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RESUMEN

El presente texto es una reflexion sobre la presencia del pueblo indigena Kitu kara de la ciudad de Quito,
en el cual se expone la experiencia de este pueblo que, a través de sus gestores culturales, ha puesto
sobre la mesa las distintas problematicas que esta poblacion ha enfrentado a los largos de los afios.
Siendo que, en la actualidad este pueblo ha adquirido mayor protagonismo en la vida publica del pais.
Los planteamientos que se presentan a continuacion se sustentan en investigaciones de caracter
cualitativo realizadas con el pueblo Kitu kara de la ciudad de Quito. Entre las herramientas utilizadas
estan, entrevistas a gestores culturales, estudios de caso sobre algunas comunas y comunidades de la
Quito, participacion en talleres, trabajo de archivo, entre otras. Los resultados arrojan que el papel de
los gestores culturales ha sido el de articular procesos de revitalizacion, afirmacion territorial y cultural

del pueblo Kitu kara en la ciudad de Quito.
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Cultural and territorial affirmation of the

Kitu Kara people in Ecuador

ABSTRACT

This text is a reflection on the presence of the Kitu Kara indigenous people in the city of Quito, Ecuador,
showing the experience of this people who, through their cultural managers, have brought to the table
the problems that this population has faced over the years, being that currently, these people have
acquired greater prominence in the public life of the country. The approaches presented below are based
on qualitative research conducted with the Kitu Kara people in the city of Quito. The tools used include
interviews with cultural managers, case studies on some communities in Quito city, participation in
workshops, and archival work, among others. The results show that the role of cultural managers has
been to articulate processes of revitalization, territorial and cultural affirmation of the Kitu Kara people

in the city of Quito.
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INTRODUCCION

El siguiente documento describe de forma breve la lucha social del movimiento indigena ecuatoriano y
sus acciones frente al Estado, asi como la relevancia politica de las comunas quitefias como eje de lucha
territorial del movimiento indigena en la ciudad de Quito. De igual manera, enuncia las consolidaciones
historicas politicas del pueblo kitu kara en la capital ecuatoriana, junto con procesos de afirmacion
cultural y territorial por parte de gestores culturales, por medio de la descripcion de la resemantizacion
de nociones y representaciones del movimiento comunal en la ciudad, los cuales comparten varias
acciones estéticas y socioculturales en el contexto de urbes con territorios comunitarios. La
identificacion como integrante de una comuna (//aktayuk) ejercita derechos colectivos a denominado
pueblo Kitu kara, que posee un tipo de organizacion y democracia comunitaria. De manera que, la
diversidad cultural es vista como un crisol que enriquece la identidad individual, colectiva y el ejercicio
de los derechos.

Las ideas expuestas en este documento tratan de responder a la siguiente pregunta: ;Como y de qué
manera los pueblos indigenas de la ciudad de Quito, desde la gestion cultural, promueven elementos de
afirmacion de su cultura y su territorio frente a los intentos de despojo por parte del Estado ecuatoriano?
Ante lo cual se argumenta que, los gestores culturales comunales del siglo XXI obedecen a una red
social ampliada que va mucho mas alla de los limites de la comuna campesina agricola y que se extiende
por espacios distintos, distantes y entrecruzados entre lo rural y urbano en la region.
METODOLOGIA

Este texto se piensa desde la antropologia urbana y, especificamente, se aborda el tema de los indigenas
urbanos que, para este caso, es el del pueblo kitu kara de la ciudad de Quito. A partir de entrevistas a
gestores culturales, estudios de caso de comunas y comunidades quitefias, participacion en talleres del
pueblo kitu kara, se expone un breve panorama sobre el recorrido y la actualidad de esta poblacion que,
a través de la accion de sus gestores culturales, ha impulsado la revitalizacion de su cultura y el reclamo

de su derecho a ser indigena en la ciudad.

