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III. EL CONFLICTO COMO DRAMA Y RITUAL

En este capitulo intentaremos una aproximacién a los sucesos
ya no tanto de manera cronolégica sino a 1la luz de la nocidén de
drama social propuesto por Victor Turner en su libro Dramas,

fields and methafors (1975).

Esta referencia a Turner puede ayudarnos a entender desde una

perspectiva antropolégica -mas que desde la historia o 1la
sociologia- 1los acontecimientos sucedidos en Toctezinin, 1la
nocién de "afinidad de representacién" y, asimismo, la manera

como Lazaro Condo es constituido en simbolo a través de un

proceso complejo de interacciones "dramaticas" y "rituales".

Turner concibe el drama social no tanto en relacién con la
fiesta sino con la vida normal vy las crisis institucionales. El
auntor trata de entender algunos procesos gue se dan dentro del
cambio de una sociedad los cuales tienen, como €1 mismo afirma,
un caracter dramatlco. Asume entonces como modelo la met&fora del
drama. Advierte, asimismo, que a diferencia de los funclonalistas
-gquienes habian tomado metaforas organicas, es decir, de la
naturaleza para intentar explicar ciertos cambios en las socieda-
des-, ¢l aplica la met&fora del drama como un producto dinamico

de 1la cultura.

A partir de su trabajo de campo entre 1los Ndembu, Turner
advirtidé su propensién al conflicto, a la irrupcién de tensiones
denominadas por ¢é1l como dramas sociales. Cuando los intereses y
actitudes de personas y grupos guedan en obvia oposicién, enton-
ces, segun Turner, 1los dramas sociales pueden ser aislables vy
susceptibles de una minuciosa descripcién. Los dramas sociales,
sefiala, pueden ser aislados para su estudio en sociedades en
todos los niveles de escala y complejidad, sobre todo en situa-

ciones politicas.
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En el drama social, afirma Turner, aungue se realizan eleccio-
nes de medios y fines y se define la afiliacién social, el
énfasis se deposita en la lealtad y 1la obligaciédn, tanto como en
el interés, por lo cual el curso de los sucesos puede adguirir un
cardcter tragico. El conflicto parece colocar aspectos fundamen-
tales de la sociedad, normalmente cubiertos por los habitos y las
costumbres del intercambio cotidiano. La gente debe tomar partido
en términos de imperativos morales y constricciones muy arrailga-
das, a menudo en contra de sus propias preferencias personales.

La eleccién es subyugada por el deber.

Ahora bien, para Turner la estructura de los dramas sociales
no es el producto del instinto, sino de modelos y metaforas que
estan en 1la cabeza de 1los actores. Las estructuras son los

aspectos mas estables de la accién y de la interrelacidn.

Otro aspecto gue Turner considera de gran importancia con
respecto al estudio del drama social es el de su perfil diacroni-
co. Las sociedades deben ser pensadas como algo gue estd fluyendo
continuamente, gue nunca se detiene ni muere. El estudio del
drama social lleva, igualmente, al an&lisis de simbolos, signos,
sefiales e indicios verbales y no verbales que 1la gente emplea

para alcanzar sus objetivos personales o de grupo.

Los dramas sociales, entonces, son unidades de procesos
inarménicos que surgen en situaciones de conflicto, para los
cuales Turner establece cuatro fases de accién publica accesibles
a la observacidn. Describiremos cada fase e intentaremos, 1igual-
mente, su aplicacién en el caso concreto de las 1luchas por 1la

tierra.

En primer lugar se da una guiebra en las relaciones sociales
regulares y gobernadas por normas entre personas o grupos en el

interior de un sistema de relaciones sociales. La sefial de esta
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guiebra es una fractura publica y notoria, o una deliberada
falta de cumplimiento de alguna norma esencial que regula la
interaccién entre las partes. Burlarse de semejante norma seria
un obvio simbolo de disidencia. Una gquiebra dramatica puede ser
causada por un individuo, pero este cree hacerlo en nombre de
otras partes; se ve a si mismo como un representante de otros.
Aqui comienza a darse la "afinidad de representacién", la cual se

definirad de manera mas clara en la fase siguiente.

Recordemos gue los habitantes de Toctezinin debieron comenzar
dos Juicios en contra de la duefia del predio y que ambos fueron
resueltos a favor de ellos, pero, y agui veriamos 1la gquiebra de
la cual nos habla Turner, la sefiora Merchan, sin tener en cuenta
la disposicién del IERAC suscribié, recordemos, el acta de com-
pra- venta del predio por 200.000 sucres. Aunque, como afirmaba-
mos antes, tal acto arbitrario fue blogqueado, bajo la presiédn de
los campesinos, por el jefe zonal del Instituto, en 1la practica,
la sefiora siguid considerando todo el lote como suyo yéndose en

contra del acuerdo con el IERAC y con los campesinos.

Después de la quiebra de las relaciones sociales sobreviene,
de acuerdo a Turner, una fase de crisis creciente, durante 1la
cual existe una tendencia a que la guiebra se extienda hasta que
llega a ser coextensiva en el conjunto mayor de relaciones rele-
vantes a que pertenecen las partes en conflicto. Durante la
crisis surgida y por agquello que hemos denominado "afinidad de
representacioéon", los grupos en su interior logran cierta homoge-
neidad en cuanto a 1la manera de percibirse a si mismos y al
"Yotro". 8Se conforman dos grupos dque se autorrepresentan compar-
tiendo 1los mismos intereses; se establece como una identidad de
grupo pese a las notables divergencias gque existian antes de 1la
ruptura y gue, aunque de manera distinta, resurgiran 1luego de

terminado el enfrentamiento.
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Apliguemos entonces, dentro del proceso del drama social, la
sequnda fase -de crisis- a nuestro caso. Vimos antes como, ante
la actitud de la sefiora Merch&n, los 1indigenas organizan una
minga a la cual asisten 1los habitantes de la Comuna y otras
personas de diversos sitios de la Provincia. La sefiora llama al
ejército y a la policia y se dan los sucesos antes relatados.
Recordemos que en las declaraciones, tanto de la sefiora Merchan
como de la prensa escrita, no se menciondé para nada la muerte del
dirigente. Las posturas se polarizaron. Autoridades cantonales y
nacionales, gremios de agricultores, periodistas, educadores y
profesionales empezaron a defender la accién de la hacendada, de
la policia y del <ejército quienes lo unico gue habian hecho era
defender al pais de la infiltracién comunista en el campo auspi-
ciada por la TIglesia de Riobamba y ciertos partidos politicos.
Por su parte, los dirigentes indigenas movilizaron a las comuni-
dades para protestar contra este hecho de sangre, protestas a las
gue se sumaron dirigentes barriales de Riobamba asi como algunos
intelectuales. Un acontecimiento local tuvo resonancia a nivel
nacional e internacional ya gue muchos organismos, que conocian
las actividades realizadas por Monsefior Leonidas Proafio y los
agentes de pastoral de la Iglesia de Riobamba -entre los gue se
contaban voluntarios europeos- buscaron desmentir la campafia de
difamacién y de desinformacidén sobre los eventos ocurridos. Tales
acontecimientos sirvieron para que, comc afirma Turner, se
revelara el verdadero estado de las cosas en el cual es menos
facil usar mascaras o pretender gue "no hay nada podrido en la
aldea". Esa crisis no puede ser ignnorada ni se desvanece porgue
no se le preste atencidén. Pese a los intentos del gobierno mili-
tar y de la prensa oficial por ocultar la gravedad de los hechos,

estos fueron conocidos a nivel nacional e internacional.

La tercera fase del drama es concebida por Turner como accidn
de desagravio. Para limitar 1la extensién de la crisis, los

miembros conductores o estructuralmente representativos del
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sistema, ponen prontamente en operaciéon ciertos "mecanismos"™ de
ajuste y reparacién. E1l tipo y la complejidad de estos mecanismos
varian de acuerdo con factores como la profundidad y 1la signifi-
cacioén social compartida de la qguiebra y la abarcabilidad social
de 1la crisis. Estos mecanismos abarcan desde la amonestaciodn
personal, la mediacién informal o el arbitraje, hasta la maguina-
ria juridica y legal formal o la ejecuciédn de rituales publicos.
De hecho, el gobierno militar envidé comisiones al 1lugar para
tener una apreciaciéon mas objetiva no sélo de lo gue habla pasado

sino para intentar solucionar el problema de tierras.

El acontecimiento comenzd a ser aludido en los discursos del
"nacionalismo revolucionario" de la Junta militar en el gobierno
para hablar de hacer la verdadera reforma que el agro Ecuatoriano
necesitaba y, de esta manera, conjurar posibles repeticiones en

eventos de tal naturaleza.

