cerro Imbabura como “un
ser vivo”, donde se puede inferir que este cerramgmrtante para su pueblo. El juego
consistié en que un joven -Franklin Burga- teniaem®spalda una tarjeta escrita “el Tayta
Imbabura”, mediante preguntas que él hacia a supaideros, ellos debia adivinar lo que

decia la tarjeta. Las preguntas y respuestasrfuascssiguientes:

“Franklin: ¢ Es un ser vivo?”
Respuesta: Algunos comparieros dijeron que “sitgsofjue “no”.

Se pudo observar que los compafieros indigenagjei@mes en su mayoria decian

que si es un ser vivo y los mestizos respondienenega una cosa.

“Franklin: ¢ Es un animal?”
Respuesta: Todos respondieron que “no”.

Como parte del juego, los jovenes dieron las sijagepistas:

“Es un lugar”,

“Es grande”,

“Ahi habitan otros seres vivos”,
“Esta al frente de nosotros”.

Esta actividad ludica hizo que los participantesnhbres y mujeres, digan lo que

piensan de manera espontanea y fue interesanteaas®cimiento del Imbabura como un

ser vivo.
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Se puede inferir que en las manifestaciones diariagereses de varios comuneros
se observa la permanencia de una forma de perstantalia la occidental que puede estar
relacionada con el habitus, presencia activa demes pasadas incorporadas en cada
persona, en sus principios de percepcién, pens&mignaccion, que hace que se
mantengan las normas y por ende permanezcan leticpsden el tiempo (Bourdieu, 1993,
p.95); estas practicas, en el caso de Tocagém estacionadas con la organizacion

comunitaria y con las formas de pensar con res@ests cerros 0 paramos.

Pude participar de varios encuentros con los j&/elet colegio, donde mediante
comunicacién escrita y grafica se expresaron acéecau identidad y su vida en un
espacio interculturdl como es la institucién educativa. Ademas, me amwit a participar
en una caminata por el Tayta Imbabura, donde, @mate comunidd se organizaron
para llevar la comida. Esta forma de organizaciérmresponde a lo que Bourdieu
identifica como habitus de grupo, por el cual leécticas puedan estar concertadas sin
ningun célculo estratégico ni ninguna norma (Baudi1l993, p.101). Es decir, la
organizacion de la caminata liderada por la pres&ddel curso considero la opinion de
todos los comparieros, se dividieron las respondatiés y acordaron compartir los
alimentos una vez que se llegase a la cumbre, ageidmma manera como se hubiera

organizado la comuna para el trabajo en una minga.

En esta organizacion de los estudiantes del colidlentifica lo que Bourdieu
identifica como habitus, el cual esta presentessirpensado o reflexionado, pues es “...
historia incorporada, naturalizada, y por ello,iddela como tal historia, el habitus es la
presencia activa de todo el pasado del que es ¢mdes lo que proporciona a las
practicas su independencia relativa en relaciérasa determinaciones exteriores del
presente inmediato” (Bourdieu, 1993, p.98)

Esta caminata fue dirigida por el profesor de mason el propoésito de conocer
el lugar para promover excursiones; una vez qugams a la cumbre, todos

compartimoda comida, tacomo se lo haria en una minga de la comunidad.ibeida

% En el colegio “Pedro Maldonado” estudian jévedesda comunidad de Tocagén, de otras comunidades
que también son del pueblo Otavalo, Kayambi y témleistudian, aunque en menor porcentaje, joveres qu

se identifican como mestizos. En cambio, los pfesen su mayoria son mestizos.

% Los jévenes del colegio para coordinar actividacte®o los paseos o caminatas, se organizan de forma
similar a una Asamblea comunitaria. Se exponennksesidades para la actividad y se designan

responsables. Se motiva la participacion de todos.

67



caminata dos jévenes mujeres -que caminaban congrgon momento que llovizné, me
dijeron, “el cerro nos saludd”, o sea, “nos recibibse comentario pone deanifiesto
comaq desde la cotidianidad y desde las practiaparecen ciertas formas de pensar que
estan relacionadas con el ambiente donde el grivyeo Esto no es tan facil de observar
desde fuera, mas aun en un grupo como el de lengdy que debido al acceso a la
informacion, incorpora cada vez mas elementos & su identidad; un ejemplo es la
preferencia por la musica foranea como el regue&émembargo, esto no significaria la
exclusién de lo otro, sino la incorporacion de umayor cantidad de elementos
identitarios que hacen una composicion de una dadiendina inter y transcultural,
como lo diria Yanez del Pozo (2002, p.35).

El hecho de que las jovenes hayan dicho que “eboeos saludd” y que la
llovizna es el “medio” o interlocutor que nos cornuatha esta accion, puede significar el
reconocimiento del cerro como un ser o ente queetieda y al que se le debe tener
respeto, esto corresponderia a lo que varios igeekires han encontrado en torno a los
cerros como divinidades dentro del pensamientonanglial agua como un puente o
chakanaque comunica a todos los elementos y seres pessentdeterminado espacio,
como lo expone Gomel Apaza (1997).

Pude comprender que cuando las jévenes me comerieroerro nos saludo” era
algo especial, que no siempre comunican a perspreagso son de la comuna. Algo como
esto puede ser comunicado mas en lengua kichwantrodele las casas. También
mencionaron -y se observo- que cuando se oyendsukxs mujeres cosechan hongos
(especies comestibles). Esto demostraria la prieseiecun habitus que manifiesta las
relaciones que la comunidad tiene con la naturalpra es parte de la historia de la vida

en esos ambientes.
3.3.2 Cerros: espacios sagrados.
Otro aspecto interesante es la concepcién de lwesceomo espacios sagrados.

Cuando recorrimos el paramo tomando los puntoslpakaboracion del mapa y llegamos

a la cumbre del cerro Parcarumi, Jacinto Tocigpitié unos minutos para hacer una

37 Jacinto Tocagén, fue el primer pastor evangéletaccomunidad. 7 de agosto 2012.
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oracion -fue muy especial, sobre todo por la qdietel lugar y por la profundidad

espiritual con la que se realiz el dbtoMientras Jacinto oraba en espafiol, Bartolo lo
hacia en kichwa. Segun Jacinto, “es importanteeebrmocer a un Dios y respetar las
formas de ser de los indigenas”, menciond estougohgcia una critica a los sacerdotes
gue obligaban a los indigenas a sacarse el somlm@sa que los evangélicos no hacen,
dijo. Sin duda, es necesaria la comprension denflaencia de las religiones en una
comunidad, ya que a través de las diferentes &lese han generado cambios en la
estructura y en el pensamiento comunitario. Sinaggd) aunque el rito tenga que ver con
el cristianismo, la decision de realizarlo en lanbve del Parcarumi, reconoce a estos

espacios como sitios sagrados.

Segun Yanez del Pozo (2002), desde antes de &dHede los espafioles la cultura
andina era fruto de un proceso de inter—trans—+aditbn (p.35) debido a los intercambios
que se daban en los pueblos; con la llegada deslmsfioles se incluyeron aspectos como
la relacion entre el cristianismo y la religiosidaddina; la realizacion del ritual en la
montafia de Tocagdén puede ser parte de este prdeesoexistencia de las formas de
practicar su religiosidad en la actualidad, que@cesariamente estan siendo comunicadas
sino queaparecen de manera espontanea. En este cascsdageue realizé la oracion en

el cerro esta fuertemente vinculada con la religideingélica.

3.3.3. El ritual del “wakchakaray”.

Otro ejemplo de una practica que corresponderea religiosidad presente en la
comuna y que aparentemente en la actualidad ya& meadiza, es ir a gritar a los cerros
para que llueva. Esta practica ritual fue comentaoda Pedro Tocag8h uno de los

primeros lideres de la comunidad y por Abigail &AI joven que estudia en el colegio.

Antes, para que llueva, todas las personas desvemimunidades subian gritando al
cerro, con una ofrenda que le llevaban al cerrepib agua para las plantitas. Me
dijo mi mama que la voz de los nifios era mejor,omgue ellos griten para que
Diosito haga el milagro, que haga llover. En algumeces, llovia en ese momento y
de ahi seguia només lloviendo poco, pero iguabk egradecian aunque sea por el
poco de lluvia, peor nada, decian ellos. En eseentorse ponian todas las personas

% Forma parte de mi apreciacién debido a que sansiniceridad y la fe que tenian mis compafieros de
caminata cuando oraban. Incluso pidieron al ssteptor “Dios” por mi vida y mis estudios, y agraideon

por mi presencia. Fue un espacio lleno de esaliitad.

39 Entrevista a Pedro Tocagén. 10 de diciembre dé.201

“0 Estudiante de Colegio Pedro Maldonado. Partiafpedel Taller sobre identidad. 9 de mayo 2010.
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contentas mientras tanto las mamas subian traylemdabf' para los hijos y para
otras personas que gritaban. Las personas majlesedan una lavacara grande con
el kukabi(Abigail Avila).

Pedro Tocagdn comentd que a esta préactica le lldmakchakarayy consistia en
subir al cerro con los nifios para pedir a Dios pavenga la lluvia. En la comunidad de
Cotama, Otavalo, todavia se realiza el ritual, s sal cerro de Cotama y los nifios al
mismo tiempo gritan:

Misericordia Sefior,
Misericordia Tayta Diosito,
Kishpichiwanki Sefior,
Kishpichiwanki Tayta Diosito.

Tamiyakuta karanki Sefior,
Tamiyakuta karanki Tayta Diosito,
Yakukuta karanki Sefior,
Yakukuta karanki Tayta Diositd

En los gritos se pide misericordia y fortaleza asDy a la vez, se le pide que les
regale la lluviecita y el aguita. Estas rogatitesien diversos significados y estan
asociadas con una forma de pensar andina; Gosed)(2@Diando describe las
diferenciaciones entre los comuneros y los vecideslos valles en Huaquirca, Perq,
menciona que los vecinos, identifican a los comumeromo “mas indios” por ser
“llamadores de la lluvia” (p.76), es decir, tambikrs comuneros de Huaquirca que
desarrollaban su actividad principal —la agrica@tuen las punas (cerros), tenian ritos

relacionados con la lluvia.

En el Ecuador, otras comunidades que todavia asaéavakchakarayson las que
se encuentran cerca del Cotacachi; Rhoades ed@b)2en su estudio sobre percepciones

del cambio climatico, la presenta como una cereapaia “llamar a la lluvia” (p.70).

Por otra parte, Cachiguango (1997), expone logatites aspectos que forman
parte del ritual delWakcha cardi, partiendo de una descripcion de los actorecjpates
de la ceremonia como el Fundador y el “Tayta maéstrexplica todas las actividades
comunitarias que giran en torno a esta practicareg@noce como parte de la religiosidad

andina. También expone que el fin de este ritugleeir a “Dios” que la época de verano

“1 Kukabi (palabra kichwa). Son los alimentos qu#es@n para compartir en cualquier actividad.
42 You tube, Ceremonia para atraer la lluvia en &ysas de Cotama, Otavalo, Ecuador.
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intenso termine y comience a llover para que Id6vos recién sembrados puedan crecer.
Ademas sefiala que “existen testimonios audiovisugigbados en Julio de 1986, Julio de
1990, Julio y Septiembre de 1993, Julio de 1994l He 1995”" (Cachiguango, 1997,

p.295), donde las comunidades de Cotama, La Bbigzs y Guanansig han realizado el
ritual; esto, en cierto modo, indica cémo desde &szca se han manifestado periodos
prolongados de sequia, a la vez que préacticasitdel han sido realizadas en dichas
comunidades. Como parte del ritual, esta tambi@fretimiento de alimentos a la tierra, y
por medio de oraciones, el pedido de que la pradocsea buena y sirva para la

alimentacion de las comunidades.

Es interesante el hecho de que si se practicaual ©n las épocas de sequias
prolongadas, de contar con un registro de su esafin, puede servir como un documento
histérico que aporte a la comprension de los casnlel clima y por ende a la
comprension de los cambios en los diferentes deos#s. También un estudio méas a
fondo del ritual permitiria conocer mejor los mdsaros de relacionamiento de las

comunidades con los cerros y paramos.

Segun Bartolo Otavalo, aunque en Tocagon ya neagan los agradecimientos y
otros rituales -como el agradecimiento a la Pach@nzuando se siembra-, todavia “en la
mente, en el interior”, se hace una especie deidrapidiendo que “Dios” cuide los
cultivos, nosde una buena cosecha y que no falte el agua. Siargm a pesar de que ya
no se realizan estos rituales en la comuna, eri@l2812, como consecuencia de una
sequia prolongada, los comuneros se cuestionareplgntearon hacer @akchakaray
por la preocupacion de perder los cultivos paraubsistencia, pero no lo realizaron

porque justo cuando se estaba organizando, conaeliader.

A través de la realizacion de esta practica riseapuede observar que rszén de
ser corresponde a una forma de pensar “practoddgiomo la denomina Estermann
(1998) refiriéndose a una logica andina. Es decirritual como elvakchakary tiene un
sentido practico que estéa vinculado con la produncde la tierra. El sentido practico tiene

que ver con el habitus, como expone Bourdieu (1997)

Los «sujetos» son en realidad agentes actuantessgientes dotados de un sentido
practico, sistema adquirido de preferencias, decjmios de vision y de division, de
estructuras cognitivas duraderas (que esencialnsentéruto de la incorporacion de
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estructuras objetivas) y de esquemas de acciénogertan la percepcion de la
situacién y la respuesta adaptada. El habitusaes®secie de sentido practico de lo
gue hay que hacer en una situacién determinadd)(p.4

Es decir, a pesar de que ya no se practiqugakthakay todavia persiste este sentido

practico en el habitus de la comuna.
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Capitulo IV

Practicas y pensamientos sobre el agua en los cults de subsistencia en Tocagén

Este capitulo tiene el objetivo de comprender édaciones que las personas de la
comunidad de Tocagodn tienen con el agua a travdesdeultivos de papas y de maiz,
destinados a la subsistencia, reconociendo queultigos son practicas que se realizan en

la comuna y que ponen de manifiesto formas de pelessus habitantes.

El agua es para todos los animales, es para la vida
no solo para los frutilleros,
no so6lo para los humanos,
sino para todas las plantas, eso es...
el agua es en general, para todo...
Cuando no hay agua, ni la planta hay,
ni la gente no puede vivir...
Bartolo Otaval®’.

4.1 Los cultivos de subsistencia: papas y maiz

En este estudio se consideran dos cultivos qua antlualidad son de subsistencia
en Tocagon: las papas y el maiz, cultivos que,rs&fiantal Caillavet, desde la época
colonial movian la economia de la zona del anti@Qtavalo, ya que se exigian en las tasas

tributarias y se vendian en el mercado coloniall@at, 2000, p.114).