ANTECEDENTES

En América Latina, desde la década de 1980, los sectores indigenas reclamaron su status y sus derechos
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como pueblos entrando, ademas, a disputar en la arena publica el encuadre y tratamiento de la cuestion
étnica frente a los Estados. Mas aun, directa o indirectamente, cuestionaron los proyectos nacionales
imaginados por las élites que construyeron los Estados de mediados del siglo XIX (Davalos, 2005, p.
67). Si bien, los regimenes juridicos de los Estados apuntaron hacia una serie de reformas
constitucionales y legislativas y propugnaron por el reconocimiento de ciertos derechos indigenas. Esta
serie de politicas también conllevaron al colapso y desequilibrio de ciertas instituciones, programas,
discursos y politicas indigenistas que caracterizaban a la época del nacional-populismo entre 1940 y
1980. Desde entonces, los sectores indigenas cuentan con una amplia gama de regimenes legales y
nuevos modos de relacion institucional con los Estados que le dan legitimidad y respaldo (Gonzéles,
1999), aunque con mucha retdrica y eficacia variable.

El periodo de 1990 y 2003 fue fundamental para las contiendas indigenas del siglo XXI en América
Latina, en tanto, los grupos indigenas pasaron a ser actores politicos nacionales y transnacionales, con
una agenda y programas de derechos tanto en el campo como en la ciudad. Entre los tiempos simbdlicos
de visibilidad continental, el levantamiento y protesta de 1990 en Ecuador motivé una oleada de mas
movimientos latinoamericanos, los cuales impulsaron la campafia continental de los quinientos afios de
resistencia indigena. Por tanto, para Polanco y Sanchez (2002), asi como para Davalos (2002), los
movimientos indigenas en América Latina protagonizaron diversas luchas sociales en contextos de
derechos y democracia ya que, otorgaron una nueva dimension a la participacion y lucha social al tiempo
que incorporaron temas nuevos en la agenda politica, dentro de la dialéctica de la emancipacion entre
las 16gicas de la identidad y de la redistribucién econdémica. Producto de ellos protagonizaron grandes
movilizaciones indigenas en contra de la reforma estructural, pero también por la autonomia y el respeto
a sus derechos (Polanco y Sanchez, 2002, p. 24; Davalos, 2005, p. 18).

Pueblos indigenas en Quito

El proceso de revitalizacion de la identidad cultural y de la memoria ancestral de los indigenas en la
ciudad de Quito ha elaborado un bagaje de informacion conformado por narrativas, crénicas e
investigaciones sobre los primeros asentamientos humanos que existieron alrededor de varias regiones
alrededor de la provincia de Pichincha. Muchas de estas investigaciones han identificado a

asentamientos humanos, tales como los antiguos sefiorios étnicos que existieron en los variados pisos
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climaticos de la meseta de Quito, a los cuales, actualmente, las personas que se identifican como parte
del pueblo kitu kara se remiten para afirmar su pertenencia étnica, resignificar los elementos de su
identidad cultural y su memoria ancestral, asi como fortalecer la organizacion social, territorial y
politica.

En las cronicas del historiador Juan de Velasco en 1778, durante la época colonial, hasta las
investigaciones mas contemporaneas como la de Frank Salomon en 1980, se sitia la existencia de
poblaciones que antecedian a los incas y que tenian distintas caracteristicas respecto a las relaciones de
parentesco y la organizacion territorial y politica, denominadas “sefiorios étnicos de Quito”. El sefiorio
era una unidad de administracion territorial en la cual existian varios grupos familiares dispersos. Todo
este territorio se denominaba en el mundo andino: /lakta. (comunidad).

Los documentos mencionan la presencia de varios seforios étnicos (/lajtakuna) en la meseta de Quito
que, pese a compartir varias caracteristicas y mantener multiples relaciones de intercambio, nunca
conformaron una unidad politica. Estos sefiorios, que se encontraban en Chilibulo, Chillogallo,
Chaupicruz, Zambiza, Lulumbamba, Pululahua, Pusuqui, Pomasqui y Tanlagua (Espinosa, 2005), se
caracterizaban por el uso comunal de la tierra y el aprovechamiento colectivo de los demads recursos
naturales, compartiendo un idioma comun: el chachipanu (Municipio de Quito, 2012), al cual pertenecen
algunas palabras emblematicas, entre ellas, yavirac, tzanpiza, pichincha, katelkilla, ilalu, itchimbia.
Hoy, parte de este registro lingiiistico es hablado por otras nacionalidades desde la época preinca y hasta
el siglo XX en sitios lejanos a los lugares de expansion colonial, urbana y las centralidades.

