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Uno de los problemas mas graves de Ia izquierda
en México Y en Ameérica Latma, que requlere urgentemente una
solucién tedrica y prictica, es la cuestion indigena. Se advierte en los
tiltimos afios que numerosas etnias se organizan politicamente, definiéndose como socie-
dades que aspiran a desarrollar su autonomfa frente al poder estatal. Se comprueba una
vez mds, que estos movimientos pueden llegar a desarrollar una gran capacidad de asedio
sobre las clases dominantes. Pero esto no es un fenémeno exclusivo de México. En mu-
chos paises de América Latina de pronto se descubre ante nosotros que los Estados
nacionales, a pesar de ser muy fuertes en su control de las comunidades indigenas, ya no
tienen la fuerza compulsiva que exhibian en el pasado. Este debilitamiento arroja una luz
sobre lo que estd sucediendo con el proceso de globalizacién. Junto con una politica de
violencia cada vez mas homogeneizadora se esti desarrollando una resistencia imposible

de controlar.

\

IZQUIE

nacional-indigena*

¢Qué significa el renacimiento de esas etnias que aspiran a convertirse en naciones
autonomas con sus propias modalidades de existencia y su tradicién comun? Mis alli de
ser-un acontecimiento puramente folklérico, se observa que esos movimientos étnicos
declaran una guerra abierta a sus respectivos Estados. Tal es el caso,. por ejemplo, de
Chiapas, pero también de los quechuas y aymaras en Perti y Bolivia y de los quichés en
Guatemala o de los indigenas del Cauca en Colombia.

Al recorrer la historia de los grupos étnicos latinoamericanos vemos que, frente a las
condiciones de super-explotacién y opresion a que fueron sometidos desde la época
colonial, manifestaron siempre una asombrosa capacidad de resistencia y adaptacién
segtin iban cambiando los mecanismos y las circunstancias que el poder estatal les impo-
nia. Al parecer, nunca aceptaron una concepcion del poder centralizado y dominante. La
revolucion de la Independencia sélo en apariencia significé una opcion en cuanto a Ia
constitucién del Estado nacional: éste en principio, podia ser organizado de varias mane-
ras pero en los hechos se constituyé como Estado-Nacion (segtin el modelo francés) con
pretensiones homogéneas y centralistas en cuanto a su estructura linguistica y cultural.

No se puede pensar que los grupos étnicos no se dieran cuenta de los acontecimientos
que sobrevendrian bajo ese sistema. Asi, su politica no fue simplemente de rechazo sino

* Este trabajo es un capitulo del nuevo libro de Samuel Arriaran, La cuestion nacional-indigena, que
publicara La Guillotina préximamente.



de conjuncion de esfuerzos destinados a
hacer frente a la hegemonia del Estado-
Nacién. Su lucha se desarrolld entonces
no solo contra la explotacién sino tam-
bién para preservar su existencia como
grupos auténomos culturalmente. Esto
explicaria el hecho de que su renacimien-
to actual no se hubiera producido de no
ser que tuvieran una existencia nacional que
durante siglos se pretendi6 eliminar pero
que, coartada y oculta por los vencedo-
res, se mantiene como el vinculo histérico
fundamental entre sus habitantes; y si la
existencia de ese .vinculo (nunca recono-
cido por el poder central) no explicara a
su vez la situacion inferior de las etnias
explotadas y en consecuencia su lucha fe-
roz por la autodeterminacion.

La existencia y reconocimiento de es-
tos grupos étnicos nos conduce a entrever
muchos enigmas para la izquierda: ¢a don-
de conducen estas luchas? ¢qué expresan?
cacaso en México la lucha por la demo-
cracia implica también la exigencia de
autodeterminacién étnica? ¢cédmo evitar
que estas [uchas sean manipuladas por la
derecha? ¢serd posible que esas luchas
puedan desembocar en objetivos socialis-
tas? ¢qué tipo de socialismo es el que se
requiere? ¢cudl es el papel de los conflic-
tos étnicos en la lucha de clases? ¢seran
capaces los partidos de izquierda de supe-
rar su sectarismo sumando esas luchas a
las reivindicaciones sociales? ¢cédmo arti-
cular eficazmente los intereses de los gru-
pos étnicos con los intereses nacionales?