Una caracteristica relevante de ambos cultivos aesaociacion” con otros
productos, esta practica se realiza tanto en ltis@side papas, como en los de maiz. Las
asociaciones cumplen una funcion muy importantelaewomposicién del suelo, por
ejemplo, cuando se mezclan gramineas con legunsinekauelo puede brindar mayores
nutrientes a las plantas; ademas, si se presentdagas, las afecciones pueden ser

menores, comparadas con las de un monocultivo (Ar2011, p.235).

Otra de las ventajas del cultivo en asociacioneBc{gtivo), tiene que ver con la
diversificacion de alimentos para el consumo quargia una buena nutricion para las

familias de la comuna (Armero, 2011, p.245).

3 Entrevista a Bartolo Otavalo. 4 de marzo de 2012.
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Estos cultivos utilizan diferentes espacios deittegio de Tocagon: los de maiz se
encuentran cerca de las casas que estan en ursaealtce los 2600 hasta los 3000 msnm,
mientras que las papas estan cerca del paraman lfegsta los 3200 msnm debido al limite

de la frontera agricola acordado por la comuna.

El cultivo de maiz lo realizan todas las familias Tcagodn, y el de las papas, la
mayoria. Algunas familias que tienen mayores s@geecondmicos, siembran papas pero
no las asocian a otros cultivos, prefieren semdsarbmo monocultivo y las usan para la
venta. También existen algunas familias que nolmi@ampapa porque la mayoria de sus
miembros trabajan fuera de la comuna, como joraslde plantaciones de frutillas, o de

flores, o se dedican a la elaboracién de artesdei&stora.

4.2 El agua en los cultivos de subsistencia

Tocagodn no cuenta con un sistema de riego, poude] inicio de los cultivos
depende principalmente de la época de lluvia,edsialendario agricola esta relacionado
con los comienzo de la época de invierno (septiemimtubre). Los terrenos se preparan
desde el mes de agosto para proceder a la siemtaatel ese mes y en septiembre, en el
caso del maiz. Para el cultivo de papas los mesesethbra pueden variar pero por lo

general se dan en octubre y noviembre.

A lo largo del crecimiento de las plantas, el remoiento de agua es indispensable
y a veces se usa el agua entubada destinada ainoorsimano, que es manejada por la
misma comuna y se da a través de tuberias y p@rsadp;, como las familias tienen
medidores, aquellas que consumen mas, pagan mas(@tomunicacién personal). Sin
embargo, esta situacion ocurre sélo cuando el vesanha extendido. El uso del agua
entubada depende de los cambios ocasionados dimal &egun varias personas de la
comuna, el clima ha variado “un poco”; por ejemmb,'verano” del 2012 se extendi6
bastante, lo que signific6 mucha preocupacién pasahabitantes que, por esta razén,
convocaron a una minga en el paramo para revisartdenas de agua y darles

mantenimiento.

La preocupacion por el agua va mas all4d de la gerde las inversiones que

muchos comuneros han realizado para sus cultivosiealidad estos cultivos son el
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alimento de las familias y por ende su sustentgus@artolo Otavalo “de las chacras de
maiz y de papas sacamos varios productos pararauEshida, hay porotos, arvejas,
habas, quinua, chochos, sambo, zapallo..., decaggimos y ahorramos, ya no vamos al

mercado, y cuando se tiene hasta a los vecinomdeaiendras a coger”.

Es decir, los alimentos que provienen de la chdelanaiz y del cultivo de papas,
son parte de la dieta basica para todo el afiolopgue el agua es considerada como una
parte importante para el desarrollo de las familias

También se puede reconocer cémo la lluvia jueggapel importante en los
cultivos de subsistencia, en una comuna que notzuw®N un sistema de riego. Esta
realidad es comparable a las de muchas zonas sudele pais, donde los pequefios
productores carecen de sistemas de riego (Flddé&2, p.231).

La importancia del agua principalmente para editis/os de subsistencia se puede
deducir del comentario de Bartolo Otavalo, quietedjue cuando era nifio -hace unos

treinta afios-, también habia épocas en las cualkswia:

Antes, cuando era yo pequefio, cada cuando no llsafildamos gritar, pidiendo que
boten agliita, ¢ Diosito, qué vamos a comer? Akhdmest llorando... ni productos, ni
animales, ni yerba nada, ¢qué vamos a comer? Afdndes en kichwaamiakuta
karaway Achil Tayt¥, “regale agiiita Dios mio”, ¢ccon qué vamos a Vi
sabiamos gritar los nifios, hasta los perros gritahendo uno también gritaba,
cuando se estaba en tiempo de sequia, bien du(Batalo Otaval®’).

Este comentario aclara como los nifios y nifias adguniresponsabilidades como
parte de un proceso de socializacion de pensarsigniaracticas relacionadas con los
cultivos.

El hecho de pedir a Dios por la lluvia indica lasencias presentes en la comuna.
En la actualidad, aunque se profesan otras rekgig60% evangélicos y 40 % catolicos)
no se perdieron ciertas creencias o practicas gtsian mas vinculadas con los ritos
andinos, los cuales siempre se relacionan cordide los comuneros agricultores. En el

caso del pueblo Otavalo, una de las préacticaslegugque todavia prevalece en algunas

4 Tamyakuta karaway Achil Tayta o Pachakamak sigai{Dios) regalanos agtiita.
“5 Entrevista realizada a Bartolo Otavalo. 25 de exoire de 2012.
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comunidades es eWakchakaray que, como se explicé en el capitulo anterior,ststia
en subir al cerro con los nifios para pedir a Dios Hueva. Aunque esta practica
actualmente ya no se realiza en Tocagon, en el28i@, por causa de una sequia

prolongada, los comuneros estuvieron planificandor @l paramo para realizar el ritual.

En este tiempo cuando no llovia, estdabamos planific ir al paramo, a Ingatola. Ya
era una sequia de 5 meses, ya estidbamos plandiqeard llevar a los pastores,
llevar a los padres para hacer la ritualidad y tadgente ya estaba dispuesta a llevar
las comiditas, pero como justo llovié no se hizetoEes eMakchakaray Antes la
gente gritaba, eso era como una oracion, eso &gesliendo, eso si se ha perdido
(Bartolo Otaval®®).

Aunque la reflexién del comunero indica que selestgerdiendo este ritual, el solo
hecho de cuestionar la pérdida demuestra qué iamertes su realizacion. Este
cuestionamiento también lo hacian los dirigenteRd®mmuna, tanto de las iglesias como
de los cabildos, asi que la intencién de orgarezpasa realizar el ritual en Ingatola, lugar
en el paramo junto a la ciénega de Turupampa, dedngse la creencia, en el marco del

pensamiento andino, no habia desaparecido.

La decision de realizar el wakchakaray también dgrdoque, a pesar de las
religiones presentes en la comuna que de algunarm&abian prohibido la realizacion de
ciertos rituales, los comuneros y las comuneragesigreyendo en ellos y quieren rescatar
los que estan mas vinculados con su cultura. Bhdgeiede estar relacionado con un
habitus que permanece en los comuneros, que lgsgargercepciones acerca de como
relacionarse con el entorno y con sus necesidatesste caso del agua. Los comuneros
reconocen que antes se realizaba el ritual y ar plsaue el cristianismo prohibe su
realizacion, dentro de cada uno todavia prevalEeareencias, estan presentes aunque ya
no las manifiesten espontaneamente; segun los xtostepueden aflorar y ser

comprendidas y legitimadas dentro de la comuna.

Esto significa que, en Tocagon, puede estartiatem habitus que comulga con la
realizacion delWakchakaray ritual que se desarrolla en las cumbres de detedos
cerros o paramos. Bourdieu (1993) sefiala al résppe a través del habitus la estructura
que lo produce gobierna la practica, no por ladgain determinismo mecénico, sino por

las constricciones y los limites originalmente aa@ps a sus invenciones (p.96).

46 Entrevista realizada a Bartolo Otavalo. 25 de exmbire de 2012.
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Por otro lado, aqui volvemos a comprender la ingmmia de los paramos para la
comuna, importancia que no sélo surge porque dbal el agua entubada para las casas,
sino que -aunque no se exprese muy abiertamenaégua, en épocas de mucha sequia,
también es usada para los cultivos de subsistdPoidal motivo, preocupa a los dirigentes
comunitarios, que todos los usuarios de la JuntaéAgiea adquieran los medidores y
realicen los pagos de acuerdo con el consumo. &is deienes consuman mas agua por el

uso para sus plantaciones, deberan pagar méaslaoionea quienes no lo hacen

El paramo, ademas, es el lugar donde se pretezaliaar el ritual motivado por la
necesidad de agua. Los habitantes de Tocagon ewtaifi de formas diferentes que el
agua, asi como la tierra, es necesaria para elrdésale la comuna. Aunque se sabe que
para todas las culturas es muy importante el acaesmua, para las que viven de la
agricultura -y no solo vista esta actividad coffifalidad de obtener ingresos econémicos
sino como medio que garantiza los sustentos alimesH, tiene un significado diferente al
de las personas que solo la consideran como uneetemitil para su produccién
empresarial. Los significados del agua en Tocagosam tan evidentes debido a que la
comuna estd inmersa en el sistema capitalista yocse dijo anteriormente, el

afloramiento de pensamientos y practicas ocurdegrminadas circunstancias.

Sin tratar de sacralizar la relacién que los yclasuneras de Tocagén tienen con el
agua, es interesante ver como cultivan sus prosl@éctda chacra. Y el agradecimiento que
ofrecen a la tierra por lo que les provee, estdiadedpor el aporte del agua para el
crecimiento de los cultivos. Las personas al fitalla cosecha, tanto de papas como de
maiz y de todos los productos que salen de susashagradecen a la tierra y a Dios por el
agua y por los productos. Segin un comunero, “moita que no salga mucho, ni grande,
lo que importa es que tenemos qué comer”. Estragorma de comprender los cultivos,
cuando no tienen por finalidad obtener ingresosetasios, por lo que las relaciones de
apoyo Yy reciprocidad entre los vecinos o familiayae trabajan en la tierra son distintas a

las relaciones que se dan cuando el cultivo estindelo a la venta.
Ademas, en todo el proceso de conversaciones galsi@h sobre si se debe realizar o

no el ritual para atraer a la lluvia, se puede gitvel sentido practico presente en todo

momento; es visible la seleccion de ciertos actes son realizados de acuerdo con la
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pertinenciaque da la comunéEs decir, la necesidad del agua para los cultivustjva la

realizacion de un ritual incorporado en el habitsiunitario.

4.3 Las papas

El cultivo de papas en Tocagon es una practicasquealiza desde antes y durante
la época colonial (Caillavet, 2000, p.114). Endtualidad, se continda sembrando, aunque
con distintas variedades. Segun varios comunegeosiilivan pocas papas nativas, incluso
algunos jévenes de la comuna ya no las conocererSbargo, las papas, al igual que el

maiz, son esenciales en la dieta de las familidsdagon.

En la actualidad, en la parte alta de la comunsdeléos 3000 a los 3200 msnm
aproximadamente, se realiza la primera siembragasen los meses de junio y julio y se
cosecha entre diciembre y enero. En la parte agde los 2600 hasta los 2800 msnm, se
siembra en cualquier época del afio. Esto se deféndos lideres comunales- a que ya no
se sabe exactamente acerca de las fechas y lasréatap de siembra, como antes sabian
los “mayores” de la comuna; ademas reconocen quiiéa las temporadas de lluvias han
variado. Esto ultimo también se ha identificadootias comunidades del pais, donde los
cambios en las temporadas de lluvia han provocadbién cambios en las épocas de
siembra (Rhoades et al., 2006, p.70). Como se &daalpapas y el maiz, cumplen un rol

importante en la vida de Tocagon. Al respecto,amunero dijo:

Antes, el que come papa ha tenido fuerza, muchargies, les ha hecho aguantar el
hambre. Por eso es que la gente dice que la peague todo, es lo bueno, eso me
dej6 contando un mayor... la papa ayuda también elitap siempre cualquier
comida con papita queda mejor, mejor que la can@s que sea papita delgadita,
mas que sea lavando bien, comemos con otros poslymr ejemplo cuando hay
choclos, mas que sea papita con choclo, con habeisamos y comemos.

La papa es més que todo..., hasta a los bebés gee te cuatro meses para arriba,
les damogpapamold’. También la papa se come con tostadito, paragiode..., por
eso de mi parte yo si he sembrado.

Cuando hay bastantes papas se puede salir a vidbién, pero la papa que
sembramos es para el consumo familiar, los querig@tata, no siembran, compran;
los que estamos escasos econdmicos sembramorpy ajyjudamos, hay gente que
se lleva méas que sea un quintal o dos quintaliégpsnidiendo del largo delachd®y
vea cuanto estamos ahorrando.

7 papamolo significa puré de papa.
48 \Wacho, hilera de cultivo.
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Cuando da Diosito se agradece a nuestra Pachamaadee(tierra). Por mi parte, en
esta temporada, para mi, estoy muy agradecido siradgachamama. Mas que sea
cuando uno se siembra, la Pachamama nos sirveoframsmas que sea delgadito,
més que sea sin aguas, la madre tierra nos maati@ues (Bartolo Otavaly).

Las papas son reconocidas como un sustento aloiebtsico de la familia. La
mayoria las cultivan y consumen. Si bien este \alén gran parte de familias no es
realizado con fines comerciales, es bien valoraahrd de la comuna y tal importancia se
ha ido transmitiendo de generacion en generaciém.e®bargo, de existir una buena
produccion, también se vende parte de la cosecheigalmente a los miembros de la
comuna, éstos buscan a los productores cuanddesareue la cosecha finalizé. Es decir,

las papas no son llevadas a los mercados, sinorcafimadas dentro de la misma

comuna.

En el comentario del comunero también se resaltyeldecimiento a la “madre
tierra” y a Dios, se podria inferir que inclusolge considera como en un mismo nivel,
como seres que brindan parte del bienestar paradimsineros: Cuando da Diosito se
agradece a nuestra Pachamama (madre tier@yt embargo, esto puede ser solo el
pensamiento de algunas personas de la comuna \egegere una investigacion a

profundidad sobre este aspecto.

Cuando Bartolo Otavalo hace referencia a que “aplegue come papa ha tenido
fuerza, muchas energias, les ha hecho aguantandirh..., por eso es que la gente dice
gue la papa, mas que todo, es lo bueno, eso mecdejdndo un mayor’.se puede
observar una manifestaciéon de cémo se concibe palpas como uno de los principales
sustentos alimenticios de la comuna, que han peoidm por muchas generaciones, de tal
forma que “cria” a la comunidad. Esto se puedeciat@ar con lo que Jorge Apaza
encuentra en su estudio sobre cosmovision andingelacion con la crianza de las papas
en Moho Puno Perl, resaltando el reconocimientesde tubérculo como especie que
“cria” a las personas. “Cria” satisfaciendo suses&lades de comida, vestido y alegria,
“asi nos cria materialmente y espiritualmente”. Bam constituye el medio o el nexo de
las relaciones y compromisos entre la comunidadamamla comunidad natural y las
deidades (Apaza J, 1997, p.105).

