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This article interprets the concept of “indigenous community”
used in contemporary Ecuador. A contrast is established between theory
and practice in relation to this concept, with reference to “modern” and
to so-called “post-modern” definit ons. This leads us to contrast the idea
of community in a period domin: ted by racism and positive sociology
with one in which there is a more positive concept of the Amerindian.
This concept is generated, princip:lly, by the social sciences in search of
the ideological role the “community” fulfills in the political struggles in
contemporary Ecuador.

INTRODUCCION

Desde los nicios de la décad: del setenta, muchos de los conflictos
sociales en el Ecuador comenzarcn a expresarse dentro de una retorica
explicitamente etnicista. En areas ~omo el Chimborazo, al sur del pais, al
calorde las luchas agrarias algunos « ampesinos apelarian aladenominacion
de “indigenas”, en el sigiloso redescubrimiento o sutil reinvencion de una
identidad que intentaba ser reactivada sobre la base de las bondades que el
nativismo ncoindigenista otorga a s 1s huestes. Asi, en ciertas areas del pais
se pudo testimoniar la aparicion de organizaciones que reclamaban la
redistribucion de la tierra alejandose al mismo tiempo de los partidos
politicos de 1zquierda. En esta priniera fase, algunos sectores de la iglesia
catolica —haciéndose eco de reso uciones como la de la “opciéon por los
pobres”— fueron los artifices de la creacion de un capital simbolico, que dio
sentido a nuevas identidades. Estas fluian por canales que iban desde
archivos documentales hasta pronunciamientos escritos de las emergentes
organizaciones indigenas. Este cap tal se expreso en rituales que se filman
y difunden en espacios publicos nacionales e internacionales y definio-¢l™
entrenamiento de pupilos que se ad estraron en la compleja red de nq,éc‘l l\ N
ciones con las autoridades locales o nacionales. Este era el espiritu que
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animaba la fundacion de organizacion :s como el l‘cuador Runacunapac
Riccharimui, expresion quichua, cuyo ¢ignificado (El Despertar del Indige-
na Ecuatoriano), expresa el sentido de fin de los tiempos de matriz catolica
y la redefinicion del rol de los indigen s como nuevos actores politicos.

Esta sensacion de advenimiento de un nuevo tiempo cubrié un amplio
espectro de la vida comunal. Los indig nas empezaron a evaluar el periodo
actual como de una conciencia clara, 12flejada en la paulatina pérdida de
intermediarios ante las organizaciones estatales o no, con las que estable-
cieron y establecen las negociaciones comunales. Este nuevo periodo lo
contrastan con un pasado obscuro, en ¢ que los funcionarios, antropologos
0 activistas, asumian la voceria de Ics grupos indigenas. El proceso de
autonomia en la representacion crecio nasta el punto en que, a inicios de la
décadadel ochenta, la surgente organiz .cion indigena nacional se proclamo

autonoma, yva no solo de los partidcs y organizaciones politicas, sino
también de la propia iglesia catoélica.

Sin embargo, la proclamacion de esta autonomia, fue en rigor, inas
retorica que real: la correspondencia >ntre el desarrollo del movimiento
indigena y los cambios internos de l¢ sociedad ecuatoriana —junto a la
incorporacion por parte de los mov.mientos étnicos de los discursos
académicos y politicos de orden contra ultural, originados generalmente en
universidades— hizo mas compleja la relacion entre los indigenas y estas
nuevas fuentes de identidad cuitural v politica. A su vez, la proclamada
autonomiahaterminado por producir en: la practica un distanciamiento entre
el sector indigena y los otros sectores snbordinados del pais, que se expresa
en la imposibilidad de construir un discurso aglutinante, una dc¢ cuyas
expresiones mas evidentes fue la pércida —en la primera vuelta— de la
opcion de centro-izquierda en las elecciones nacionales de mayo de 1996

En esta revitalizacion de la identidad indigena, ciertos conceptos coloca-
dosenunalargaduracion empezaron a fi ncionar como tropos que aglutinarian
el movimiento ¢étnico. Y, dentro de estc.., el concepto de comunidad empezo
a perfilarse como uno de las principa es figuras de aglutinacion. En este
trabajo propongo realizar una genealogi:ide lacomunidad indigena?, tomando
en cuenta las distintas fuentes en las qu e éste se ha originado y revitalizado,

1 Dentro de una confusa mezcla de opciones, la centro izquierda escogio como primer
candidato a la diputacion nacional al 'ider indigena mas reconocido del pais y
presidente de la Confederacion de Nacion..lidades Indigenas del Ecuador, Luis Macas;
a pesar de que el movimiento indigena ha sido el movimiento social mas dinamico del
pais en los ultimos anos ésto no bastd pa-a derrotar a otras opciones electorales.
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para intentar mostrar como cumple u. rol principalmente ideologico en el rico
juego entre la identidad étnica y pe litica que caracteriza los movimientos
indigenas del Ecuador contemporan 20,

COMUNIDADES HETEROG £NEAS ‘,CONCEPI oS
INCOMPATIBLES?

Antecedentes y devenir de la I ey de Comunas®

LLa promulgacion de la Ley de Comunas de 1937 en Ecuador estuvo

precedida de un conjunto de retos ec momicos y politicos que el Estado debio
asumir para redefinir la posicion del pais ante la modernizacion interna y la
insercion creciente de su economia en el mercado internacional. La motivacion
inicial de este articulo es la de mostrar los limites de ese proyecto de desarrollo
y ver, como desde sus propias grietas, -e generan los discursos de las diferencias
étnicas. Diferencias étnicas que, ccmo nos muestra el periodo de tiempo
transcurrido desde la €época de la promulgacion de la Ley de comunas hasta la

2

El concepto de genealogia proviene de la reaccion que autores como [Foucault (1984)
establecen frente al historicismo de matriz hegeliana. Mientras el historicismo
presupone un sentido y una logica d la historia por encima de las practicas y las
experiencias, la genealogia reconoce ¢' devenir como la confluencia de discursos que
validan nociones de verdad, en vez de ciencias neutrales, la correlacion de los
discursos con el poder, asi como e! caracter conflictivo de las nociones y las
experiencias. En este trabajo la gene logia se relaciona con las discontinuidades vy
conflictos inherentes a la nocion de comunidad en el modernismo ecuatoriano, sus
multiples interpretaciones de acuerdo a la posicion de los actores sociales y a los
eventuales cambios de significado en el periodo posmoderno.

Este trabajo es parte de las reflexiones y de la experiencias etnograficas que dieron
como resultado la tesis de maestria en Antropologia Andina, para la Facultad
Latinoamericana de Ciencias Sociales (Flacso) sede Quito, en 1994, Esta tesis la
realizé bajo la supervision de Joanne Rappaport a quien debo agradecer de manera
muy especial por sus invalorables aportes y comentarios.

Las comunas son organizaciones que fueron definidas de forma corporativa por el
Estado. Sus bases fueron la supuesta o real vocacion tradicional indigena hacia la
produccion, distribucion y redistribuc on colectiva y actualmente constituyen la base
sobre la que se negocian y renegociai »n las identidades étnicas en el Ecuador. Una
comuna es una entidad reconocida jaridicamente y que, de acuerdo a la ley de
Comunas de 1937, puede tener varios objetivos:

“...a) Comunas Agrarias: con patrimonio comun a tierras adecuadas, generalmen-
te bajas, asi como tierras altas de pastoreo, explotacion maderera y paramos b)
Comunas de explotacion en comin ...se aplica a los que siendo sus miembros
propietarios de parcelas de tierras altas o paramos, alli se proveen de lefia y tienen
derecho a conservar animales... ¢) Comunas de aguas: se presentan como un grupo
de propietarios indigenas o mestizos que, ya por haber solicitado su adjudicacion
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actualidad, pueden ser, y han sido usa.las de manera desigual, e incluso,
antagonica. Asi, la diferencia étnica ha s. 1o y es un mecanismo eficiente para
generar retoricas civilizatorias que esconden tras de si procedimientos de
exclusion pero, en otros momentos, ha op :rado como un capital simbolico que
permite la construccion de nuevos sujetos politicos, cuya presencia obliga a
repensar las dinamicas politicas nacionales. Interesa, entonces, ver cual es el
lugar que ocupalanocion de comunidad ¢ n el proceso singular de construccion
de la modernidad en el Ecuador y cual :s el papel que juega en el contexto
contemporaneo dominado por las retoricas y practicas posmodernas.

El conceptode comunidad es una de¢ las construcciones ideologicas mas
atractivas desde la critica cultural. Referente de utopias, de proyectos
alternativos o, todo lo contrario, de c.aro desprecio, los origenes de esta
fuerte carga simbdlica quiza sea precico indagarlos en el campo religioso.