Es necesario replantear algunos con-
ceptos tedricos para entender mejor esta
problemdtica. No es posible entender el
problema indigena sin un andlisis de la cues-
tion nacional. Necesitamos una compren-
sion mds amplia para entender cabalmen-
te este problema que se ha vuelto muy
importante en muchos paises latinoameri-
canos. Los conflictos étnicos, al igual que
los conflictos nacionales presentan un con-
tenido de clase, y la lucha de clases en
aquellos paises con una importante po-
blacién indigena (México, Bolivia, Pert,
Guatemala, etcétera,) presentan un con-
tenido étnico, es decir, un conjunto de
demandas que no se reducen a las reivin-
dicaciones tradicionales de los partidos
de izquierda. Estas demandas abarcan aque-
llas relacionadas con el respeto a su pro-
pia identidad nacional y la no eliminacién
de sus diferencias culturales.

La antigua confusion entre indigenas y
campesinado, o entre etnia y clase, era
derivada de un enfoque supuestamente
marxista en tanto estaba fundada en la idea
de que la lucha de clases constituye el tini-
co motor de la historia. Es evidente hoy
que dicha idea esta en crisis, ya que ignora
el hecho de que los conflictos étnicos son
anteriores a las clases. También es eviden-
te que no es imposible que las etnias so-
brevivan a las clases. No se puede por tanto
seguir sosteniendo que los grupos étnicos
son simples residuos del pasado que iran
desapareciendo con el desarrollo capita-
lista. Por el contrario, parece ser que cada
dia irdn fortaleciéndose por efecto de la

intensificacion de la explotacién y opre-
sién a que son sometidos por el proceso
globalizador neoliberal que tiende a ser mas
homogéneo.

Segtin el pensamiento de izquierda, lo
que se puede llamar cultura indigena seria
la expresion de los vestigios de modos de
produccidn pre-capitalistas. Conforme se
generalizan las relaciones de produccién
capitalistas desaparecen esos vestigios. Pre-
tender por tanto la preservacion de la cul-
tura indigena seria algo “anacrénico” o “re-
accionario”. Segtin este tipo de razona-
miento (que se remite-a Lenin) los indige-
nas serfan explotados en mayor medida
en razon de su condicién cultural de «in-
dios» que también vuelve mds pesada su
opresién politica. Su auténtica liberacién
residiria entonces en hacer causa comtin
con el resto de la clase obrera en el marco
de Ia lucha de clases. Es decir, los grupos
étnicos tendran forzosamente que «des-
indianizarse” y “proletarizarse”. Recorde-
mos que para Lenin, la migracion campe-
sina a las ciudades era un fenémeno pro-
gresista. Con base en esta logica, los parti-
dos de izquierda en México se han mani-
festado en el pasado en favor de una ace-
lerada proletarizacion de los grupos
étnicos. Podria decirse sin exagerar que
también en la mayoria de los paises lati-
noamericanos se expresaron posiciones si-
milares. Pero lo grave de esta situacion,
no es tanto la permanencia de ese tipo de
razonamientos que distorsionan la cuestién
étnica subestimandola o reduciéndola se-
gin una légica proletaria clasista. Lo gra-
ve en el fondo, es la ausencia de una con-
sideracién tedrica verdaderamente de iz-
quierda de Ia cuestion nacional-indigena.
Ademds de Marx, solamente Gramsci y
Maridtegui (dentro de la tradicién socia-
lista) valoraron positivamente algunos as-
pectos de dichos grupos. Pero el olvido o
desconocimiento deliberado de muchas
ideas de estos autores, nos hacen suponer

que son casi inexistentes o ausentes en el
pensamiento de izquierda

En el caso de Marx, es fundamental
recuperar sus andlisis sobre la comuna ru-
ral rusa y la cuestion irlandesa. Segtin Marx,
el desarrollo capitalista no es algo fatal o
inevitable. El ejemplo de la comuna rural
rusa le permitié captar elementos progre-
sistas capaces de constituir la base del de-
sarrollo al  socialismo sin tener que pasar
necesariamente por la etapa capitalista.
Por otra parte, el ejemplo de Irlanda, le
permitié postular que no todas las luchas
son propiamente luchas de clases. Tal
como le demostrd el movimiento irlan-
dés, se puede hablar de luchas étnicas-na-
cionales tanto mds importantes que la lu-
cha de clases. 4