4% Entrevista a Bartolo Otavalo. 5 de noviembre d&220
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Jorge Apaza reconoce que existe una relacion &sgrpersonas y las papas. Los
comuneros las cultivan, y a su vez, las papasddari”. O sea, permiten su desarrollo;
ademas, construyen el paisaje e intervienen esrtiaaicion de los microclimas, a lo que lo
denomina “la crianza de la totalidad del paisafgigza J, 1997, p.107).

Las reflexiones de este autor se pueden vincularlges planteamientos de la
antropologia ecolbgica, que busca comprender cémsoskres humanos, desde sus
respectivas culturas, forman parte de los ambiedtasle habitan, modificando las
interrelaciones existentes en cada territorio.dsrclltivos, en este caso de papas, se puede
observar cdmo a través de las practicas cultusglas modificando el territorio debido a
factores como la division de las tierras por elréntento de familias, que provocan

transformaciones en el uso del suelo y en el maisaj

4.3.1 El makipurashun — makimafiashun (el cambia mass o trueque).
“La mayoria de la comunidad, se agrupa para cultiva
Janet Criolld°

En Tocagon se realiza el cambia manos o intercameliproco de trabajo, que se
denomina tnakipurashuh o “makimafiashuhy consiste en brindar apoyo mutuo entre

diversas familias para trabajar durante todo etgso del cultivo de papas.

Gose (2004) hace referencia al consumo de chicHasesiembras en Huaquirca,
Peru; citando a varios autores define la palabaiacomo: “procedimiento de solicitud
formal enaynr?, cuando un duefio pide ayuda para un grupo dejéraba unos tragos de
alcohol y muchos ruegos...”, también cita otra defém: “lo que se debe prestar, lo que
se debe pedir’ (Lira, 1944, p.628, citado en: Gd2e04, p.175). En Tocagdn, el
makimafashues la solicitud de apoyo para participar en el ggoale cultivo, ademas del

compromiso de corresponder reciprocamente a esaayu

*0 Entrevista a Janet Criollo. 5 de noviembre de 2012

1 Ayni, en el estudio de Gose (2004) acerca de losagoarios y formacién de clases en un pueblo andino,
hace referencia el intercambio reciproco de ayudealmajo como parte de la organizacion social e lo
comuneros campesinos de Huaquirca, PerUayi en Huaquirca vendria a ser mlakipurashuno
makimafiashuen Tocagon.
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En el estudio de Gose, &ni vendria a ser lo que en Tocagon esmakipurashun
o makimafashuynsalvando las diferencias, ya que en Huaquircagleperiodo de la
investigacion de Gose, aynirevestia muchos significados relacionados connaegcion
misma de los cultivos, el agua y la muerte y didja productivo que realizaban solamente
los hombres. En Tocagdn, por ejemplo en un cutteypapas o de maiz, pueden participar
de 6 a 7 familias, esto va a depender de la cahtiéaterreno y de la disponibilidad de

tiempo de las familias que participan en el proceso

Para pedir el apoyo a las familias o vecinos palavar la tierra (hakipurashuro
makimafashupn primero el duefio del terreno prepara el suele,apnsiste en removerlo y
darle la vuelta. Actualmente, en Tocagdn la mayddafamilias realiza esta actividad
mediante la contratacion de un tractor. Por lo gandéos duefios de los tractores son
personas de la comuna que han adquirido estas madgEunque también se contratan
tractores de otras comunidades cercanas. Despuggltdar el suelo se coloca abono;
algunas familias usan el abono de las vacas, osas abono de galpon —que proviene de

gallinas- y otras, dependiendo de los recursos, alsanos quimicos.

Una vez preparado el terreno, el duefio va de gasasa visitando a las personas
gue le pueden ayudar, para solicitar el apoyomaKipurashuho “makimafiashuh Si la
solicitud es aceptada, el duefio del terreno fife¢ha para el encuentro en el sitio donde
se realizara la actividad agricola. Por lo genpeaticipan de dos a tres miembros por
familia y esta colaboracion sera reciproca cuamdookras familias fijen la fecha para

realizar lo mismo en sus terrenos.

El primer encuentro en el terreno es para realimawachos, que son los surcos y
se pueden hacer con azaddn o con yunta. Alli gaatidas personas que han aceptado la
invitacion y a las que después hay que retribuir [z participacion en sus terrenos,
ademas de compartir parte de la cosecha y ofrecenimida y bebida durante el trabajo.
En esta actividad participan hombres y mujeresigoal. Cuando hay la presencia de
jovenes (de 15 a 16 afios aproximadamente), haycenqae proviene de sus celulares (por
lo general se escuchan canciones de reguetén ricmargi es que hay tiempo, se siembra

el mismo dia, en caso contrario se deja esta datiypara el dia siguiente.
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Con respecto a la reciprocidad del trabajo, Janetl€de 16 afios dice: “...cuando
yo vengo a ayudar, a veces me llevo a ella (refildée a Delia, de su misma edad, hija del
duefio del terreno donde se encontraban trabajaadojnismo para que ella me ayude,
para hacewachos para tolat’...”. Es decir, el apoyo tiene que ser correspondino la
misma fuerza laboral, por lo general, durante tet@roceso de cultivo participan las

mismas personas.

La practica demakipurashuntiene muchos significados. Algunos comuneros han
expresado el hecho de la solidaridad, de la vidaoamunidad, sin embargo, de acuerdo
con lo planteado por Bourdieu, también a esta ipgite deberia entender como un

“sentido préactico”.

Si las préacticas y las representaciones rituales géacticamente coherentes, es
porque son el producto del funcionamiento combimatde un pequefio nimero de

principios generadores unidos por unas relacioeessdstituabilidad» préactica, es

decir, capaces de producir unos resultados equieslelesde el punto de vista de las
exigencias «logicas» de la practica (Bourdieu, 2p015).

El hecho de juntarse para cultivar también respantie necesidad de contar con
mano de obra; en la comuna, existe un alto porged& jévenes que ha migrado para
trabajar como peones en empresas floricolas, emléadaciones de frutillas o como
comerciantes, por eso, el hecho de ayudarse éenfdora garantiza la base alimenticia de

las familias.

El makipurashunforma parte de la organizacion social de la comyigne un
sentido practico, un habitus, que se puede observau l6gica y en las conversaciones
cotidianas, como lo expresa Janeth, que dice ga@dousea grande va a continuar
trabajando de esta forma porque asi “se sufre meBbmakipurashurforma parte de las
relaciones de varias familias de Tocagdn, lo queesponderia de acuerdo con lo

planteado por Bourdieu a un mismo habitus de goupamunitario.

A la vez, el habitus forma parte de la historidadeomuna; Bourdieu expone que

el habitus produce practicas individuales y colasti produce historia. Historia que

2 Tolar es la accién de sacudir las hierbas queayued el terreno y retirarlas para dejar el sisimIpara la
siembra.
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asegura la presencia activa de acciones pasadas, yngorporadas en cada persona, en
sus principios de percepcion, pensamiento y actidoe que se mantengan las normas y
por ende permanezcan las practicas en el tiempordigu, 1993, p.95). A su vez, este
habitus colectivo fortalece un capital social quelestra las diferentes relaciones

reciprocas presentes en una sociedad, como lepléntrston (2000).

4.3.2 La siembra.

En la siembra, como en los otros trabajos en dwetecta jornada comienza
temprano, a las 7h30 de la mafiana. Las personapagen por lineas, unas hacen los
huecos, otras botan las semillas y otras las taparel suelo, accién que en Tocagbn se
llama “colmar” y que significa llenar con tierra fmrma de monticulos, técnicamente es el

aporque.

Uno de los roles que se designa desde tempraraegpeeparar los alimentos para
la jornada. En el caso del cultivo de la familisa@tlo, esta responsabilidad la asumieron
dos jovenes de 16 afos, Delia y Janeth. De no lhébemes mujeres que participen en el

cultivo, son las mujeres madres de familia, duei@hserreno, quienes asumen este rol.

La comida se prepara en el lugar donde se siemisea apsecha. Un hombre es
guién provee de lefia e instala el sitio donde seatd. Cuando se trata de la siembra se
elaboran alimentos a base de maiz. Pero si sediata cosecha de las papas, se cocinan
papas. Todas las personas que participan en ldsidiavan “aveos”, que son alimentos
para compartir, como maiz tostado, pan, arvejast@® platanos, bebidas gaseosas entre
otros.

Las jovenes responsables de la cocina en la faf@itkaalo, después de preparar
los alimentos y de llevarlos al lugar donde seesiw comparte con todos, también

participan en la siembra o en la cosecha.

En la siembra de papas se realizan asociacioneBatmas, quinua, arvejas; por lo
general, se realiza las asociaciones en hilerasleess, se siembra una fila de papas,
seguida de una fila de habas y luego una de aniggaguinua, por lo general, se siembra

en una raya o perpendicular a las filas, como sedguobservar en la figura 1.
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Figura 1. Esquema de un cultivo de papas en Tocagon.
Elaboracion: autora. Dibujos: Juan Umbarila.

4.3.3 La dependencia de la semilla.

La compra de semillas es una practica que se dhaplemente, debido a que en
Tocagodn se desconocen las formas de conservadltimacenaje del tubérculo; otra razén
puede ser que el cultivo no ha producido una ce@setlundante y todas las papas se
destinan al consumo familiar. Esta segunda raztinvisculada con lo que Delia Otavalo
expreso: “en la actualidad no se ha guardado sewdllque no hubieron muchas papas por

la falta de lluvia”.

Segun Delia, las papas que se compran para sesultlaseleccionadas de acuerdo
con los gustos “algunos prefieren gruesas, otrtgaditas”. Dentro de las variedades de

u’

papas que se siembran en la comuna estan: “Unieaferanza”, “parda”, “chola”
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“violeta” “uva” “roja”. Ademas, se siembra otrosbttrculos commca mashuamellocoy

camote en menor cantidad.

La papa reconocida en Tocagén como nativa es dpapa”; tiene forma alargada,
de color marrén claro. Segun algunos miembros d@®edauna, en el paramo existian unas
papas nativas de color negro, y debido a que lesopas no las usaban, ahora ya no
existen. Segun Delia Otavafplas familias de Tocagén, prefieren la arajpaeiva) para

su consumo, aunque la mayoria siembra las papsenti#as “mejoradas”.

4.3.4 El cuidado del cultivo.

Una vez que la planta de la papa comienza a cyeaparecen las primeras hojas,
todas las personas que participaron en la siembraednen para ir a “colmar”, al
“aporque”. Dos meses después participan en ekdesyque consiste en quitar las “malas
hierbas” que estan creciendo junto al cultivo. Cleata papa comienza a florecer,

nuevamente se “colmase hace otro aporque.

Con respecto al uso de pesticidas en el cultivoag@s, un comunero comenta:

Antes la papa no sabia gusanarse, antes se semhoddta, margarita, pan de
azlcar, los ingenieros del INIAPmismo han sabido traer... Ahora tenemos que
fumigar, con sello verde, si no se fumigan, se goede este portecito (muy
pequefas), se fumiga para la lancha, para el gBamtolo Otaval®’).

En ocasiones se considera que los cultivos destahsia no son fumigados, sin
embargo, en la actualidad, cultivos como las p&pa¥ocagon, necesitan ser fumigados
para poder cosechar. Habria que hacer un estudlie Bodinamica de las plagas que estan
afectando a estos cultivos, que ademas no seaeaz grandes extensiones de terreno.
También es interesante conocer desde cuando selasagesticidas en la comuna vy
quiénes promovieron su uso. Puede ser que, comel emaso de las frutillas, las
agroempresas ofrecen capacitaciones gratuitas adasinidades para que usen los

agroquimicos que comercializan y crear una cliardependiente de los pesticidas.

%3 Entrevista a Delia Otavalo. 17 de junio de 2012.
> INIAP. Instituto Nacional de Investigaciones Agifas y Pecuarias del Ecuador.
*5 Entrevista a Bartolo Otavalo. 5 de noviembre d&220
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4.3.5 La cosecha.

Para comenzar con la cosecha, el dueiio del culivotra vez a visitar a las
personas o familias que han participado en todpr@teso para fijar la fecha de esta
actividad.

Todos suben desde muy temprano al lugar, se conoealli y comienzan con la
cosecha. Por lo general, los hombres mueven enrcon un azadon, las mujeres
remueven las plantas, sacan las papas y las cokmam talego. Sin embargo, esta
definicion de roles no es estatica, depende mucahdadparticipacion de hombres y
mujeres, los roles pueden ser también invertides pueden complementar, es decir hay
momentos en los que las mujeres mueven el suale fildmbres recogen las papas. Esta

actividad se puede realizar sea desde la partelbhjarreno como desde arriba.

La cosecha puede durar uno o dos dias, esto veeadker del nimero de personas
que participen y también de la cantidad de terremitivado. Durante la cosecha, las
personas que participan conversan, y casi sienggrehacen algunos comentarios que

generan risas. Durante una cosecha de papas, umeoordijo:

Aunque salga bueno o malo toca venir todos misnstahel final de la cosecha...
cuando Diosito le ha dado, se reparte a las pessumea han ayudado, asi wachq
doswachosse da por persona. El que tiene un pedazo pequediitierra y se le da
una racion por su apoyo, se pone contento, masemes una ayudita (porque se
van con productos de la cosecha) y se ahorrancpangrar otras cositas de comer
en la ciudad. Si es que no se ayuda, no se pudetirefrsa es nuestra forma de
makipurashunEn Tocagon, hay algunos que todavia hacema&lpurashunsolo no
hacen los que se van a las plantaciones (Bartaloalt®).

En la cosecha de las papas, como en todo el pratdstultivo, pude observar
cémo se concreta la solidaridad y la reciprocidadadpractica agricola en los cultivos
para la subsistencia. Todos los participantes ielgso de cultivo reciben su “racién” por
el apoyo. Esto hace que las familias sientan umpafiamiento en su sistema de vida
como agricultores y se consolide el trabajo colectEn estas relaciones, se ve manifiesto
un habitus, todo el proceso se desarrolla de takraaque todos conocen el compromiso

adquirido, no hace falta establecer en cada monamnterdos, la colaboracién parte desde

56 Entrevista a Bartolo Otavalo. 5 de noviembre d&220
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la solicitud de apoyo inicial y todos los partiaipes del makipurashun participan en las

diferentes acciones y convocatorias de los due@dsstterrenos.

Durante la cosecha todos los participantes senwgncontentos y al igual que en
la siembra, comparten diferentes comidas y belatagedio dia; al finalizar el trabajo, se

realizan las uyanzas.
4.3.6 Las uyanzas.