Sin embargo, la comunidad tienc una historia que nos habla sobre
multiples origenes. Como institucion j ridica, su origen se ubicaen el siglo
XIX, para definir a las aldeas que pod an tener acceso a la tierra de forma
comun (MacCormack 1991). Pero su gc nesis socioldogicacombina ficciones
politicas, ligadas a las luchas por los “justos titulos’ (cfr. Adorno 1989),
traspasos directos de los conceptos aso1ados a las comunidades castellanas
(MacCormack 1991) o, en fin, form:; evidentes de negociaciones entre
sectores sociales especificos y el Estado (Platt 1982).

En el caso del Ecuador la genealcgia del concepto contemporaneo de
comunidad conduce a horizontes del periodo republicano. Una de las
primeras disposiciones legales en el lcuador, relacionada con la historia
politica indigena del periodo republicino, fue la supresiéon del tributo por
orden del Presidente Robles en 1857 (cfr. Guerrero 1990). Este fue, de

o por haber realizado la captacion dec aguas tiene derecho a su uso y goce ...d)
Comunas industriales. En muy contadns casos son a la vez de explotacion de los
paramos. El cabildo arrienda a los comuneros, quienes explotan el barro para
ceramica y alfareria; totora para lejidn's, etc. e) Comunas mixtas, un buen numero

presentan estas caracteristicas, partic pando de las modalidades de las anterior-
mente descritas” (Jaramillo 1970:35 .

Las comunas estan sujetas territorialmer ¢ a la parroquia rural o urbana dentro de la

cual se hallan. Estan representadas por un cabildo, pero en caso de conflictos el
Ministerio de Bienestar Socia’ puede dcsignar uno nuevo y, a su vez

“Los habitantes de las comunas podr: n poseer bienes colectivos, como tierras de
labranza y pastoréo, industrias, acecaias para fines industriales y de irrigacion,
herramientas y semovientes, etc.” (saramillo: 1970:36).
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hecho, un intento de irrigar el derc cho de ciudadania a todo el entramado
social de laRepublica, ejemplode l: generalizacion de laretoricaliberal que
caracterizo a las emergentes naciones. Sin embargo, el tributo fue paulati-
namente sustituido por otros mecanismos que garantizaban la sujecion
forzosa de la mano de obra indige::a, tal y como ocurri6 en el periodo de
Garcia Moreno, en la coyuntura de 'as construcciones de obras publicas. La
posibilidad de ser enrolados de manera compulsiva produjo distintas
reacciones al interior de las comuni lades, una de las cuales fue la busqueda
por parte de los comuneros de proteccion al interior de las haciendas (Clark
1994, Moscoso 1991). Esto se trad:jjo en un afianzamiento del poder local
de los hacendados y en una dismint.cion de la nociéon de ciudadania, ya que
la““proteccion” de las haciendas se ¢ <presaba en exclusiones de la poblacion
indigena y en asimetrias encubierti.s por un lenguaje moral.

LLas comunidades han oscilado p rmanentemente entre la consolidacion o
la disolucion, como metas planteada: desde el Estado (cfr. Platt 1982, Coronel
1994). No sobra anotar que en este ¢ oble juego las propias comunidades han
apostado por el apoyo o la oposi ion a cualquiera de las posibilidades,
dependiendo de las condiciones exi‘ entes en el ambito local o nacional.

Como resultado de la revolucic n liberal, en las postrimerias del siglo
XIX, se produjeron algunas medidas juridicas que tuvieron una influencia
directaen la constitucion de las comunas indigenas actuales: la supresion del
diezmo, La Ley de Beneficencia Publica de 1908 y la Abolicion del
Concertaje en 1918 (Marchan 198¢).

Estas tres medidas pueden ser tcmadas como ejemplos de la tibiezay de
la ambigiiedad con las que se impulsaron las disposiciones tendientes a
modernizar la situaciéon agraria en el Ecuador. La supresion de los diezmos
tuvo efectos limitados ya que, en rior, solo las ordenes seculares basaban
su ingreso central en éste mientras: que el clero oficial no se vio afectado
hasta la promulgacion de la Ley de 3eneficencia de 1908 (Marchan 1986).
Por su lado, L.a L.ey de Benetficenci: Publica atecto al clero como poseedor
pero no impuso una racionalidad di« tinta ni en términos de produccion ni de
redistribucion y, finalmente, el con: ertaje fue sustituido por otros mecanis-
mos tan precarios como el huasipurgo®. Larevolucion liberal, liderada por

S Huasipungo es una expresion que r<sulta de los términos quichua Auasi (casa) y
puncu (puerta) (cfr. Gonzales Hol uin: [1608] 1989). Designa las actividades
econdmicas que combinan servidumbre con trabajos agricolas y son realizadas por
los indigenas andinos.
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Alfaro, no significé una transformacidn de las relaciones precarias. De
hecho, la politica oficial impidio la n ovilizacion de la mano de obra y
penalizo la posibilidad de que sectc es campesinos se movilizaran a
espacios que, eventualmente, ofreciei in mejores condiciones laborales.
Asi, luego de la revolucion alfarista d¢ 1906, se sanciono que:

“El jornalero que, sin justo motivo o sii’ licencia de su patron, faltare al trabajo
o abandonare a su patron, sera reducico a prision por cualquiera de los jueces
determinados por el Articulo 102 y au.i por los jueces civiles parroquiales; y
no podra ser excarcelado si no rindier fianza, a satisfaccion del patron o del
juez... Prohibese recibir como peons s a jornaleros de otro patron, sin el
correspondiente certificado que aci :dite su liberacion del compromiso
anterior” (Jaramillo [1922]1980:145)

La prision por deudas era la base juridica que legitimaba el concertaje
y ambos coexistieron hasta 1918. A pa tir de los afios treinta se crearon en
el Ecuador dos formas de comunidad Por un lado, las comunidades de
hacienda, en las que se materializaron les nociones precaristas de la sujecion
personal y que fueron respaldadas por el ideario conservador; la mas
importante de éstas fue el huasipungo. Por otro, las denominadas comuni-
dades libres que fueron erigidas po el Estado como respuesta a los
intelectuales liberales y socialistas. “n este caso, liberales como Pio

Jaramillo Alvarado creian que las com inidades se autodisolverian, predic-
cion que no se realizo.

Seguidamente, quisiera mostrar cé no el concepto de comunidad esgri-
mido en las luchas étnicas contemp raneas responde a dos estrategias
politicas que no necesariamente se ref] ‘jan en las tradiciones a que apela la
propia lucha étnica, y ver cual es la lec uray apropiacion que los indigenas
hacen actualmente del concepto de coaunidad.

Del concierto al huasipungo: la comunidad en la 6ptica
conservadora

La estrategia conservadora buscab. retener la mano de obra indigena en
respuesta a las exigencias econdmicas »lanteadas por la hacienda. Detras de
la inmovilidad de la mano de obra se | :rfilaban los criterios de una cultura
politica fuertemente arraigada en el cntexto nacional; una de las vias de
expresion de ésta fueron las muestras de un pesimismo antropologico que
sento las premisas de definicion de cie: tos actores sociales. Concretamente,
los sectores indigenas fueron defi.iidos como sujetos incapaces de
autorepresentacion y condenados a e» yresarse a traveés de la tutoria.
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L.a imagen de este sujeto y el tipo de discurso que la origind expresa las
ambivalencias y la forma oportun:sta como las élites agrarias utilizaron
ciertos componentes de la retorica nodernista en auge internacional y del
liberalismo de larevolucioén, para s¢ zuir ejerciendo una practica economica
sustentada en la exclusion de los p-oductores.

Asi, en el caso de la Ley de Be. eficencia Publica de 1908 se sentaron
las bases para el traspaso de la prosiedad agraria eclesiastica a manos del
[:stado. Pero, en rigor, los imagin wrios liberales de construir individuos
plenamente capaces de negociar su vinculacion libre al mercado de trabajo
estuvieron coaccionados por las aociones dominantes que expresaban
gremios como la Sociedad Naciona! de Agricultura®,

Los planteamientos de la Sociec 1d Nacional de Agricultura buscaban la
continuidad del apremio personal, como forma de evitar la competencia
entre propietarios por la fuerza de -abajo indigena (Marchan 1986). Para
esto tuvieron que diseniar un mode! : de sujeto sobre el que se justificaba la
coercion como medida civilizatoria. El horizonte sobre el que se perfil6 esta
antropologia pesimista fue el del maginario capitalista de la capacidad
crediticia. Il crédito fue definido como una practica estamental: singular y
restringido. Asi, la Sociedad Nacior al de Agricultura hizo de la posibilidad
crediticia——considerada como meta civilizatoria— una medida sobre la que
se legitimo la coercion. Esta meta, sin embargo, no era concebida como la
expresion de las conquistas individnales de los miembros de las élites, sino
que formaba parte de un patrimor io cuasi estamentario sobre el que se
construyeron dos modalidades antigonicas de hombres: por un lado, el
representante de la élite, hombre de virtudes, de gran moral y capaz de
adquirir cultura por su propia posibilidad crediticia y en contraste, el
indigena, sujeto indigno de crédito, redimible solo a partir de la coercion y
la pedagogia.