La prensa hablada y escrita se hizo portavoz de estas buenas
intenciones del gobierno y comenzaron a publicarse numerosos
articulos sobre la situacidn del campo y de los campesinos, la
cual deberia cambiar de manera pacifica y gradual, pero condenan-
do cualquier forma de violencia. En esta parte vemos que 1la
"afinidad de representacién" vuelve otra vez a presentarse menos
clara o a diluirse; vuelven a aparecer, aungue no de la misma
manera, las fisuras al interior de 1los grupos enfrentados; es
decir, superada la crisis, la tensiétn mas aguda del conflicto,
las cosas son percibidas de otra manera y los intereses de
sectores dentro de los grupos vuelven a asomar haciendo menos
clara y, por 1lo tanto, mas ambigua la "afinidad de representa-
cién". Se comienzan a dar las deserciones, las incongruencias,
las concesiones, etc.; pero, es en la Gltima fase, cuando estas
divergencias se hardn mucho mas claras y se dard un reordenamien-

to al interior de los grupos y de los sectores involucrados.

La cuarta y tltima fase busca, segun Turner, la reintegracidn
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del grupo social perturbado o de reconocimiento social de la
diferencia y 1legitimacidén de un cisma irreparable entre las

partes en disputa.

Para el caso de Toctezinin pensamos que se dio 1la segunda
posibilidad. Pese a gque se adelantdé bastante en la solucidn de
algunos problemas agrarios (incluido el de Toctezinin) la mayoria
de los numerosos conflictos fueron dejados de lado. Los campesi-
nos e indigenas cayeron en cuenta gque la politica del gobierno
hacia dichos problemas no habia cambiado mucho e, inclusive, se
emitieron algunos decretos que legitimaban la represién de cual-
guier acto de los campesinos en contra de las posesiones de los
hacendados. Creemos que, como bien dice Turner, este tipo de
hechos permitidé un cambio en la naturaleza y la intensidad de las
relaciones entre las partes y 1la estructura del campo total;
asimismo, partes que antes se hallaban integradas se segmentaron
y las que estaban separadas se fusionaron. De hecho, ante los
eventos, se manifestdé 1a no homogeneidad de las partes en con-
flicto sino todo 1lo contrario, 1las profundas divergencias gue
habia al interior de 1la Iglesia y de los mismos movimientos
indigenas, por ejemplo. Turner continta diciendo que este tipo de
hechos sirve para que algunas partes ya no pertenezcan mas al
campo y otras, en cambio, comiencen a formar parte de é1; 1las
regularidades sociales se hacen irregulares y nuevas normas Y

reglas se generan en los intentos por reprimir el conflicto®.

8i hasta aqui hemos visto los acontecimientos en general,
asumiremos ahora la figura del dirigente 1indigena muerto desde
las posibilidades gque, igualmente, puede ofrecer Turner al ver 1la

historia como drama social.

Cuando en el tercer capitulo de Dramas, fields and methafors,
Turner habla de c6tmo el levantamiento protagonizado por Hidalgo

dio pie a gue se sucedieran rapidos dramas sociales y se hicieran
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explicitas las contradicciones escondidas en es0s Pprocesos,
afirma asimismo que se generaron nuevos mitos, simbolos, paradig-

mas y estructuras politicas.

Turner (1975: 122) ve 1a muerte de muchos revolucionarios
mexicanos como un via-crucis: a la manera de Cristo, afirma,
ellos han predicado un mensaje, han tenido cierto éxito, pero
luego han visto frustradas sus aspiraciones o sufrido fisicamen-
te, han muerto y, luego, han tenido una curiosa resurreccié6n, una
canonizacién politica. El mito de Cristo, segqgun Turner, es el

modelo que subyace a la muerte y a la exaltacién.

En el caso de Condo, parece haberse dado, como sugiere Turner,
un via-crucis, muerte y resurreccidn. Es decir, la exaltacién del
dirigente indigena no se hubiera dado si este no hubiera muerto
en tales circunstancias. Fue, tomando 1la idea de Turner, un
"proceso primario", mediante el «cual los eventos factuales son
convertidos en simbolos para 1la posteridad. Los testimonios
actuales sobre Condo reflejan eso; se le ve como un Cristo gue
dio su vida por los dem&s. Sobre todo por el hecho de que é1 no
era de esa comunidad, era de otra parte pero fue a solidarizarse

con los indigenas de Toctezinin.

Ahora bien, a diferencia de Hidalgo, quien, como dice Turner,
fue creador de simbolos y luego un simbolo en si mismo, a Lazaro
Condo no se 1le puede atribuir gque haya creado simbolos; a lo
sumo, puede haber afadido resignificacidén a algunos gue, como 1la
tierra, ya formaban parte del capital simbdélico de los indigenas.
Lo que se puede afirmar es gue, con su muerte, el dirigente se
convierte en simbolo. Sigquiendo a Turner, intentaremos ver ese
proceso adelantando algunas ideas que mas adelante seran profun-

dizadas.

Veamos, por los informes recoqgidos y por los testimonios de

indigenas durante los dias del conflicto, gque la fiqura de Condo
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todavia no habia comenzado a verse como un elemento que pudiera
servir a las futuras luchas agrarias a nivel provincial y nacio-
nal. Se puede decir que todavia no habia memoria sobre é1. La
memoria no es un proceso pasivo o mecanico sino, por el contra-
rio, es constructivo y regido por la cultura. Es decir, el
acontecimiento, relatado afios después, es reelaborado discursiva-
mente, se afaden o se omiten cosas. En los testimonios recientes
de los indigenas, casi veinte afios después de lo sucedido, se ve
cémo incorporan la figura del dirigente a las demandas actuales,
como si de alguna manera ya €l hubiera estado de acuerdo politica
e ideolbgicamente <con ciertas propuestas que eran impensables

para su época.

Pensamos que las ideas religiosas que se originaron a partir
de la Teologia de la Liberacidn -gue 1llegd a esta y a otras zonas
a través de la accidn pastoral dgue gueria poner en practica lo
declarado en el 1lamado Documento de Medellin de 1968- ayudaron
bastante a la constitucion de Lazaro Condo como simbolo. Durante
esa época estaba comenzando a entrar en vigor el concepto de
"irrupcioén de los pobres" no sélo en la vida socio-pelitica sino

también en la eclesid&astica (Gutierrez 1972).

Se afirmaba gque ya 1los intelectuales, por ejemplo, no tenian
que presentarse comoc "la voz de los sin voz", porque los pobres
también tenian voz y no necesitaban de intermediarios. Fue en
esos afios cuando la idea de martirio aparece con mas fuerza y se
asocia a todos aquellos que son perseguidos y muertos por las
dictaduras que comienzan a aparecer (Lazaro Condo es muerto
durante una de ellas). En esa época, y en nuestros dias también,
los dirigentes muertos son vistos como martires por defender la
causa del pueblo. Ahora bien, la idea de martirio tiene asimismo
una connotacidén religiosa (en el sentido mé&s amplio del término)

mas fuerte en algunos casos que en otros.

Pensamos que la connotacién religiosa otorgada a la memoria o
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recuerdo de una persona tiene un alcance grande para la posteri-
dad. La figura de los santos, por ejemplo, en el mundo andino ha
logrado, segin afirma una bibliografia bastante extensa -véase
por ejemplo Marzal (1983), Duviols (1986) y Ramén (1983)-, mante-
ner el recuerdo de cierto tipo de deidades que, presumiblemente,
habian desaparecido por la accién cristianizadora. Se ha llegado
a comprobar, entonces, que en la figura de los santos los indige-

nas siquen teniendo presentes esos antepasados o deidades.

El lenguaje religioso, mesi&nico con el cual los indigenas se
refieren a Lazaro Condo, muestra una especie de trasposicion a
partir de la fiqura de Cristo muerto por 1los poderosos. Pero,
segun los testimonios, vemos que el dirigente no so6lo murio de
manera cruenta como Cristo, sino gue, a igual gue ¢&l, resucitd

para dar "fuerza y esperanza".

Anualmente, cada 26 de septiembre, la comunidad de Toctezinin
Se reune para celebrar -no s6lo para conmemorar (hacer memoria),
como ellos mismos afirman- la presencia de Lazaro Condo en su
comunidad y en todas las 1luchas por 1la tierra. Después de 1la
ceremonia religiosa presidida por el parroco de Chunchi, viene

una serie de practicas gque pudiéramos ver como ritualizadas.

A tal evento son invitadas algunas personas: miembros de
partidos politicos, funcionarios de organismos estatales o de
organizaciones no gubernamentales, asi como dirigentes indigenas
a nivel nacional y provincial. En su presencia es recordada la
figura de Lazaro Condo. Siempre habra algo mas gque atribuirle

para que su figura crezca“.

Pensamos gue con este evento anual se trata de mantener una
doble imagen del dirigente por un lado, frente a 1la sociedad
mayor, representada por agentes de organizaciones gubernamentales
¥y no qubernamentales, y por ciertos dirigentes o representantes

indigenas y, por otro, frente a 1la misma comunidad.Explicitemos
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esto.