Los estudios sobre la ciudad prehispanica de Quito han generado diversas tensiones y debate sobre la
existencia, permanencia y vigencia de comunidades originarias en la capital ecuatoriana. Ciertas
investigaciones historicas han mantenido lineamientos colonialistas con la finalidad de sepultar la
historia de muchas ciudades de nuestro pais y Quito no fue excepcion.

Procesos de despojo, disolucion de comunas y blanqueamiento de la ciudad

Desde finales del siglo XX varias investigaciones enunciaron que Quito no tenia grupos étnicos, pese a
que algunos sectores, comunas, comunidades y barrios registraban mayorias originarias. Eso muestra la
invisibilidad del otro, el inferior, el que no existe, lo que esta del otro lado, lo que de Sousa Santos

(2011) denomina la “sociologia de las ausencias”.
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Los resultados de varios procesos de exclusion denotaron en la transformacion de los elementos de la
identidad cultural originaria como parte de los cambios estructurales y del territorio. Esto era generado
por la creciente urbanizacion de la ciudad de Quito en cuyo proceso de crecimiento espacial se
conectaron diferentes sectores sociales y econdmicos (indios, mestizos y blancos) en un mismo espacio
urbano. En cambio, el dispositivo de dominio permitia legitimar disparidades econdémicas y sociales con
base en la clasificacion del fenotipo, la toponimia y la vestimenta, asi como la exclusion y discriminacion
de sectores sociales que no cabian en la norma estética pero que convivian en la urbe.

Por otro lado, el articulo 17 de la Ley de Comunas del afio 1937 sefialaba la prohibicion de escriturar de
forma privada —individual— el territorio comunal. La prohibicion hace parte del sistema juridico
ecuatoriano conformado por los notarios y registradores de la propiedad. Este tipo de prohibiciones,
junto con la diversificacion econdmica de la ciudad, fue infringiendo el territorio de las comunidades y
comunas de Quito ya que, desde una significacion de los tejidos sociales de la poblacion indigena, la
comuna, parroquia y el barrio son los puntos de union o entrelazamiento entre lo rural y lo urbano.

El pueblo indigena de la ciudad de Quito antes de la década de 1980 incidié de manera notable en la
produccion y el intercambio agricola desde sus comunidades hacia la ciudad. El hoom petrolero
determino nuevas lineas de accion por medio de la industria, en tanto que los procesos migratorios y los
sistemas inmobiliarios urbanos fueron desconfigurando el territorio de las comunidades rurales y
despojando a las haciendas. De este modo, la ciudad moderna transgrede, se instala y envuelve a la
ciudad vieja-anterior, la destruye, la borra y busca muchas estrategias y negociaciones con la misma
poblacion, algunos caciques, dirigentes, clericos, gremios y grupos asociativos comunales o los vecinos
y vecinas (Simbafia, 2011, p. 35). Aqui se efectiviza una trilogia: alcaldes/corregidores-iglesia-
poblacion, factores determinantes de la moral publica y el control social comunal, barrial y comunitario.
Asi, el mestizaje se constituye, en unos casos, en una estrategia de los sectores indigenas de la ciudad
para escapar al maltrato, la intolerancia y la violencia productos del racismo institucionalizado. En otros
casos, forma parte de la accion del Estado y de los poderes locales y medios de comunicacion orientados
a generar hegemonia en términos culturales. Evidencia de ello, fue el cambio de la vestimenta, el cambio

de apellidos y formas de relacionamiento de los pobladores indigenas al interior de las comunas,
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parroquias y barrios con otras clases sociales con micropoderes (hacendados, militares, funcionarios del
Estado, curas, empresarios, etc.) en los diversos espacios.

Un acontecimiento singular fue el cambio del origen estatutario y de la personeria juridica del gremio
Sociedad Obrera Virgen del Quinche Magdalena que data del afio 1970 —integrado por indigenas y
mestizos— hacia la Sociedad Virgen del Quinche Magdalena en el afio 2004. Segin Maria Chicaiza,
expresidenta de dicha sociedad, los motivos para la modificacion de la personeria juridica, obedece a
que, segun sus palabras, “nosotros ya no somos obreros, ya somos mas actuales. Nuestra fe nos permitio
superarnos, pero si somos magdalenos y nativos de aqui” (M. Chicaiza, comunicacién personal, 2011).
De modo que, desde los segmentos indigenas, mestizos y blancos surgieron las clases, en una dinamica
que juega entre lo moderno y lo tradicional en la sociedad quitefia.