Esta fue la posicion que sostuvieron los portavoces de la Sociedad
Nacional de Agricultura, quienes utilizaron indistintamente términos y
criterios emanados del modernism« , mezclados con nociones ancladas en
una tradicion cultural aparentement - arcaica, como estrategia para legitimar

6  La vision que sostengo en este traba) » contrasta con la de otros investigadores que
prefieren relevar elementos “progres'stas” de la Sociedad Nacional de Agricultura
(Arcos 1983, Clark 1995). Mas bien .i vemos las propuestas de la Sociedad en una
vision mas de conjunto encontramos «5mo éstas dieron fundamento a un modelo de
desarrollo bastante precario.
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las formas coactivas del trabajo. Asi, en laretorica de la Sociedad, la cultura
dejo de ser una abstraccion y devino ¢n una posesion materializada en la
capacidad crediticia. A esto le sumaron elementos morales que contribuye-
ron ‘a fijar las fronteras sociales de (os estamentos. Asi lo sostiene la
Sociedad Nacional de Agricultura por medio de sus voceros:

“La sociedad no puede renunciar a los medios coercitivos que la razon le
muestra como eficaces para asegura. el cumplimiento de las obligaciones,
sino cuando la cultura y el nivel moral de los individuos son en general
suficiente garantia para la realizacior del derecho. Y termometro seguro de

este subido grado de cultura es la ex ension del crédito...” (Ponce y Ponce
Borja [1918] 1986).

Sobre esta definicion de crédito se crean fronteras no s6lo individuales
sino sociales, que promueven pautas | ara la identidad gremial:

“Entre nosotros el crédito tiene una e ustencia muy himitada: no se da dinero
sino con firmas muy escogidas o cor hipotecas cuyo valor exceda y mucho
a la obligacion contraida, en muchos casos se exige ademas que el deudor no
gravara con nueva hipoteca el inmuzble sobre el que se ha constituido el
gravamen’ (Ponce y Ponce Borja [1918] 1986).

Continuando con la afirmacion de los perfiles sobre los cuales
intenta legitimarse, la Sociedad Nacional de Agricultura justifica su
posicion con base en el estado de cosas existente y, en vez de propugnar
por una posible transformacion, mas bien legitima la vocacion civiliza-

dora y pedagogica de las élites. Asi, Belisario Ponce y Alejandro Ponce
Borja sostienen que:

“Todo esto prueba que el crédito e.ta muy restringido, que los asociados
desconfian mutuamente unos de otro : y que en la sociedad no existen todavia
robustas aquellas fuerzas que asegui n espontancamente el cumplimiento y
realizacion del derecho™ (Ponce y Ponce Borja [1918] 1986).

Dado que no existen las condiciones para dar, confiar (dar crédito) o
creer en un importante sector de la : ociedad, la élite justifica su mision

civilizatoria que, en altimas, s6lo es un mecanismo que tiende a perpetuar
lo existente: '

“El problema del indio mas que ur problema juridico es una cuestion de
cultura moral e intelectual; y si ne debemos descuidarnos de mejorar la
legislacion anadiendo lo que falti, debemos principalmente educarlo e
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ilustrarlo, en la medida proporcionada a su capacidad y condiciones actua-
les...” (Ponce y Ponce Borja [1918] 1986).

Hay que resaltar también que le amalgama tradicionalista y modernista
en la definicion de sujeto, reconocia elementos vinculados a la nocion de
proletarios como vendedores de fuc rza de trabajo. Sin embargo, junto a esta
definicion, muy de acuerdo con los criterios que se habian generalizado por
la internacionalizacién de la retcrica modernista, los miembros de la
Sociedad Nacional de Agricultura, propusieron e hicieron efectivo un
modelo acorde con su proyecto global: el de individuos sin posesion —Ilo
que les homologa a la definicion de proletarios— pero incapaces de vender
de manera libre su fuerzade trabajo. Un proletariado cautivo territorialmente
y moralmente coaccionado: ‘

“Ante todo es preciso reconocer que, en realidad de verdad, no existe el
concertaje... El jornalero que no dispone de capital, que no cuenta con bienes
raices, que no puede ganar la vida con trabajos de la inteligencia, para
subsistir tiene que emplear en beneficio de los demas, lounico de que dispone,
a saber, su actividad personal y e! trabajo de sus musculos,

El capitalista y el propietario garantizan el cumplimiento de sus obligaciones
con el crédito o con bienes raices; pero quien no tiene ni lo uno ni lo otro, no
puede ofrecer otra seguridad que 'a de someterse a cierta sancion que, desde

antiguo, con diverso nombre, equivale a nuestro apremio personal” (Luis
Felipe Borja [1918] 1986).

La hacienda logré entonces co:nstituirse en un espacio de reglamenta-
cion de la vida de quienes no poseian nada. Simultaneamente, aparecio
como un espacio de vida alterno arte una débil construccion de la nocion
liberal clasica de bienestar publico. En un periodo en el cual ciertos
estamentos de la sociedad civil elaboraron un nuevo discurso de la
representatividad y del beneficio ante lo publico —como sucedi6 con las
peticiones obreras elaboradas en lo - congresos de la década del veinte (cfr.
Bustos 1992)— la politica oficial concedio a la hacienda el derecho de
redencion de los indigenas a través de la privatizacion del doble gjercicio de
la pedagogia y el tutelaje.

El huasipungo fue la forma que tomoé el tutelaje ejercido por la hacienda
sobre la poblacion indigena. El intercambio socio econdmico consistio en
otorgar a los indigenas sujetos a la hacienda un pedazo de tierra a cambio
de la obligacion de trabajar dentro de ésta de tres a cinco dias a la semana,
dependiendo de los requerimientos de las actividades agricolas. De i1gual
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manera, la dominacion de la poblacior indigena al interior de la hacienda
combind patrones extractivos acordes con una economia en la cual se
excluyo de los beneficios a los produc ores y, simultaneamente, dio vigor
aun modelo en el que se superpuso la e» clusion de clase y raza sentando las
bases de lo que Guerrero (1991) llama la dominacion étnica.

Esta dominacion étnica generada a interior de las haciendas y susten-
tadaen el pensamiento conservador se ¢ ¢preso también en unareafirmacion
de la debilidad de lo publico, en el fianzamiento de las diferencias y
asimetrias entre los indigenas como individuos al interior de las haciendas’ ,
y, finalmente, en la produccion de una de las fuentes de capital simbélico
de las cuales se nutren las organizac ones indigenas —generadas en el

contexto posterior a las reformas agrar-as de 1965 y 1972— para legitimar
sus peticiones.

LLa negociacion establecid 1 por el Estado y la hacienda en un escenario
de debilidad de lo publico se hace zxplicita en el papel que jugo el
huasipungo en los acuerdos que se dieton de manera posterior a la reforma
agraria de 1972, Asi, como sostiene Udo Oberem:

“En la Ley de Reforma Agraria y Colcnizacion se encuentra la disposicion de
que cada huasipungo, recibe esa parccla como propiedad. En ella el valor del
huasipungo es considerado como ind mnizacién por vacaciones no remune-
radas no concedidas y por “fondos ‘¢ reserva” no pagados. Si la relacion
contractual con el huasipunguero ¢ . de menos de 10 anos, entonces el
hacendado recibe de aquel la difercacia entre el valor de la parcela y la
indemnizacion citada. Si es de mas le 10 anos, el propietario debe pagar,
suplementaria a la parcela, una sum: en efectivo. No obstante, para esto se
contaba solamente los anos transcurridos desde la introduccion del Codigo
del Trabajo, es decir, desde 1938 ((Oberem 1981:322).

7 Las relaciones entre los hacendados y lo - indigenas variaban de acuerdo a la forma
de vinculacion de los indigenas a las haciendas. Factores como permanencia,
estabilidad y cercania a la familia del hacendado contribuyeron a diferenciar a
huasipungueros de partidarios y arrimados. Estos ultimos formaban estratos de
parientes pobres que tenian una vinculacion mas tangencial y episodica a la hacienda,
lo que no obstaba para que terminaran sujctos a ésta a través de formas precarias. Este
factor contribuyo a que en el periodo pcsterior a la reforma agraria tuvieran menos
poder economico y politico en el contexto de ciertas cooperativas. Este elemento,
paradojicamente, sirvié para crear el imiginario de una identidad étnica igualitaria
en la medida en que detras de estas formas de capitalizacion incipiente fue surgiendo
un sector etnicista de intelectuales que ayudaron a crear la nocion de igualdad en los
grupos etnicos (Moreno y Figueroa 1992 cfr. también Barski 1984).
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El huasipungo también permit'é afianzar las asimetrias entre los indi-
viduos al interior de las haciendas. | .a hacienda mantuvo relaciones diferen-
ciadas con los sectores indigena: a ella vinculados y, a la vez, estas
diferenciaciones se sancionaban moralmente por un paternalismo marcado
por el parentesco ritual. Asi, las diferencias entre husipungueros, arrimados
y partidarios se conformaron por 'a proximidad o lejania a la figura del
hacendado. Los huasipungueros |1l gaban a realizar trabajos al interior del
hogar doméstico y estacercaniales :olocabe enun lugar privilegiado en una
economia con muchos rasgos de p-estigio y de moralidad. LLos partidarios
y arrimados eran mas excluidos de 'os beneficios simbdlicos y rituales que
propiciaba la imagen paternal del patron.