La sociedad mayor, segiun se ve en las practicas ritualizadas
que conmemoran "“acontecimientos fundantes de 1la nacionalidad
ecuatoriana" (este es mas o menos el tenor de 1los discursos en
tales acontecimientos), exalta a sus héroes en una especie de
ritual excluyente (los indios no tienen que ver nada con eso, los
fundadores de la Patria fueron blancos). Ahora bien, en 1la cele-
bracién realizada para Condo, 1los dirigentes indigenas presentan
a este como figura importante a nivel nacional. Utilizan esta
tecnologia del discurso para intentar gque dentro de la represen-
tacién que 1los funcionarios blanco-mestizos tienen de 1lo gue es
la Patria, pueda ser incluida la figura del indigena muerto. En
otras palabras, quienes organizan 1la celebraciétn anual buscan,
invitando a representantes de los sectores no indigenas que ellos
consideran importantes, gque la figura de Condo no haga referencia
a algo puramente indigena sino que adguiera una connotacién mas
amplia, aungue saben gque no llegarada a adquirir el estatus que
tienen ciertos "padres de la patria" o de los indios muertos

durante la colonia en sus luchas contra espaha.

De otra parte, 1la misma celebracién tiene otro significado
para los indigenas. Con el tiempo, la figura del dirigente muerto
ha ido adgquiriendo, mediante la conservacién (o construccién) de
su memoria, un estatus simbdélico que tiene connotaciones religio-
sas y esta en relacién con la identidad del grupo como indigenas.
Durante cada celebracién, los indigenas de Toctezinin y de otras
partes de la Provincia, negocian y construyen su identidad frente
a la sociedad dominante representada por los blanco-mestizos
alrededor de Lazaro Condo como simbolo. La identidad, se sabe, no
es algo gue se hereda sino algo que se negocia politicamente en
diversas circunstancias. E1 indigena muerto no es un pretexto
para negociar la identidad; é1 ha sido constituido como simbolo y
como tal es asumido de manera consciente en el discurso frente a

la sociedad mayor. Para esta, evidentemente, Lazaro Condo ha
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adquirido otro significado y su muerte es vista como el resultado
16gico de un enfrentamiento en el cual los indigenas han sembrado
violencia en el campo al tratar de arrebatar las tierras a 1los
hacendados, sus legitimos duefios. Eso fue lo gque se expresd
cuando la prensa se refirié, como hemos visto, a 1los aconteci-
mientos. Ganaderos, hacendados, gobierno, educadores, politicos,
etc. {(con raras excepciones), cerraron filas para ponerse en
contra de las luchas de los indigenas que, no sdélo en Toctezinin,
habian emprendido acciones para que la reforma agraria fuera

realmente puesta en practica.

Durante el conflicto y el perddo que siguia, se originaron dos
"campos politicos"™ netamente diferenciados {uno gue surgid
alrededor de los indigenas y otro gue fue el de 1los hacendados y

sus seguidores) para competir por la posesién de la tierra®.



IV. LAZARO CONDO: MEMORIA Y SIMBOLO

En este capitulo vamos a ofrecer los testimonios que revelan
la manera como, casli veinte afios después, Lazaro Condo es recor-
dado por indigenas tanto de Toctezinin como de otras comunidades
de Chimborazo. Luego de los testimonios, pasaremos a su analisis

tomando en cuenta las ideas méds relevantes.
L.os testimonios y sus interpretaciones

Un indigena de la Comuna Toctezinin, dieciocho atios después de

la muerte de Lazaro Condo, recuerda:

"El llegd para acompahar en la lucha, porque habia sabido
trabajar bastante; tenia bastante experiencia. En Riobamba

sabia encontrar y preguntaba: *Cébmo va Toctezinin?; estén
dando tramite?’. Conversabamos. Yo, como era secretario
ese afio, entonces informaba. Andaba igual. El vino el

primer dia y de ahl se guedé hasta el segundo dia; ahi fue
cuando pass6 eso. Estaba dispuesto a la lucha; les gueria a
las organizaciones. Andaba por distintas partes acompafhan-
do a las comunidades. Porque él1 estaba resuelto, por eso
£l se quedé. E1 resto de los compafieros se fueron el dia
antes, pero él se quedd para ver el fin hasta el segundo
dia. Asi es gque pasa eso...El compafiero Lazaro Condo
entregsé la vida, y eso fue una ayuda mads para coger 1la
tierra; porque por esa muerte hablia mas fuerza.

Escuchemos de otros 1indigenas, de diferentes comunidades de

Chimborazo, su recuerdo sobre el dirigente muerto:

"Fue luchador en su Comuna Ajospamba y en otras comunas del
sector. Las tierras por las gue luchaban era de la Iglesia y
haciendas. Luego, c¢on la misma 1lucha, continué en otras
comunidades. Demuestra el apoyo y scolidaridad con otros. En
uno de esos enfrentamientos fue matado.El1 objetivo no fue
s6lo para su comuna y su familia sino para todos, para los
demas. Ese espiritu se entregd para dar vida a los demids.Es-
t4 presente en todos los pasos gque se han dado. Aungque todos
no lo conocieron, pero su espiritu esta presente para dar
fuerza y energia en las luchas que contintan.No fue estudia-
do, pero por su entendimiento alcanzé a ver lo gque Dios
pide. Para nosotros, al recordar ese hecho, viene la fuerza,
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la esperanza. La vida es para los demds y no sb6lo para
nosotros. Hay que compartir esa vida, eso nos alienta Yy
anima. Esa sangre, aungue se riega, es como agua gue esti
por debajo de la tierra dando la vida. Esa voz que grita y
reclama ante 1los dominadores. Desde ahi viene esa energia,
de tener esa palabra, de no tener miedo.Fue muerto en Chun-
chi, no recuerdo bien la fecha ni la comunidad, pero si me
he ido por ahi; conoci el lugar donde 1o mataron. Fue en una
hacienda pero no recuerdo el nombre.

Conoci lo de su muerte en el Centro de Formaciton Indigena
[Riobambal, en estudios de realidad nacional.

Es importante dar a conocer a los muertos; se va difundiendo
a través de nuestra palabra directa. Hay que escribir. Los
hechos concretos se van olvidando y los escritos se van
recordando. Hay que llegar a que todos conozcan porgue han
sido de nosotros mismos; que se sepa por qué han muerto. Es
importante, entonces, ir difundiendo. Ahi si{ cogemos fuerza.
Si la vida de esta compafiero muerto no se integra también en
nuestra vida es como si hubiera muerto asi{ no mas.

Hay rechazos de los poderosos que dicen falsos testimonios:
que han muerto por agresivos. Interpretando mal. Poniendo un
obstaculo para que 1la misma gente no integre a ese muerto a
su historia y a su vida."

A su vez, otro indigena dice:

"Yo no sabia mucho del compafiero Lazaro Condo. Lo poco que
me he enterado es a través de algunas personas que han
informado sobre el compafiero,

El compafiero fue de la comunidad de Ajospamba de la parro-
guia Juan de Velasco, Pangor. Fue un compafiero dirigente
peroc no sé en dgue aho fue [su muerte] y gqué edad tenia é1.
Sabia que el compafiero fue a solidarizarse can la lucha por
la tierra de la comunidad Toctezinin gue gueda en el Cantén
Chunchi y el hecho se realiz6 en la comunidad de Toctezinin
cuando se estaba realizando la trilla de habas 0 1la cosecha
de habas o algo por ahi. Y ahi los duefios, los terratenien-
tes de 1la hacienda vinieron con la fuerza publica y 1o
persiguieron como fuego y alli al compafiero Lazaro Condo le
llegé una bala donde fue asesinado. Eso mas o menos sé.

Me parece necesario recordarlo y tenerle como figura de las
luchas indigenas. Agui en Chimborazo no es sé6lo Lazaro sino
gue hay otros compafieros., Por ejemplo, dentro del movimiento
indigena en tiempo de la conquista; estos personajes han
dirigido, encabezado 1las 1luchas, los levantamientos, el
proceso organizativo del movimiento indigena; han trazado
una historia, una memoria. Es necesario conocer estas figu-
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Otros indigenas expresan asi su testimonio:

"En la familia no se habla de Lazaro Condo pero si gque saben
guien ha sido, asi por encima, no de fondo. Sabemos que el
compafiero fue asesinado en la lucha por 1la tierra, pero no
se conoce mas detalles, sé6lo por encima."

"Mi familia no ha llegado a saber de Lazaro Condo s6lo por
mi sino por otros compafieros. Yo he llegado también a ente-
rarme por algunos boletines y folletos que hablan de &l1.,"

"En 1la actualidad recuerdan de é1 en algunas 1luchas, en
algunos levantamientos, en algunas manifestaciones. Pero
mayor cosa no sé que mas hubo con éel1."

"Siempre tienen participacidtn en la lucha estos compafieros
caidos. Hay persocnajes principales, pero si algunos se
recuerdan mas no es dejar de lado a otros, no es olvidarse
porque yo creo que si se guarda memoria de ellos. Algunos
que se recuerdan son principales pero detras de ellos hay
otros que han dado la vida. Por ejemplo, la muerte del
compafiero Francisco Guaman fue algo muy triste. Yo recuerdo
gue fue en el Cantén Chunchi, como fue asesinado y maltrata-
do por el patrédn, Francisco Guamian de la comunidad Saguin.
Uno de 1los terrratenientes fue Francisco Santillan, que lo
maltratdé con un hierro, con una varilla y lo asesind.

