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1. INTRODUCCION

Una gran marea politica con-
mueve al campesinado indigena. La
amenaza proviene de la agresiva
politica de desarrollo frente a la
cual, los productores indigenas
elaboran multiples respuestas.
Subterrdneamente, se ha desatado
toda una dindmica organizacional
como nunca antes se dio en el pais.
Se trata de una trinchera que por
el momento ha permitido expresar
el desacuerdo con el modelo de
desarrollo predominante y avanzar
hacia propuestas alternativas de
sociedad, aunque todavia en forma
embrionaria y difusa.

El impacto ha sido notorio.
La misma clase dominante no ha
podido dejar pasar de lado esta
eclosién social. Clausurado el
problema de la tierra desde el go-
bierno de Hurtado (1981-1984) se
ha buscado compensatoriamente
conceder pequefios espacios de
expresion a nivel super-estructural
y se ha conservado dificilmente la
ayuda estatal en los programas de
desarrollo rural, aunque bajo otros
parametros. Esto no ha sido sufi-
ciente para impedir la protesta
indigena concretizada en el levan-
tamiento de junio de 1990 que sin

duda eclosion6 la aparente calma
de la sociedad rural ecuatoriana.

Por qué, justamente en una
coyuntura en la que la moderni-
zacidén capitalista de la agricultura
aparece con un perfil bien definido
y claro, surge sobre el tapete de la
politica nacional este problema
aparentemente ya superado?

La respuesta puede elabo-
rarse a partir de tres proposiciones:

a) EIl desarrollo capitalista no ha
generado un proceso de “homo-
geneizacion social" radical. Los
indigenas a lo mas se han cam-
pesinizado, pero no se han pro-
letarizado completamente.

b) Por lo mismo, el espacio de pro-
duccidn-reproduccién indigena,
si bien es limitado e insufi-
ciente, se encuentra todavia en
manos de las comunidades.

c) Esto ha permitido la irrupcidn
de un “nuevo sujeto politico”
que a pesar de su heterogenei-
dad, desarrolla importantes ini-
ciativas frente a la sociedad
capitalista.

De alli que consideramos
importante reflexionar sobre el sen-
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tido que adquieren actualmente las
demandas y la movilizacion indige-
nas, no es abstracto, sino en el
contexto de la actual sociedad capi-
talista.

En este trabajo, se analiza el
problema indigena a través de la
dindmica de los cambios actuales
de las comunidades como resulta-
do de las diversas formas de vin-
culaciéon con el capitalismo, asi
como la importancia politica que
actualmente tiene la reivindicacion
étnica.

2. EL DEBATE ACTUAL EN
TORNO AL PROBLEMA
INDIGENA

En las haciendas de la sierra
ecuatoriana de principios de siglo,
se prohibia al indio hablar en
castellano. Abelardo Moncayo,
sefiala al respecto:”... era crimen de
lesa majestad en un indio dirigir la
palabra a su patrén en lengua de
Castilla" (1912:48). Los hacenda-
dos de entonces, “protegian” a sus
indios a través de una forma de
concertaje denominada “defensa”:
cuando los indios caifan presos,
eran rescatados para trabajar en
sus propiedades. Es evidente que el
interés de los patrones radicaba en
la necesidad de asegurar la regala-
da mano de obra, sin la cual no
podia funcionar el sistema de
hacienda, antes que en la “defensa”
del indigena.

No todos los indigenas eran
“conciertos”. En algunas provincias
como la de Tungurahua, existian
comunidades que formaban seguln

un escritor liberal de principio de
siglo “naciones independientes en
centro de la Republica” (Martinez,
N., 1916). En esa época se plantea-
ban soluciones muy drasticas:
eliminar la autonomia comunitaria
sobre determinados territorios para
integrarlos a la “civilizacién" a
través de una educacién apropiada
que “haga de nuestros parias, ver-
daderos ciudadanos, excentos de
vicios y que sean Jutiles a la
sociedad” (fbid: 20). En otras pala-
bras, destruir la base de organi-
zacién social y productiva comu-
nitaria para que la mano de obra
pueda someterse sin ninguna traba
a las necesidades del incipiente
mercado interno nacional.

La corriente indigenista en
América Latina, tiene sus origenes
precisamente en el temor de los
grandes terratenientes a perder “su
mano de obra" por el avance del
capitalismo que buscaba liberarla
de sus ataduras serviles para satis-
facer las necesidades de zonas de
precoz vinculacion con el mercado
mundial.

Lo cierto es que el avance del
capitalismo, los inevitables cam-
bios en la estructura agraria, la
lenta modernizacién de los latifun-
dios, la incipiente incorporacién de
las economias campesinas al mer-
cado, desataron también cambios
importantes en las comunidades
indigenas. Fue necesario elaborar
nuevas teorias, mas acordes con
las demandas del capitalismo
naciente. El indio, empezd a ser
considerado como objeto de “refor-
ma social”, puntal de apoyo para
“socavar las estructuras feudales".



(Muratorio. 1982). Asi surgio
la teoria de la incorporacién del
indio en la conformacion de los
estados-nacion.

En el Ecuador, la discusiéon
indigenista de mediados de la déca-
da del cuarenta, influenciada en
gran parte por el pensamiento del
partido socialista, no rebasaba esta
dimensidn. Angel Modesto Paredes,
uno de los mas notables represen-
tantes del pensamiento indigenista
de esa época, decia lo siguiente:
“En realidad, la primera cuestion a
resolverse... es la incorporacion del
grupo indigena al sistema cultural
alcanzado o hacia el que marchan
nuestras instituciones, sefialandole
un papel definido dentro del Es-
tado y en consonancia con el desa-
rrollo de otros grupos (1947:163).
En esta tarea, la educacidn era
considerada como el mecanismo
fundamental para “incorporar al
indigena en la cultura republicana”
(Ibid: 173). Muy vagamente, se
encuentra referencias al problema
de la tierra, eje central sobre el que
ya se desarrollaba el pensamiento
social,en otras partes de América
Latina.