El indigenismo de los aiios treinta y la ficcion de las
comunidades libres

En el Ecuador hubo a partir de 1937 un importante proceso de consti-
tucion de comunidades impulsado desde el Estado. Podriamos decir que la
Ley de Comunas de ese afio es el resultado de las negociaciones que se
realizan durante el siglo XIX entre ‘acciones del estado y distintos sectores
intelectuales que tomaron como horizonte la “problematica indigena”.

Durante el siglo XIX encontramos tres periodos claramente diferen-
ciados. En una primera fase se intent6 irradiar la nociéon de ciudadania,
por un proposito fundado en las leyes bolivarianas que querian convertir
a los indigenas en pequeiios prop etarios. Lo anterior fue asumido en el
Ecuador por Flores, hasta 1843 cnando es derrocado luego de proponer
la anulacion de la contribucion de indigenas para reemplazarla por una
contribucion general que gravaba a todas las ‘castas’ de la sociedad.
Luego del periodo de Flores vinc una generacion de librecambistas —
Ramon Roca, Noboa y Robles ;uya propuesta como comerciantes de
la costa era frenar el avance del latifundio sobre las tierras de los
indigenas. Con este fin, un grupc liberal plante6 una politica proteccio-
nista sobre la comunidad indigen:.. Sin embargo, bajo la retérica de esta
doctrina, lacomunidad era considerada mas como un elemento asociativo
que como una corporacion de intermediacion ante el estado. Los libera-
les estaban interesados en mantener bajos los precios del mercado rural
y buscaban garantizar la produccion artesanal en manos de un sector
comunal. Estas tendencias proteccionistas se ratificaron en el periodo de
Urbina, y se expresaron en ventajas y preferencias a las comunidades.
Este “pacto’ se rompe a principios de la década del setenta cuando se
elimina el tributo y los hacenda los, opuestos al proyecto de Urbina,
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toman nuevamente el poder, representados por Garcia Moreno (Coronel
1994).

LLa Ley de Comunas de 1937 fue I: ultima expresion del movimiento
proteccionista que, emanado desde Eloy Alfaro, intentaba garantizar formas
de produccion en manos de las comunicdades, asi como la consolidacion del
mercado interno. El proceso se fortalec.d a partir de la Revolucion Juhana,
en la década de 1920, periodo en cual a comunidad fue redefinida como
objeto de acciones estatales, en respuest. a los conflictos entre comunidades
y haciendas en la sierra norte y por los movimientos de los “conciertos™ o
“concertados” dentro de las haciendas (Ibarra 1992:324)* L.a necesidad de
un mercado interno también era senfida por la Sociedad Nacional de
Agricultura que, como vimos, logré combinar retéricas modernistas con
definiciones pesimistas sobre los indiws, para satisfacer estas demandas.
Los principios liberales empezaron a expresarse a través de la corriente
indigenista®. La ley de comunas vino a cumplir el papel de mediador entre
las concesiones que se siguieron danco a los grandes hacendados y los
proyectos de los indigenistas quienes, preocupados por la experiencia de la
revolucidén mexicana, veian en las condiciones agrarias del pais un fermento
de conflicto social. En el discurso indig enista la comunidad indigena libre
era un sector que podria cumplir importantes roles: el comunero libre, a
diferencia del concertado tenia un e: piritu emprendedor abierto a una
ideologia de integracion y desarrollo:

8 El concertaje fue la institucion domin: ite en las relaciones entre haciendas y
comunidades y se baso en la figura juridic 1 de la “prision por deudas”. Fue anulado

en 1918 y sustituido por el huasipungc, forma precaria sustentada en el poder
hacendatario y en los poderes locales.

9 El indigenismo tuvo en el Ecuador a su rej:resentante mas conspicuo en Pio Jaramillo
Alvarado cuya obra representativa es I/ [ :dio cuatoriano, editada por primera vez
en 1922, Uno de los intereses de la obr1 fue el de elevar una denuncia sobre la
situacion de los indigenas sometidos a la tutela de la hacienda y perfilar un tipo de
comunidad libre. Hubo, en el contexto inaigenista otro tipo de narrativa de “ficcion”
representada por varios autores: Jorge Icaza, José de la Cuadra, Demetrio Aguilera
Malta, Enrique Gil Gibert, Joaquin Gall :gos Lara, Alfredo Pareja Diez Canseco,
Angel Felicisimo Rojas. La novela representativa a nivel nacional e internacional es
Huasipungo de Jorge Icaza que denuncia la situacion indigena manipulada por los
intereses privados del gamonal. En esta obra los indigenas intentan rebelarse, pero
la protesta termina ahogada por la represion del Estado. En general la denuncia de

las condiciones de empobrecimiento de 'a poblacion indigena caracteriza la litera-
tura indigenista.
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“El comunero es trabajador, bien ) utrido, viste con aseo, sabe defender sus
derechos ante las usurpaciones de 0s hacendados vecinos, recobra zonas de
cultivo abandonadas, utiliza la irrig :c10n, constituye el niicleo reivindicatorio
de los derechos agrarios del indic organizando las huelgas; trabaja como
peon libre sin admitir concertajes, - por todos estos caracteres, el hacendado
no mira bien al comunero y propag 1 la urgencia de dividir los territorios que
éste ocupa’ (Jaramillo [1922] 198 1. 150).

El comunero libre representaba ‘ambién 'a posibilidad de la disoluciéon
de los lazos colectivos atavicos ', por lo tanto, la posibilidad de la
introduccion de la mediana propied id capitalista:

“...cuando las comunidades se de:arrollan en localidades que les permiten
recibir la influencia de la cultura ¢ bjetiva y los estimulos de la instruccion,
el sistema comunal suele disolversc insensiblemente, apareciendo la pequena
propiedad con sus ventajas inherertes” (Jaramillo [1922] 1980: 151).

La promulgacion de la Ley se dio también en una coyuntura en la cual
el Estado ecuatoriano dio base juridica a distintos movimientos sociales.
Este fue el caso de los sindicatos y 'as asociaciones gremiales que fueron
reconocidos oficialmente. [gualmente se ofrecieron una serie de segurida-
des sociales —en gran medida como resultado de fuertes presiones obreras

y campesinas de los aios veinte— «ue condujeron a la masacre del 15 de
noviembre de 1922,

Sin embargo, el incipiente movimiento obrero tenia también imaginarios
sobre los indigenas que establecieron fronteras rigidas basadas en estereotipos
racistas (cfr. Bustos 1992: 98). Alorso Tinajero, un delegado al Congreso
Obrero de Ambato de 1938 expresatia la vision dominante de la época:

“Sin el animo de contrariar las exjrosiciones de los que me antecedieron en
la palabra tengo que manifestar qu- los indigenas no estan en condiciones de
exponer peor de defenderse. Y si es que permitimos la representacion del
indio, tendremos que lamentar las consecuencias por que si vienen no vendran
quienes puedan explicar sus sufrin ientos, sino ciertos capataces convertidos
en el azote de sus mismos companeros... El indio civilizado es un enemigo
para sus companeros y la sociedad, por lo mismo no soy panegirista de que
se le saque de su condicion. El nucio para el agro... [Para] trabajar y nada
mas...” (en Bustos 1992:98)

La Ley de Comunas también Fuscaba aproximar al Estado a ciertas
parcialidades indigenas. El impacto real recayo sobre comunidades libres en
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tanto la Ley, al reconocerles perscineria uridica, las vinculaba directamente
alajurisdiccion parroquial alaque se er*zontraban adscritas. Asuvez,lalLey
buscaba evitar el despojo de las tierras .omunes por parte de los latifundis-
tas. LLas comunas, desde su institucioi;, fueron reconocidas con e! doble
sentido politico y economico. Sirvieron para regular los bienes colectivos
como tierras de pastoreo, industrias, minas, aguas, herramientas, irrigacion,
entre otros. A la vez, se instituyo la ropresentacion comunal a través del
Cabildo y su inmediata dependencia dcl Ministerio de Prevision Social, lo
que significaba una clara aproximacion entre el Estado y los grupos
indigenas.