Pero hay otros compafieros que han fallecido no por estar
dirigiendo la 1lucha sino porque los cogen los terratenien-
tes, a cualguiera, al que asoma, y quiz&s por eso no lo
tienen como una persona principal.™

"Seria necesario difundir a través de las escuelas indige-
nas; gque los profesores tomen en serio el dar a conocer a
los protagonistas, su proplia historia sobre agquellas perso-
nas gue dieron testimonio. Por esa 1lucha vivimos nosotros,
por esa resistencia. Ensefiar desde nifios a conocer y valorar
nuestra propia historia. Es necesario escribir lo que se
conoce; informarnos, investigar para tener mas conocimiento
porgue creo que eso nos anima y nos inspira la lucha para
nuestro proyecto hacia el futuro; si no, perdemos lo gue
nosotros somos."

En los testimonios anterlores observamos clertas diferencias
en cuanto a 1lo que pudiera llamarse la "densidad" de la memoria

la cual estid relacionada con la participacién o no en los eventos
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de septiembre de 1974.

Advertimos gque muchos detalles con respecto a los agentes
participantes, 1lugares, dialogos, etc., en algunos testimonios
son recordados de manera explicita en comparacién con otros cuya
memorizacién es ma&s bien genérica. Esto se explica, como hemos
dicho, porque algunos de los informantes participaron en los
hechos y otros sdleo conocieron de manera fragmentaria 1os suce-
508 a través de folletos, cursos, reuniones. Igualmente, creemos
que los testimonios cuyos hechos relatados son mas precisos son
dados por persocnas gue han cumplido 1roles de dirigencia en la
propia comunidad de Toctezinin y en otras organizaciones de mayor

cobertura.

Los testimonios, por otra parte, no son homogéneos. Mientras
algunos se refieren con mayor énfasis a lo gque fue su participa-~
cién en 1los eventos otros privilegian la accién de los hacenda-
dos, la policia y el ejército; un tercer grupo, a su vez, sefiala
lo gque ha significado la figura de L&zaro Condo para el movimien-
to indigena durante 1los dias del conflicto y para los momentos
actuales. Hay referencias importantes c¢omo la relevancia de 1la
escritura en la conservacién o transmisién de 1la memoria del
dirigente muerto®. Este y otros aspectos seran retomados més

adelante.

Ahora bien, si wvamos a analizar 1la manera como la figura de
Lazaro Condo llegé a convertirse en un simbolo no sélo para los
habitantes de la comuna de Toctezinin sino también para la gran
mayoria de los indigenas ecuatorianos, debemos tomar en conside-
racién las dos perspectivas que se enfrentaron. Una fue la de los
hacendados y todos aquellos grupes que cerraron filas para opo-
nerse a las pretensiones de qulienes 1luchaban por 1la tierra no
s6lo en dicha comuna sino en otros 1lugares de la Provincia y el
pais. A esta perspectiva la denominaremos declarativa. A su vesz,

a las manifestaciones o pronunciamientos de los indigenas y sus
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sequidores 1las llamaremos testimoniales. Si nos atenemos a la
propuesta de Beverley (1989: 9), el punto de vista del testimonio
es "desde abajo" y se produce obedeciendo a fines politicos
concretos; pero aungue estos no estén explicitamente pronuncia-
dos, el género testimonial implica siempre un reto al statu quo

en una sociedad dada.

Estima Beverley que el narrador del testimonio, a causa de su
situacion vivencial, "en muchos casos es analfabeto o excluido de
los circuitos institucionales de produccién periodistica o lite-
raria". Es mas, para este autor, la voz del testigo trata de
producir en el lector la sensacién de gue, mediante el testimo-
nio, puede llegar a sensibilizar a otras personas e, inclusive, a
"formar parte de un movimiento mundial de oprimidos de todo tipo"
(op.cit.9).

Las declaraciones, tanto de la duefia del terrenoc comoc de la
prensa escrita - salvo algqunas excepciones-, en ningin momento
hicieron referencia a la muerte del dirigente. Seran los mismos
indigenas quienes, por los medios que veremos luego, lograran gue
la figura de Lazaro Condo no desaparezca de su memoria, sino
gque, inclusive, se convierta en un simbolo movilizador en poste-
riores eventos. De esta manera, la tecnologia discursiva utili-
zada por 1los indigenas para construir la imagen del 1indigena
muerto se contrapone a aquella de la sociedad mayor empefiada en

hacerla desaparecer o, al menos, de distorsionarla.

Las politicas de representaciodn

La imagen del indio hay gue ubicarla en un space-off, es
decir, en la trama de implicitos politicos, econbmicos y socia-
les. Lo indio debe ser comprendido como una construccién social
en la cual el '"prejuicio desfavorable", del cual nos habla
Bourdieu (1980), estd incluido. Esa construccién es a la vez

producto y proceso de su representacién. En este sentido -segin
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De Lauretis (1987) - es preciso rescatar la concepcidén althusse-
riana de ideologia como agquella que representa no el sistema de
relaciones reales sino el de las relaciones imaginarias a partir
de las cuales 1los individuos establecen relaciones en las cuales
viven y qgque gobiernan sus existencias. La ideologia, entonces,
tiene como funcién constituir individuos concretos como sujetos.
Sin embargo, preferimos la propuesta de Bourdieu (1992), quien en
lugar de hablar de sujetos (tal como 1lo hacen Althusser y Fou-
cault, por ejemplo), habla de agentes, dotandec a estos de précti-
cas de resistencia dentro de campos constituidos por la confrxon-

tacién y con sus respectivos habitus (Cfx. Bourdieu 1992).

Las practicas o politicas de representacidn, basandose en
cierto tipo de discursos, dan como resultado la construccion del
indio. Esa construccién del indio, no sélo como el absolutamen-
te diferente, sino como el inferior o menor de edad, se ha dado
en el transcurso de un proceso histérico gue se remonta a los
primeros momentos del contacto entre Europa y América, cuando
pasado el mutuo desconcierto, comenzaron la expropiacién y la
apropiacién por parte del -europeo, asi como cierta visién y
divisién del mundo (Bourdieu 1980; Cfr. Pagden 1982)7. Esta
construccidén del indio fue y es posible gracias a la implementa-
cién de esas tecnologias que producen y reproducen una determina-
da imagen no so6lo del indioc sino del blanco, de lo primitivo y de
lo moderno. Esas tecnologias son discursos (no necesariamente
verbales) gue inspiran, contienen y promueven representaciones.
Pienso gue esas mismas representaciones pudieron dar origen a
aquello que Landsman (1985) denomina "marcos interpretativos", es
decix, aquellos marcos referenciales dentro de los cuales se van
a entender o interpretar acciones y pensamientos del proplo grupo
y del grupo contrario. "“Los marcos interpretativos -afirma
Landsman {op.cit.828) -~ consisten en conjuntos de significados

gue subyacen a la accién social™.
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Las practicas politicas, simbélicas, discursivas e ideologicas
de los indigenas, se dieron, entonces, desde ese "marco interpre-
tativo" y lograron, en la figura de Lazaro Condo y en su concep-
cién sobre la tierra, identificar dos de los ejes fundamentales
para, mediante su simbolizacién, encontrar el consenso y enfren-
tar a los hacendados, en el caso de Toctezinin, representados por

la duefia del predio "Almidén Pucara".

Tratemos de vexr, a la luz de la categoria de la economia moral
propuesta por Thompson (1978) y desarrollada por Larson (1991)

para los Andes, lo gue estaba en juego en el conflicto.

"L,a economia moral -~-afirma Larson (op.cit.442)- es el
estudio de las nocliones campesinas de justicia e 1injusticia
gue legitimaron o guitaron legitimidad a 1las relaciones de
poder entre las élites y los campesinos. En efecto, 1a
perspectiva de la economia moral ha reintroducido la cultu-
ra, la politica y la ideologia en su definicién amplia en el
estudio de las sociedades agrarias tradicionales, después de
un largo estancamiento en interpretaciones materialistas
dominantes.

Como aproximacién metodolégica -contintta diciendo Larson
(Ib.446)~...1a 'economia moral' tiene mucho gue la recomien-
da,...recaptura las perspectivas de los actores andinos en
momentos de crisis politica y tranquilidad...da integridad a
la visidén del mundo, las actitudes y los sentimientos de las
personas consideradas una vez como 'masas inarticuladas'...
rompe con los viejos estereotipos sobre 1los campesinos,
cuyas lealtades primordiales supuestamente limitaban sus
horizontes ideolégicos y econémicos a las dimensiones 1loca-
les de la comunidad. También derroca 1la antigua suposicidn
de gue los rebeldes andinos eran turbas 'pre-politicas' que
reaccionaban visceralmente a 1la privacién material o a 1la
demagogia de agitadores externos.