En el caso de Gramsci, a pesar de que
no conocié las culturas indigenas (como
las de América Latina) sin embargo, llegd
a postular la importancia de no atenerse a
una concepcion clasista y recuperar las tra-
diciones populares como una base para
desarrollar una estrategia socialista. En efec-
to, al hablar de “cultura popular’,Gramsci
a diferencia de Lenin, matizé su posicién
en principio negativa de las culturas cam-
pesinas (mientras que para Lenin la valo-
racion negativa de dichas culturas parece
Ser una constante en su obra, para Gramsci
s6lo fue un momento). Asi, Gramsci llegd
a desarrollar la idea de que también habia
que. valorar positivamente la cultura: na-
cional-popular como expresién necesaria
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de la hegemonia. Para €l no se trataba de
conservar las tradiciones campesinas sino
de transformarlas cualitativamente a tra-
vés de una “reforma intelectual y moral”.
En esta transformacion, la filosofia mar-
xista constituiria una concepcién racional
superior capaz de ser una alternativa fren-
te al folklore que no es otra cosa que una
concepcién inferior de cardcter racional
‘fragmentario y a-sistematico.

Segtin - algunos pensadores y dirigen-
tes de izquierda, en América Latina no exis-
te ni puede existir una cultura popular con
los rasgos positivos que le atribuye Gramsci.
Lo que habitualmente encontramos en
nuestros paises seria mds bien es el equiva-
lente al “folklore™. :

~ Si agregamos a este :cuestionamiento
algunas criticas formuladas tltimamente
por los fildsofos del posmodernismo, te-
nemos entonces un planteamiento general
que propone- la invalidez de las luchas
étnicas nacionales, ya que asi lo demos-
trarfa la total homogeneizacién de las cul-
turas/locales. Tal es el punto de vista de
autores como Gianni Vatimo que sostiene
que-a raiz del proceso de conversién ge-
neralizada -del valor de uso en valor de
cambio, ya no existen actuialmente movi-
mientos sociales transformadores.- Segiin
esta argumentacion, no sdlo las luchas de
la clase obrera han llegado a su fin, sino
también todos los intentos transformado-
res lmpulsados por las revoluciones mdl-
genas de nuestro tiempo 2.

*Si tal como sostienen los fildsofos del
posmodernismo neoliberal, las culturas
indigenas carecen de rasgos positivos o
progresistas y que ademds han sido total-
mente neutralizadas por el proceso de
globalizacién * Ccabe entonces’ considerar-
las como 51mples supervivencias preca-
pitalistas én proceso de extmg‘ixirse e inca-
paces de actuar como agentes transfor-
madores?

Resulta preocupante‘qué‘autores como
Roger Bartra sostengan-la tesis de que in-
cluso los usosy. costumbres indigenas pue-
den legitimar crimenes y-violacién de de-
rechos humanos ),

Por supuesto que esta tesis de Roger
Bartra es discutible y refutable, ya que re-
duce todas las expresiones de la cultura
indigena a las formas coloniales. No" ve
que ademds de dichas formas, las culturas
indigenas expresan valores positivos que
derivan de la época prehispanica.- No to-
mar en cuenta esta realidad implica des-
calificar y rechazar en bloque todas las ex-
presiones de las culturas indigenas bajo el
argumento de ser simples rasgos folkloricos
o burdas expresiones de “violencia salva-
ieli‘ % £

Tal como se puede apreciar, no solo
en el pensamiento de izquierda sino tam-
bién en muchos intelectuales posmo-
dernistas existe uha vision escéptica simi-
lar sobre la cuestion indigena. Este tipo de
enfoques que tienden a ser predominan-
tes, nos exigen realizar un esfuerzo de re-
planteamiento tedrico para salir de la pa-
ralisis conceptual y practica. Los actuales
movimientos étnicos demuestran que son
importantés agentes transformadores. al
extremo que constituyen una seria alterna-
tiva al desarrollo capitalista. En este senti-
do, podemos rescatar-y compartir plena-
mente la hipotesis de Guillermo Bonfil cuan-
do sefiala- que la permanencia de mas de
treinta millones de indigenas en América
Latina no puede ser considerado de nin-
gtin modo un «rasgo folklorico” sin-mayor
trascendencia: “Todo lo contrario: la- di-
versidad étnica de nuestros paises ha sido
y es una dimension fundamental, sin cuya
comprension plena, con todas sus conse-
cuencias' e implicaciones, no- es posible
imaginar un proyecto de futuro capaz de
resolver problemas cruciales de nuestras
sociedades™®, 2