Sin embargo, la Ley de Comunas tampoco constituyo una garantia para
la existencia de las comunidades. Din: micas internas y externas ponen en
entredicho el modelo comunal. Ya desae la década del cuarenta se detectan
procesos de enriquecimiento de élites comuneras que rebasan sus funciones
alarrendar tierras, distribuir aguas, cobi ir cuotas no estatuidas, etc. (Cisneros
1949), proceso que, por otra parte, tic e importantes antecedentes en los
siglos XVIIT y XIX (Moscoso 1991. Coronel 1994). Por otra parte, el
crecimicnto del mercado interno del f iis, expresado en el aumento de las
profesiones publicas, el fortalecimient.. de las clases medias y en el auge de
las profesiones liberales mostro los .imites de las relaciones precarias

incapaces de satisfacer las demandas dc los sectores emergentes (cfr. Barski
1984, Moreno y Figueroa 1992).

¢Cual es el significado del concento comunidad en la revitalizaciéon
¢tnica que ocurre en el contexto ecuatcriano? ;Cuales son las formas como
se expresa luego de la disolucion de l: hacienda en la década del setenta y
la aparicion de nuevas formas de repr-sentacion y autorepresentacion del
movimiento indigena ecuatoriano? Intentaré dar respuesta a estas inquietu-
des tomando como punto de partida la: reflexiones de un trabajo de campo
que de manera discontinua realizé entr: 1986 y 1993 entre grupos quichuas
de la sierra ecuatoriana. Estas reflexiones seran colocadas dentro de una
problematica mayor: los cambios ea las formas de representacion y
autorepresentacion intelectual y acadéinicadel sector indigena ecuatoriano.
El objetivo sera mostrar como sobre el concepto comunidad se traza el
surgimiento del sector indigena como un sector politico. El concepto
comunidad es, entonces, una de las m: neras como los indigenas ecuatoria-
nos dan contenido a sus demandas éticas en el contexto de un proceso de
cambio en las formas de representacic 1y autorepresentacion indigena. En
este proceso los espacios académicos » politicos han jugado un rol determi-
nante. Pero, a la vez, el concepto com nidad es un indicador de los limites
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y distancias entre las representacion :sy las practicas. Empezaré por mostrar
las vanaciones en las formas de epresentacion de los indigenas en el
contexto ecuatoriano, contrastando 'os idearios originados entre finales del
siglo pasado y la década del setente. Es decir, contextualizando el proceso
entre los horizontes culturales mod:rnos y posmodernos.

LOS INDIGENAS COMO MO'DOS DE REPRESENTACION

Las formas de representacion de los indigenas en el Ecuador han estado
ligadas a las discusiones sobre 1 “cultura nacional”. Las tendencias
dominantes en estas discusiones he a sido: el arielismo (Ochoa 1986, Roig
1982) el positivismo sociologico i cfr. Tinajero 1986, Moreno 1992), el
realismo social o indigenismo (¢t  Tinajero 1986, Malo 1988, Moreno
1992) y lo que podriamos denomii ar la cultura como critica, coincidente
con el robustecimiento de las cienc 1s sociales y una ubicacion positiva del
indigena en el imaginario social y cadémico.

Si bien en todas las tendencias hubo una constante preocupacion por
indagar larelacion entre cultura e identidad nacional, solo en las dos tltimas
décadas la combinacion de un trate miento académico de la ‘problematica
indigena’ y lo que se podria denominar la critica cultural, ha producido una
autonomia del determinismo racial /, consecuentemente, una nueva lectura
de lanocion de cultura. Es decir, se tratara de mostrar coémo el papel que han
Jjugado en las ciencias sociales ecuatorianas las reflexiones sobre cultura e
identidad nacional y los cambios en los roles asignados a los indigenas en
este proceso ha sido un elemento pelitico determinante en la revitalizacion
¢tnica del Ecuador contemporaneo. A este proceso de indole académica se
suman las dinamicas internas del n.ovimiento indigena que han permitido

el surgimiento de un importante sector intelectual en su interior (Moreno y
Figueroa 1992).

Paraesto se haraunarecuento de los primeros tratamientos del problema
de la cultura nacional, asi como de los cambios y su impacto enla
autorepresentacion indigena. Empe -aré con el arielismo, parallegar alo que
se podria denominar la critica culti-ral o la cultura como critica.

El arielismo fue un movimiente inspirado en el Ecuador en las obras de
José Enrique Rodo. Rodo habia heci:o una interpretacién de Ariel y Caliban,
dos personajes de La Tempestad ce Shakespeare quienes representaban,
respectivamente, al espiritu sublime y a la barbarie. Segin él, el destino
manifiesto de América Latina seria el de Ariel, opuesto a la barbarie
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representada por el apego a las cosas materiales y al tecnicismo de los
Estados Unidos (cfr. Ochoa 1986). Asi, Zaldumbide, uno de los arielistas
ecuatorianos, decia en 1903 de los nort=americanos que:

“Mientras no se alcen, desligados cuerpo y espiritu de todas esas avidas
ambiciones que hoy les atan, con lazos a! parecer irrompibles, alamaterialidad
de sus intereses, no alcanzaran nunca el desarrollo armonioso de las faculta-
des superiores™ (Zaldumbide, [1903] 1986 70)".

Los arielistas tenian entonces unanocion de cultura vinculada al espiritu
sublime y cultivado (cfr. Williams 198¢, Tinajero 1986). Sin embargo, el
destino manifiesto de América Latina —y mas concretamente del Ecua-

dor— era visto s6lo como un proyecto, ya que estos espacios se pensaban
como mundos en formacion, sin

*“_.alma propia y continua a causa del choque de razas desemejantes, carecien-
do de una de aquellas civilizaciones milenarias que han forjado en cuiio
propio el espiritu de los pueblos directores...” (Zaldumbide [1915] 1986).

Asi, si bien para los arielistas los Estados Unidos no eran el referente
cultural que habia que teneren cuentaen 21 proyecto de creacion de launidad

nacional, su busqueda de patronos no se daba al interior de los propios
espacios americanos, sino en Europa.

L.os ariclistas explicitamente negaban la posibilidad de encontrar un
auditorio receptivo a sus prédicas en el hombre comun, lo que de hecho
excluia a las masas iletradas indigenas y campesinas de su momento:

“Ni con Ariel, ni con ninguna de sus demas obras quiso Rodo dirigirse a rodo
el mundo, ala masa torpe, fanatica e ir comprensiva... Muy mal ha compren-
dido quien cree que Rodod destind sus obras a ser leidas a manera de

mstrucciones catequisticas en presenc a de los indios y mestizos jovenes de
nuestras serranias...” (Endara [1917] .986).

Los indigenas y mestizos constituian mas bien un impedimento para la
realizacion de la obra cultural arielista. Zsto condujo a que magnificaran la
labor pedagogica como una mision salvadora, colocando especial énfasis en
la homogeneizacion linguistica y la un.ficacion cultural:

10 Es importante, sin embargo, tener en cucita que treinta anos despues Zaldumbide

[1933] rectificaria su antinorteamericanistno recomendando mas bien que las élites
se educaran en los Estados Unidos.
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“El indio que aprende castellano « ¢ civiliza pronto. El progreso arranca del
idioma. Difundirlo desde la cuna « s acto de racional patriotismo” (Andrade
[1938] 1986) .

[La pedagogia era, entonces, el instrumento mediante el cual se legitima-
baladiferenciacion “racial”, en la m :didaen que establecia los limites entre
el civilizador y el civilizado. A su v :z, las d'stancias ‘raciales’ eran vistas
como oLstaculos para que América .atina asumiera su destino manifiesto.
El arielismo estaba entonces constreiido por una definicion aristocratizante
del conceptode culturay, ala vez, estaba sujeto al determinismo racial. Aqui
nos encontramos con una definicién limitada de la cultura como capital
simbolico, en ¢l sentido que la cultiara no es concebida como un bien de
acceso democratico sino restringido. £nloslimites de estanocion de cultura
es precisamente donde el determin =mo racial encontro legitimacion; a la
vez este determinismo mostraba la total ausencia del protagonismo de los
grupos indigenas, al menos en el campo intelectual, lo que se convertia en
senal mequivoca de su subordinacion.