En este mismo sentido. Pio
Jaramillo Alvarado, sefialaba que
las comunidades indigenas auto-
subsistentes, debian “incorporarse
al trabajo de la sociedad nacional”
(1954:233). Mas tarde, aceptd la
necesidad del acceso a la propiedad
de la tierra, como base econdmica
para la incorporacion del indio en
la vida nacional.

En realidad, esta linea de
pensamiento no se diferenciaba
mucho a nivel latinoamericano. La

misma creaciéon de Institutos
Indigenistas (en nuestro pais se
cred en 1941), respondia a la tarea
fundamental de integrar al indio
“como buen productor para el mer-
cado interno capitalista” (Devere,
1980:10).

Una corriente de inter-
pretacion alternativa del problema
indigena, que parte tedricamente
del marxismo, tuvo en América
Latina mucho impacto en los afios
30. Su eje central es la vinculacién
tedrica y politica del problema indi-
gena al problema agrario. La rica
discusidon abierta tanto en México
(Lombardo Toledano y Diego
Rivera), como en el Perd (Juan
Carlos Mariategui), demuestra la
importancia de esta visién, cuya
influencia continta hasta hoy.

Si bien se puede decir que
existe un criterio comun respecto
al factor explicativo del problema
indigena (el problema de la tierra),
las soluciones planteadas difieren
mucho. Asi por ejemplo, para
Llombardo Toledano, en un comien-
zo muy influenciado por la visién
estalinista de la cuestidon nacional,
los grupos étnicos eran considera-
dos “nacionalidades oprimidas",
posteriormente, sus planteamien-
tos “autonomistas” fueron cam-
biando, hasta terminar aceptando
la tesis de la integracion indigena
en la sociedad capitalista a través
de su masiva proletarizacion
(Marzal, 1980). Diego Rivera, llego
a reconocer la importancia de las
lenguas vernaculas, utilizadas
tradicionalmente por la Iglesia para
acentuar su control ideolégico, sin
embargo, al considerar a la cues-
tion indigena como un rezago de la
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economia rural semi-feudal atrasa-
da. privilegid el rol del proletariado
que debe “qguemar etapas”y dar
solucion definitiva al problema
indigena (Lowy, 1980).

Aqui nos detendremos a
analizar brevemente el pensamien-
to de Maridtegui que sin duda
constituye el intento més exitoso
de buscar una solucion al proble-
ma indigena desde una perspectiva
de clases.

En su famoso escrito “Siete
ensayos de interpretacidon de la
realidad peruana”, publicado hacia
1928, plantea la dimension
econdémico-social del problema
indigena: “la cuestion indigena
arranca de nuestra economia, tiene
sus raices en el régimen de
propiedad de la tierra” (1975:35).
Su anédlisis se concentra en las
condiciones materiales de produc-
cion y reproducciéon de las comu-
nidades indigenas, asunto que
entonces ignorado en la mayoria de
los estudios de su época, sin
descartar la dimensién étnica como
factor indispensable en la lucha
indigena. Asi, reivindica el rol pro-
tagdénico que debe jugar el indio en
la conformaciéon de una nueva
sociedad:

a) La construccion de la “solucion
social", debe estar a cargo de
los propios indios:

b) EI movimiento politico, debe
estar conducido por lideres
indigenas. Explicitamente se-
fiala: “... los indios campesinos
no entenderan de veras sino a
los individuos de su seno que
les hablen su propio idioma: del
blanco y del mestizo desconfia-

rdn siempre"l

c) Finalmente, destaca el papel
que juega el mito en la forma-
cion del movimiento popular; en
este caso, el “mito indigena"
como elemento movilizador de
sus luchas.

Por otro lado, el pensamiento
de Mariategui sobre el porvenir del
indigena estd intimamente vincula-
do a su concepcion sobre las co-
munidades indigenas, principales
formas de organizacién econémica
y cultural. Segun esto, la peculiari-
dad del problema agrario se basa
en la “supervivencia de la comu-
nidad y de elementos de socialismo
agrario en la agricultura y en la
vida indigena (Ibid:52). Lo que
interesa, es justamente la recu-
peracion de estos fundamentos
para pasar a una etapa superior de
organizacién de la produccion.
Rechaza de paso, la posicién libe-
ral-individualista como “extem-
poranea”, pues en ningun caso la
destruccion de la comunidad
desembocaria en el surgimiento de
la pequefia propiedad, sino en la
apropiacién de tierras por los
gamonales (lbid: 75)2.

1 Mariategui, ldeologiay Politica, Amauta, Lima, 1969, citado por Marzal, Op. cit.

2 Es interesante constatar, que la concepcion indigenista de Mariategui, al recuperar la
forma comunal, como base de la reorganizacion econémico-politica de la sociedad rural,
se acerca en forma sorprendente al pensamiento de los populistas rusos, "los narodniki’.
Como se sabe, Marx parece aceptar el punto de vista de los narodniki, en la famosa carta
dirigida a Vera Zassoulitsch, el 8 de marzo de 1981. Ver, Michael Lowy (1979).



No deja de llamar la atencidn,
por otro lado, la negacion del even-
tual desarrollo de la pequefia pro-
piedad, es decir de una via
campesina como resultado de la
descomposicién comunitaria. Por
alli, se puede ver las limitaciones
del pensamiento de Marlategul,
debido entre otras cosas, al poco
conocimiento que tuvo del fun-
cionamiento de la sociedad andina
(Marzal, 1980). Y si bien nunca
sostuvo la teoria de las nacionali-
dades de Stalin, sus tesis de la
transicion de un socialismo primiti-
vo a un socialismo moderno sin
considerar la influencia y el nivel
de penetracion del capitalismo en
las comunidades indigenas, con-
tiene una buena dosis de utopismo
revolucionario3.