La coyuntura que se vive en la época a partir de la implemen-
tacién de 1la segunda Ley de Reforma Agraria y que hace temer a
los hacendados por la pérdida de sus tierras, obliga a estos a
reforzar sus posturas para evitar, como en el caso de la duefia
del predio, gQue esas tierras pasen a manos de los indigenas.

Estos, en trance de perder un sitio en el cual habian estado
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laborando, consideran tal accién como injusta y establecen los
pasos pertinentes para adguirir aquello que consideran Jjusto: la
posesién del lote NQ 7. La reaccién de los campesinos no ohedece
entonces dnica y exclusivamente a razones materiales o econbmi-
cas, estan en Jjuego otros factores: la Jjusticia que debe ser
salvaguardada ya que ha sido impugnada por la actitud arbitraria
de la duefia; el derecho social a la subsistencia basado en el
"dilema existencial" planteado por Scott (1976), es decir, reque-
rir de un minimo de condiciones materiales para garantizar la
reproduccién fisica del grupo; la concepcién que sobre la tierra
se tiene, como el lugar donde se pueden establecer y re- estable-
cer las relaciones con los demas -vivos o muertos- y la instancia
que permite la interaccién simbélica de todos los miembros de la
comunidad (Ramén 1983); por Gltimo, la tierra como el espacio que
posibilita la recreacién de 1la identidad grupal frente a 1los

hacendados y el resto de la sociedad mayor?®.

Identidad y memoria

Los habitantes de Toctezinin, entonces, no actuaron movidos
por agquellas "necesidades primarias" o instintivas sino que
inscri bleron su lucha por la tierra en un contexto de busqueda
de la justicia gue implicaba el acceso a un espacio concebido por
ellos como suyo ya que, ateniéndonos a lo sefialado por Necker
(1986), su memoria guarda relacién con aquellos territorios que
estuvieron antes bajo su dominio en 1los tiempos pre-coloniales
cuando perdieron esos territorios por la accién violenta de los

europeos.

Ahora bien, Wolf (1979), a su vez, nos hace caer en cuenta que
los campesinos organizados en comunidades auténomas, si Dbien
tienen responsabilidades frente al Estado y los terratenientes,
conforman, dentro del mismo pais, fortalezas de tradicién,
actuando asimismo como zonas de descontento gue liberan su fuerza

hacia el exterior en el momento de la explosidn, buscando que ese
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espacio vital sea asegurado a su forma de vida tradicional.

De acuerdo con Wolf, entonces, una de las cosas gue estan en
juego en las 1luchas indigenas por 1la tierra es la busqueda por
conservar o ampliar un espacio que les permita el mantenimiento
de sus formas de vida tradicionales. Al vital componente de 1la
tradicidén debemos afadir, sin embargo, el de 1la memoria gue es,
con su funcién selectiva (es decir, que activa u omite),la que
crea las condiciones indispensables para 1la negociacién de 1la

identidad al ponerse en relacidén con la tradicién.

Ademas de las razones propiamente econbémicas, podemos pensar
en la posibilidad de qQue la vinculacién con la tierra obedezca en
el caso de los indigenas a una necesidad no consciente de recupe-
rar y mantener su relacidn con los origenes, activada por el
hecho de gque 1a tierra que pertenecidé a sus antepasados esta

ahora en manos de los hacendados.

"El antepasado -dice Zuidema citado por Sanchez-Parga (1989:
131)~ era conocido como un particular lugar sagrado, una huaca,
que se encontraba dentro del territorio del grupo"; de ahi que,
como afirma Sanchez-Parga (op.cit.), "el sentido que tiene 1la
propiedad colectiva de la tierra estd asociada con la vinculacién

a un antepasado comin." (Cfr. Nash 1975).

Por otra parte, la memoria de los antepasados, garantes de la
reproduccién cultural del grupo, aparece estrechamente ligada a
la identidad (Harris 1982). En las luchas por el acceso a la
tierra esta 1la idea de buscar una identidad grupal -con las
obvias heterogeneidades y disensiones- en relacidén con el antepa-
sado gque habita en esa tierra. La tierra se convierte asfi en un
lugar privilegiado para la activacién de 1la memoria y para la

construccién de identidad.

Como plantea Carneiro (1987: 118), "todos 1los grupos éetnicos
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tienen mecanismos de adopcidén y de exclusién de individuos",
entonces, un factor importante para gque tales mecanismos sean
viables vy cumplan su funcién es la posesién de una tierra donde
el grupo pueda considerar a quienes se debe incluir o excluir. En
otras palabras, la tierra pasa a ser un referente para la nego-
ciaciébn de la identidad por parte del grupo en relaciédn con la
sociedad envolvente. Asi hallaria sentido 1o que 1igualmente
sugiere Carneiro: "la identidad étnica de un grupo indigena es,
por tanto, funciédén de la autoidentificacién y de la identifica-
cién por parte de la sociedad envolvente", De esta manera, la
autoidentificacién guardaria relacidén con la posesibén o pertenen-
cia a un territorio determinado. Esto permitiria, segin Sanchez-
Parga (1992: 24):

"La configuracidén de una comunidad de pertenencia y de
referencia més préxima al individuo: una comunidad hic et
nunc ¢ue sea comunidad de trabajo, de vida, de lucha, al
interior de la cual el individuo pueda construir su identi-
dad. Esto remite a 1la necesidad de también reconstruir el
teiido social, de crear redes asociativas, organismos de
socializaciodén de las experiencias individuales, gque permitan
al mismo individuo trascender sus limites individualistas
para apropiarse practica y simbdlicamente del mundo real."

En aquellas relaciones que histéricamente se han venido dando
entre indigenas y blanco-mestizos, encontramos gue si bien se
han afirmado las diferencias por parte de ambos sectores socia-
les, el de los blanco-mestizos no ha llegado a reconocer el de
los indigenas, lo cual se convierte en la negaci6n del "otro"
(Sanchez-Parga 1992: 35).

En relaciétn a esto, l1a omision de la muerte de Lazaro Condo
enlas declaraciones por parte de la hacendada y de algunos medios
de comunicacién puede ser situada dentroo de una tactica para
evitar que la 1imagen del grupo hacendario se vea impugnada por
parte de posibles aliados. Pero en el momento en gue la noticia

de la muerte del dirigente fue conocida, la tactica fue diferen-
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te. Dicha accién fue situada dentro de un contexto gue permitié
activar el "marco interpretativo" de los grupos no-indigenas no
s6lo para Justificarla, sino, igqualmente, para presentarla como
legitima (Orlove 1991) vy beneficiosa para los Intereses del
pais. Los indigenas, sin embargo, excluidos de los medios de
comunicacién oficiales e "independientes", encontraron en varias
instituciones el apoyo que les permitid ofrecer, aungue Ccon menocr

cobertura, su versién de los hechos.

Pensamos que, en el momento de sus luchas, los mismos indige-
nas no pudieron advertir la trascendencia que la muerte de Condo
tendria para ellos en el futuro. Se puede decir gue el criterio
de su visidén estaba ligado a 1los intereses mAas inmediatos: la
consecuclén de la tierra. Si bien la muerte del indigena signifi-
cé para ellos una gran conmocién y el sentimiento de la pérdida
de un gran amigo y dirigente, su figura, hasta ese momento, no
habia alcanzado 1la talla que alcanzarla afios después cuando
paulatinamente fue recibiendo significados segin los momentos

vividos por los indigenas en la historia del palis.

Como afirma Benjamin -citado por Portelli (1989: 5)-,

"Un acontecimiento vivido puede considerarse como terminado
0o como mucho encerrado en la esfera de la experiencia vivi-
da, mientras gque el acontecimiento recordado, no tiene
ninguna limitacién puesto que es, en si mismo, la llave de
todo cuanto acaecidé antes y después del mismo."

Portelli (Ib.5) ve gue el acontecimiento acaecido es impor-

tante no s6lo porgue es tragico,

"sino también, y sobre todo, porque constituye el terreno
sobre el que 1la memoria colectiva conserva una singular
convergencia de relatos equivocados, invenciones, leyendas
gue van desde las reconstrucciones imaginarias de la dinami-~
ca del acontecimiento, hasta la traslacién del mismo de un
contexto histérico a otro." (subrayados en el original).
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De todas maneras, Portelli (Ib.6), citando a Enzensberger,
considera gue tales invenciones no estadn regidas por la arbitra-
riedad, sino que el interés despertado por ellas tienen como
fundamento los intereses de agquellos que las narran o las expli-
can. De esta manera, es decir, al escuchar de nuevo una narra-
cién, se logra gue se reconozcan Y se precisen los propios inte-
reses y los del adversario. El relato se va enriqueciendo con
materiales imaginarios y con estados de animo (rabia, por ejem-
plo) gue dan la sensaciétn de que los hechos ocurrieron hace poco

tiempo®.