De forma casi paralela al arie'ismo la cultura fue tratada por una
sociologiaen formacion''. Uno de los temas recurrentes de esta discipli-
na era el del “problema de los indios™ o los problemas de “la raza india™.
Asi. en 1922 Alfredo Pérez Guerrero consideraba al “espiritu indio”
como “supersticioso y lleno de cre:ncias absurdas™ por lo cual deberia
realizarse un estudio estadistico minucioso de dicha “raza”, apelando a
la historia y todo lo referente a “si constitucion biologica y organica”
con el fin de “instruirle y educarla’ para hacer *“..de esa raza estigmati-
zada, otra fuerte y capaz de contribuir al sostenimiento y progreso del
Estado, para, al fin, fundirla, como « n parte se ha fundido, con la restante
poblacion™ (Pérez Guerrero [1922] 1986). L.uego de superar este obsta-
culo Ecuador encontraria su ““télesis social”, es decir la mision esencial
de formar la nacion “adelantada y culta... con progreso y cultura
nuestros” luego de haber formado su conciencia propia (Pérez Guerrero
[1922] 1986: 91-92).Otros autores omo Victor Gabriel Garcés (1933),
a pesar de las diferencias que sostic:ne con enfoques como los de Pérez
Guerrero (cfr. Tinajero 1986) coincide en el tratamiento dado a la
poblacion indigena. Asi, para Garce s laculturaes centralen la formacion
de lo social y de la unidad naciona! ya que

11 La sociologia fue incorporada por primera vez a la Universidad Central en 1915,
como sustitucion del ‘derecho natural’ en jurisprudencia (Tinajero 1986:53).
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“El desenvolvimiento de la cultura de todos los tiempos, ha sido posible
precisamente por que el pensamientc de las generaciones, es decir, de etapas
delimitadas temporalmente por un coeficiente de cultura comun, ha ido

plasmandose en realidades espiritua.es purificadas y clarificadas por la vida
social™ (Garcés [ 1933] 1986:102).

Sin embargo, esta unidad nacionzl no se logra por un

“...aspecto desfavorable para el progreso del ideal nacional: la coexistencia
de agregados humanos, junto al blanco o al mestizo socializados. Son
aquellas masas indigenas de la mayoria de los paises americanos. Su forma
social es esencialmente rudimentari: y se mantiene con levisimos contactos
—Ilos de orden economico— con las colectividades urbanizadas. Si el
campesino tiene una sensibilidad inferior ala del hombre de la ciudad, el indio
esta aun mas lejos en este sentido™ (Garcés [1933] 1986:120).

[La existencia de este conglomeraao, de este mundo aparte, no puede ser
sino un factor negativo para la nacioralidad

“...ya que su organizacion como cstructura social no rinde sino escasas
manifestaciones de vitalidad efectiva™ (Garcés [1933] 1986:120).

Coinciden estos dos autores en « oncebir el mestizaje como factor de
superacion de los impedimentos raciales a la unidad cultural, en contraste
con Julio Moreno (1936) quien recalc el dualismo racial y 1a imposibilidad

de la miscigenacion. Esta imposibilidad se debe “..a la actitud del alma
indigena misma”. Esta alma es

. ..comunal, no individual. Cada incividuo se muestra intimamente idéntico
a otro cualquiera... son prototipo de insubordinable apego a costumbres y
sentimientos de hace siglos... Nad e, entre los suyos, intentdé jamas algo
vitalmente nuevo. Para ello habria sido preciso que surgiese una existencia

personal, y la persona no se conoc:0 en la historia de la cultura indigena”
(Moreno [1936] 1986: 138).

Estos comportamientos atavicos de la cultura indigena serian los que
han producido una personalidad fat.il en el mestizo “...cl hombre menos
equipado para la creacidon personal’ y una psique colectiva anormal. La
anica forma de superar este fatalismo seria mediante “...el aporte de
sangre que infunda vida nueva al organismo individual, y con é€l, al
cuerpo de la sociedad” (Moreno 1936] 1986: 145). A pesar de la
diferencia respecto al mestizaje en 'os tres autores, sigue imperando un

204



REV. COL DE ANTR DPOLOGIA VOL. XXXIII, ANO 1996-1997

determinismo racial (cfr. Harris 1935). En esta perspectiva la cultura es
un estadio que debe alcanzarse para definir la identidad nacional, pero
laraza esla barrera que impide el logro de este ideario. La diferencia con
el arielismo es que mientras la sociologia inicial asocié a la cultura con

un estado colectivo civilizatorio, 'os arielistas enfatizaban el espiritu
cultivado de las élites.

El tratamiento académico de la ocidn de cultura continuo atravesado
por las ambigliedades respecto al determinismo racial, hasta fines de los
afnos sesenta. Asi, encontramos que Agustin Cueva en uno de los trabajos
mas connotados de la sociologianacional, Entre la lra y la Esperanza, sigue
recalcando en los elementos dualistas que conducen a ver al Ecuador como
presa de una “bastardia”'? cultural: “De los escombros de una cultura
aborigen destruida y los brotes raquiticos de una cultura exotica mal
aclimatada, nace la cultura todavia informe del Ecuador de hoy”. El
argumento central de esta bastardia e« la imposibilidad de definir al Ecuador
como una cultura indigena porque “...desde la colonia, los aborigenes
dejaron de ser sujetos de la historia pura ser objetos de la misma: como tales,
mal podian imponer su sello a la cultura y en realidad no lo han hecho”
(Cueva [1967] 1987: 112). Lo aborizen se caracteriza por una resistencia
ambigua. A nivel nacional la cultura tampoco es europea a pesar del afan
imitativo de las ¢lites y considera que tampoco existe una cultura mestiza,
a la que el autor propende llegar tomando como ejemplo el caso mexicano.
No es mestiza ya que no ha constituido un todo organico sino que es “una
mezcla, casi nunca bien lograda de formas barrocas de inspiracion espaiola
y colores de gusto indigena..” que parecen “° ._subrayar sarcasticamente la
incompatibilidad de dos culturas...” (Cueva [1967] 1987: 115). Cueva
define 2 la cultura nacional como parches, remiendos, como bloques
deshechos y su nocioén esta proxime a las definiciones pre-boasianas que
identificaban a la cultura como pe'teneciente a las artes o a los bienes
mayores, y por eso niega que los sectores pobres tengan cultura:

“Comencemos por observar lo qu: ocurre en los sectores mas pobres de
nuestra poblacion. En ellos, y casi huelga decirlo, las condiciones de vida en

la miseria absoluta no son propicias para el florecimento cultural” (Cueva
(1967) 1987: 114).

y ve a los sectores medios como “1nauténticos °, en tanto no han podido

encontrarse a si mismos y “..a los hontanares de nuestro ser...” (Cueva
[1967] 1987: 114).

12 El término es del autor.
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Esta posicion de Cueva no significa una ruptura con el determinismo
racial en tanto la cultura se sigue asociindo a comportamientos racialmente
determinados de los sectores sociales Sin embargo, su critica al mestizaje
pudo ser uno de los primeros elementos que permitieran desmontar un fuerte
imaginario nacional depositado sobrc este sector y entre los fragmentos
empezo a perfilarse una construccion positiva de las “culturas indigenas™.

L.a revalorizacion del indigena ¢ el contexto nacional y la
lucha politica

[Larevaloracion de las “culturas incigenas’ encontré unaexpresion clara
en el Ecuadorapartirde ladécadadel ochenta. Lasensacionde agrietamiento
social se fundid con un proceso de re vitalizacion étnica que se dio en esta
década (cfr. Moreno y Figueroa 1992 . El tratamiento de la cultura recibio
un nuevo empuje, manifiesto en un n:o indigenismo que, a diferencia del
indigenismo de los anos treinta, resaltd los aspectos de la diferencia, del

reconocimiento de la pluralidad y de 'a recomposicion étnica (cfr. Ramon
1987, Sanchez Parga 1986, 1989).

El neo indigenismo de los aios oc 1enta siguio definiendo a la sociedad
nacional como un proyecto inacabado. A la vez, ciertas disciplinas, como
la antropologia, la sociologia y la filosofia incorporaron al espacio acadé-
mico un nuevo sujeto: los indigenas. No s6lo como sectores subordinados
sino como movimientos que buscan redefinir su participacion en el espacio
nacional, condemandas y discursos propiosy como actores de primer orden,
en ladefinicion de la identidad cultural nacional'. LLos espacios de creacion
de estos discursos son varios: foros con participacion de intelectuales
indigenas, intelectuales nacionales e internacionales, las universidades a las
que crecientemente se incorporan los grupos indigenas, foros propiciados
por las iglesias y el Estado y Organi aciones No Gubernamentales, entre
otros. El espiritu que guia muchas 1e las investigaciones, resultados e
intervenciones de estas organizaciones parte de la premisa —muchas veces

13 A pesar de que la creacion del departamento de antropologia de la Universidad
Catolica se produjo en el ano de 1971 es. e primer periodo se caracterizd por estudios
que se enfocaban en problemas agrar os (cfr. Moreno 1992). Dos importantes
trabajos propiamente antropologicos re: lizados en esa época —si bien por fuera de
la Universidad Catolica— como son los de Burgos (1970) y Villavicencio (1973) se
acercan mas a los problemas sufridos | or los grupos indigenas a raiz del contacto
intercultural. Otras dos areas desarrollac as con importante rigor en esa década, tanto

por investigadores nacionales como exiranjeros, fueron los estudios etnohistoricos
y arqueologicos (Moreno 1992).
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acritica— de que las practicas econoinicas y politicas indigenas constituyen
una alternativa a los conflictos de la sociedad contemporanea. Estos foros,
caracterizados por una permanente rc troalimentacion intelectual entre indi-
genas, investigadores y funcionarios, han s do uno de los espacios mas
importantes de recreacion de los conceptos asociados al papel de las culturas
indigenas en el Ecuador. A su vez, ¢stas conclusiones se procesan perma-
nentemente al interior de los propio- grupos indigenas mediante la accion
de las organizaciones indigenas, la iglesia, las reuniones comunales, etc. La
funcion mas clara de estos discursos 1a sido la de interpelar y construir a los
indigenas como actores politicos (cfr. Laclau y Mouffe 1987), en tanto que
han redefinido el papel de las ideniidades étnicas y han permitido a sus
dirigentes una participacion constan‘e en el proceso politico nacional. A su
vez, larelectura del concepto de cultura coincide con el resurgimiento de la
sociedad civil y ambos procesos cortribuyen a desplazar el determinismo
racial de las élites sobre las que recaia tradicionalmente la funcion de decidir
sobre las posiblidades y limites de | is aperturas sociales (Cfr. O’Donnell
1973: 43). Igualmente, el discurso sebre la cultura ha cumplido la funcién
de interpelar y hace de los indigenas sujetos politicos y es en este nuevo
ambiente donde el concepto comunidad se revisa y se coloca de nuevo en
el escenario nacional.