‘Segtin Guillermo Bonfil se puede inter-
pretar que las etnias pueden dar lugar a la
constitucion de naciones: -“Los grupos
étnicos son naciones en potencia: unida-
des-capaces de ser el campo social de la
historia concreta en tanto delimitan gru-
pos con un cierto grado de articulacién
interna, que comparten codigos comunes
y una ideologia de la-diferencia (nosotros
difetente de los otros) que abarca aspec-

tos histdricos profundos capaces de justi-
ficar la conciencia de ser una sociedad dis-
tinta 'y en consecuencia legitimar la lucha
politica por una autonomia parcial o to-
tal"(s),

Quiza el problema principal que impi-
de una correcta comprension de esta ca-
pacidad potencial de los grupos étnicos
para convertirse en naciones, sea la falta
de una teorfa adecuada (y ademds actua-
lizada) de la cultura. Claro estd que para
redefinir hoy el concepto de etnia no bas-
ta remitirse a los cldsicos-del marxismo
(aunque no se puede dejar de reconocer
que algunos: de sus planteamientos bésicos
siguen siendo validos). Es necesario incor-
porar los desarrollos recientes de las cien-
cias sociales y especialmente de la teoria
antropolégica, tal como lo -hace, por ejem-
plo; Gilberto Giménez; quién sefala lo Sl-
gunente

* “No tiene sentido. la querella acerca
de si deben preferirse criterios objetivos o
criterios subjetivos (como el sentimiento
de pertenencia). Esta querella-que divide
a los cientificos sociales en objetivistas y
subjetivistas (o idealistas) supone una con-
cepcidn ingenua de la dicotomia entre re-
presentacion y realidad. Se puede com-
prender mejor la realidad de las identida-
des sociales si se sustituye la- falsa alterna-
tiva entre objetivismo y subjetivismo por
la distincion entre identidades ‘estableci-
das o instituidas, que funcionan como es-
tructuras objetivas ya cristalizadas”®.

Si aceptamos esta sugerencia de’ que
las identidades sociales “funcionan como
estructuras objetivas ya cristalizadas” po-
demos entonces considerar ‘dos delimita-
ciones histéricas del concepto de etnia.
En un primer nivel ésta podria situarse en
ciertas etapas anteriores al surgimiento del
capitalismo (lo cual no obstaculiza que per-
dure mas alld de su fase histdrica subsumida
bajo otras formas de identidad, como la
nacion): “El limite histérico del concepto
de etnia, por oposicion al de nacién, pue-
de y debe remontarse (en cuanto a su ori-
gen y dentro de la variabilidad histdrica y
geogrifica pertinente en cada caso) en eta-



pas anteriores al surgimiento del capi-
talismo, sea cual fuere el momento que
consnderamos como inicial para este tlti-
mo”™,

La segunda delimitacién podria consi-
derarse no ya en el contexto histérico an-
terior al capitalismo, sino en el contexto
actual, es decir, en el seno de las socieda-
des nacionales actualmente existentes.
Aqui, de lo que se trata, es de la recons-
truccion de un proyecto histérico global
de una etnia incluida dentro.de un Esta-
do-Nacién ®), Aqui las etnias estdn inte-
gradas al sistema de relaciones de produc-
cion capitalista ocupando cualidades estruc-
turales por su posicion socioecondmica.

Ahora bien, -el problema que se nos
presenta es el siguiente: ¢hasta qué punto
la posicién estructural de las etnias en el
actual sistema capitalista neoliberal con-
diciona la viabilidad de un proyecto étni-
co-nacional? ¢los movimientos étnicos es-
tdn motivados principalmente por la biis-
queda de control auténomo de sus condi-
ciones de produccién? ¢su proyecto poli-
tico no estd ni puede estar orientado en
direccion de un proyecto revolucionario
de contenido democritico-socialista? Los
grupos- étnicos al estar integrados a Ia
estructura de relaciones de produccién
capitalista ¢no podrian generar proyec-
tos nacionales auténomos y viables? Para

el pensamiento de izquierda sélo podrian

acceder a la conciencia social como clase
explotada: El acceso a la conciencia de
clase hace viable: la lucha reivindicativa,
No ya como proyecto auténomo sino en
términos de una alianza de clases en con-
tra de la explotacién capitalista .