Otro caso ocurrid con la administracion del Comité Pro Adelanto Cementerio de La Magdalena del afio
1986 en el que, si bien la mayoria de representaciones dirigenciales y de liderazgo recayeron en la
poblacion nativa de los diferentes barrios, ello contd con el asesoramiento de foraneos y mestizos
expertos en abogacia y letras, quienes determinaron los sistemas financieros y administrativos hasta la
actualidad.

También se encuentra el suceso de la usurpacion de tierras comunitarias de la comuna de Tarma del
pueblo de la Magdalena o Machangarilla, situado al suroccidente de Quito en 1969 que llevo a juicio a
un coronel del ejército ecuatoriano. El fallo de los abogados fue a favor de los “letrados” y de la
poblacion blanca mestiza para legitimar el despojo de tierras comunales. Algunas familias comuneras,
influenciadas por la presion municipal y los planes urbanisticos y regulaciones catastrales tuvieron que
disolver la comuna de Tarma, no sin antes de que el Ministerio de Agricultura y Ganaderia ayudara a
facilitar el proceso durante tres asambleas generales. De esta manera, las tierras comunales, que
estuvieron administradas por las familias indigenas desde antes de 1577, terminaron con su disolucion
en el afo 1969.

La transformacion e incorporacion de la ciudad se realizo actuando de modo civilizatorio como una
forma de destruir el pasado (al que hay que olvidar), sus formas de convivencia y de relacionamiento
cuestionadas desde el progreso (camino a lo moderno). Y, de “cierto modo se trataba de ocultar lo ‘feo’

de los barrios con su historicidad y demostrar una imagen limpia y estética” (Simbafia, 2011, p. 34). El
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Estado logro efectos en la vida comunal y cambios en los “rasgos” de identidad indigena junto al centro
historico de Quito. La presion de los barrios de la ciudad y el modelo urbano forzaron para que los
pobladores del pueblo de Machangarilla liquidaran la comuna ancestral, hoy convertida en barrio
periurbano, fundado como Jesus del Gran Poder en 1978. Mas adelante, estas acciones sirvieron para
construir un discurso de modernidad, progreso y blanqueamiento de la ciudad patrimonial.

También, a mediados de la década de 1990, varias familias tuvieron que trasladarse e integrarse para
vivir lo comunitario y honrar a sus ancestros en la comuna de Chilibulo Marcopamba La Raya, entidad
juridica desde 1937, en la parroquia Chilibulo, muy cerca del territorio despojado. Para combatir estos
procesos de disolucion y debilitamiento de los territorios comunales a inicios del afio 2000, las familias
comuneras fueron vinculandose a la lucha con el movimiento indigena ecuatoriano y a la estructura del
pueblo kitu kara en Quito.

Desde la Constitucion de la Republica de Ecuador del 2008 las comunas han sido reconocidas en sus
derechos consuetudinarios como una forma de organizacion ancestral —articulo especifico 60 y
articulos generales 56 y 57— cuya territorialidad se considera indivisible, inembargable e inalienable.
Ademas, el Estado acepta el derecho a la propiedad en multiples formas, entre ellas, la publica, la privada
y la comunitaria, en tanto cumplan una funcién social y ambiental —articulo 321—. Ambigiliedad esta
ultima que es manipulada para descalificar la tenencia colectiva de amplios territorios por su baja
densidad poblacional (Alvarez, 2017, p. 364).

En esta Gltima década han existido intenciones estatales para mejorar las condiciones colectivas de
existencia, pero faltan politicas interculturales que refuercen y fortalezcan el principio relacional de lo
comunitario. El Estado ecuatoriano tiene una vision monocultural y grandes poblaciones han
interiorizado e incorporado estructuras coloniales de clasificacion étnica que hace que se desvalorice a
los pueblos y nacionalidades. Todo esto marca practicas de discriminacion y estigmatizacion que no
permiten el didlogo intercultural.

Proceso de lucha social y cultural del pueblo Kitu Kara

El proceso de lucha social y cultural del pueblo kitu kara surge en la década de 1970, cuando aparece la
Ecuador Runacunapac Riccharimui (Movimiento de Campesinos del Ecuador), Ecuarunari, la cual se

cred en junio de 1972 conformada por muchas organizaciones indigenas, seguida por la primera
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Federacion de Comunidades Indigenas de Pichincha, que aglutind a varias comunidades campesinas ¢
indigenas de toda la provincia con sus cantones.