¢ Cual es la solucion que pre-
senta Maridtegui en términos de
clase? En su polémica publica con
los indigenistas peruanos contem-
poraneos a través de la revista
“Amauta", define a la clase traba-
jadora como mayoritariamente
indigena. De este modo, las reivin-
dicaciones indigenas pasa a.ser
prioritaria (Marzal, Op.cit:215).
Pero esto no significa que defienda
la formacién de estados indios
autbnomos, sino mas bien una real
autodeterminacidn politica, resul-
tado de la lucha clasista de las
masas indigenas explotadas.

Sinteticemos brevemente, las
tesis de Mariategui sobre el proble-
ma indigena:

a) Es un problema principalmente
econdmico, fundamentado en la
propiedad y acceso al recurso
tierra.

b) La caracteristica esencial de
los indigenas es su trabajo
comunitario, con rasgos “socia-
listas".

c) Estos rasgos, dan pie para
pasar a otro tipo de organi-
zacion econdémica que no es
precisamente capitalista.

d) El problema étnico se resuelve
en el proceso de lucha de cla-
ses.

Hay que tomar en cuenta
ademaés que las tesis de Mariategui
son elaboradas en la época de auge
del latifundismo serrano andino.
Sus argumentos politicos se dirigen
contra el poder econémico y politi-
co de la clase terrateniente que
directamente o a través del Estado
discriminaba en todas las dimen-
siones al indigena. Como lo hemos
sefialado, los indios en tanto mano
de obra barata, eran la base del
sistema-de hacienda; pero a medi-
da que éste comienza a moderni-
zarse y el eje de la acumulacidn
capitalista pasa al sector indus-
trial, las necesidades sobre la masa
indigena ya no son las mismas. La
mano de obra barata es demanda-
da ahora en las ciudades, lo que
finalmente se logra, liberando al
trabajador de sus ataduras con el
reticente sistema hacendal.

3 Sin embargo, su pensamiento no se puede reducir a una vision idilica del pasado inca,
considerada por el mismo Mariategui como antihistérica (Lowy, 1980:22).
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El Capitalismo actual re-
quiere de una nueva integracién de
las comunidades indigenas bajo
otros pardmetros: produccidn
intensiva para el mercado interno y
constante oferta estacional de
mano de obra. Son estas condi-
ciones las que explican el
surgimiento de nuevas corrientes
de interpretacién del problema
indigena al interior de la perspecti-
va integracionista4. Asi por ejem-
plo. la urgente necesidad de
impulsar proyectos de desarrollo
rural en el campo, la ampliacién de
la ciudadania, etc., corresponderia
al inicio de un proceso de “sociali-
zacion politica” a través del Estado.
La integracion econémica del indi-
gena, representa a nivel politico su
conversidn en ciudadano de segun-
da categoria (Muratorio, Op.
cit:38).

El fracaso histérico del indi-
genismo “integracionista” en su
intento de modelar una sociedad
indigena “adaptada” a las condi-
ciones de reproduccién del capita-
lismo se evidencia en la'margi-
nacion econdmica, social y cultural
de los indios en la sociedad capita-
lista. En reaccién a esta corriente,
a partir de los afios 70 irrumpe con
fuerza la posicién “indianista” que
rechaza los conceptos occidentales
de modernidad, progreso y civi-
lizacién para recuperar del fondo
de la historia americana la cultura
como “leiv-motive” principal de sus

aspiraciones. Sin embargo, como lo
seffiala muy bien André Aubry
(1983:28), se trata de un
movimiento de “élite blanca” indi-
genista. La diferencia radica en que
el segundo, es una respuesta blan-
ca a un problema de los blancos,
mientras el primero es una
respuesta indigena a un problema
de los indios. Pero en los dos casos,
las masas indigenas se encuentran
desvinculadas de esta discusidn
(en el caso del indianismo, fuerte-
mente influenciado por la antro-
pologia americana) y no participan
organicamente de ninguna de ellas.

Las mas recientes interpreta-
ciones del problema indigena, pare-
cen privilegiar la dimension
cultural sea con una actitud de “re-
chazo a occidente”, sea con aquella
del “apoliticismo a ultranza". Con
respecto a la primera, denominada
como el “etnicismo™, su posicion
central es recuperar la “superiori-
dad étnica de la civilizacion india"
sobre la “civilizacion occidental”.
Los antropdlogos que defienden
esta tesis, “se refugian en el pasado
y buscan negar la historicidad y al
mismo tiempo la contemporanei-
dad de los pueblos indigenas
respecto a la estructura socio-
econdmica y politica en que se
insertan” (Montejo, 1990). La
segunda corriente de moda, es
conocida como el “cuartomundis-
mo”, segun la cual los indigenas
serian un ‘mundo aparte” respecto

4 Desde la famosa declaracion de Barbados, luego del simposio organizado por el Consejo
Ecuménico de Iglesias en 1972, ésta ha sido la linea principal de accién de misionerosy
antropdlogos, lanzados en un febril activismo a lo largo de América Latina. Nuestro pais,
no constituye la excepcion: se forman grupos como MODELINE y se organizan congre-
sos indigenistas, al parecer més interesados en la division del movimiento indigenay en
general ae los sectores populares que en la elaboracién de caminos alternativos de lucha
politica. Ver, Revista Nueva, Nos. 45,46,47,48, Quito, 1977.



a occidente; un mundo “puro”,
apolitico que simplemente es
“indio”. Con ellos desmovilizaria al
movimiento indigena para crear las
mejores condiciones para la Guerra
de Baja Intensidad (GBI) tan proba-
da sobre todo en Centroamérica a
través de “acciones civicas de mili-
tares, evangelistas o catolicos neo-
conservadores” que buscan crear
una hostilidad hacia los proyectos
de cambio social en alianza con
otros sectores explotados de la
sociedad (lbid).

La dindmica del proceso
histérico pareceria empujar a los
pueblos indigenas hacia un
enfrentamiento global con Ila
sociedad capitalista, conjunta-
mente con otros sectores sociales
explotados; de esta forma, el pro-
blema de la identidad cultural se
resolvera en la praxis de las luchas
futuras. Asi pues, las posiciones
indigenistas, indlanistas y etnicis-
tas no serian méas que peligrosas
mediaciones o manipulaciones del
mismo sistema para detener un
proceso ya iniciado de liberacion.