Podemos resumir diciendo que 1lo gue subyace en la memoria
colectiva del grupo -con sus excepciones- Yy en la memoria del
testigo no es tanto la dinamica de céomo sucedieron los aconteci-
mientos, sino la manera como estos son trasladados en el tiempo y
ubicados en nuevos contextos. Por esto, los indigenas no ven los
hechos histéricos como una secuencia discreta sino como una lucha
permanente, El1 papel simbh6lico del dirigente muerto, impone unas
circunstancias adecuadas a una causa adecuada, de ahi que la
muerte de Condo no sea vista como algo accidental; como lo
demuestra el testimonio de algunos indigenas al comienzo de este

capitulo*®,

Segun Rappaport (1990b: 110), no s6lo los aspectos discursivos
o narrativos son utilizados para 1los propésitos del presente,
sino, igualmente en agquellos "aspectos no narrativos de 1la vida
cotidiana, donde el conocimiento del pasado es utilizado, supri-

mido y negociado" para dichos propo6sitos.

"Si la historia documental -afirma Rivera (s/f: $)- presenta
una sucesiétn lineal de eventos, la historia mitica -y las
valoraciones éticas gue implica- nos remite a tiempos lar-

gos,
a ritmos lentos, a conceptualizaciones relativamente inmuta-
bles, donde lo que importa no es tanto "lo gue pasé", sino

por qué pasé y quién tenfia razdén en los sucesos, es decir,
la valoracidén de lo acontecido en términos de la justicia de
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una causa."

La celebracién anual de la muerte de Lazaro Condo, la imagen
del 1lider sonriente en afiches, libros y revistas, son, nos
parece, maneras de mantener abierta la cuestidn y de garantizar
su recuerdo, porque las situaciones que originaron el conflicto y
dieron lugar a su muerte, se siquen produciendo, aungue en un

contexto relativamente diferente.

El mantener la imagen del muerto, con una serie de significa-
dos afiadidos, es decir, de resignificaciones segun el contexto
histérico cambiante, es una respuesta -individual y colectiva- a
una agresién permanente y, por 1lo tanto, como una tactica de
construir la identidad frente al grupo o grupos no-indigenas de

la sociedad envolvente.

Igualmente, como sefiala Izko (1992: 51),

"Los conflictos siquen constituyento de manera precisa
referentes de la identidad étnica. Con la conciencia de 1la
oposicién, se renueva y afianza también, por contraste, 1la
cohesién Interna del grupo vy la propia identidad diferen-
cial... la wviolencia permite plantear el problema del "o-
tro", el agresor/agredido gque constituye al mismo tiempo una
parte del "yo"."

Encontramos asimismo (Portelli, ib.28), gue la memoria grupal
manipula no sélo los materiales del evento sino su disposicién en
la manera como se narra, lo cual obedece, creemos, a una funcidn
simbélica. La muerte de Condo representa la experiencia coyuntu-
ral de la lucha por las tierras en Chimborazo en un momento dado
% tuvieron que pasar algunos afios para que esa figura fuera
constituyéndose en simbolo precisamente a partir de su memoriza-
cion durante los relatos del evento, de la tradicién del grupo y
de nuevas confrontaciones con los hacendados y representantes del

poder estatal local.
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La tradicién, en este sentido, juega un papel importante. Esta
nos remite a la conceptualizacién que 1los indigenas andinos
tienen sobre algunos de sus muertos. Segin esto, podemos hablar
de la "potencialidad vital de los muertos"™ o de la posibilidad de
que "pueden volver a vivir" (Boysse-Cassagne y Harris 1387: 38).
De ahi que el poder de 1los muertos sobre los vivos sea posible
desencadenarlo en ciertos momentos de crisis en la vida del
grupo: durante 1los conflictos de tierra, por ejemplo. Por su
parte Taussig (1989), haciéndose eco de una idea de Benjamin,
afirma que los muertos permiten la relaciédn con el pasado y 1lo
iluminan. Pero pensamos que &l iluminar ese pasado este se activa
para dar razén de ciertos acontecimientos en el presente. De tal
manera gque, contrariamente a lo gque afirma Vansina (1985), no hay

tal cosa como un pasado unico en el cual el cambio no aparece.

Seria, entonces, parafraseando la idea de Taussig (1982} sobre
las "imA&genes dialécticas”", un movimiento en el cual el pasado
puede ser reelaborado, redefinido para dar cabida a las tradicio-
nes inventadas (Hobsbawm 1984). En otras palabras, si es posible
inventar la tradicidn -lo cual es legitimo dentro del proceso de
construccidén y negociacién de la identidad-, pensamos que tal
invencidén no es una falsificacién de 1la historia -tal como 1o
pudo haber entendido el mismo Hobsbawm-, sino que precisamente se
afinca en un pasado gue es susceptible de ser transformado para

mostrar su eficacia en los requerimientos del presente.

La memoria del pasado es una creacién o representacidén de una
imagen particular del pasado. Es decir, se seleccionan aquellos
elementos de uno o varios eventos y se dotan de énfasis diferen-
tes de acuerdo al testigo y a 1o gue este quiere o pretende
obtener como respuesta al testimonio narrado: admiracién, léasti-
ma, indignacién, solidaridad... Segin Taussig (1989), la tempora-
lidad de 1los hechos no importa, es decir, 1la historia como
sucesidn, Lo gque realmente interesa es la memoria, la imaginaciodn

y el suefio. En tal sentido, es importante ver coémo el pasado
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actita en el presente y cémo configura la historia, entendida esta
como oposicioén de significados en el tiempo y en el cual, segun
61, wvencedores y vencidos recrean el cosmos. Lo importante,

entonces, son las huellas del pasado en el presente.

Para Bartlett (1937), la memoria dista mucho de ser un proceso
pasivo; al contrario, es un proceso constructive regido porx
esquemas culturales. La memoria no es, entonces, el resultado de
un proceso mecanico que ha ido guardandc la informacién de manera
fiel. Bartlett plantea, a partir del analisis de los 1informes
emanados de la expedicién al Estrecho de Torres, gque los cuentos,
por ejemplo, son reelaborados en el momento mismo de la narracidn
mediante wuna nueva racionalizacidn. Lo que puede verse, segun
esto, es gue si la memoria es una accion selectiva por parte de
guien estd narrando, es porque, igualmente, estad interviniendo un
tipo de amnesia que pudiera llamarse estructural (distinta de 1la
cotidiana o impuesta). Es decir, dentro del conjunto de hechos
ocurridos y gue dieron origen a un evento en particular, ciertosg
elementos, y no otros, son recobrados -y recordados- para situar-
los en una estructura discursiva diferente que pretende obtener
o producir una representacién de los hechos igualmente distinta.

Tanto los testimonios de 1los indigenas como las declaraciones
de la duefia y de la mayoria de los medios de comunicacién, hacen

alusidén a ciertos hechos pero omiten otros.

0 sea, por parte de cada uno de los grupos enfrentados se esta
construyendo el pasado; aqui podemos ver que ese pasado se
elabora a partir de la activacién de yna memoria que se inscribe
tanto dentro de un cierto marco interpretativo como de la politi-
ca de representacién que cada uno de los grupos dirige hacia el
otro. De manera consciente se construye una imagen de 1o que
ocurrid y dquien habla se ubica en este contexto dentro de los
hechos por ¢l mismo relatados. Es como un Jjuego de espejos

(Guerrexo 19%0; Todorov 1987), el narrador de los eventos se ve a
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51 mismo en esos hechos, pero a la vez, fabrica su imagen de
acuerdo a los acontecimientos que relata. A partir de la imagen
que elabora de si mismo construye 1la imagen del otro. Esto es
legitimo si, como afirma Crain (op.cit.220), "no hay narraciones
orales falsas", sino gue "cada narracién tiene su 'propia narra-

tiva de verdad'".

Lo gue esta en Jjuego agqui, pensamos, es una cuestion de
negociacién de la identidad. Cada grupo, utilizando tecnologias
discursivas que considera apropiadas, construye su identidad y se
representa la del otro; pero creemos que si bien se establece 1a
diferencia del otro y 1la propia con respecto al otro, se llega,
come afirma Sanchez-Parga (1992), al no reconocimiento de ese
otro, es decir, se niega su derecho a ejercer la diferencia. Este
fendmeno se da de manera recurrente sobre todo por parte de

vastos sectores de blanco-mestizos hacia los indigenas.

Y es que aqgui estd implicada, pienso, la institucionalizaciédn
que, desde el poder, se ha hecho de ciertos referentes para 1la
distincién. Lo distinto, establecido como anormal por el poder -
gue promueve sus politicas de representacidén con repecto al otro-
; Se apoya en cierto tipo de normas sociales -obviamente promovi-
das por tales politicas-, generando practicas discriminatorias
que se manifiestan en una sistematica intolerancia hacia el otro
(Arditti (1988) y, por lo tanto, a su no reconocimiento; lo que,
en otras palabras, significa no reconocer su derecho a ser
diferente y a considerar un proyecto histérico propio, es decir,
alternativo que, segGn Necker (1986: 231), "les 1les dard un
vigoroso impulso para liberarse de las opresiones tanto cultura-
les como socio-econdmicas, ofreciéndoles al mismo tiempo un

modelo de organizacidén autogestionario."