Este tipo de planteamientos tienden a
ser caducos ya que no explican la necesi-
dad del desarrollo de reivindicaciones que
no sean propiamente de clase. Cierto es
que los grupos étnicos pueden acceder a
una conciencia de clase (dada su posicién
de explotados en la estructura de produc-
cién pero ¢ello supone necesariamente la
pérdida de su identidad cultural? ¢no se-
ria mejor plantear el problema en otros
términos, es decir, como la posibilidad de
que esos grupos puedan desembocar en
un proyecto socialista a partir de reivindi-
caciones como la libertad, la justicia so-
cial y la democracia?

Tal como ha seftalado Adolfo Sanchez
Viézquez, en el caso del EZLN no se pue-
de renunciar a reivindicar e intentar cons-
truir el socialismo atin cuando todo (y to-
dos) parezca estar en contra. Para salir al
paso de este eclipse promovido del pro-
yecto socialista hay que tratar de com-
prender cémo y cuando no se debe inten-
tar construir el socialismo. Diremos a este
respecto que , en nuestros dias, el EZLN
después de levantarse en armas en Chiapas,
ha sacado hasta ahora las debidas leccio-
nes del fracaso de los movimientos guerri-
lleros. Las ha sacado: 1) al poner en pri-
mer plano como objetivo -dadas las con-
diciones sociales del pais y del estado de
Chiapas- la libertad, Ia justicia social y la
democracia, junto a otras reivindicacio-
nes no menos necesarias e inmediatas; 2)

al privilegiar la lucha politica sobre la mi-
litar, y 3) desechando Ias estrategias
vanguardistas y foquistas al recabar el con-
senso y el apoyo de la sociedad civil, a Ia
que no solo le pide su participacién activa
y solidaria, sino también que se pronuncie
sobre el futuro del EZLN. Pero ademds de
la necesidad de comprender cémo y cuan-
do no intentar construir el socialismo, estd
también la necesidad de reivindicarlo en
tiempos dificiles para él como proyecto
necesario, deseable y posible (19,

No resulta ya muy convincente Ia tesis
de la vieja izquierda en sentido de que los
grupos étnicos pueden acceder a una con-
ciencia de clase sélo en funcién de reivin-
dicaciones econdémicas. El problema de
este punto de vista es que parte del su-
puesto de que la definicidn de la clase
social se da tnicamente en términos eco-
nomicos. La clase se define aqui en térmi-
nos estrictamente econémicos y denota a
los portadores o agentes de determinadas
relaciones de produccién. Esto concuer-
da con la tradicién marxista cldsica, pero
difiere del modo en que otros marxistas
antidogmaticos (como Adolfo Sanchez

Viazquez) insisten que las clases deben.

definirse en el nivel politico e ideoldgico,
tanto como en el econdmico.

Es legitimo definir también las clases
en términos politico-ideoldgicos. En el caso
de los movimientos étnicos se comprueba
que no sélo son capaces de acceder a una
conciencia de clase, sino que ademds pue-
den desarrollar otras identidades. Hay que
tomar en cuenta que existe una lucha de
clases en el nivel especifico de lo cultural

-que no puede reducirse a lo puramente

econémico. Hay también una lucha ince-
sante que cotidianamente da lugar a equi-
librios temporales que se manifiestan en
forma de correlaciones de fuerzas simbd-
licas, en las que existen distintas posicio-
nes dominadas. Quienes ocupan las posi-
ciones dominantes pugnan siempre por im-
poner una definicion dominante de la iden-
tidad, la cual se presenta como la tinica
identidad ‘legitima’. Quienes en cambio
ocupan las posiciones dominadas, sélo tie-

Ve comentario

nen dos posibilidad'es 1) la asimilacién a

la identidad ‘legitima’, o 2) Ia subversion

de la relacion de fuerzas simbdlicas, no
tanto para negar los rasgos estigmatizados
sino para invertir la escala de valores. En
este (ltimo caso, el objetivo de la lucha
no es tanto reconquistar una identidad ne-
gada y supuestamente perdida, sino mds
bien apropiarse de la capacidad de cons-
truir auténomamente la propia identidad.
Se tratarfa por tanto, de lograr el recono-
cimiento de la personalidad cultural y los
derechos y beneficios ligados a ese reco-
nocimiento en el plano politico y econé-
mico. : :