3. ELIMPACTO DE ALGUNAS
FORMAS DE
VINCULACION
MERCANTIL
EN LAS COMUNIDADES
INDIGENAS.

A continuacién, trataremos
de demostrar que las comunidades
indigenas conforman un conjunto
no homogéneo de productores vin-
culados de diferente forma al capi-
talismo. Se trata de un proceso
donde se mezclan estrategias
campesinas con demandas del

mercado, de tal forma que es muy
dificil hacer generalizaciones sobre
una realidad en constante cambio.
Existe sin embargo un denomi-
nador comln que caracterizaria a
las comunidades indigenas inde-
pendientemente de su ubicacidn
regional: no son conjuntos sociales
marginales, y debido a su vincu-
lacion mercantil, experimentan
actualmente importantes cambios
internos en sus estrategias familia-
res, comunales e intercomunales.
Se trata de cambios en sus sis-
temas productivos y de reproduc-
cion que inciden directamente en
las formas tradicionales de super-
vivencia indigena.

A modo de ilustracion,
tomaremos algunos ejemplos de
comunidades indigenas vinculadas
en diverso grado con el mercado
capitalista. Sin pretender abarcar
la diversidad de situaciones, se ha
buscado méas bien presentar una
imagen de la desigualdad de los
procesos y del diverso impacto al
interior de las comunidades.
Nuestro objetivo es demostrar que
no se puede meter en un “mismo
saco” a las comunidades indigenas
inmersas en heterogéneas situa-
ciones regionales de avance mer-
cantil.

Retomemos las proposiciones
planteadas en la introduccion de
este trabajo y veamos qué es lo que
ha sucedido con las comunidades
indigenas.

1) Con respecto al problema de la
“homogeneizacién social”, se puede
afirmar que no existe una proleta-
rizacién total de los productores
indigenas, pero en cambio se ha



48

desarrollado un importante proceso
de diferenciacién social. Este fend-
meno se ha acentuado especial-
mente en comunidades con
vinculacion mercantil en la esfera
de la produccion y también en la
esfera de la circulacion.

Comunidades indigenas que
de una u otra manera tuvieron
acceso a la tierra a partir de los
afios 60, han logrado desarrollar
importantes actividades mercan-
tiles, sobre todo a través del cultivo
de la papa, de la cebolla, del ajo.
Un ejemplo interesante, es el de las
comunidades de la parte alta de
Toacazo en la provincia de
Cotopaxi. Alli, el cultivo de la papa,
ha creado condiciones para el
desarrollo de un proceso de dife-
renciacion social. Todavia se con-
serva la comunidad, pero mas
como un punto de referencia e
identificacion cultural que como
modelo diferente de gestion econd-
mica. La actividad papera, ha lleva-
do a ampliar el espacio econémico
comunal: han eliminado los inter-
mediarios en su relacion con las
ferias, tienen un conocimiento
nada despreciable en técnicas
modernas en agricultura, imponen
niveles de salarios iguales o supe-
riores a los de los hacendados, se
organizan para demandar mas
educacidn, etc., (Martinez, 1984).

En una situacion mas pro-
blematica se encuentran las
numerosas comunidades mini-
fundistas de la sierra, cuya Unica
alternativa de sobrevivencia
depende de la venta de mano de
obra en el mercado capitalista, sea
rural o urbano. La migracion
definitiva o estacional, se ha con-
vertido en el mecanismo central

para la reproduccidn bioldgica y
social comunera.

La agricultura en este caso se
ha transformado en “actividad
femenina" y de estricta autosubsis-
tencia. Al desaparecer alternativas
de trabajo en el mercado rural, la
mayoria de la poblacion en edad
productiva se orienta hacia la ciu-
dad, en donde, como es conocido,
obtienen los trabajos mas inesta-
bles y los menos remunerados. Es
evidente que en este caso, los cam-
bios al interior de la familia
campesina, privilegian una estrate-
gia de reproduccidn salarial, que
poco a poco penetra aun en el cam-
po de los valores, la costumbre y la
cultura indigena (Martinez, 1987).

La vinculacién mercantil,
también se produce en la esfera de
la circulacion. Existen comu-
nidades especializadas en las
actividades comerciales, algunas de
ellas con rasgos histéricos que
provienen desde antes de la con-
quista incasica. Por ejemplo, el
caso de los Otavalos, analizados
desde ..esta perspectiva por
Salomdn (1980). La falta de tierras
y el incremento poblacional condu-
jeron a estas comunidades a espe-
cializarse en la produccion
artesanal, dejando la produccién
agricola para la estricta autosub-
sistencia. A pesar de no haberse
producido ni una proletarizacion
completa, ni una expropiacion
absoluta, es la orientacion de pro-
duccion artesanal al mercado lo
que marca la pauta de la actividad
econdmica (Meier, 1981). De esta
forma se han creado las bases para
la penetracion del capital comercial
y la subordinacién de los pequefios
artesanos. La diferenciacion social
es importante en algunas ramas.



donde un sector de burguesia indi-
gena instala talleres artesanales
con trabajo asalariado y/o traba-
jadores a domicilio. ¢(Hasta qué
punto alli se estad utilizando y abu-
sando de los mecanismos de pa-
rentesco, reciprocidad, para fines
comerciales y de acumulacién capi-
talista?

Otro ejemplo de subsuncion
de la pequefia produccién arte-
sanal al capital comercial es el de
los Salasacas en la provincia de
Tungurahua. Alli también se han
formado talleres de “artesanos
présperos”, donde trabajan obreros
a destajo, aunque gran parte de
esta mano de obra pertenece a la
familia ampliada campesina
(Carrasco, 1982). La fuerte presion
demografica sobre la tierra, las
desfavorables condiciones ecologi-
cas, y la inexistencia de tierras
comunales, impiden obtener una
produccion agricola suficiente para
el auto-consumo. Aqui también
toma importancia la migraciéon que
combinada con la produccién arte-
sanal, complementan los ingresos
de estos comuneros.