L.os nuevos imaginarios: la comunidad como ““otra
racionalidad” y como estructura de larga duracion

En esta seccion hago referencia a dos elementos por medio de los cuales
se caracteriza a la comunidad indigena en el contexto de las luchas
contemporaneas de los indigenas de' Ecuador. Por un lado, la forma como
la comunidad indigena se ha colocad) en una larga duraciéon y por otro lado
el proceso mediante el cual se ha hecho de la comunidad indigena el
portagstandarte de “otra racionalided” —opuesta a la occidental— y el
significado de estas atribuciones en 2l debate agrario nacional.

lLa propuesta de la larga duraciéon en la comunidad andina ecuatoriana
ha sido abanderada por Galo Ramdé 1 (1987, 1988). Su argumento puede
resumirse asi: la larga tradicion no andina se expresaba en los sefiorios,
formas politicas que sirvieron de ir.cermediacion a la llegada del Estado
Inca y evitaron que una forma de representacion politica —la estatal— se
colocara por encima de la sociedad, —uyas formas de organizacion politica
precedentes evitaban la creacion de ‘nstituciones por encimade la misma.
Esta es una aplicacion de la nocién de Pierre Clastres (1981) —quien
sostuvo que hay sociedades que se diseiian en contra del Estado— al caso
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de los grupos indigenas del Ecuador, Ramon sostiene que entre el Estado
Inca y los sefiorios hubo un pacto que se rompio a la llegada del Estado
Espanol, lo que motivo, especialmente en el siglo XVII, una serie de
levantamientos, como fue el movimic nto impulsado por Don Alonso Inga
de Otavalo (entre 1664 y 1666) que buscaba recomponer el Estado Inca.
Luego, en los siglos XVIIl y XIX, la iecomposicion poblacional permitio
el crecimiento de la poblacion mest.za y la irrupcion del criollismo. Lo
altimo redundo en el aparecimiento e las comunidades de indios como
espacio donde se revitalizaron las experiencias andinas y donde se
fortalecio el caracter antiestatal de la: poblaciones indigenas y la resisten-
cia andina'.

Otro autor que se nutrio de Clastre s paradarunadefinicion de alteridad
ala comunidad andina es Jos¢ Sanch -z Parga, para quien hay en el mundo
andino una contraposicion de dos racionalidades: la andina que marcha a
contrapelo de la occidental (¢fr. San hez Parga 1986, 1989). LLa comuni-
dad seria una de las expresiones del caracter bifronte del mundo andino y
expresaria lo opuesto a “occidente™; asi, mientras la heterogeneidad es
caracteristica de occidente, la homogeneidad es inherente a la comunidad
andina ya que: “la simetria e5 la forma ideal, o el imperativo sociologico
del intercambio, de las relaciones sociales en las culturas andinas”
(Sanchez Parga 1989). Por otro lado, los componentes culturales de las

comunidades estarian dirigidos a “conjurar” el surgimiento de la forma
estatal dentro de éstas:

“...s1 en un extremo la racionalida i del modo de produccion doméstico y
comunero actiia contra una forma de integracion politica bajo una forma de
poder —lo que llamamos “forma-Estado”—, en el otro extremo la hechiceria
coincidiria en el mismo efecto politico... constituiria un modo de produccion
de lo politico y de las relaciones sociales orientadas a conjurar la conforma-
cion de un poder separado e impuesto sobre la sociedad desde la misma
sociedad™ (Sanchez-Parga 1986:431, 1989).

[gualmente, sobre la comunidad e establecen discursos - —que remiten

adiscusiones pioneras en antropolog a— respecto a las sociedades basadas
en status y contrato:

14 Dado que lo que me interesa es mos rar las formas como estos imaginarios son
construidos y retomados por intelectua.es e indigenas, en este momento solo remito
al lector a algunos autores que muestian los serios inconvenientes que tiene esta
perspectiva (Espinoza 1993, Coronel 1994, 1996, Guerrero 1991).
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“No solo en diferencia sino tambié 1 en contraposicion a la forma “‘societal”
o Gessellschaft, las culturas andinas parecen haber opuesto una forma de
sociedad “‘comunal™ o Gemeinscheft (segun la distincion weberiana) (sic.)
fundadaen los vinculos y relaciones y en el reconocimiento de diversos status,
cuyareproduccion alo largo de cinco siglos no puede dejar de ser interpretada
como un proyecto historico e mcliso como un modelo viable de sociedad
historica” (Sanchez-Parga 1989: 47),

LLa difusion de estas ideas dentre de los movimientos indigenas se ha
dado de manera continua en los ultimos afios como resultado de las propias
dinamicas de las organizaciones indi‘renas, que realizan foros permanentes
de discusion sobre sus problematica:., asi como por la creciente participa-
cion de los propios indigenas en espa:ios aca:lémicos como las universida-
des nacionales y extranjeras. La comr unidad como antiestatal es, a su vez,
uno de los iconos sobre los cuales se intenta fundamentar las demandas de
los movimientos. Asi J.M. Cabascany o, un lider regional de la Provincia de

Imbabura y alto dirigente de la Confe:leracién de Nacionalidades Indigenas
del Ecuador, sostiene:

“Ese principio de comunidad, de rec iprocidad, de solidaridad que ha existido
en la comunidad, ese es un aspecto n.ay fundamental. O sea, en nuestra cabeza
esta metido ese principio y eso no o va a terminar la colonizacion, toda la
influencia externa, la politica de culturacion o de integracion que el Estado
plantea como politica nacional a 'os pueblos indigenas. Nosotros hemos
mantenido como comunidad esa fucrza organizativa. Esa base organizativa
que esta sustentada en ese principic de comunidad, de trabajo colectivo, de
reciprocidad, eso ni las sectas religiosas, ni los partidos politicos ni el estado,
han conseguido romper” (Cabascar go, entrevista personal). '

Lacomunidad esen el plano discursivouna sumade atributos que llenan
de contenidos a las demandas étn cas. ;Cuales son sin embargo, las
distancias entre el nivel discursivo y el nivel practico en la nocion de
comunidad y cuales son los retos que plantean estas distancias?

r

I.a comunidad: entre practicas v representaciones.

Cotacachi es un canton ubicado en la sierra norte del Ecuador, contiguo
al canton Otavalo. Varias comunidad s indigenas rodean el centro cantonal
—Cotacachi— y, entre ellas hay dos comunidades que tienen un especial
significado regional: Topo y la Ca'era. Los indigenas de éstas hablan
castellano y quichua y su economia g ra en torno a la agricultura y también
hay una fragmentacion de la propie lad territorial, como resultado de la
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descendencia bilateral desde principics de siglo (cfr. Martinez 1987). Esto
se expresaen unaadministracidn famil:ar de los bienes e incide en altas tasas
de migracion ciclica hacia haciendas o ciudades, donde los indigenas
prestan servicios o se dedican a faenas como la construccion.

Hay unadiferenciacion “étnica” inieresante entre los indigenas de Topo
y los de La Calera: mientras los prime: s son identificados como “mochos™,
es decir, tienen el pelo corto, los otr 5 se identifican como “huangudos”,
porque tienen el pelo largo y usan trenza. Para los mochos este distintivo es
singular y lo exhiben con orgullo y:: que lo asocian con castigos de los
hacendados por motivo de su rebeldi..'>. Tras esta forma de identificacion
se esconden otras formas de autorepresantacion, con implicaciones politicas
singulares. Los mochos son vistos y e identifican mas a si mismos como
agricultores, mientras los huangudo- son asociados mas con actividades
artesanales y comerciales'®. A su vez, los “mochos” se catalogan como mas
pobres, lo que justifica excluir alos hvangudos de ciertas negociaciones con
el estado, o con otras instancias, y a ] 1 vez ha permitido que los “mochos”
controlen la organizacién regional ¢zl canton. Seguramente, este fue un
factor decisivo en el tipo de afiliac 4n por la cual optod la organizacion
indigena de Cotacachi, como se ver4 seguidamente.