Se ve pues que la identidad de los gru-
pos étnicos como clase no se puede defi-
nir sélo en términos econdmicos, sino tam-

_ bién «a partir del modo en que elaboran
histéricamente su propia identidad cultu-

ral. ¢Pero que es la identidad? Esta no es
otra cosa que la percepcion colectiva de
un “nosotros” relativamente homogéneo
por oposicién a “los otros” en funcién del
reconocimiento de caracteres, marcas y
rasgos compartidos asi como de una me-
moria colectiva comtin‘'"). Reencontrar Ia
propia identidad, es entonces en primer
término reencontrar un cuerpo, un pasa-
do y una historia: “no es el grupo en tanto
que grupo lo que explica la memoria co-
lectiva y hablando mds exactamente, es Ia
estructura del grupo lo que proporciona
los marcos de la memoria colectiva, defi-
nida no ya como conciencia colectiva,
sino como sistema de interrelaciones de
individuos™('2,

Al llegar a este punto quisiéramos in-
troducir un bre-

sobre esta acer-
tada concep-
cién de la me-
moria colecti-
va. Nos parece
que Mariategui
ilustr6 muy
bien esta con-
cepcidn a raiz
de sus analisis




sobre la comunidad indigena peruana. Para
Mariategui la estructura social originaria de
los paises andinos es la conformacion so-
cialista del ayllu. Pero para él, la memoria
colectiva no puede simplemente registrarlo
o reproducirlo mecanicamente. Tal cosa no
significaria otra cosa que una pretension
absurda de volver a la época prehispanica.
Por el contrario, para Maridtegui es necesa-
rio reconstruir la comunidad socialista ori-
ginal en funcién de las necesidades del pre-
sente. La memoria colectiva por tanto no
podia ser para él, simple representacion sino
también construccion. Esta idea es actual-
mente sostenida por muchos antropdlogos,
como por ejemplo M. Halbwach que sos-
tiene que «la memoria colectiva adapta la
“imagen de los hechos antiguos a las creen-
cias y a las necesidades del presente”(3),

Otro buen ejemplo que ilustra este po-
der constructivo de la memoria colectiva
es el caso de algunos grupos étnicos del
_ Brasil. Al estudiar la cultura brasilefia, Roger
Bastide sefala lo siguiente: “la memoria co-
lectiva es ciertamente una memoria de gru-
po, pero es la memoria de un escenario -es
decir, de relaciones entre roles-, o también
la memoria de una organizacion y de una
articulacién de un sistema de relaciones en-
tre individuos. Pues bien, son precisamente
esas articulaciones y esas relaciones las que
han sido destruidas por la esclavitud’(%. Los
afrobrasilefios van a tratar de rellenar con
.elementos culturales del pais receptor las
lagunas-de su memoria que han sido des-
truidas por la esclavitud. Este proceso de
rellenamiento se asemeja a las operaciones
de bricolage descritas por Levi-Strauss.

Se puede seguir citando mas investiga-
ciones de otros antropdlogos pero conside-
ramos queé no es necesario. Basta destacar
el hecho de que es indispensable replantear
desde el pensamiento de izquierda el signi-
ficado que adquiere la lucha de clases en el
plano cultural y simbolico (algo fundamen-
tal que los partidos han ignorado y siguen
ignorando). Esto no significa negar ni sub-
estimar la importancia de las luchas en el
terreno de lo econémico. Es conveniente
especificar el modo en que se redefine la
1ucha de clases en la lucha ideolégica. Aqui
también existe una oposicion entre la me-
moria oficial y la memoria indigena. La
memoria oficial es la memoria de la clase
dominante que se organiza bajo la gestién
del Estado capitalista. Esta clase dominan-
te define lo que debe recordarse y pensarse
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acerca del pasado (ciertas fiestas civicas y
figuras ilustres o acontecimientos historicos).
Esta gigantesca empresa de organizacion y
de control, implica la represion de los con-
tenidos no asimilables ni recuperables de la
memoria popular, mediante procedimien-
tos tales como la imposicion del silencio y
del olvido, la cancelacién de fechas
recordatorias de levantamientos populares
y la destruccion pura y simple -o al menos
la desfiguracion deliberada- de la memoria
del pueblo. La historia de la destruccion y
sustitucion y posterior folklorizacion de los
centros ceremoniales indigenas constituye un
ejemplo paradigmatico de esta forma de
represion (),

En este intento de anexion ideologica
del pasado, las culturas indigenas intentan
mantener o liberar su memoria de mil ma-
neras oponiendo otros relatos, otra épica,
otros cantos, otros espacios, otras fiestas,
otras efemérides y otros nombres impues-
tos por las clases dominantes o por el po-
der estatal.