2) EIl espacio de produccion-repro-
duccioh indigena, si bien per-
manece en gran parte en manos de
las comunidades, es completa-
mente insuficiente para sus necesi-
dades bésicas.

El espacio de tierras comu-
nales se ha reducido grandemente
debido al avance de las mismas
comunidades hacia el paramo

como producto de la mercan-
tilizacion de la produccion o de la
presion demografica interna.
Actualmente, muy pocas comu-
nidades conservan el piso ecolégico
alto para el pastoreo de ganado
bovino. Predomina, entonces el
espacio comunal minifundizado en
manos de las unidades domeésticas.

Sobre esta base se ha desa-
rrollado un importante proceso de
mercantilizacion de la tierra legal o
para-legal que ciertamente dese-
quilibra los sistemas tradicionales
de tenencia de la tierra al interior
de las comunidades. Muchos mes-
tizos, comerciantes, “chulqueros”
se apropian asi de tierras comu-
nales, con lo cual el control comu-
nal sobre la tierra se va
debilitando.

Esta tendencia también se
presenta en los espacios ocupados
por los pueblos indigenas de la
Amazonia ecuatoriana. Aqui, el
asedio de la colonizacién, la pene-
tracion progresiva del capital co-
mercial a través de la ganaderia y
Gltimamente, la presencia del capi-
tal agro-industrial, constituyen
serias amenazas para la conser-
vacion del hébitat tradicional de
estos pueblos.

Muchos autores han estudia-
do con detenimiento los efectos de
la penetracion mercantil sobre las
diversas etnias orientales. Todos
ellos llegan préacticamente a las
mismas conclusiones: a) La intro-
duccién de la ganaderia extensivab.

5 La introduccion de la ganaderia es una “imposicion” del Estado, a través del Instituto de
Reforma Agraria y Colonizacion (IERAC). Reconvertir el bosque tropical en pastos, es el
Gnico mecanismo legal para obtener titulos de propiedad por parte de los pueblos indige-

nas del oriente.
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implica la utilizacion depredadora
del medio ecoldgico, se daria inicio
a un proceso de “sabanizacion” del
oriente ecuatoriano (Descola,
1984:14). b) La ganaderia conlleva
cambios importantes en la dis-
tribuciéon y organizacion espacial
de la poblacion. Se impone la se-
dentarizacion con la consecuente
degradacién de sus sistemas de ali-
mentacion basados en la caza y
pesca (Macdonald, Jr. 1981). c) Se
produce un serio desequilibrio
entre incremento de la poblacién y
deterioro de la fertilidad del suelo.

Actualmente, el espacio
“reservado” a los pueblos indigenas
orientales es amenazado por la
politica de concesién del Estado en
favor de las empresas transna-
cionales del petréleo y los cultivos
de palma africana6 . Las mismas
comunidades indigenas advierten
el peligro fundamental de la expan-
sién del cultivo de palma africana:
el despojo de tierras, proceso que
implica a su vez, la venta de tierras
a las empresas, la migracién de los
indigenas y la desintegracion de las
organizaciones comunitarias (CON-
FENIAE, s.f.: 7). Asi pues, el espa-
cio de supervivencia de estas
comunidades selvicolas, se ve ame-
nazado desde dentro, por el desa-
rrollo de actividades mercantiles y
desde fuera por la presencia del
capital petrolero y agro-industrial
que considera “vacias” las tierras
ocupadas tradicionalmente por los
pueblos indigenas amazdnicos.

3) Las comunidades indigenas se
han convertido en un “nuevo sujeto
politico” en la escena rural. Esto ha
sido posible gracias al importante
desarrollo de organizaciones comu-
nales e intercomunales denomi-
nadas también de “segundo grado”.
No todas estas organizaciones han
nacido de un proceso de lucha
campesina. Muchas de ellas han
sido inducidas por el mismo
Estado por instituciones privadas
de desarrollo, pero asi mismo en
ocasiones han sido el resultado de
una necesidad sentida comunal
para enfrentar y negociar en
mejores condiciones con las politi-
cas desarrollistas del gobierno.

Federaciones, Confederacio-
nes, Uniones, surgen como hongos
a lo largo y ancho del pais. El pro-
ceso de normalizacion de la “demo-
cracia formal” iniciado en el pais
desde 1980, ha creado un pequefio
espacio que permite el reconoci-
miento legal de estas organiza-
ciones indigenas.

Lo notable de estas organiza-
ciones es que no estan necesaria-
mente-intermediadas por otras de
tipo clasista o por partidos politi-
cos, como sucedié en los afios 60.
Sin embargo, en la mayoria de los
casos, sus demandas se orientan
hacia la solucion del problema de
la tierra como base de sus reinvin-
dicaciones étnicas y culturales?.

El “nuevo sujeto politico”,
tiene mas éxito en su recono-
cimiento hacia afuera de la socie-

6 De 1970 a 1980 se habian concedido 20.000 hectareas a dos empresas con mayoria de
capital extranjero (Palmera de los Andes y Palma-oriente). Segln datos del Banco Central
del Ecuador, se ha detectado 245.000 hectareas aptas para este cultivo, lo cual sin
embargo afectaria a 45 comunidades de las nacionalidades Quichua, Shuar, Achuar.

7 Ver por ejemplo, la proposicién de Blanca Chancoso, dirigente de ECUARUNARL, en La
Cuestion Indigena en Ecuador, Cuadernos de Nueva, N° 7, Quito, 1983.



dad rural y en las posibilidades de
negociar las politicas de desarrollo
rural integral con el Estado. Dentro
de la poco permeable sociedad
rural, la estructura de poder se ha
renovado en el sentido de incorpo-
rar nuevos sujetos sociales mas
funcionales con el capitalismo,
pero no hasta tal punto de asignar
un rol protagénico a las comu-
nidades indigenas.