Entre los afios 1999 y 2000, y en asambleas conformadas por comunas, comunidades y organizaciones
culturales, se decidi6 denominar el pueblo kitu kara parte de la nacionalidad kichwa de la sierra,
integrada a la Confederacion de Nacionalidad Indigenas del Ecuador (CONAIE). La base organizativa
se encuentra conformada por las comunas del actual Distrito Metropolitano de Quito (DMQ), acogiendo
a las comunas creadas tanto por la Ley de Comunas del afio 1937, como a aquellas reconocidas con la
reforma agraria de 1964 y 1972 (Simbaina, 2018). Ademas, se incluyen a otros pueblos de origen
ancestral que siempre han estado ahi, como por ejemplo, la comuna de Lumbisi en Tumbaco, la comuna
de La Toglla en los valles, al norte Llano Grande y Cocotog, al centronorte de Quito, Santa Clara, en
tanto que al sur de la ciudad, la excomuna Tarma y la comuna de Chilibulo Marcopamba la Raya.
Muchas comunidades en el DMQ se autodefinen como pueblo kitu kara, proveniente de los pueblos
ancestrales kitus y karas, abarcando el seforio preincaico en este territorio denominado ahora como
DMQ, en el cual se encuentran sitios sagrados junto a la iglesia de San Francisco y las tolas ceremoniales
como el Yavirac (Panecillo), Catequilla, Itchimbia, Ilalé, Ungui y centenares de sitios y lugares sagrados
distribuidos en 67 comunas en 22 parroquias rurales y en 3 comunas consideradas urbanas (MDMQ,
2011).

Figura 1. Primer Encuentro de Gestores Culturales de las Comunas Indigenas del pueblo kitu kara

Fuente: Autor (2002).
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Experiencia estética del pueblo Kitu Kara
El pueblo Kitu Kara tiene una praxis colectiva y de relacionamiento con la naturaleza. Posee un
comportamiento religioso, moral y politico unificado por las ideas, normas, creencias y valores, y no
separa lo material de lo espiritual, ni lo material de lo social. El sujeto no crea obras estéticas para si, en
el sentido de individualidad o como expresion de una concepcion fragmentada de lo material, espiritual
o social, sino, en una dimensioén casi siempre vinculada a lo comunitario o a los rituales.
En el pueblo kitu kara lo estético esta vinculado con el ambito de lo sagrado. Es decir, los hechos,
procesos, actos u objetos, en su dimension estética, expresan valores y concepciones vinculadas a lo
sagrado y mundo de vida. Es asi que, los hombres y mujeres del pueblo kitu kara otorgan sentido a las
practicas artisticas, asi como la experiencia estética que desata su realizacion en los procesos de
afirmacion cultural y territorial. Los hombres y mujeres se autorreconocen como hijos del maiz y la
cabuya:
Del maiz, porque es la base de su alimentacion y porque su actividad del cultivo les
revive su relacionamiento con la tierra y sus familias, e hijos de la cabuya, porque en
tiempos y espacios aridos e inhospitos su resistencia les ha llenado de estrategias de
supervivencia, aun con la ciudad sobre sus tierras, sus poblaciones, sus simbolos, su
idioma, pero asi, como la cabuya ha resistido y ha acumulado los recuerdos para que
como néctar dulce sea repartido a todos, a los que vienen y asi puedan todos y todas
saborear su identidad de tiempo en tiempo, o de generacion en generacion (Tasiguano,
2011).
La descendencia del maiz y de la Pachamama fue la consigna para compartir saberes, artes, danzas e
historia de las comunidades durante el Primer Encuentro de Gestores Culturales de las Comunas
Indigenas de Quito, Mushuk Nina, Mushuk Pacha, realizado en el 2002 en la comuna indigena de Llano
Grande (Simbaiia, 2002).
El proceso de afirmacion cultural conllevd a desarrollar otros aprendizajes sobre el uso cotidiano y
festivo de la lengua kichwa, mediante nidos lingiiisticos impulsados por mujeres gestoras de la ruralidad
Aymé Quijia y Anita Tasiguano, quienes promovieron el proceso. La dinamica de revitalizacion de la

lengua sigue siendo transversal en el pueblo kitu kara desde el levantamiento indigena de la década de
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1990, con base en la conviccion de que la lengua hace territorio y economia. Con la participacion de los

rituales de los procesos agricolas, festivos y de realidad andinas se ha permitido la apropiacion de una

nueva formulacion lingliista de manera participativa en un nivel basico.