Los indigenas del canton de Cot: cachi estan organizados en torno a la
Unién de Organizaciones Campes nas de Cotacachi (Unorcac), que,
posteriormente retomo la nocion de ndigenas con el nombre de Unién de
Organizaciones Campesinas e Incd.genas de Cotacachi (Unorcic). La
Unorcac se fundo en 1977 y, desde ..n principio, se afilié a la Federacion
Nacional de Organizaciones Campesinas (Fenoc), en un momento en el

que la etnicidad recién empezaba a convertirse en un eje de organizaciéon
rural.

La Fenoc, por su parte, es un. organizacion nacional que, en un
principio, estuvo supeditada a la 1 emocracia Cristiana. Esta corriente

15 Vale la pena anotar que el corte de p«lo ha sido una forma de castigo tradicional
contra los indigenas en el contexto and no y que se utilizo desde la colonia temprana

(cfr. Duviols 1986, Moreno 1985), y ealmente la comunidad de Topo estuvo mas
vinculada a haciendas adyacentes.

16 Esta division también existe en el Canton de Otavalo. Al interior de la organizacion
regional indigena, la Fici (Federacion Indigena y Campesina de Imbabura) dos
grupos mantienen una tension permanente: los mochos, mas asociados con lo
campesino, tienen mayor presencia er debates y peticiones agrarias, mientras los
huangudos tienen mas presencia en un area de trabajo conocida como “culturalista”.
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intentaba tener presencia regional y plantear alternativas en un periodo de
transformaciones agrarias significat vas. Sin embargo, ya desde la década
del setenta surgen movimientos caripesinos e indigenas que intentan ser
autonomos respecto a las centrales sindicales o las “ideologias foraneas™
como sucedio con lacreacionen 1972 del Ecuarunai (scuador Runacunapac
Riccharimui) “el despertar del indigzna ecuatoriano”. Este movimiento se
independizo de las centrales sindicg‘es pero surgio vinculado a la “opcion

por los pobres™ planteada por la ig'2sia catdlica desde la conferencia de
Medellin.

En el vecino canton de Otavalo, .a Fici estuvo articulada al Ecuarunari
en sus origenes, pero fue uno de los 110ovimieatos claves en la fundacién en
1986 de la Conaie, Confederacion de Nacionalidades Indigenas del Ecua-
dor. La Conaie ha planteado sistemat camente su independencia tanto de las
centrales obreras como de los partidc s e iglesias. Por otro lado, ha tenido un
fuerte componente etnicista lo que, :n el ambito regional de Cotacachi ha
incidido en que los dirigentes de la Unorcac, hoy Unorcic, a pesar de que de
manera creciente incorporan elemer os étnicos en la lucha regional, siguen
estableciendo distanciamientos organizativos tanto con la Conaie como con
la Fici. Esta autonomia se traduce en un manejo independiente de los

recursos y de las negociaciones ante ¢ | Estado, las ONG y las organizaciones
regionales.

Este proceso organizativo —que omo vemos esta lejos de construir una
realidad uniforme o, mucho menos ‘e conducir a un modelo igualitario—
se fusiona con un proceso regional er el que las relaciones entre los sectores
“mestizos’ e “indigenas’ han variado. Estas transformaciones toman cuer-
po en la presenciacreciente de los ind ‘genas en la administracion municipal,
en la pérdida del papel de los “mastizos” como representantes de los
indigenas en las negociaciones de tcdo tipo y en la fuerte carga simbolica

que se esconde tras la participacion de los indigenas en el espacio urbano del
centro cantonal de Cotacachi.

Las relaciones interétnicas “mes 1zos” - “indigenas’ estuvieron marca-
das por asimetrias que se expresabar —y aun se expresan— en los modos
de representacion. Para ciertas elites los indigenas son bondadosos por
naturaleza, pero manipulables por agentes externos. La funcion natural de
ciertas ¢lites era la de redimir a lo: indigenas a través de la pedagogia,
asumida como un sacrificio. Estas re 'aciones, sin embargo, tenian también
un marcado paternalismo, que se exp esabaen las actividades de servicio de
los indigenas en ciertas casas de Cotacachi y también incidian en

211



COMUNIDADES INDIGENAS: ARTEFAC™ OS...

complementariedades econémicas y s:mbolicas tan fuertes como el hecho
de que un importante sector mestizo hablaba quichua.

Estas formas de representacion entran en crisis a partir de los ainos setenta,
cuando los indigenas empiezan a form:ar organizaciones de negociacion mas
0 Menos autdbnomas y es en este proceso, en el que la nocion de comunidad
empieza a perfilarse como rasgo distin ivo de las demandas étnicas.

Asi, el espacio comunal, actualm:ate, debe ser entendido en distintos
sentidos: funciona como una unidad discursiva que permite establecer las
diferencias, tanto entre los propios indigenas del canton como entre éstos y
los indigenas de cantones adyacente:. Sobre este juego de inclusiones y
exclusiones toman piso una serie dec redes clientelistas que, en muchos
casos, terminan privilegiando asimetrias dentro de los comuneros. Igual-
mente, la organizacion regional caracteriza a las comunidades del Cantén
como campesinas y pobres, a pesi de la creciente incorporacién de
demandas étnicas. Mediante estos ras;zos justifican su autonomia y diferen-
cia de la Federacion Indigena y Campesina de Imbabura. Por otro lado, la
comunidad sirve para consolidar formas precarias de tenencia de tierras.
Tras la nocion de comunidad se esccnde una propiedad minifundista que
funciona como un seguro fragil para ciertos comuneros que no poseen
ninguna otra certeza laboral ni economica. La comunidad es también un
espacio de satisfaccion de demandas «gricolas y de servicios en un mercado
interno regional deprimido. Y, finalmente, es una unidad discursiva que ha
servido parallenar de contenidos a las demandas étnicas a través del recurso
de la “naturalizacion” del caracter comunal de las economias campesinas.
Sin embargo, tras esta “naturalizacion” se esconden asimetrias que prefieren
no ser reconocidas ni en el campo discursivo ni en la formulacién de
respuestas a la problematica agraria nicional. Limitada al oscilante papel de
seguro ultimo, la pequeiia propiedad «graria, base material de lacomunidad,
parece mas bien perpetuar el clien 2lismo y los modelos de desarrollo
excluyentes que han caracterizado e agro latinoamericano.

Sin embargo, la construccion de los indigenas en actores politicos y el
contextoenel que estoocurre—lo queiwuchosdenominan la posmodernidad—
obligaarepensar nosolo las interpretaciones sobre los sectores indigenas sino
tambi¢n los didalogos entre las ciencia . sociales y los movimientos indigenas.
E£l reto menor que tenemos desde las ciencias sociales es el de desechar las
aspiraciones salvacionistas que se su tentaban en atribuir papeles y destinos
manifiestos a ciertos actores: al indigena muchas corrientes antropologicas lo
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construyeron como un ser atemporal v come la encarnacion viva de un futuro
acorde con su caracter naturalizado y homogéneo. Hoy que podemos mostrar
como el “indigena™, la “comunida1”, el “mestizaje”, la “identidad” son
construcciones politicas y experienc as historicas, sdlo nos queda propender
por un didlogo sin ingenuidades, « ntre quienes reifican lo singular y la
diferencia, - sin percatarse de la iegemonia y unidad que el mercado
impulsa— y quienes tengan la ceri»za de que experiencias como el bien
general v lo publico recién esta por construirse en la subregion andina.

EPILOGO

Actualmente estoy realizando una investigacion para el Instituto Co-
lombiano de Antropologia en la qi ¢ se intenta dar una aproximacion al
impacto del modernismo en el disesio de las nociones regionales sobre la
Sierra Nevada de Santa Marta. Esta aproximacion incluye una revision de

los postulados dominantes en un periodo en el cual el determinismo racial
Jugd un rol crucial.

El determinismo condujo a conformar una perspectiva sobre los indige-
nas quienes fueron construidos ccmo una otredad tal que permitio su
exclusion de los beneficios adquiricos por las elites durante el dominio de
las economias de enclave. El estudio regional involucra las narrativas de
viajeros, de pioneros etnografos y de informes capuchinos. A su vez, la
formulacién de los imaginarios regic nales se hace contextualizandola en los
ambientes culturales dominantes de fines del siglo XIX e inicios del siglo
XX. Interesa relevar estudios que se estan realizando desde la historia
nacional y que obligan a nuevas miradas sobre la época, como sucede con
los trabajos de Melo (1992) y Jaramillo (1996).
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