Uno de los principales pro-
blemas de las organizaciones indi-
genas actuales es que son mas
homogéneas hacia afuera, mientras
hacia dentro son muy heterogé-
neas. En muchas de ellas, la dife-
renciacion social es un proceso ya
implantado que genera tensiones
internas que se profundizan dia a
dia. Las iniciativas familiares, se
enfrentan asi a la légica comunal
que no encuentra el camino para
recuperar el terreno perdido en la
gestion de los recursos (tierra,
agua, etc) y en el control de la ma-
no de obra. La esfera de interaccion
con el mercado depende funda-
mentalmente de las decisiones
tomadas a nivel de la unidad
doméstica y en este sentido, la
comuna no juega ningun papel.

Otro nivel de tensiones se
encuentra en la polarizacién entre
lideres comunales y la base de
miembros de la comuna. Mientras
mas grande sea esta brecha, la
comunidad se aleja del modelo
tedrico de “organismo democrético
de gestion social”. En la préactica,
los lideres han irrumpido a través
de un corte generacional, monopo-
lizando los contactos exteriores,
principalmente del Estado y el
acceso a la cultura oficial, relegan-
do a posiciones secundarias a los
lideres indigenas tradicionales.

Por Gltimo, existen también
tensiones entre las comunidades,
lo cual dificulta enormemente el
trabajo de las organizaciones de
segundo grado. En otras palabras,
no se ha logrado consolidar un
movimiento regional (excepto
quizas entre los pueblos indigenas
de la amazonia) que rompa el ais-
lamiento y amplie las reinvindica-
ciones hacia el grueso de las
comunidades indigenas.

En estas condiciones y con
las limitaciones sefialadas, es
importante la iniciativa desplegada
por las organizaciones indigenas
tendiente a defender la tierra, a
recuperar los recursos expropiados
y a conservar su especificidad étni-
ca y cultural en medio de los
actuales cambios que amenazan
con implantar una disgregacion
social acelerada.

El levantamiento indigena de
junio de 1990, no fue sino la
eclosion social de una situacion de
pobreza y marginalidad acumulada
desde los inicios del “boom"
petrolero. La amenaza de deses-
tructuraciéon de las comunidades
con todas sus implicaciones cultu-
rales y sociales y a la cual aspira
sin duda el capitalismo, desato una
reaccion aparentemente “anacroni-
ca” al insistir en la reconstitucion
de su economia a través de la
lucha por la tierra.

4, LUCHA ETNICA O LUCHA
DE CLASES: UNA FALSA
ALTERNATIVA

Para nadie es un misterio el
notable vacio sobre la cuestién
indigena en el anélisis del proble-
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ma agrario. Con frecuencia se
asimila lo indigena a lo campesino,
lo cual no necesariamente significa
una exclusién de lo primero, pues
si los campesinos son en su ma-
yoria indigenas, tal asimilacién es
positiva. Frente a esto, se puede
argumentar que se elimina de un
plumazo la dimensién étnica-cul-
tural que caracterizaria a los pro-
ductores indigenas. Pero veamos
mas detenidamente en que consis-
tiria tal dimensidn.

En general, la etnicidad es
vista como un conjunto de carac-
teristicas culturales, religiosas,
idiomaticas y s6lo secundaria-
mente, de practicas de trabajo, de
organizacion social y técnica del
mismo. Sin embargo, nadie se
atreve hoy en dia a sostener, por
ejemplo, que la vestimenta de las
actuales comunidades indigenas
sea la base de su continuidad
histérica y cultural. Como se sabe,
el vestido fue impuesto por los
frailes del siglo XVI y XVII para
mejor distinguir y adoctrinar a los
indios agrupados en reducciones;
para ello se utilizé el modelo de los
santos catdlicos representados en
las pinturas de esa época (Deverre,
1979). En este caso, la continuidad
deberia ser vista en el sentido colo-
nialista, pues no se conservo la
vestimenta original de nuestros
pueblos. Igualmente, el modelo de
organizacidon comunal actual, es el
resultado de una simbiosis entre
comunidad andina y rasgos del
municipio espafiol de la época colo-
nial (Montoya, 1980).

Es decir que muchos de los
aspectos de la homogeneidad étni-
ca, corren el riesgo de quedar sin

contenido, salvo que bajo toda esta
argumentacion se trate de reivin-
dicar una dimension estrictamente
racial.

Esta Gltima argumentacion
ha sido utilizada con frecuencia
para sustentar las politicas reac-
cionarias de muchos de los gobier-
nos de facto en Latinoamérica, que
dividen la historia de los pueblos
indigenas en dos periodos: el de los
héroes indigenas del pasado y el de
las comunidades indigenas ac-
tuales, segregadas o discriminadas
econdmica, social y hasta racial-
mente. El investigador Montupil
Iniapil, refiriéndose al problema
mapuche en Chile, sefiala lo si-
guiente: “es demasiado evidente, en
nuestras condiciones histéricas
concretas, que la miseria material y
moral que agobia al pueblo ma-
puche no se explica por causas
biol6gico-raciales sino por causas
sociales. Este es, mdas bien un pro-
blema de caracter histérico-social y
no racial" (1982:46).

Asi pues, la recuperacion de
la dimension histérico-social de los
grupos étnicos en el capitalismo
actual, es una importante tarea
para la investigacion social.

Es evidente que en nuestro
pais se ha dejado de lado este
problema. Un ejemplo aleccionador
es la falta de solucion adecuada a
la cuestién étnico-nacional en el
contexto de la lucha por la reforma
agraria.

En efecto, la recuperacion de
las tierras usurpadas por los te-
rratenientes era una necesidad
historica sentida por las comu-



nidades de indios de la sierra.
Frente a esto, el trabajo politico de
la izquierda se concentr6 en la
eliminaciéon de los vestigios feu-
dales. es decir, de las relaciones de
produccion “huasipungueras”. La
discusion y solucion de la cuestion
agraria, no abarca todo el conjunto
de demandas de la masa indigena.
Asi, la reforma agraria de 1964,
favorecié claramente los intereses
de la burguesia agraria que pudo
desprenderse sin mayor costo del
“enclave campesino"”, excepcion
hecha de aquellas comunidades
que ocuparon las tierras per-
tenecientes a algunas instituciones
publicas y estatales.