Las uyanzas son pequefias celebraciones que seamealuiando se cumplen
determinados propésitos, por ejemplo, segiin Andef&’, se realiza las uyanzas cuando
se termina la construccion de una casa o princgraiencuando se culminan las cosechas.
Son festejos que se realizan en las casas de lasnps duefias del terreno donde se
cosechd. Ahi se brinda comida a quienes trabajdnoante toda la jornada, y, a su vez,
quienes participaron en la jornada comparten lovsealtos o “aveos” que llevan, como
pan, maiz tostado, arvejas, porotos, gaseosashaclyicen algunas ocasiones también

ofrecen aguardiente.

Al respecto, un comunero comenta:

También cuando regresamos a la casa, eso es laaydgunos compafieros toman
un traguito como agradecimiento, diciendo perdomam para otra vez ayudaran,
pidiendo mano. Nosotros asi vivimos en la comunidaddombres, mujeres, hasta
los wawasvienen asi con aveo, asi traen la comidita pangpedir, algunos traen
pan, otros platano, colas, como un intercambiaesa todos la comida por igual; asi
es nuestra cultura propia. Asi todos agradeciead@s, Dios le pague, “avisaran no
mas para ayudar. Asi van diciendo Dios bendicendiesta persona era buena, tiene
inteligencia. Esa es nuestra realidad (Bartolo&a)g®).

Esta celebracién, consolida el grupo con el cupusele perpetuar los lazos para la
realizacion de esta practica. En las uyanzas seetl trabajo para una futura siembra y
se van construyendo las afinidades dentro de laisanias familias se van identificando
para el trabajo reciproco, es decir, no se puedie amakipurashura familias que ya no
comparten la visién de trabajo en colectivo. Simargo, la mayoria de familia realiza esta

practica que se relacionaria con el habitus coraminit

" participante del taller para escribir los hitodalbistoria de Tocagén. 12 de diciembre de 2012.
*8 Entrevista a Bartolo Otavalo. 5 de hoviembre d&220
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4.3.7 Otra forma de intercambio.

Los actos de reciprocidad son variados en Tocagén, a depender de las
diferentes circunstancias por las que atraviesaralailias, que generan varios tipos de
acuerdos. Las realidades familiares, por lo geneealven mediadas por la migracion de
los jévenes, hecho que se produce para trabajarodenfuera de la comunidad y de
acuerdo con el acceso a la tierra y a los insuraws |p siembra. Por ejemplo, una familia
puede poner el terreno y otra las semillas; all fimaosecha se reparten entre estas dos
familias y las otras personas que han participadéaeproducciéon tienen derecho a un
quintal de papas o a la cosecha dewacho o hilera de la siembra, ademas del

compromiso de que el resto de participantes idabajar en su cultivo.

En un caso especifico, una sefiora de Tocagdn dexgpdirtar con su semilla y su
vecino dio el terreno. Los motivos principales eearon a la mujer a tomar esta decision
fue el no poseer un terreno grande, ademas dentaramn el apoyo de sus hijos para la
siembra, ya que estos trabajan fuera de la conttsta. realidad hace que la mayoria de

personas que realizanrabkipurashunsean mayores de 40 afios.

4.3.8 Elmakipurashun ¢ Una practica que perdurara en el tiempo?

El reconocimiento de la papa como uno de los alioseprincipales de Tocagén,
hace que las personas consideren importante eléiteoazon este fin. Para Janet, de 16
afos, es importante el cultivo de papas porquegdass se siembran para comer..., ponen
el sabor a las comidas”, diferenciando a estevoutte otros que son destinados a la venta.
Ademas, ella recalca la importancia de realizamelquimafashurpara realizar las

actividades agricolas en menos tiempo, con el ageyfamiliares y vecinos.
Janet se refiere al hecho de que en la actualidad gbvenes ya no les importa

mucho la agricultura; dice que ahora ellos prefiem@grar como comerciantes de ropa,

principalmente a Brasil o Colombia; ella prefia@gjar en la tierra como sus padres.
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Este comentario también es respaldado por loseldde la comunidad, asi, Sebastidn
Caiza®, menciona que los jévenes prefieren el trabajo fadis para obtener dinero, no
optan por educarse ni cultivar, sino por ser corastes y migrar. Esta problemética,
también puede deberse a que los terrenos de aadmfde la comuna son reducidos y las
familias crecen, por lo que producir cultivos pdaaventa no es rentable segun el

pensamiento de los jévenes.

Sin embargo, es interesante ver las relacioneprogas que todavia prevalecen y
se ven manifiestas en practicas comonglkipurashun Estas relaciones ademas de
reconocerse como uno de los principios andinoseastps por Estermann (1998) -como la
reciprocidad- también se pueden relacionar conule autores como Durston exponen
respecto del capital social comunitario o de grugoe surge de “las relaciones de
parentesco, vecindad e identidad que suelen sdesibase para la confianza y la
cooperacion, y los sistemas simples de intercantmasercantiles basados en el principio
de reciprocidad” (Durston, 2000, p.36).

4.4. El maiz

“Cuando no llovia,

le gritaba que regale aglita a tayta Diosito
para nuestro maicito”
Bartolo Otavalo.

Al igual que las papas, el maiz es un cultivo destd para la alimentacién de las
familias de Tocagén. Por lo general, se lo cultgeca de las casas, aunque en los dltimos
afos, el rango altitudinal para su cultivo ha sop&s decir, también se lo siembra entre
los 2800 y 3000 msnm.

*9Sebastian Caiza. Participante del taller paratgistois hitos de la historia de Tocagén. 12 deetitire de
2012.
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Fotografia 8 Cultivos de maiz en la comunidad de Tocagon.

El maiz, desde antes de la llegada de los espafiotesa parte importante de la
dieta de los indigenas de Otavalo (Caillavet, 20B®). Segun los lideres del cabildo de
Tocagon, el maiz se usaba de diferentes formagdas tlas fiestas de la comuna, que
estaban vinculadas con las celebraciones de ¢aaricatolica, como el Corpus Cristi y las

celebraciones de San Juan, ademas de las fiestastdenonios.

Sin embargo, los lideres de Tocagoén dicen que actimlidad ya han desaparecido
las fiestas, “ya no se celebra el Corpus Cridth fiesta del San Juan”. Lo relevante en este
estudio es conocer por qué el maiz era y sigualsien alimento importante para las
festividades. Sin embargo, también seria muy istare entender por qué desaparecieron

estas fiestas.

En este cultivo también se realizanebkipurashuno makimafiashunTodas las
practicas de reciprocidad que se dan en el culteréas papas también se practican en el
cultivo de maiz, situacibn que puede estar relacdancon el hecho de que los dos

productos se destinan a la subsistencia de ladan®in embargo a diferencia del cultivo
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de papas, el maiz es sembrado por todas las famdiéa comuna, lo que demuestra que es

parte fundamental de su cultura.

Un comunero manifesté queuando se hace ehakipurashunla minguita, ya no
tenemos que estar pagando diario. Otro dia donde atmo dia donde otro...” esto
demuestra como el cultivar la chacra forma partia deganizacion de la comuna, parte de
su capital social que ha sido mantenido de ger@rami generacion y se manifiesta en las
relaciones sociales. Segun Durston (2000), el @apitcial es apoyado por elementos
simbdlicos y valores en todas las culturas. Seuedp visibilizar en las relaciones de
parentesco, vecindad e identidad que suelen sdevibase para la confianza y la
cooperacion, y en los sistemas simples de intermamio mercantiles basados en el

principio de reciprocidad (p. 36).

4.4.1 Alimento por muchos afios...

De acuerdo con lo expresado por los lideres derfaina, en Tocagon actualmente
el maiz sirve como alimento base para todo el 88aisa de distintas formas tanto para la
vida cotidiana como para las fiestas. Por ejempto, de los alimentos preparados a base
de maiz es la chuchuca. Se cocina el maiz y luedo geja secar; una vez seco, se lo
muele y se obtiene una especie de harina que lsegesa para hacer coladas o sopas.
Durante las siembras de papas, por ejemplo, seepgedtir un plato de chuchuca a los

participantes.

Segun un lider comunitario:

Este maiz sirve para mote para nuestras fiestasadiémonio; para la colada, la
mazamorra; maiz con cebada, eso se llachajaky se hace cuando uno tiene maiz
con cebadita, eso se tuesta y se muele; cham@jis de maiz; pan de maiz. No se
come todo en choclo, se deja secar una parte g kegosecha (Andrés P&ha

Aunque varias personas de la comuna han mencianagtos matrimonios se dan

en cualquier época del afio, también se pudo obselwante el 2012, una época

60| ider comunitario, participante del taller pararésir los hitos de la historia de Tocagén. 12 igethbre
de 2012.

91



especifica en la que se realizaron varios matriogrio cual esti relacionado con el

comentario del comunero acerca de que el maiz gaxeelas fiestas de los matrimonios.

Durante mi participacion en dos celebraciones deimanios observé que el maiz
formaba parte del “mediano”, que consiste en laegat de alimentos y animales como
maiz, papas, huevos, pan, platanos gallinas, cbhge®gos, lefia, entre otros, regalos que
el novio entrega a la familia de la novia antee@auser el dia como la semana anterior) de
la celebracidn religiosa. En uno de los matrimomioservé que el novio entraba a la casa
de la novia con la carga de lefia y una de lascjgzatites del ritual me coment6 que eso

significa que él podra mantener el nuevo hogar.

Por otra parte, en este acontecimiento, tambidanalia de la novia brinda a la
familia del novio una comida que consiste en umsmaiz preparado como mote vy, al

final, papas con gallina y cuy.

Después de la boda religiosa, en la fiesta, saldiia un plato solo de mote, una
sopa a base de maiz, un plato de arroz con pdalldigal una colada también con harina
de maiz y frutillas, pudiéndose observar que el iZ2in@std presente en todos los
acontecimientos que son el punto de partida dauasas relaciones entre las familias de

la pareja.

Una de las fiestas emblematicas para el puebloaftaes la del Yamor; sin
embargo, segun los lideres del Cabildo, ya no @e&aeen la comuna de Tocagén y muy
pocas familias hacen la bebida tipica o yamor,cetada a base de maiz, en la mezcla de
distintas variedades de maiz. Segin Andrés ®esa elabora con “un arroba de maiz
blanco, un arroba de maiz amarillo, un arroba dé& rolulpi que se cocinan y se deja
fermentar”. En otras comunidades de Otavalo, pamdboracion de esta bebida, se usa

més de tres variedades de maiz, incluso pueder tesjet®.

De acuerdo cofo expresado por los lideres comunitarios, unadedusas de que

hayan desaparecido las celebraciones de las fiestas alcoholismo. Segun Miguel

®1 Lider comunitario participante del taller pararésiclos hitos de la historia de Tocagén. 12 deiednbre

de 2012.

62 Conversacién con una sefiora del pueblo Otaval@nte uno de los viajes en bus desde Quito a la
comuna.
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Tocagof’, “las fiestas, eran momentos para que la genendeude y se emborrache”.
Para este lider comunitario, el consumo del alc@®olin aspecto que lo vincula con parte

de su significado de pobreza.

En una conversacién con Miguel Tocagén, él expgesdla pobreza es “la falta de
educacion y el alcoholismo”. En cuanto a la edugailijo, es necesario que los jovenes
se eduquen, se capaciten, para mejorar su proastbre el alcoholismo mencion6 que
es un mal que ya se ha eliminado en gran medida emmuna, pero que todavia existen
pocas personas que se emborrachan. El alcoholismdisminuido un poco, también
porque ya no se realizan las fiestas; esta decissprincipalmente sostenida por la

religion evangélica.

Miguel Tocagon reconoce que todas las personas eorhuna tienen algo que
comer y donde vivir. Es interesante su forma decebm la pobreza, pues prioriza a “la
educacion” como una necesidad, el lider insistidaeimportancia de conocer mas sobre
como mejorar la produccion de la tierra para ashfiaar’, es decir, recibir mayores
ingresos econdmicos y poder dedicarse a la agrreulOtros lideres presentes durante la
conversacion le preguntaron en kichwa si es quersgma era pobre; Miguel Tocagon les
dijo que si esa persona trabajara su tierra derrfmjma y no bebiera alcohol, tendria una

mejor situacion.

El hecho de que el comunero Tocagdn reconozca apies tlas personas en la
comuna tengan algo que comer, puede estar reladaran el cultivo de maiz debido a
gue todas las familias tienen sus “chacras” doreleealizan asociaciones entre varios

cultivos, lo que garantizaria también una diveidida alimentos.

Antes de la llegada de la religion evangélica, selgi$ comuneros, existia un
mayor grado de alcoholismo; sin embargo, las pesajue practicaron esta religion,
dejaron de beber, es decir, incorporaron nuevawmezitos a su habitus. Por tal razon,

quienes dejaron de beber alcohol cuestionan a&lgspas que contindan consumiéndolo.

83 Miguel Tocagén, presidente del Cabildo durantefiel 2012. Participante del taller para escribirhiibss
de la historia de Tocagén. 12 de diciembre de 2012.
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4.4.2 Un cultivo asociadodhapo, chapo tarpushka®.

Segun los comuneros de Tocagon, las diversas agnwa de cultivos con el maiz
son el resultado de la sabiduria y de la expemedei los mayores, que se ha venido
transmitiendo de generacion en generacién. Caillentca que desde la época colonial
hay registros que sefalan que en los cultivos de ynpapas se realizaban asociaciones
con otros tubérculos, legumbres y algunas yerba#ld@et, 2000, p.114). Actualmente, en
Tocagodn, las chacras de maiz se siembran con,fi@gbls, arvejas, zambo o zapallo,
guinua y chochos. Por ejemplo, en una parcelaa&aa los surcos que deben siempre
considerar la direccion por donde recorre el aguando llueve, de tal forma que no se
lleve el suelo, sino que, debido a la direcciéfadabranza, el agua se detenga, humedezca
el suelo y favorezca al crecimiento de las plantas.

Una vez realizados los surcos y colocado el absaorealiza la siembra de la
chacra de maiz, de surco en surco. Alli se coltasmsemillas de maiz junto a las de fréjol,
seguidas de semillas de habas, arvejas, y de maleataria, se siembra zambo o zapallo.
Ademas, a manera de raya perpendicular a los sweasembra quinua, y, dependiendo
de la familia, también se siembra chochos a magkereerramiento de la chacra como se

puede observar en la figura 2.

Fotografia 9. Terreno con preparacion de surcos para sembrhataa de maiz.

% Chapo, chapo tarpushka, significa “mezcla de st
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Figura 2. Esquema de siembra de cultivo de maiz que reahigunas familias de la

comuna de Tocagon.
Elaboracidn: autora. Dibujos: Juan Umbarila.