Pensamos, igualmente, gue en la manera de recuperar la memoria
sobre la imagen de Condo esti presente la concepcién andina del

tiempo. Rappaport (1990b: 113) sehala:
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En quechua, cuando se usan las marcas diacriticas apropia-
das, los términos de "el pasado" y "frente al observador"
son idénticas: fAawpa. En otras palabras, en la visién andina
del pasado, 1la historia estd "frente al observador", y se
mueve "en retroceso" hacia el observador. Esta vision espa-
cio temporal contrasta con la nuestra, en la que el pasado
estd localizado "detras" del observador y en la dque el
proceso histérico se mueve "hacia adelante" permaneciendo
siempre tras nuestro".

Asi1 las cosas, Lazaro Condo es alguien recordado porque esta
presente, delante del narrador, de guien 1lo recnerda. Es un

modelo de ser hombre que actua como referente para la comunidagd.

Las "luchas simb6licas"

Ahora bien, el campo dentro del cual se dan los procesos de
simbolizacién del dirigente muerto y de la tierra es el de 1la
interaccién politica con respecto al poder. Esa interacciodon se
definiria por la oposicién dominante/subordinado (Llobera 1991;
Bourdieu 19392) y llevaria al grupo de los indigenas a proponer e
impulsar aquellos simbolos que se contraponen a los que provienen

del grupo o grupos dominantes.

La confrontacién entre algunos hacendados (y sus aliados),
empefiados en desfigurar y diluir el significado de la muerte de
Condo y unos indigenas preocupados por preservar y difundir 1la
memoria del muerto, origind un proceso de lucha o confrontacién

simb6lica que llega hasta nuestros diast?®.

En este proceso de lucha o de confrontacién simbélica, la
funci6tn de la memoria de la comunidad se activa cada vez que el
grupo se ve enfrentado a actualizar los eventos ocurridos en
septiembre de 1974. Decimos la funcién de la memoria porque esta,
pensamos, sSe ve implicada en 1la utilizacién de wuna tactica que

hace posible la redefinicién de los acontecimientos y la partici-
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pacién en ellos del dirigente muerto. Tactica gque se inscribe, a
su vez, en una busqueda por actualizar 1la figura de Condo Yy
situarla de tal manera gue no sb6lo encuentre importancia en
acontecimientos del presente, sino gue pueda ser entendida como
un simbolo movilizador de dichos acontecimientos. Es decir, la
imagen de Condo es utilizada como parte del capital simbélico de
los indigenas en la pugna frente a los hacendados y sus actuales

o potenciales aliados.

Se podria decir, en este sentido, que se da una interaccidn
simbdélica tanto a nivel de los grupos enfrentados como dentro de
cada uno de dichos grupos. Si tomamos en cuenta los testimonios
de los indigenas con respecto a 1la tierra y a Lazaro Condo y
aguellas declaraciones de 1los hacendados, advertimos, por 1la
forma como son tratados, gue esta en juego una lucha simbélica en
la cual interviene, asimismo, la representacidn que cada grupo ha
elaborado de si mismo y del grupo contrario. Mientras gque para el
grupo de 1los hacendados 1la tierra es ante todo un medio de
producciétn del cual debe obtenerse el maximo de rendimiento
aumentando su productividad, para los indigenas 1la tierra es la
pachamama, la madre tierra gue debe ser cuidada y respetada
mediante una compleja ritualizacién (Montoya 1990). Pero eso no
es todo; hay, dentro del "marco interpretativo" de cada uno de
los grupos, representaciones del otro que igualmente se enfrentan
produciendo y reproduciendo una lucha simbélica permanente;
mientras los hacendados ven en el 1indigena (asi, singularmente
objetivado) un holgazan que no aprovecha al maximo las posibili-
dades del suelo, los indigenas ven al hacendado como un depreda-
dor irrespetuoso de la madre tierra. Igualmente, cada grupo, que
en los momentos de mayor conflicto se vé a si mismo como homogé-
neo, (sin disensiones) vé en el otro al "enemigo" gue intenta
obtener no sélo el control de ese bien comin, sino, inclusive,

despojarlo de é11=,
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:Es posible pensar que desde un primer momento la duefa del
predio, los hacendados y las autoridades estatales eran conscien-
tes de 1o que podria ocurrir si en sus declaraciones se aceptaba
la muerte del dirigente? En otras palabras, gomitir la muerte de
Lazaro Condo en las declaraciones oficiales debe ser entendido
como un recurso tactico para evitar gque 1la figura del dirigente
muerto fuera enarbolada como un simbolo que legitimara la lucha
de los indigenas por la tierra? Y si esto es asi, ¢no cabria
pensar también que el grupo de los hacendados quisiera elaborar
un contra-simbolo en la figura de 1la duefia del predio al presen-
tarla (y presentarse ella misma) como la victima de 1la accidn de
"los agitadores de los campesinos™? (Cfr. Orlove, 1991; Gellnery,
1989).

Responder afirmativamente a estas preguntas implica, entonces,
aceptar que en la lucha simbdlica, dentro de la cual cada grupo
constituye sus propios simbolos a partir de la resignificacién de
clertos elementos comunes (la tierra) o distintos (indigena
muerto/propietaria agredida), se estd posibilitando una construc-
cién de identidad para ambos grupos. Es decir, contraria a la
idea comin de gque las "minorias" o los grupos nativos subor-
dinados son siempre 1los gue se resisten a perder su identidad,
veriamos gque, igualmente, los hacendados estan constituyéndose
como un grupo, al menos coyunturalmente, que comparte una misma
identidad. Recordemos, en este sentido, la idea de Turner men-
cionada anteriormente cuando nos referfamos al conflicto como un
drama social (véase capitulo 1III); pese a las disensiones y
contradicciones muchas veces insuperables, los grupos se homo-
geneizan con el fin de enfrentar un enemigo comin; homogeneiza-
cibétn gue vuelve a entrar en crisis una vez terminada la situacién

gque le dio origen.

Sin embargo, si bien en los momentos de confrontacidn puede
darse un proceso de construccién de identidad en cada uno de los

grupos involucrados en el conflicto, estimo que el de los indige-
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nas tiene un espectro de duracidén mucho mayor ya gue estos
comparten una tradicidén que se expresa en su pensamiento y en la
manera como, por medio de ese pensamiento, llegan a estructurar
simbbélicamente su historia y, dentro de ella, 1las acciones

politicas.

Debemos, también, tomar en cuenta el concepto o categoria de
lo residual introducido por Williams (1980: 144), categoria que,
me parece, tiene gue ver mucho con la manera como se emprenden o
desarrollan ciertas practicas politicas como la de las luchas poxr
la tilerra y, asimismo, la construccién de identidad por parte de
los indigenas a diferencia de como se da la coyuntural construc-

cién de identidad por parte de los hacendados.

Para Williams el elemento de lo residual es algo que si bien
se ha producido en el pasado "todavia se halla en actividad
dentro del proceso cultural™ y como un "efectivo elemento del

presente®"*3,

La tradicién, en este sentido, seria entonces, segtiin Williams
"una versién del pasado gue intenta conectarse con el presente y
ratificarlo (Ib.138). En cuanto a 1la ubicacidén social de lo
residual, Williams (Id.146) considera que gran parte de dicho
elemento "se relaciona con fases y formaciones anteriores del
procesc cultural en gue se generaron ciertos significados vy

valores reales.

",a eficacia de estas '"practicas culturales residuales" -
afirma Crain (1989: 59)- parece residir en su marginalidad,
ya que ellas constituyen ‘adreas de la experiencia, de 1la
aspiracién y logros humanos gue son negados por la cultura
dominante, desvalorizadas Yy reprimidas® (Williams)...En
lugar de ser asimilados, ciertos aspectos de la cultura
residual pueden tener una relacién de oposicién frente al
orden dominante."

Segin esto, podemos afirmar entonces gque lo residual actuaa
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como una forma de resistencia a la incorporacién de ciertos
elementos importantes de la tradicién y de 1la memoria, asi como

simbdlicos, por parte de la cultura dominante®*.

La constitucién de Lazaro Condo como simbolo

Podemos afirmar, retomando nuestras preocupaciones iniciales,
gue 1la figura de Lazaro Condo no actud como simbolo en los dias
inmediatamente siguientes a su muerte aungue uno de los testimo-
nios asi lo refiera. Lo gue se ha dado, y es lo gue hemos estado
intentando mostrar, es que su simbolizacidén y su ubicacidédn como
simbolo de fuerza e impulso para la movilizacién, es algo poste-
rior. Esto debido, nos parece, a que el contexto de las contro-
versias entre hacendados e indigenas, en ese entonces, estaba
condicionado por un conjunto de significados exlstentes en 1la

época.

Lazaro Condo, entonces, con el correr de los afios, fue exalta-
do; es decir, al constituirse en simbolo su imagen ~-siempre
engrandecida en virtud de los significados ahadidos segin los
contextos histéricos diferentes-, esta trasciende lo coyuntural
del momento histérico en gue se dieron las luchas en gue parti-
cipé y su misma muerte, para, mediante la memoria -"que es el
hecho histérico relevante" (Portelli op.cit.29)- poder 1llegar a
constituirse en alguien que estd vivo y gue sigue participando en

las luchas del presente.