La propuesta politica de los acuerdos producidos en el Primer Encuentro de Gestores Culturales de las

Comunas Indigenas de Quito, en la comuna de Llano Grande en Quito, en el afio 2002, fue la siguiente:

= Retomar las dimensiones estéticas del pueblo kitu kara; los bordados, la vestimenta y resignificar
los simbolos de las yumbadas en Quito.

= Fortalecer actividades ceremoniales de la entrega del baston de mando para consolidar procesos
territoriales con autoridades indigenas.

= La reconstitucion del pueblo kitu kara debera ser como los tejidos, como el capisayo (poncho) en
redes desde los espacios culturales, sociales y econdmicos en lo rural y en lo urbano, serd nuestro
desafio actual y permanente. Para poder pensar y sentir sobre una totalidad de sectores de los pueblos
kitu kara.

= El tema de Quito ha sido inconcluso, oficialista y elitista. El pueblo kitu kara quiere trascender de
una sociedad acomplejada y sin estima hacia una sociedad armoénica e intercultural, altiva y
orgullosa.

= El didlogo educacional-comunicacional participativo tendra que articularse desde las empresas
familiares comunitarias, los mercados, gestores culturales tanto ancestrales y contemporaneos,
unidades educativas interculturales, cabildos, juntas parroquiales y pueblos indigenas migrantes en
Quito.

= Construir un proceso politico de nuestras vidas con claridad y encaminado hacia la
autodeterminacion cultural que mejore la calidad de vida y fomente la autoestima, no solo de
nosotros, sino de nuestras generaciones, de los de nacimos aqui, y de los que llegaron e hicieron su
vida en el territorio kitu kara (Llano Grande, 2002).

De ninguna forma es una propuesta sumatoria partidista o de caracter indigenista o separatista. La

autodeterminacion cultural es una opcion de vida, justa, humana y responsable (Quijia, Simbafia y

Ushifla, 2006). La identidad del pueblo kitu kara es diversa y corresponde también a sus pisos y

diversidad ecologica. El derecho a la identidad kitu kara atafie a una revalorizacion individual y colectiva
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desde la lucha por el reconocimiento que se complementa con el territorio y los sentimientos de
ascendencia historica con un territorio despojado.
Figura 2

Simbolo del pueblo kitu kara. Autoria Comunitaria

Fuente: Gestores culturales del pueblo kitu kara (2005).
Las comunas y comunidades del pueblo kitu kara tienen sistemas de socializacion y trasmision de
comportamientos y conocimientos mediante tradiciones, costumbres y saberes cotidianos compuestas
por relaciones primarias, es decir, por relaciones afectivas, mas cercanas, que tienen que ver con
vinculos familiares, relaciones de parentesco, priostazgos y otras formas de relacionamientos
socioculturales y territoriales, a pesar de que varias comunas han sido fragmentadas y trasformados sus

territorios y formas de propiedad colectiva.
CONCLUSIONES

Hoy en dia los gestores culturales del pueblo kitu kara no solo viven en el territorio de la comuna, puesto
que extienden sus practicas y relaciones mas alla de las comunas y comunidades, construyen su sociedad
con relacién comunicativa, en redes de solidaridad y cooperacion. Los hombres y mujeres gestores
culturales en las comunas quitefias han tenido relevancia en la generacion de la discusion sobre las

estéticas indigenas, sus medios de vida y la lucha territorial en el Distrito Metropolitano de Quito.
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Los gestores culturales comunales tienen argumentos y percepciones capaces de desligarse del proyecto
unitario de ciudad y en su lugar desean imaginar mundos diversos, proyectos culturales colectivos,
nuevas nociones de sociabilidad en lo urbano y en lo rural, con visiones alternas de festejo y celebracion.
Tal vez, la comuna posea elementos claves de identificacion, adscripcion cultural, como el derecho a
tener un nombre sobre sus identidades y sus descendencias contemporaneas, para sobrevivir a

contracorriente en la globalizacion en los Andes ecuatorianos.
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