Segun Bartolo Otavalo, a las asociaciones de osltie se realizan en la chacra
se les puede llamaiStimak mikuy ayllupura wasipurgue quiere decir “comida buena

para la familia, para la casa”. Al respecto coment

Asi mismo se siembran diferentes tipos de maizgeaye que siembichulpi, yana
sara (maiz negro), porotos, habas, alverja, zambo,ugiiarajpapa Siempre en la
chacra hay algun tubérculo, si es que no se t@agapa se siembran otras
variedades de papas o tubérculos como los melldests. ayuda porque cuando
viene la plaga, si es uno no mas (se refiere a onooultivo), si afecta mucho;
cuando esta tres o cuatro productos, no puede taptaga. Esto desde mi abuelo,
siempre han sembrado asi. Yo si antes, cuando Itabaaxperiencia, yo pensaba,
s6lo maiz sembremos, cuando ya veo a otros veginog, dicen vea como hay que
sembrar entreverado, hay que entreverar, habitsl, falverja, papa, zambo, eso...,
asi es nuestra propia comida. Cuando se van alquuehiendo plata traen arroz,
traen fideo, ¢acaso eso es alimento? Y las quienasso ahorramos, cuando aqui en
la chacra, llega a amarillarse, ya podemos coseclmasta que salga la quinuita,
hasta eso ya tenemos habas, y hasta choclos ympsaesechar. Eso ggyumuro
sumak mikuy, esa es la comida rica. Cuando sale el zambitolopmenos ya se
hace una sopa de zambito, aqui se tiene aladit® cksa, mas que sea choclo, mas
gue sea cualquier cosa se coge. Los tiempos seretiés, en mayo ya se coge los
choclos y otras cosas se sale en mes de abrils hapara pascua, para fanesca, de

8 Yuyumuru sumak mikuy, significa la buena comids, granos tiernos.
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aqui mismo se coge, ya no se va a comprar, esouestro trabajo (Bartolo
Otavald®).

La sembra de maiz no implica solamente el culteeesta graminea, sino de una
“chacra”, lo que significa cultivar varios alimestpara el sustento de las familias. Segun
varios comuneros, de la chacra provienen los alioserdel diario, que es “muy
importante” ya que algunas familias no cuentaniognesos econémicos como para ir al

mercado a comprar sus alimentos, entonces dicanctiacras son una ayuda grande”.

A través del comentario del comunero Otavalo, sglpicomprender como durante
todo el proceso de cultivo, en diferentes fechadpgra cosechar los alimentos que van
usando las mujeres en la cocina, de ahi tambiée@péa valoracion de ubicar las chacras

cerca de las viviendas.

En el cuadro 1 se presenta resumen de algunos productos que se encuemtran e

las chacras de maiz y la época de cosecha (meSradpda siembra) de cada uno.

Cuadro No 1.
Cultivos presentes en las chacras de maiz y sodeede cosecha a partir de la
siembra.
Cultivo Tiempo de
(Nombre Comun) Nombre cientifico cosecha a partir
de la siembra
Arvejas Pisum sativum 4 meses
Sambo Cucurbita ficifolia 3 — 4 meses
Zapallo Cucurbita maxima 3 —4 meses
Quinua Chenopodium quinoa 6 meses
Habas Vicia faba 7 meses
Fréjol Phaseolus vulgaris 8 meses
Maiz tierno (choclos) Zea mays 10 meses
Maiz seco Zea mays 12 meses
Chochos Lupinus mutabilis 6 — 8 meses
Melloco Ullucus tuberosus 8 meses

Fuente: Lideres de la comuna de Tocagon.
Elaboracion: autora.

56 Entrevista realizada a Bartolo Otavalo 25 de mobie de 2012.
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Es decir, las combinaciones usadas en la siembranaie incluyen tubérculos,
gramineas, leguminosas y verduras. La mayoriagdpdesonas de la comunidad reconoce
que la variedad de productos en las chacras aywlamanutencion, lo que demuestra
sabiduria asi como la prevalencia de una practieapgesenta objetos de conocimiento
construidos en el tiempo y que tienen fines préstiBourdieu, 1993). En este caso, los

fines préacticos corresponden a la dieta diariagdddmilias.

Por otra parte, visto desde el punto ambiental$agiaciones de cultivos cumplen
un rol indispensable en el “agroecosistema”, edrdecestos cultivos se los podria
considerar como un sistema de vida donde las difeseespecies de plantas cumplen un
rol ecoldgico que hacen que se facilite su crecitniese provea de nutrientes al suelo, se
obtenga un control de plagas de manera naturatidebique la diversidad de plantas
previene el ataque agresivo de plagas y tambiédepiaeilitar los habitats de los enemigos
naturales, ademas de conseguir una variedad degtosdde gran aporte nutricional para
las personas que realizan estas practicas (Arr@eid,). El cultivo de las chacras de maiz

es una parte esencial de la vida de los comunerdscagon.

4.4.3 Cambios actuales en la época de la siembra.

Segun varios comuneros, actualmente se han realizachbios en la fecha de
siembra del maiz; dicen que antes se sembrabargienel mes de agosto, mientras que
ahora, dependiendo del clima, se siembra en agesptiembre y en ocasiones hasta en
octubre. Esto lo relacionan con las variacionesctiela y la prolongacién de la sequia.
Segun varias personas de diferentes generaciorlascdenuna, el mes de agosto, hasta el
9 de septiembre, se destinaba a la siembra. Dédieal@’ mencioné: “los mayores dicen
gue cuando se siembra en agosto el maiz es busn@mbargo, en la actualidad, no todas
las familias realizan la siembra en ésta épocafdelsas han cambiado. Segun Miguel
Tocagdf®, se estan perdiendo algunos conocimientos en totasiembra “ya no se sabe

lo mismo como sabian los mayores”.

67 Entrevista a Delia Otavalo. 17 de junio de 2012.
% Miguel Tocagén, presidente del Cabildo durantefiel 2012. Participante del taller para escribititss
de la historia de Tocagén. 12 de diciembre de 2012.
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El cambio en el clima es un fendbmeno actual, quendoparte del discurso
ambiental de esta época, difundido y reforzadolpsrmedios de comunicacién y por
personas que estudian este fenémeno. Sin embargealizar el Wakchakara$’ en
diferentes comunidades de Otavalo evidencia qusdedédace varias afios se vienen
presentado las sequias; lo se puede comprobatgumoa de los registros que dan cuenta
de la realizacién del ritual (Cachiguango, 1996hose menciond en el capitulo referente

al paramo.

Es decir, por un lado, el hecho de que el climaarado influye en la restriccion
para sembrar en la época en que se solia semét@herho, a su vez, modifica en cierto
modo la préctica, por lo que segun algunos comsnerayores las generaciones nuevas

“ya no conocen como antes” acerca de la épocagarambra.

4.5. El pensamiento andino en los cultivos de papgsnaiz

Considerado que los principios que se encuentral pansamiento andino son la
reciprocidad, la correspondencia, la complemerdadey la relacionalidad (Estermann,
1998), durante el proceso de desarrollo de losvosltde papas y maiz se observan en
Tocagdn varios aspectos que se pueden relacionaglqgeensamiento andino. Uno de los
primeros es la reciprocidad, principio que se ni@stiéd en elmakipurashunEsta practica
se sostiene también porque surge de la necesidathde de obra, debido a que muchos
jévenes de las diferentes familias salen a trabegano jornaleros; ademas existe un
compromiso de reciprocidad cuando el jefe de fansitilicita el apoyo a otra familia para
el trabajo en la chacra, es decir, una vez quetademdar el apoyo, esa familia también

sabe que sera correspondida con la misma fuerizatugo.

Esta forma de vivir la reciprocidad entre vecinogagniliares es muy valorada
dentro de la comuna. Se podria decir que sélo gugi®porcentaje de la comuna no
realiza esta practica. Ehakipurashunafianza las relaciones y mantiene una forma de

convivencia, siempre pensandose desde un coleativde manera individual.

%9 Ritual comunitario para pedir a Dios que provedulga.
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El makipurashunademas de que muestra el principio de reciprdcitimbién
saca a la luz la solidaridad de muchas familiag/ féanilias que tienen terrenos muy
pequefios, por lo que su cosecha es minima; estaafaparticipan en los cultivos de

otros que poseen una cantidad mayor de tierrailyereda “racion” por el apoyo brindado.

La reciprocidad también se manifiesta en las oresp peticiones y
agradecimientos que los comuneros hacen a DiowyPachamama. Las peticiones y los
agradecimientos forman parte de la cotidianidathggersonas de la comuna, sobre todo
cuado se trata de cultivar. Segun algunos comunewsndo se ora, se recibe las

bendiciones para una buena produccion. Al respectmmunero dijo:

En la chacra donde se va comenzar a sembrar, Isa, @@ decia en kichwklawa
pacha, chay taytiku, ukuchipanki fiukanchik wawakoswa, kantay tukupay maquipi
flukanchik wawakunaman mantinishpa kausankapahk espafiol se decia: “delante
de usted le encargamos estos productos, no hayugomantener a nuestros hijos, le
encargamos en sus manos, haras producir buenascpysgara mantener nuestras
familias”, sabiamos decir.Le gritaban y ponian las manitos para arriba,reigse
arrodillaban, algunos en un mantelito ponian nasaiegaditos y oraban Ahora se
hace lo dnico con el pensamiento, ya no se haae @acticas, ahora con tantas
religiones ya se terminan esas costumbres (BaBtzwvald®).

A pesar de que ya no se realizan las oraciones hsima manera en lo que cuenta
el comunero, todavia se realizan en silencio. Bstdificacién en la forma de pedir por las
chacras puede estar influenciada por las iglepeas, también por las escuelas. Habria que
estudiar con mas profundidad por qué ya no sezeralestos pequefios rituales de la
misma manera. Aunque, como lo expresé el comunéasteda influencia de las iglesias
también se sabe que después de la sequia de &0tt2las catdlicos como los evangélicos
decidieron realizar elvakchakaray lo que muestra claramente la coexistencia de las
formas de pensar andina y occidental. La decis®medlizar el ritual es significativa,
debido a que no se lo realizaba desde mucho tiertm@s porque principalmente la iglesia

evangeélica habia prohibido estas practicas.

Durante varias visitas escuché musica cristiangqoeenia de la mayoria de casas
de Tocagon. Esta preferencia podria sugerir el deesaloracion que tiene la religion en

la comuna. Sin embargo, en el habitus comunitaeistan presentes todavia los

0 Entrevista a Bartolo Otavalo. 7 de agosto de 2012.
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conocimientos sobre elvakchakaray porque todavia se evoca y se cuestiona su

realizacion, dependiendo de la escasez de agua.

Otro de los principios andinos que se encuentiasnultivos de subsistencia es el
de complementariedad, que se puede relacionarasoasbciaciones de cultivos y con el
concepto de agroecosistema. Las asociaciones tigosufue se ha venido dando en
Tocagdén, como parte de los saberes que demuestrazonocimiento practicado por
mucho tiempo, relacionado con qué productos asopa@®a conseguir una buena
produccion y los alimentos necesarios para la ditalas familias. Esto puede dar
significado a lo que en la actualidad se denomarnswberania alimentaria, porque la forma
de producir los alimentos es de manera integrandrs asociaciones que favorecen al
agroecosistema, evitando plagas, nutriendo al setlg pero ademas, porque las personas
de Tocagdn son quienes deciden qué sembrar y quénabs les sirven. Ademas, los
alimentos que provienen de las chacras de maiZopgeneral, no cuentan con insumos
quimicos nocivos para la salud, principalmente pergo estan destinados a la venta y

porgue no son monocultivos.

Esta seleccion de los productos que se cultivdasohacras también corresponde
a una historia, a un habitus incorporado en quieereglen qué sembrar en sus terrenos y
gue sin acuerdos previos ni influencias de fuerbes cuales son los productos que deben

usar para las respectivas asociaciones.
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Capitulo V

Practicas y pensamientos sobre el agua en el cutiide frutillas en Tocagén

Este capitulo presenta las diferentes relacionessgugen en torno al cultivo de
frutillas -destinado a la venta- y el agua. Tamltiiésca describir el proceso de produccion
de las frutillas, quiénes las cultivan, cudles tglarse deben usar, cémo es el proceso de
comercializacién, como participan los jovenes da esltivo y cual es la relacion entre la

migracion y el cultivo de frutillas.

5.1 Las frutillas: cultivo destinado a la venta

El cultivo de frutillas comenzé en Tocagén a medsade la década de los 80.
Desde un iniciofuvo como fin ser comercializado, lo que lo haderdnte a los cultivos
destinados al autoconsumo. Los primeros cultivadldeela fruta fueron Jacinto Tocagon y
Miguel Tocagoén, quienes se capacitaron trabajantaocpeones durante una temporada

en una finca en Yaruqui, Pichincha, Ecuador.

Jacinto Tocagon fue el pionero en el trabajo deuldla, después de un tiempo le
siguié Miguel Tocagdn, hasta que, en un momenggalon a ser 80 familias cultivando
frutillas en la comuna. Sin embargo, debido a mlals con el clima y cosl acceso al

agua, en la actualidad hay entre 30 y 40 familaahdas a esta actividad

Segun los liderééde Tocagén, ahora un 15% de la comuna son prdpietde los
cultivos de frutillas. A su vez, ellos emplean all¥ de habitantes de la comuna como
peones, lo que significaria que el 25% de la pafitade la comuna esta relacionada con el

cultivo.

Segundo Otavalo, joven frutillero, comenta que leay total, alrededor de 40

hectareas de cultivo de frutillas en toda la pan@qde San Rafael, este dato fue

"1 Esta informacién se obtuvo del trabajo en un gifopal, realizado con varios lideres comunitarige
conto con la participacion del presidente del Geditlel presidente de la Junta de Agua, entre bteses.
30 de noviembre de 2012.

2 Grupo Focal. 30 de noviembre de 2012.
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proporcionado por ingenieros agrénorzﬁaq;ue capacitan sobre el cultivo de frutillas y el
uso de insumos agricolas; el numero de hectare&sutillas en produccion hace que el

producto sea relevante para la region.

Segun varios frutilleros de Tocagon, el agua esdmdos principales elementos
para la produccion; por esta razén no se podriavaubkin agua permanente, por lo que su
acceso se torna indispensable para quienes readigen actividad. Mas adelante se
profundizara sobre la necesidad del agua parausilals y las relaciones que se generan

en torno al tema dentro de la comuna.

5.2 El agua y los cultivos comerciales: el cultivde frutillas

De acuerdo corlo expresado por Segundo Otavalo, dependiendo ipel de
terreno, los cultivos de frutillas podrian necesitiéggo entre 2 y 8 dias. Segun los
agrénomos, dependiendo del clima donde se cultigdrutillas, al inicio de su transplante
pueden necesitar riego 2 veces por dia, y unameizada la planta, se las pueden regar
de 2 a 3 veces por semana. Por lo tanto, el cud@visutillas, es un cultivo que requiere de
mucha agua. Sin agua, no hay produccién. Por egaréaluctores estan dispuestos a pagar
por el acceso al agua entubada, aunque ésta didoial@estinarse al consumo humano.
Los comuneros Bartolo y Segundo Otavalo y varideris de la comuna recalcaron la
necesidad de contar con un sistema de riego. Efitin conscientes de que no es legal
usar el agua entubada para riego, debido a quedésta ser destinada so6lo para los
hogares. Por esta razon, los lideres del Cabialbay comenzado a gestionar con la Junta

Parroquial de San Rafael, la construccion del taq@ura riego.