La cuestion étnica, exigia otro
tratamiento y otra solucidn:

En primer lugar, las comu-
nidades de indios de hacienda,
eran heterogéneas a lo largo del
callejon interandino. En las provin-
cias del centro-norte, por ejemplo,
disputaban directamente recursos
al hacendado, mientras que en
Chimborazo y las provincias aus-
trales, eran superexplotadas bajo
modalidades serviles. So6lo un
analisis regional concreto, habria
permitido distinguir las diversas
estrategias de estos productores al
interior de las haciendas. Se partid
de una base falsa: la supuesta
homogeneidad del feudalismo se-
rrano y de las relaciones serviles.
Todo indio era un siervo, asi como
todo terrateniente era un sefior
feudal.

En segundo lugar, al menos
en las familias huasipungueras del
centro-norte del pais, la relacidn
salarial atravesaba una parte im-

portante de sus miembros activos,
lo que daba otro caracter a la lucha
de estos campesinos. Una lucha en
dos frentes (tierra y salarios) con
predominio de las demandas
comunitarias.

En tercer lugar, la solucidn
de la cuestidon indigena en el con-
texto de la reforma agraria, nece-
sitaba de una participacidon activa,
no solo de las comunidades inter-
nas sino también de las numerosas
comunidades externas, vinculadas
bajo multiples formas con la
hacienda e igualmente explotadas
bajo relaciones precarias {yanapas,
tareas, ayudas, etc).

En cuarto lugar, una de las
necesidades mas sentidas por las
comunidades era la recuperacion
fisica de los lugares dedicados
tradicionalmente a actividades
mitico-religiosas, cosmogdnicas y
culturales, que se encontraban
ubicadas en un espacio al mismo
tiempo amplio y muy concreto,
como.por ejemplo, la casa de
hacienda, las fuentes de agua, las
tierras de las “huacas”, las tierras
de bajio, etc.

Esto habria permitido romper
el control ideoldgico del terrate-
niente sobre las comunidades,
liberando los elementos propios de
una ideologia contestataria y de
una nueva vision del mundo a par-
tir de su propia realidad. Este
primer nivel embrionario de con-
ciencia de clase, hubiera facilitado
asi mismo, tender un puente ideo-
l6gico solido entre los intereses del
campesinado y del reducido prole-
tariado rural y urbano.
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Este ejemplo histérico nos
demuestra que las comunidades
indigenas, al luchar por la tierra -la
Pacha-, reivindicaban no sélo el
recurso natural, sino también todo
un sistema de valores y relaciones
sociales, en definitiva una visiéon de
mundo diferente. La recuperacidn
de la tierra, substrato vital para la
reconstruccion de su mundo cul-
tural, habria significado de hecho
el primer paso para la superacion
del problema étnico.

Otro problema muy diferente,
es la critica que se puede realizar a
los métodos de lucha introducidos
desde fuera y que no lograron ni
armonizar las reivindicaciones
econdmicas a nivel nacional, ni
convertir a las comunidades en lo
que Mariategui denominaba “una
masa organica”, capaz de quebrar
el poder de la burguesia agraria
(Marzal, Po. cit: 49).

Por otro lado, es claro que el
“sujeto politico”, en este caso, las
comunidades indigenas, no, consti-
tufan un conjunto homogéneo. El
diverso grado de avance del capita-
lismo, habia modificado en mayor o
en menor medida los razgos mas
tradicionales de las mismas.

Asi por ejemplo, el impor-
tante estudio de Mufioz-Bernad
(1981), sobre las comunidades
indigenas de Pindilig y Taday en la

region oriental de la provincia de
Cafiar, demuestra que el avance
del Capitalismo acarred poco a
poco la pérdida o al menos modifi-
cacion de la memoria colectiva de
acuerdo a sus patrones tradi-
cionales. El ancestro comdn no era
mas la figura de un legendario
guerrero cafiari o inca, ni siquiera
la del cacique mas cercano, sino la
de un indigena “forastero™ que
habia triunfado hdbilmente en un
nuevo rol de integracién en el mun-
do capitalista, a partir de una base
campesina. La época actual es
percibida por estas comunidades
como una “era cadtica", donde
empiezan a desaparecer las bases
estructurales, religiosas y sociales
que caracterizaban a la época
antigua8. Lo antiguo es considera-
do como de “pobres runas”y lo mo-
derno, asunto de nuevas genera-
ciones. Pero es frente a esta ultima
dimensién cadtica (espacial y tem-
poral) que los actuales campesinos
indigenas se enfrentan y elaboran
sus estrategias de lucha.

Los campesinos y comu-
nidades indigenas ecuatorianas
tenian muy poco o ningln contacto
entre si, lo que significaba también
el poco conocimiento de los proble-
mas de otras regiones y de otras
realidades similares (Hobsbawm,
1976). Esto revela, la vigencia de
una nocién de region bastante
restringida, de un microcosmos
social que no rebasa lo cotidiano.

8 Segln la misma autora, una ldeologia individualista reemplaza al espiritu comunitario

tradicional (Op. cit: 90).



Ahora bien, en la medida en
que el capitalismo avanza desinte-
grando el espacio tradicional comu-
nal, desata también fendmenos
contradictorios, como por ejemplo,
la pérdida progresiva de los lazos
comunitarios, los conflictos entre
comunidades vecinas, la diferen-
ciacién interna y hasta una actitud
hostil frente al exterior; pero al
mismo tiempo, al ampliar los pun-
tos de referencia de la masa Indige-
na, a través de las migraciones,
integracion al mercado, etc, crea
nuevas condiciones de lucha de
estos productores, esta vez, dentro
de un entorno clasista que engloba
necesariamente la cuestion étnica.
En muchos casos la lucha por la
tierra, ha permitido reactivar los
lazos comunales tradicionales que
hace tiempo se habian debilitado
(MAG-ORSTOM, 1979).