Conclusion

Se puede afirmar que los movimientos indi-
genas no son simples sobrevivencias
precapitalistas destinados a desaparecer. Por
el contrario, se puede suponer que seguiran
creciendo y tomando mds fuerza politica a
medida que son presionados por las necesi-
dades actuales del proceso global homo-
geneizador. Sus necesidades de liberacion y
de autonomia frente al Estado nacional,
pueden desembocar en reivindicaciones de
caricter democratico y socialista en la me-
dida en que su identidad étnica se fortalez-
€a con un acceso mayor a su conciencia de
clase. Al tomar conciencia de la super-ex-
plotacion no pierden su identidad cultural
sino que asumen mayor conciencia de cla-
se.

La situacion social de los grupos étnicos
difiere de Ia de la clase obrera cuya lucha
de clases es “quimicamente pura”. Para los
indigenas que no son sélo explotados sino
super-explotados (ya que su salario es su-
mamente inferior al de un obrero urbano)
la cuestién social y economica se plantea
en otros términos, es decir, como un pro-
blema de reivindicacién de su existencia na-
cional (y por tanto de su autonomia politi-
ca, econémica y cultural). Por eso su lucha
se libra en la soledad ya que es una lucha
contra el Estado nacional (y no contra el
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pueblo) porque en tanto naciones oprimi-
das sélo pueden acabar con la super-explo-
tacién enfrentandose de manera soberana
contra la nacién opresora. La lucha de es-
tos movimientos indigenas tiene por tanto
una dimension que no se puede reducir a
las luchas de los partidos politicos. La iz-
quierda tendrd que reconocer (aunque no
quiera) que esa lucha es relativamente au-
tonoma, ya que es una lucha por el control
de sus propias condiciones de produccion.
Aunque la lucha de los grupos étnicos sea
por la tierra o por la consecucion de recur-
sos para la produccion o por el respeto a la
democracia ejidal o municipal, alli donde
el sistema de creencias y valores ligado a la
dimension étnica mantiene su importancia,
la lucha misma adquiere un caracter especi-
fico, en virtud precisamente de la especifi-
cidad étnica desde la cual se concibe y se
pone en practica. Se alude a valores como
la solida-ridad y ayuda mutua, a la mistica
comunal y al peso que tienen las relaciones
de parentesco, los cargos religiosos y las
responsabilidades politicas. Y fundamental-
mente al sentido vital que tiene la conser-
vacién de la tierra para los indigenas; y no
de cualquier tierra, sino del espacio fisico
ligado por tradicién a su reproduccion so-
cial. Porque expresiones como ‘madre tie-
rra’ o “la tierra es la vida misma” adquieren
un significado trascendental alli donde Ia
mera actividad econdmica estd permeada
por fuertes sentimientos misticos y por todo
el sistema de creencias y valores que sostie-
ne a estas particulares formas de organiza-
cion social (9.

El restablecimiento y la afirmacién na-
cional de los grupos étnicos, en tanto se
hallan ligados a su propio proyecto de trans-
formacion social, nos revela la necesidad
que tienen todos los sujetos sociales, inclu-
so los centralizadores de reafirmar sus par-
ticularidades contra la universalidad abstrac-
ta. Necesitamos por tanto de un nuevo es-
tado plurinacional o, como dice Luis
Villoro, de un estado plural con base a la
diversidad de culturas 7).

Es legitimo entonces reconocer la nece-
sidad de un nuevo modelo contrahegemo-
nico en el que lo indigena-nacional, tenien-
do como nticleo un proyecto historico y
popular, se resiste a ser encerrado en una
organizacion estatal y reducido a esa trivial
identidad mercantil que da la pertenencia a
un sistema de simbolos y valores programa-
do por la sociedad gandalla neoliberal.
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