La posicion econdémica de quienes cultivan laslfasties diferente a la del resto de
la poblacién, porque los frutilleros tienen mayoder adquisitivo, lo que los identifica
como un grupo diferente dentro de la comuna. Estpugde observar en los bienes que
adquieren, por ejemplo vehiculos relativamente osieacceso al alquiler de terrenos para
ampliar su produccion y a contratar mano de obra lgarealizacion de las diferentes fases

del cultivo.

3 Se refiere a ingenieros agrénomos que trabajangrapresas de agroquimicos que dan capacitacién en
técnicas de cultivar y de usar los productos agmiges que ellos venden. Es decir, la capacitag@émuna
estrategia de venta de los insumos.
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El pago por el consumo de agua es otro de los elesmgue demuestra el mayor
poder adquisitivo de las familias frutilleras. SedBartolo Otaval&' los conflictos son
visibles en épocas de sequia. Pero, Ultimamergiuacion ha mejorado gracias a que se
cambio la red de agua con el apoyo del MIDUVI (Misrio de Desarrollo Urbano y
Vivienda del Ecuadofy. Ahora los usuarios del agua cuentan con medidpaea el
consumo, lo que significa que el pago depende diesuomo, si éste es mayor, el pago

también sera mayor.

Segundo Otavalo dice que desde hace cinco afofutideros tienen menos
problemas por el agua en Tocagon porque algunakipiares salieron de la comuna para
cultivar en zonas con mayor disponibilidad de agdace hincapié en que, de saber
manejar adecuadamente el cultivo de frutillas yteleer acceso al agua de manera
constante, esta actividad es una alternativa gigtiifa para el sostén familiar, “la frutilla
es de agua, necesita bastante agua... por eso gaataaqui también salen a otros lados

(a cultivar), a buscar donde hay méas agua” (Segideald®).

Partiendo del hecho de que los cultivos son prastise podrian comprender las
diferencias entre tipos de cultivo, para consummilfar o para venta. Como ya se dijo
para los frutilleros, el agua es considerada comtelemento clave” para la produccion.
Segun las personas que fueron entrevistadas eringsigacion, el agua garantiza el
éxito del cultivo y éste, a su vez, asegura trapafa muchas personas tanto propietarias
como peones. Por ese motivo, el agua tiene unfisad diferente que se puede asociar
con el sistema capitalista, porque la necesidasstieelemento implica gastos y beneficios
econdmicos para los sujetos involucrados en Ids/oal Esto no es indiferente ni opuesto
al pensamiento de las personas que no cultivainuas, pero reconocen en este cultivo

una oportunidad de laborar dentro de su territagspecto que se abordara mas adelante.

Como se menciond anteriormente, uno de los prolsleawnocidos por los lideres
de la comunidad es no contar con un sistema de, iegjue ha provocado que durante las

épocas de sequia se presenten problemas entnativadores de frutillas y quienes no lo

" Entrevista a Bartolo Otavalo. 4 de marzo de 2012.
S El comunero hace referencia al Gobierno del pess&lRafael Correa.
'8 Entrevista a Segundo Otavalo. 17 de marzo de 2012.



son, sin embargo, debido a la provisiéon de los dwds de agua, estos conflictos han

disminuido. Al respecto, Bartolo Otavalo, comungue no cultiva frutillas dice:

Por agua estamos peleando a los trabajadores tdia,fiporque diciendo que otros
productores quieren sembrar otros productos, zaiaho bueno, diferentes
legumbres, pero... les falta agua.

Cuando hay lluvias, cuando hay invierno, parecesguesta avanzando. Pero cuando
llega la sequia de agua, esta muriendo la tierra.

Mejor nosotros, estamos pensado que, de aqui ldguaa de Mojanda, mejor, los
gue estamos en la parte alta, como San Miguel, i@aeh y Tocagdn, tres
comunidades, para tres comunidades queremos regadéono estar perjudicando el
agua entubada.

Mas mejor queremos agua para regadio para toda®hasnidades, él que pueda,
para que avance, para sacar los productos parerehado. Eso es lo que en nuestros
casos, como yo estoy viendo... que por falta de ajganos todavia quieren pelear.
Algun frutillero no quiereque siembren otras familias, otros frutilleros y swo
ellos no mas...

Entonces mas mejor, estamos pensando tener unetagode para recolectar el
agua (Bartolo Otaval().

En este comentario se pueden evidenciar las teesmoionflictos que se han dado
en la comuna con respecto al agua, sobre todo @apgjenes cultivan la frutilla tienen una
necesidad “mayor” en relacion a quienes cultivgrapa maiz. Esta necesidad -ademas de
variar por el hecho de ser un cultivo comercialpedele también de las caracteristicas

fisiologicas de la planta y del suelo donde se enita el cultivo.

e W S

Fotografia 10.Cultivo de frutillas en Tocagon.

"7 Entrevista a Bartolo Otavalo. 4 de marzo de 2012.
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En la revista El Agro de Ecuador (2012), el artbctlanejo Integrado de Cultivo
de frutillas” menciona que esta planta es de ciclo corto y bagua es indispensable para
su cultivo, incluso menciona que el riego deberelitto antes de la siembra de las

plantulas, antes de colocar el plastico que adeyéda a mantener la humedad.

Segundo Otaval8 dice que si el agua es indispensable para eVopksto también
depende del tipo de suelo; hace una diferencia etsuelo arenoso y el suelo negro o
tierra negra a la que llaman “chocoto”. Desde quedgncia, aclara que un suelo arenoso
necesita mas riego con relacion al chocoto queagieme hiumedo por mas dias; sefiala
guecomo en Tocagdn hay este tipo de suelo, se pugde eecultivo cada ocho dias. Sin

embargo, en épocas de sequia aun surgen conflicted uso del agua.

Es decir, en Tocagén se observan diferentes fodeaelacionarse con el agua
vinculadas con los tipos de cultivo, lo cual havpado conflictos por el uso del agua al
interior de la comuna. Sin embargo, muchas de déasopas que cultivan productos solo
para el autoconsumo, estan de acuerdo en que ta@cesisistema de riego para poder
realizar cultivos con fines comerciales, porquesabgran que esto puede ser una forma de

“avanzar” con sus familias.

Otro aspecto interesante que se pudo observar eedaqfrutilla es una planta
valorada en la comuna y significa un cambio enrgamizacion social. Debido a esta
opcion de cultivo comercial, muchas personas qugaron por falta de ingresos para sus
familias, regresaron para dedicarse a este culiiv® se convirtio en una alternativa

econdmica, que garantiza la permanencia de la garfeecomuna.

Al respecto, un comunero dijo: “econdmicamentegdate andaba en otro lado y
aqui so6lo teniamos trabajo de artesania de tatorégeniamos nada mas. Unico, después,
lleg6 la frutilla, resultd... y la gente se solvenqidco, poco” (Bartolo Otavald). El
mismo comunero expreso que este cultivo ha ayudado que las personas permanezcan
trabajando en la misma comuna como peones de ¢disogeo familiares y no tengan que
salir a las haciendas donde antes trabajaban. €stio ha provocado cambios en las

relaciones de la comuna, antes eran vecinos oifaes] ahora existen también empleados

8 Entrevista a Segundo Otavalo. 17 de marzo de 2012.
9 Entrevista a Bartolo Otavalo. 4 de marzo de 2012.
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y empleadores; sin embargo, cuando se trata dealogjos colectivos, como arreglar los
problemas en las tomas de agua, todos los comuserosonsiderados de igual manera
aunque existan posiciones economicas diferenciguas la presencia de cultivos

comerciales.

5.3 Proceso del cultivo de frutilla

5.3.1 ¢ Quiénes cultivan frutillas?

Se podria decir que en Tocagon existen dos tipasutfi’adores de frutillas, los
que tienen mayor cantidad de recursos econémitos gue tienen menos. Los primeros,
ademas de invertir en los insumos necesarios pargek, la adquisicion de plantulas y el
pago por el uso del agua, arriendan terrenos pgrandir el cultivo. Esta realidad hace
que este grupo de cultivadores tenga acceso aitzapaices por parte de las empresas
proveedoras de insumos. Un cultivador reconocio lgusapacitacion es importante para
ellos y que son pocos los que la reciben, debidoea generalmente, los capacitadores
prefieren al grupo que posee mayor extension deveyporque aseguran mayor venta de

sus productos.

Sin embargo, la capacitacion que brindan las erapré& comercializacion de
agroquimicos no garantiza la seguridad necesaralaaplicacion de estos insumos en el
campo; esto repercute en serios riesgos paraud s las personas y de los cultivos.
Cuando le pregunté a Segundo Otavalo qué tipo deuptos usaba, contestd que “los
permitidos”, “los de sello verde o azul”, pero taémbmencioné que no usa la seguridad

necesaria cuando los aplica.

Uno de los aspectos poco estudiados es el del&soresentre los cultivos de
frutillas y la seguridad laboral. Siendo las faasli productoras auténomas y no
dependientes de relaciones laborales formales, xigier normas que garanticen la
proteccién de las personas cuando usan agroquimpeécasel cultivo, lo que puede llegar a
provocar afecciones en la salud de agricultoregptduefios como peones. Ademas, su

mal uso implica la contaminacion de las frutas lyadg@a que es usada para este cultivo.
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Segundo Otavalo se reconoce diferente de otra®nmeysque cultivan frutillas
porque ha tenido mayor capacitacion. Sefiala quemrhashas familias que cultivan esta
fruta pero de una manera no muy “técnica” debidgua no tienen ni muchos recursos
econdmicos ni mucho terreno. Esta aseveracionrzfua idea de que existen dos clases
de frutilleros, los que tienen mas recursos Yy los mp tienen mucho terreno, que siembran
de forma menos “técnica” gor lo general, no invierten en nuevas plantulasjendan
mayor importancia a los insumos agroquimicos, ciben capacitacion especifica para el

uso de tales insumos.

Las oportunidades de capacitacion para los cubbresique cuentan con mayores
ingresos econdmicos hacen que sus habitus indiesluse vayan modificando y se
incorporen, de forma sistematica, nuevos conocitogey percepciones que parten de la
interiorizacion de lo exterior, generando asi nsawativaciones y abriéndose campo para

nuevas oportunidades.

Por otra parte, los comuneros también reconocernagueultivos de frutillas han
servido de oportunidad para quedarse a trabajatradele la comuna. Segun Bartolo
Otavald®, muchos jovenes migraban fuera del pais o salimbajar en las empresas
floricolas de los cantones cercanos. Pero cuargimas$ familias de Tocagon decidieron
cultivar frutillas, se quedaron a trabajar en sopf@ comuna. Por esto los lideres de la
comuna consideran que el cultivo comercial delfasties muy importante para frenar la
migracion y para trabajar con las familias y losoaeros vecinggquienes principalmente

trabajan como peones son miembros de familiasa#ses recursos econémicos.

Segundo Otavafb dice:

...Si no hubiera estas plantas... la gente que tiesnatgidiones, aunque sea poco a
poco... pero siempre ocupan dos, tres trabajadomseb digo, la mayoria de aqui

principalmente, estdn dedicados solo a frutillas, que mas trae (recursos

econdmicos). Aunque salga mal o bien, pero estdidosecon las plantas, no se si

habra algo similar a esa planta para que traigases, pero yo digo, no, no hay. Es
el mejor trabajo tener plantas de frutillas.

8 Entrevista a Bartolo Otavalo. 4 de marzo del 2012.
81 Entrevista a Segundo Otavalo. 17 de marzo de 2012.



Esta opinion revela lo significativo que ha sidoapsu vida el sembrar frutillas. El
se reconoce como uno de los cultivadores mas ¢agaside la comuna, por eso le buscan
para que brinde asesoramiento técnico. Reconocélduzetenido la ventaja de capacitarse
en Yaruqui, zona que ha cultivado por muchos aidsita. Alli conocié a los ingenieros
gue trabajan con las empresas que proveen agramsiniburante la entrevista realizada a
Segundo, menciond y valor6 el hecho de tener ctntam los ingenieros. Mencion6 que
una de las razones por las cuales a otros cultigadw les va bien, se debe a la falta de
capacitacion. Es decir, €l se ubicé en un espacuilggiado con relaciéon a los otros

cultivadores de la comuna.

Se podria sefialar que quienes cultivan frutillaaemn incorporado en su habitus
individual una visién de progreso, vinculada comle ofrece el sistema capitalisiEsta
visién es compartida por muchos jévenes de la cadadn en especial entre los que se
dedican a los cultivos comerciales, pero tambiéropos jovenes como los que se dedican

a la venta de ropa fuera de la comuna e inclusa fi& pais.

A través del habitus se constituyen estructurasitiegs y motivacionales, “es un mundo
de fines ya realizados”, que responde al orderrideipios de percepcion y apreciacion de
cémo fueron aprehendidos (Bourdieu, 1993, p.94).eEe caso, la vision de progreso
comparte principios de percepcién que se han iemtiando a través de diferentes medios
en las personas de Tocagon. Esta visidn de prqogessoas visible en los cultivadores de
productos comerciales, sin embargo, no quiere deemo esté presente en los comuneros
gue solo cultivan productos para la subsistencées bien, existen factores como la falta de
terreno, la falta de recursos econémicos y de niBn@bra, que provocan que ciertos

comuneros no se dediquen a la produccién de alovean fines comerciales.

5.3.2 Las plantas para la produccion.

Las plantas que se usan para la produccion dddsuén Tocagon son adquiridas
en viveros de varias localidades de Yaruqui, paieogue pertenece al Canton Quito.
Segundo Otavafd dice que las plantas que usa para sus cultivosimportadas de

Estados Unidos, Chile y Argentina, y las recomma®o las mejores para la produccion.

82 Entrevista a Segundo Otavalo. 17 de marzo de 2012.
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...las plantas vienen de Chile, Argentina y Califarnilas plantas de California,
cuestan mas. Esas se compran en Yaruqui con umiéngeellos son los que traen
de alla y nosotros compramos a ellos... hay plantassi se pueden comprar aqui,
en el Quinche. Pero las plantas que vienen de sdlasiembran cada 30
centimetros..., esas plantas se reproducen y sacanpladtas... Estds plantas
hechas aca en Quinche, a los dos meses ya es&chando aqui, es mas rapido;
pero, hay una diferencia, lo que pasa es que ksgs hechas aqui tienen mas
enfermedades, pero se prenden mas rapido y es andi®.bPero las plantas que
vienen del otro lado, digamos es mas caro. Ahonittmo estoy comprando a 17
centavos la de California, a 18 la de Argentinaly da de Chile (Segundo Otavalo).