El problema de la tierra cons-
tituye todavia la base de las luchas
indigenas no sélo en Ecuador, sino
a lo largo de América Latina.
Variadas formas de lucha que van
desde el sindicalismo boliviano,
pasando por las guerrillas
guatemaltecas hasta las federa-
ciones indigenas ecuatorianas, se
concentran en tomo a este proble-
ma aln no resuelto. Si se quiere
ver unidad en la lucha de los pue-
blos indigenas, este es un argu-
mento irrefutable frente al
“discurso” indigenista de la unidad
étnica o linglistica9 .

Pero el problema de la tierra
no atafie s6lo a las comunidades
indigenas sino también a los
campesinos pobres, al proletariado
agricola, al semiproletariado rural,
etc. Es mas, muchos de estos sec-
tores tienen un reciente pasado
indigena que se evidencia en su
lenguaje, en sus relaciones sociales
y en su concepcion del mundo. En
este caso, el enfrentamiento maés
directo y brutal con el capital, ha
significado la pérdida mas rapida
de sus valores culturales, aunque
por otro lado, ha empezado a com-
prender el sentido de la explotacién
capitalista que no tiene visos de
segregacion racial: los ricos tam-
bién pueden ser indigenas y los
pobres también son campesinos
mestizos.

Asi mismo, la vinculacion
comunal del indigena no es contra-
dictoria con su situaciéon como pro-
ductor y su insercién en un
sistema de relaciones sociales mas
complejas. Su explotacién econé-
mica y su opresion cultural no
podrian ser resueltas sino en el
contexto de la lucha conjunta con
otros sectores populares que se
oponen al conjunto de los grupos
dominantes de la sociedad capita-
lista. Los intereses comunes de los
diversos sectores explotados del
campo en tomo a la lucha por la
tierra son mas sdlidos que las
diferencias étnicas de un pais no
homogéneo como el Ecuador. En
este sentido, el problema indigena

9 Dudosamente se puede aceptar una pretendida unidad lingiistica "panandina” o "pan-
incasica’, sin ocultar las trazas de colonialismo que la posibilitaron. Como se sabe, la
conquista espafiola, al romper la dominacién incasica, favorecio el florecimiento de las
lenguas vernaculas locales y al mismo tiempo, el rechazo a la lengua cortezana
cuzquefia. Fueron los frailes en su afan de evangelizacién quienes lograron reestablecer
el uso del quichua como lengua general de indios y mecanismo de dominacién ideolégico

(Roig, 1982:5).
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deberia ser méas bien definido a
partir de su “posicion social”y de
las relaciones con otros grupos en
la sociedad (Warman, 1978)10.

Como contrapartida, afloran
con mayor fuerza las posiciones
divisionistas sobre el movimiento
popular, que persiguen fundamen-
talmente dos objetivos: separar al
indigena del resto de campesinos y
difundir la utopia de que la solu-
cion del problema indigena puede
obtenerse sin cambiar las estruc-
turas econdmicas y sociales en
nuestro pais (Deverre. 1979:176).

La atraccidon que ejerce este
discurso nada tiene que ver con lo
que ocurre en la realidad. Asi por
ejemplo, en el caso de México, el
pensamiento indigenista después
del Congreso Indigenista Intera-
mericano, llevado a cabo en Mérida
en 1980, aparentemente se renovo,
aceptando el "pluralismo étnico”
del pais y el conjunto de las reivin-
dicaciones indigenas. Sin embargo,
en la practica una nueva ley de
desarrollo agricola amenaza las
tierras de las comunidades cam-
pesinas, en beneficio de los caci-
ques, ganaderos y grandes terrate-
nientes (Barre, 1981).

Algo similar sucede también
en el Ecuador, pues el discurso ofi-
cial de revalorizacién del idioma,
cultura, y educacién indigenas, no
se compadece con el espiritu repre-
sivo de la Ley de Fomento Agrope-
cuario, ni con las acciones deses-

tabilizadoras de la Colonizacién, ni
de las compafiias petroleras o ma-
dereras y mas recientemente de la
agroindustria (palma africana) liga-
das al capital multinacional en los
diferentes espacios en que viven los
pueblos indigenas sobre todo en la
Amazonia.

De alli que en la coyuntura
politica-actual, el fortalecimiento
de las demandas étnico-culturales
debe ir acompafiado de una lucha
por el cambio de la base econdmica
que sustenta el sistema de domi-
nacién de clases actual. Los pocos
espacios superestructurales que
concede la burguesia actualmente
en el poder, no pueden distraer la
naturaleza del problema agrario no
resuelto en el pais. En este sentido,
el movimiento indigena después del
levantamiento de 1990, se encuen-
tra en inmejorable posicion para
convertirse en el vértice del movi-
miento social, si logra, mas alla del
reconocimiento formal de sus de-
mandas sobre lo plurinacional,
multicultural y pluriétnico, incor-
porar alternativas econdmicas
viables 'y democratizar sus plantea-
mientos tanto vertical (hacia comu-
nidades y sus bases), como hori-
zontalmente (hacia otros sectores
populares rurales y urbanos empo-
brecidos por la crisis). Después de
500 afios de constante agresion a
los indios, a lo mejor ellos tienen la
respuesta de una sociedad alter-
nativa y pueden reverdecer las ilu-
siones de la utopia...

Un importante ejemplo de una feliz solucién de la contradiccién étnico-nacional es el
caso de las guerrillas de Guatemala, donde los revolucionarios reconocen la especifici-
dad y la importancia revolucionarla de la conciencia “nacional-étnica”, pero la refuerzan
con una practica politica de corte clasista (Compafiero, 1982:18). El notable éxito de la
masiva participacion de los pueblos indigenas en el proyecto revolucionario de este pais
centroamericano es el resultado de esta novedosa practica en los medios de la izquierda

revolucionaria.
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