Desde el punto de vista del comunero, las plamadugpidas en el Quinche se
adaptan mejor al clima y a la zona de la comuney pe enferman mas, esto puede
deberse a que las plantas importadas cuentan otwtplos de desinfeccién o bien son
plantas mejoradas genéticamente, datos que haliaagroborar en los lugares donde
se expenden las plantas. En Tocagén no se protamag lo que provoca que se genere

una dependencia con las haciendas o empresassqueniden.

Esta logica de adquisicién de plantas para este/@uletamente comercial, deja
ver claramente el vinculo con el mercado global,este caso por el uso de plantas
importadas, es decir que el elemento principal peractividad econémica proviene de
fuera del pais. Alrededor de éste cultivo se generssistema de relaciones locales,
globales y globalizadas (Dabringer, 2011, p.418faEsituacion puede generar muchas
diferencias dentro de la comunidad, que se relacioton el acceso a determinadas
plantas. Algunos frutilleros podran adquirir lagmibs importadas, otros compraran las
plantas del Quinche, y otros, utilizan los restesad plantas que dejan los otros frutilleros
gue cuentan con mas recursos econdmicos paraacullivser el factor econdémico crucial
para la produccion de frutillas, no todas las fesipueden dedicarse a este cultivo y si se
dedican, no todas lo pueden hacer de la manera aohésuada” —que tiene que ver con
conseguir mayor produccion-, lo que a su vez geddesencias sociales entre quienes

realizan este cultivo y quienes no lo hacen.

5.3.3 La comercializacion de las frutillas.

Las frutillas que se producen en Tocagon son caalizadas dentro de la comuna.
Por lo general son los intermediarios quienesarns#t los productores para compararles la

fruta en el mismo sitio donde se cultiva y destiedatribuirla a diversos lugares del pais.
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Para Segundo Otavalo, la comercializacion es otmeeficio de la produccion de las
frutilas, es otra fuente de empleo generada pde esltivo debido a que en la

comercializacion intervienen otras personas.

...la gente aqui, estan mas empefiados, hay alguecdegaqui mismo, no cultivan,
pero son comerciantes. Ellos compran y van a vesetros lados. Ya yo digo, esta
regado por todo el Ecuador gente otavalefia, porgugo contactos y me dicen
envieme la fruta ac4, aqui yo recibo (Segundo @ifVa

Las frutillas de Segundo también se venden a iméigmnos, comerciantes que la
llevan a Quevedo y a Manta. Sin embargo, para Mi§oeag6ri®, el precio que pagan los
intermediarios a los productores no es justo, yaaqulos mercados ellos venden a mas del
doble de lo que pagan. El comunero reconoce quelehjo mas fuerte lo realizan los
productores y propone que seria mejor que variaslifs de la comuna se junten y
comercialicen la fruta, pero para esto consideecégrario capacitarse con el apoyo de

alguna institucion como el Ministerio de Agricubatir

Estas opiniones de los productores de frutillascard que no existe un grupo
dentro de la comuna que haya planteado el tralmgetovo en la produccion de frutillas.
Esto puede ser porque este cultivo implica unaduerersion de recursos econémicos y
no todas las personas interesadas cuentan con pdosso la dinAmica es mas bien

individual.

Por otro lado seria importante investigar mas stdsaedes de comercializacién
gue generan los indigenas otavalefios, pues, caa®@digundo Otavalo, “hay algunos que
de aqui mismo, no cultivan, pero son comerciafiibgs compran y van a vender en otros
lados. Ya yo digo, esta regado por todo el Ecugdote otavalefia, porque tengo contactos
y me dicen envieme la fruta aca, aqui yo reciboi’.eBte sentido es importante conocer
como funcionan las redes de produccion-intermegiiacomercializacion en los mercados

internos de la comunidad, en Otavalo y en Quito.

También, retomando las palabras de Miguel Tocagda gmportante trabajar en la

comercializacion de manera mas colectiva, esteéstpuede deberse a que él es uno de

8 Entrevista a Segundo Otavalo. 17 de marzo de 2012.
84 Conversacién con Miguel Tocagén. 12 de diciemiete2812. Antes de la realizacién del Taller con los
lideres de la comuna.
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los principales lideres comunitarios, persona aseld muy joven luché por los beneficios

del colectivo, mientras que entre los productorés javenes, esta vision no es manifiesta.

Por otra parte, Segundo Otavalo, también cree gueitgido un nuevo imaginario
en la sociedad, respecto de las frutillas: “al igysge antes se querian comprar sélo las
frutas de Ambato, porque eran las mejores; ahoqaigee comprar las frutillas otavaleias
porque son las mejores”. Este comentario expresateiés y la dedicacién que este
frutillero tiene por sus cultivos. Sin duda, élue® de los mas jovenes que tiene éxito en el
cultivo y ademas tiene una vision mas empresaredultado de las capacitaciones

recibidas por los técnicos agrénomos.

5.3.4 Un cultivo reciente, cultivo de jovenes.

Para varios comuneros este es un cultivo recidm@s. personas iniciaron esta
actividad productiva hace 20 afios aproximadaméwie mas jovenes consideran que los
primeros productores de frutillas “se han quedads’decir, no han avanzado o no han
incrementado su produccién, siendo la gente mamnjtev que ha seguido perfeccionando

las técnicas para el cultivo.

Cultivan més que todo los jovenes, casi mayoresoyaay, solo jévenes...
Entrando a trabajar, los jovenes piensan mejor gpukes hacen sus
plantaciones. Cultivan jovenes desde los 20 afieglelante hasta exagerado
los 40 afios (Segundo Otavéfo)

Esta opinién puede revelar que son principalmearggdvenes quienes valoran este
cultivo; cuando Segundo dice que “los jovenes pirmaejor”, se refiere a que ellos estan
mas dispuestos a producir estos cultivos que savasuy que requieren de un

pensamiento empresarial, con el fin de “invertaitgpgenerar ganancias.

Esta forma de pensar de los jovenes ha sido refarzmor las instituciones
educativas, los diferentes medios masivos de caracidn y en la actualidad, por las
redes sociales a través de Internet. En la comuisder tres locales que proveen el
servicio de Internet; se pudo observar que parldetson visitados por nifios y jévenes de

la comuna.

8 Entrevista a Segundo Otavalo. 17 de marzo de 2012.
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Sin embargo, otro lider de la comuna, Sebastiaza&aimencioné que “a los
jovenes ya no les interesa cultivar’, prefieren lessas mas faciles como la
comercializacion de ropa. Durante el trabajo candvenes del Colegio de Tocagdn pude
observar que habia mucho interés por trabajarreagele turismo debido a la especialidad
del centro educativo. Durante algunos espaciosab&jb grupal acerca de su identidad,
los jovenes mencionaron que quieren trabajar, reéegionales, “no quedarse atrds”; esto
se puede relacionar con lo expresado por Segural@ldt“los jovenes piensan mejor”. Y
ese “no quedarse atras”, hace referencia a queeguser reconocidos, no quieren ser
discriminados y aunque pareciera que tienen laiénitia de lo global -que se puede
evidenciar por ejemplo cuando eligen cierto tipo rdésica-, también quieren que se
respete su identidad como indigenas, lo cual seregdb<uando valoran sus raices y la
lengua kichwa. En los intereses manifestgomslos jovenes aparece el hecho de realizar
actividades productivas que generen beneficios@umos; siendo el turismo uno de los
rubros que provee de ingresos, ellos lo ven conaoalternativa para trabajar, sobre todo
porque el pueblo Otavalo ha sido visitado por tasislesde mucho tiempo atrs. Por otro
lado, esta actividad también ha provocado que degnies reconozcan y valoren su

identidad y la compartan con las personas de otiagas.

En conversaciones y trabajos grupales con los @¥emespecto del idioma
kichwa, quienes no lo hablan, manifestaron quengsoitante aprenderlo para poder
compartir su cultura con los turistas; mientras pseque hablan el idioma, en repetidas
ocasiones comentaban que es importante mantelegiglaa porque es parte de su vida, de

la vida de sus abuelos.

Algunas personas indigenas ya les estd hacienderperidioma, mas hablan el
espafiol (Isabel Chaguapaz Cachimuel).

La idioma kichwa, para mi, significa algo muy imamte porque es una idioma de
los indigenas que viene desde hace millones de @fosina cultura Unica en el
mundo (Luis Casco).

Para mi significa que la idioma kichwa viene a@dginario de nuestros abuelos
gue vivian antiguamente... Yo, cuando hablo en idigimhwa, siento que ya he
vivido antes, es bueno recordar los pasados pamarhel idioma kichwa, es mas
dificil, pero yo intento hablar bien (José Efraimro).

8 participante del Taller para reconstruir la histale la comunidad de acuerdo a la memoria dédesels.
8 Taller sobre Identidad. Colegio Pedro Maldonadd@deagén. 9 de mayo 2010.
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Me gustaria poder aprender el kichwa, aunque mimes saben el kichwa pero
solo las personas mayores, aungque algunas perdemascomunidad entienden o
saben el kichwa pero mas o menos. Como por ejemplmama, mi abuelo solo
entienden el kichwa pero poco.

Me gustaria poder aprender el kichwa porque esimpgrtante, cuando nosotros
nos dicen si queremos trabajar en un lugar tusistios preguntan a nosotros si
sabemos el kichwa u otros idiomas, para poder jaalea ese lugar. Para mi el
idioma kichwa es importante para que nosotros ergsnozcan que somos del
pueblo otavalefio.

A mi me gustaria aprender porque cuando mis compsideprofesores hablan en
kichwa no les entiendo algunas cosas que dicerg@iiAvila Comuendo).

Estos comentarios son expresiones de la convivelgcias jévenes en un espacio
intercultural. En el colegio se ven relacionespeendizaje entre culturas, a la vez, como
ya lo mencioné, aparecen influencias de otrasmadtde fuera, por ejemplo, la preferencia
por determinados géneros musicales, lo cual se @usoanifiesto durante la realizacion
de un taller sobre identidad. En este taller, cpambe de las actividades que se realizaron
para comprender cémo se identifican los jévenes,sldicité que trajeran su mdasica
preferida para escucharla mientras trabajabamoassdévenes que trajeron su musica, la
mayoria correspondia al género regueton romangsim, indica una preferencia musical
que es reforzada por los diferentes medios de cimamion a los cuales acceden los
jévenes. Sin embargo, cuando hablamos sobre quéesial hablar kichwa -los que
conocen la lengua- y qué sienten los que no laaanoresulté un dialogo interesante
donde los jévenes valoran la identidad indigen&y@hl que el kichwa y dicen que la
lengua es importante porque es parte de su vidia, da de sus antepasados y porque es

necesario cuando se quiere emprender proyectsidas.

Volviendo al comentario de Segundo, otro aspedazi@ado con el “no quedarse
atras”, hace referencia a producir mas para inaneanéas ganancias. Por estas razones, se
podria inferir que en los cultivos comerciales sifiestan l6gicas que corresponden al
sistema capitalista (por ejemplo: individualismeumulacién de bienes). Por eso no
aparecen los aspectos de la vida en colectivo, airfimakipurashuty que encontramos

en los cultivos destinados a la subsistencia.
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5.3.5 La migracién y las frutillas.

Como se menciond en el capitulo 2, en Tocagoneeriggracion principalmente
de los jévenes a paises como Colombia y Brasis comuneros coinciden en que el
cultivo de frutillas ha ayudado al retorno de lagnantes y ha favorecido la reintegracion

de nudcleos familiares. Al respecto los comunerosesdaron:

Vea, yo le cuento una cosa. Lo de Huaycopungo.madgoria antes digamos hace
unos cinco afios atras, lo mas..., migraban a Colgmhbitan en Colombia. En ese
tiempo, digamos 5 afios atras, estaba costandoldm (o frutillas), un balde de 12
kilos, costaba hasta 25 ddlares, hasta 30 ddlarks gente empez6 a regresar.
Entonces de cinco afios aca, ya comenzo a bajargpedoios solo porque ya los que
venian de Colombia, como ellos tenian mas plataps®on en volumen... de eso
empezga)a bajar, pero asi también no me quejo, ra fmgeio mantenemos (Segundo
Otavalg®).

Antes andaban migrando, migrando fuera del paigramilo a Espafia. Y en Espafia,
en tierra mismo han sabido trabajar, ahora viealkbos traen de Espafia también la
capacidad, y mas mejor vienen a trabajar la tiersg ponen a trabajar aqui, y de
ahi dicen, chuta..., en la Espafia sufria, sin com&ufriendo, y aqui, en esta tierra
teniendo estos productos estamos yendo a sufrir.s. m&gor, aqui se ponen a
trabajar, mas que sea cualquier centavo direct@amemiben, por lo menos aqui
viviendo ya se hacen casas, carros igual... El qui rgusta mismo, no le gusta
mismo, se van a plantacion (floricolas) ahi tamioiéando uno llega en el momento
de sufrir... y dicen ya no, ahora si, se reinen agqiatica y ellos también estan ya
apegados a la tierra para hacer producciones tikkag{Bartolo Otaval?).

El primer comentario habla de la rentabilidad détieo y de que, a pesar que los
precios bajan, cuando hay méas personas cultivasdivia se obtienen ganancias. En el
segundo comentario es interesante el valor querslinero da al hecho de trabajar en su
comuna, con su gente, porque si bien la migracifral@jar en otro pais supone mayor
ganancia, también significa “mayor sufrimiento”,che que conmueve a quienes han
pasado por ese proceso, como es el caso de B&tal@mlo. Por esta razon, para este

comunero, el cultivo de frutillas si es una altéiir@apara quedarse en la comuna.

Para una comuna que se ha dedicado a la agricyltgze estd inmersa en el
sistema capitalista, conocer una opcién de cultiomo las frutillas ha significado un
cambio en la estructura social de la comunidadosEsambios son reconocidos como

positivos por muchas personas, debido a que hanifisgglo la generacion de trabajo

8 Entrevista a Segundo Otavalo. 17 de marzo de 2012
8 Entrevista a Bartolo Otavalo. 4 de marzo de 2012.
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asalariado dentro de la comunalyregreso de muchos migrantes. Pero también,egto Ci
modo, ha cambiado la forma de relacionamiento dogr€omuneros. Por ejemplo, en los

cultivos comerciales, nunca se damakipurashuro una minga.
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Conclusiones

Después del trabajo realizado para responder pré@gintas que dieron lugar a la
investigacion: ¢como se relaciona la comunidad deadon con el agua a través del
paramo y de los cultivos?, ¢existen diferenciaseticiones y significados relativos al
agua, segun el tipo de cultivo?, y en estas peagtigqué logicas o formas de pensar

aparecen, occidentales o andinas?, fue posilgiarikelas siguientes concusiones:

Tocagodn, como otras comunidades, tiene una inteteszidén con el agua, que es el
elemento fundamental para el desarrollo de su Vitfaeste caso esta relacion se establece
a través del paramo. Es posible inferir que la amantelaciona este ecosistema con el
agua, en primer lugar, porque los comuneros re@nque alli se encuentran las lagunas y
las vertientes que “alimentan” al Lago San Pabloery segundo lugar, porque en este
ecosistema se encuentran las tomas de agua, addesgcomuneros dan mantenimiento.
Estas acciones de trabajo colectivo por el agusneaentran en algunas zonas rurales del

pais, Tocagon es una de ellas.

Debido a la problemética ambiental que presentzotauna como: la escasez de
agua, los desprendimientos de la tierra en detadomlugares del paramo, las crecidas de
las quebradas en época de verano, los comunersde dris propias reflexiones, van
incorporando ciertas alternativas y soluciones gm@ntes también del discurso ambiental
de grupos externos como ONGs y OGs. Este discwrsesggnificado por los comuneros
de acuerdo con la realidad de Tocagon.

Aunque las reflexiones sobre la problematica anthigrueden ser lideradas por
comuneros que han recibido informacion o capaditapior organizaciones externas, las
decisiones sobre el manejo del paramo se tomaaseasambleas comunitarias, que son
convocadas por las directivas de la Junta de AgdalyCabildo. En estas reuniones se
expresan los intereses colectivos y los comprom@as todos los comuneros deben
respetar; ambas organizaciones comunales sonmdaaes] mantenimiento de la vida de la

comuna.

A pesar de que las normas relativas a la consémvalal paramo tienen un caracter

restrictivo e incluso su incumplimiento puede sercsonado, los comuneros las aceptan y
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las cumplen reconociendo tanto la importancia dekistema para la obtencion de agua

como la actividad que lleva a cabo la organizaeidese aspecto.

Los problemas ambientales son una de las razoresqtivan la reflexion en la
vida de las comunidades. Los comuneros de Tocagoéesitan comprender de manera
integral los problemas que giran en torno al paralidton (s/f) sefiala que existe la
necesidad de comprender las acciones humanas eectmstemas y sus posibles
consecuencias. Para ello, invita a reflexionar Gcate crear “una imagen global del
impacto ecolégico humano” (p.20) para comprendsrdansecuencias ambientales de
determinadas acciones, problematizarlas y plarst@aiciones que garanticen el acceso a
recursos como el agua o como suelos en buenascomrel, necesarios para la vida de las

futuras generaciones.

Con respecto de los cultivos, se pudo comprendesgexiste una diferencia en la
relacién de la comuna y el agua de acuerdo cordifesentes tipos, es decir, si son
destinados al autoconsumo o a la venta. El ageaesxial para cualquier tipo de actividad
agricola, pero en el caso de los cultivos comessidhbs frutillas por ejemplo- el agua se
torna esencial e imprescindible. Esto obliga arésponsables a buscar formas de cubrir

esta necesidad en una comunidad que no cuentancsistema de riego.

Un aspecto relevante en la realidad de la comusal énecho de no tener un
sistema de riego. Esto ha provocado conflictosedas frutilleros y los otros miembros de
la comuna ajenos a esa produccién, porque en émEagequia, no pueden parar la
produccion de la fruta, que se realiza continuagesinsumiendo gran cantidad del agua
disponible, incluso la destinada para el consunmoamo. Estos conflictos han provocado
gue algunos frutilleros arrienden terrenos en keg@on mayor acceso al agua para instalar
su plantacion; por ejemplo, en algunos casos amtaén la comuna de Huaycopungo, cerca

del Lago San Pablo.

El agua, de prioridad significativa para el dedkrde la vida de los agricultores,
varia en torno a la fisiologia de las plantas)daede suelo, el destino del cultivo e incluso
las relaciones sociales que se dan en las diferprdeticas. Es decir, la necesidad de agua
depende de al menos estos factores. En el casoadgdn, las frutillas son un ejemplo de

la necesidad diferenciada de agua con relaciors audtivos de maiz y papas. Para el



cultivo de frutillas, que necesita mas agua queeelas papas y el maiz, es necesario
conocer la estructura del suelo, porque dependidledoomo sea esa estructura, el agua

permanecerd mas tiempo disponible para las plantas.

Es claro que en la actualidad la comuna de Tocagéencuentra inmersa en el
sistema capitalista, por lo cual, muchas de lesci@hes que se establecen tienen como
parte de sus logicas manifestaciones que se corrdsp con ese sistema. Sin embargo,
también aparecen formas de relacionarse y de penpsarson parte de una vida en
colectivo, que surgen del pensamiento andino, camgomentan varios autores citados en
esta tesis. En la poblacion se pudieron obsendtipas que manifiestan ambas logicas.
Es decir, existe una coexistencia de formas deapemsla comuna que se advierten en las
practicas que giran tanto en torno al ecosistemanp® como en los diferentes aspectos de

la vida de los comuneros y en su labor como adgoms.

El sentirse parte de un colectivo es una de lasderde expresion del pensamiento
andino. Otra forma se presenta en los rituales. flinsles como elWakchakaray
(rogativas que realizan los nifios para pedir a Rjos provea de agua lluvia) es una
evidencia, sostenida por algunos lideres que aygerel rito debe rescatarse y realizarse
nuevamente para solucionar los problemas de esdasagua. A pesar de que el ritual no
se practica, todavia esta vivo en el pensamientosdeomuneros. Esta situacién se puede
relacionar con lo Bourdieu sefiala sobre la cohéemmtre las practicas y las
representaciones rituales, que son el productdudelonamiento de un pequefio nimero
de principios generadores, unidos por unas relasiae «sustituabilidad» practica, es
decir, que son capaces de producir unos resuleglasalentes desde el punto de vista de
las exigencias «l6gicas» de la practica (Bourd2®02, p.16). En el caso de Tocagon, por
la necesidad de agua, revive en la vida de la camandea del ritual propiciatorio de la

lluvia.

En las diferentes practicas que se realizan enot@nlos cultivos para la
subsistencia, se pudieron identificar formas colastde apoyo interfamiliares. Una de las
practicas que se realizan para el cultivo de lasrels, tanto de papas como de maiz, es la
del “makipurashuh—ayuda mutua- que fortalece el capital socialadeomuna. Es decir,

a través de esta préctica, se mantienen relactteeslaboracion que son parte importante

de la visibn comunitaria, promueven la confianaagyuda reciproca y la cooperacion.
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A pesar de que ehakipurashunno se realiza para los cultivos de frutillas o
comerciales, todos los miembros de la comuna I@mpa&mn practica cuando siembran sus
propias chacras con maiz. Esta practica es clageigeentificar una forma de pensamiento
diferente a la occidental, en la que se ponen defiesto varios de los principios del
pensamiento andino como los de reciprocidad, camgiariedad, el sentirse parte de un

todo, etc.

La mayoria de los jovenes estan interesados ealdoer procesos de produccion
de frutillas o pequefias empresas de comercializatgdropa, 0 que permite inferir que
son ellos quienes tienen mas en cuenta formasrdappropias del sistema capitalista. Y
en estas recientes situaciones de trabajo dentta demuna —plantaciones de frutillas-,
aparecen nuevas relaciones entre comuneros corde Empleadores y jornaleros que son
reconocidas como positivas por muchos lideres pongu abierto fuentes de trabajo en su
localidad y esto implica frenar los procesos mimtias que se venian dando desde hace
mas 0 menos veinte afos. Sin embargo, seria iateeesonocer qué cambios se dieron en

la comunidad ante el hecho del trabajo de algumegliantes para sus vecinos o familia.

Ademas, se puede relacionar el cultivo de frutilas los cambios en los habitus
individuales que se vienen dando en la comuna.sEstmbios se deben a que las
instituciones “externas” — educativas, empresasictitas y fruticolas- a través de
condiciones objetivas propias del sistema capiialigeneran concepciones de desarrollo,
conceptos que, después, son incorporados comacpsaoexpectativas y/o esperanzas en
los habitus de las personas. Sin embargo, el “égliéb cultivo nuevo, depende de cada
uno, que pone en evidencia el habitus con relaxi@manera de cultivar. Eso, ademas de
otros factores como los de clase econdémica, querdetan la forma de realizar - o no -
esa practica. En otras palabras, los cultivos uldléis, como nueva actividad econdémica,
son el resultado de un habitus que contiene utat&giondmico (recursos materiales) y un
capital cultural (conocimientos previos y acces@mpacitacion) que hace que las personas

decidan realizar o no realizar esta actividad.

El pensamiento andino, al ser “practico l6gico” colm expresa Estermann (1998),
puede manifestarse en las practicas colectivaesd® presentes en la vida de Tocagon.

En la comuna se evidenciaron aspectos que tienenvgu con los principios del
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pensamiento andino reconocidos por este autordaiém reciprocidad uno de los mas
visibles, que ha conseguido la permanencia de Gani@acion comunitaria y el
fortalecimiento el capital social. Por otra pase,advirtieron principios y modalidades de
esta forma de pensar en los diferentes ritos cdmakchakaray el makipurashury las

uyanzasque se realizan cuando los cultivos son destsatlautoconsumo.

En Tocagbén se reconoce una forma de pensar andma&agxiste con la logica
occidental. La primera se manifiesta en las dife®melaciones y practicas que giran en
torno a lo colectivo, al trabajo apoyado en redesates y familiares y la segunda aparece
en las diferentes practicas relacionadas con wiénvide progreso o de “avance” como
manifestaron los comuneros, que se ve especialnferisdecida en los jovenes de la
comuna. Seria interesante llegar a conocer si enueb, la necesidad del agua sera uno de
los factores que impulse a continuar el trabajeaoto, frente a una tendencia cada vez

méas individualizante que podria darse en la comuna.

El tema del agua es de caracter convocante y fparta no solo de la vida de las
comunidades sino de los intereses del pais. Ecwddor en el afio 2009 se presentd una
propuesta de Ley de Agua que se sigue debatiemdoideres de la comuna manifestaron
interés por conocer mas a fondo y comprender esfaupsta de Ley de Agua. Tocagoén,
junto con otras comunidades de la parroquia SaadRafa liderado manifestaciones en
contra de esta Ley, pero en la comuna todaviaesiequie es necesario comprender mejor
todo lo que esta Ley implica. Ademas, los habisrde Tocagdn consideran que la
comuna es un buen ejemplo de manejo adecuado dlenla de Agua. Insistieron en el
hecho de que los ingresos por el cobro del aguaéraido para la inversion de obras para
la misma comuna y existe el temor que, si el madeJaagua queda fuera de la Junta de
Agua, los beneficios disminuyan. Esta preocupaaidiica parte de lo que muchas otras
comunidades del pais han manifestado por varias déacomunicacion en torno a la
propuesta de Ley de los Recursos Hidricos. Ellggesan su oposicion principalmente

porque podrian perder el manejo directo del acakagua.
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Anexo 1. Mapa de la comunidad de Tocagon
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Anexo 2. Lista de entrevistas

Personas entrevistadas

Fecha

Jacinto Tocagoén

Enero 2011

Bartolo Otavalo
(primera caminata por el paramo hasta el bofed
Turupampa)

2 de febrero de 2011
al

Pedro Tocagon

10 de diciembre del 201

Bartolo Otavalo

4 de marzo de 2012

Segundo Otavalo (productor de frutillas)

17 de marzo de 2012

Delia Otavalo (15 afios)

17 junio de 2012

Bartolo Otavalo (caminata limites)

7 de agosto2ddl2

Jacinto Tocagdn (caminata limites)

7 de agosto del 2012

Antonio Tocagoén (Presidente de la Junta de Ag

18)de agosto del 2012

Delia Otavalo y Janet Criollo

(jovenes responsables de la preparacion de

alimentos en un dia de cosecha de papas)

5 de noviembre de 2012
los

Bartolo Otavalo (cosecha de papas)

5 de noviembre de 2012

Conversacion con Jacinto Tocagon

18 de noviembre de 201

Juana Tocagoln (conversacion en la cocina de25ue noviembre de 201

casa)

Bartolo Otavalo (observando la chacra de maiz

25 de noviembre de 201
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Anexo 3. Trabajos grupales y grupos focales

Grupo de interlocutores

Fecha

Trabajos grupales con estudiantes del 4to co
de Colegio Pedro Maldonado.

mMithde marzo de 2010

Caminata al paramo de Imbabura con los
estudiantes de 4to comun del Colegio Pedro
Maldonado.

9 de abril de 2010

Taller sobre identidad con estudiantes de 4to
comun del Colegio Pedro Maldonado.

9 de mayo de 2010

Grupo Focal con lideres comunitarios.
Participantes:

Miguel Tocagon,

Sebastian Caiza,

Nicolas Tocagon,

Antonio Tocagén,

José Penia,

Bartolo Otavalo.

30 de noviembre de 201

Taller para reconstruir la historia de la
comunidad de acuerdo a la memoria de los
lideres.
Participantes:

Miguel Tocagon,

Sebastian Caiza,

Bartolo Otavalo,

José Manuel Pefia Anrango,

Andrés Pefia Tocagon,

12 de diciembre de 2012

Rosa Quilumbaqui Tocagon.
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Anexo 4. Registro fotografico

Comuneros de Tocagon recorriendo el camino pareal&acion de la minga para el
mantenimiento de las tuberias de agua.
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Casas de la comuna de Tocagoén y letrero del proyexstico de ciclovias coordinado
por el GAD de San Rafael.

Jacinto Tocagon, junto al sitio en el paramo daralerié el desprendimiento de tierra en
el invierno de 2011.



Bartolo Otavalo y Jacinto Tocagén en la ciéneg@iudepampa.

El maiz como parte de la alimentacién basica derauna.
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Comunera de Tocagdn camino a pastar sus animales.
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Iglesia Catolica de Tocagoén.
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Estudiantes del Colegio Pedro Maldonado, ubicadbagagdn, con los cuales se
realizaron actividades.

Adaai“
W
X i A

Estudiantes identificando los valores de la vida@munidad.
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Jévenes durante la exposicion de su trabajo sdione se identifican.

i

Jovenes estudiantes durante la caminata con dedtieoro Tayta Imbabura.

134



Juana Tocagon junto a sus ovejas.
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Maiz colgado en perchas dentro de la cocina.
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Abuela y su cocina de lefia. Este tipo deneotienen la mayoria de familias de
Tocagon.

Canasta de tubérculos de una familia de Tocagon.
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Productos de la chacra de maiz, presentes er$daadide matrimonio de Tocagon.

Mujeres de Tocagon, durante la reparticion de adtoeen una fiesta de matrimonio.
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Comunero responsable de repartir las bebidas. Glemante son los hombres quienes
cumplen este rol durante las fiestas de los matrioso
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