"El testimonio de la historia oral -afirma el Popular Memory
Group, citado por Crain (1989: 219)- ...estd profundamente
influenciado por los discursos y las experiencias presentes.
Este es el punto de vista desde el cual estén construidas
las narraciones orales... Estas historias estin necesaria-
mente influenciadas por 1los eventos del presente y por 1la
re-estructuracién de lo que es posible pensar y decir."

Recordemos en este momento algo gue habiamos considerado

anteriormente: la probable influencia que pudo haber tenido el
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discurso de la entonces naciente Teologia de la Liberacién sobre
el martirio de los pobres bajo la fuerza del poder ejercido por
los poderosos. Este discurso habia comenzado a 1llegar a traves
de los agentes de pastoral de la Dibécesis de Riobamba, comprome-

tida en la concientizacién de los indigenas de la zona.

Tuvieron que pasar algunos afos para que, a través de ciertos
significados nuevos promovidos por una mayor influencia de 1a
teologia de 1la liberacién y de la irrupcidn del discurso étnico
en los afios 80, por edjemplo, se pudiera establecer un marco
interpretativo diverso gue favoreciera un proceso de simboliza-
cidn o de cambio de simbolizacion del dirigente muerto. No es que
en los afos siquientes a su muerte la figura de Condo no hubiera
comenzado a ser simbolizada o que, inclusive, en esos mismos dias
del evento ya la figura de Condo no hubiera comenzado a inscri-
birse en un proceso de simbolizacién, sino que, en un contexto
posterior, mas favorable, esa simbolizacidén alcanzd mayor comple-

jidad y cobertura.

Los procesos posteriores a la lucha por la tierra en Toctezi-
nin a nivel local, provincial (creaciétn del Movimiento Indigena
de Chimborazo) y nacional (conformacidén de 1la Confederacidén de
Nacionalidades Indigenas del Ecuador), asi como los discursos
generados por esos y otros procesos, afiadieron nuevos significa-

dos a los simbolos ya existentes.

81 comparamos los testimonios de los indigenas resefiados por
Vallejo en su 1libro y los presentados por nosotros, nos damos
cuenta gue ha habido un hiato en tales testimonios; es decir, ha
habido ocasién de reflexionar dichos eventos a la luz de esos
nuevos significados gue han podido establecer referentes o marcos
interpretativos distintos. Los testimonios recogidos por nosotros
18 ahos después de los acontecimientos ya cuentan con elementos
como el de la regionalizacidn del discurso étnico promovido desde

Bolivia y Pert. Movimientos como el katarista y su proyecto
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utdpico de una "tierra sin males", la imagen de Tupac Amaru y 1la
bandera del Tahuantinsuyo incorporados como simbolos de la conti-
nuidad de lo andino en nuestro medio han sido, nos parece, facto-
res importantes en cuanto a 1la resignificacién de simbolos como

la tierra y el dirigente asesinado®®,

La muerte/exaltacién de Lazaro Condo ha podido, de esta
manera, inscribirse en un proceso de larga duracion gracias a 1la
tradicidn y a la memoria asi como a 1los significados que han ido
incorporéandose a marcos interpretativos nuevos generados tanto

dentro como fuera del palis.

8i en algin momento, como veiamos mas arriba, la figura de la
duefia del Lote NQ 7 pretendid enarbolarse como un simbolo de los
atropellos de los indigenas instigados por los "agitadores de los
campesinos", hoy, muchos afios después, tal figura s6lo es recor-
dada marginalmente cuando se recuerda a aquél que si 1llegd a

convertirse en un simbolo importante: Lazaro Condo.

Un simbolo agregado al de este dirigente puede ser el de 1la
misma comuna de Toctezinin. $(0 tal wvez, seria mids exacto decir
gue la simbolizacién gue se produjo en Lazaro Condo fue posible
por los hechos ocurridos alli? En otras palabras: Toctezinin, a
ralz de los sucesos, :;comenz6 a ser considerada como el ejemplo a
segquir en cuanto a 1los reclamos de tierra se refiere? Fue vista
por los indigenas como la posibilidad de emprender acciones en
busca de obtener lo que por justicia les correspondia? (Se puede
pensar, tal vez, gque gracias a la simbolizacidén de Toctezinin
como un lugar de resistencia y de bUsqueda de Jjusticia, Lazareo
Condo, al ser asociado a ese espacio constituido simbdélicamente,
encontrd las circunstancias favorables para su simbolizacién?
Esto puede ser posible ya que muchos otros indigenas gue murieron
en situaciones distintas -aungque bajo la represién estatal- no
han llegado a recordarse por mucho tiempo, es decir, no han

entrado a formar parte de 1la memoria lejana y, mucho menos, a
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constituirse en simbolos, ya gue carecian, pensamos, de la misma

trayvectoxria de Lazaro Condo.

Ahora bien, ¢qué simbolos fueron utilizados por los indigenas
durante los dias que antecedieron a los hechos en los cuales fue
muerto Lazaro Condo? Esto nos parece importante establecer porque
hemos venido afirmado que 1la confrontacién estuvo motivada por
otros factores distintos a los de la sola necesidad econodmica.
Es declir, si para ese entonces todavia Lazaro Condo no hacia su
aparicién y, asimismo, no se daba ain el marco interpretativo que
favorecid luego la simbolizacion del dirigente, entonces cuales
fueron agquellos simbolos gue pudieron haberse constituido en
activadores para la movilizaciétn?. Recordemos que Condo s6lo
viene a intervenir en el momento de 1la toma simb6lica del predio

mediante la minga.

Uno de esos simbolos es la misma tierra de 1la cual ya hemos
hablado anteriormente (ver capitulo II1). Otro simbolo, pensamos,
pudo haberse constituido a partir de la imagen que la comunidad
tenia de s{ misma cuando, en ocasiones anteriores, habia empren-
dido ciertas acciones exitosas en contra de hacendados y autori-
dades locales. Es decir, la misma comunidad se constituye como un
simbolo. La wunidad vivida y expresada no sélo durante esos
eventos, sino durante algunos otros momentos de su historia,
puede haber significado un referente -tal vez discontinuo, pero
referente al fin para la manera como el grupo fue autorrepresen-
tédndose y definiéndose en relacién al grupo con el cual se
enfrentaba. Aunque estas consideraciones precisan de una mayor
profundizacidén tedrica y empirica, creemos gque se puede afirmar,
aunque s6lo sea provisionalmente, que asi como un grupo construye
culturamente su entorno, es decir, el "paisaje" (Poole 1988b),
igualmente se puede dar una construccién cultural del grupo sobre
si mismo, construccién gque, en determinados momentos puede llegar

a convertirse en un simbolo.
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Estiimamos que la simbolizacién ocurre de manera permanente
dentro de procesos histérico-culturales pero ciertos simbolos
encuentran su lugar y se activan en momentos especificos para dar
respuesta a realidades o situaciones que lo reqguieren. Es decir,
hay elementos que actian como simbolos en momentos en 1los cuales
las condiciones (econdémicas, sociales o politicas) asi lo preci-
san. Los simbolos forman parte del llamado "capital simb6lico"
(Bourdieu 1980) y son utilizados en aquellos enfrentamientos gue
se suceden dentro de ciertos campos constituidos precisamente a
partir de la confrontacién (Bourdieu 13590). De esta manera, bien
hay simbolos gue se activan s6lo en ciertos momentos vy otros
simbolos gue son redefinidos segin las circunstancias 1o reguie-
ran, hay otros que se constituyen como tales en el momento mismo
del evento, durante 1la confrontacidén, por ejemplo. Pensamos,
entonces, que posiblemente no hay algo asf{ -por lo menos no
siempre~ como un depésito de simbolos del cual el grupo extrae
aquellos gque le ser&n ma&s beneficiosos para, en esa lucha simbé-
lica, enfrentar los simbolos del contrincante. El capital simbé-
lico entonces, estaria conformado por una serie de simbolos que
van siendo resignificados de acuerdo al marco interpretativo y a
las circunstancias sobre las cuales operan, pero, asimismo, por
simbolos que se constituyen coyunturalmente y gue pueden obrar, o
bien ad hoc, o bien pueden entrar a formar parte del capital

simb6lico y ser utilizados posteriormente en otros eventos.

"Los simbolos -afirma Landsman (op.cit.837)-... tienen
eficacia de movilizacién en la medida en gque manifiestan el
marco interpretativo sostenido por actores politicos. El1

poder de un simbolo cualquiera se deriva entonces de su
referencia a todo un conjunto de significados, cada uno
relacionado con el otro como componentes del marco interpre-
tativo de los actores. Esto permite flexibilidad en respon-
der a las diversas instancias de lo que seria esencialmente
la misma controversia basica, en diferentes lugares y tiem-
pos... el concepto de marco interpretativo ofrece asi{ una
iluminacién de cémo son usados los simbolos para poner en
relacién el significado con la accién politica."
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Landsman propone estudiar o analizar el proceso simbdlico en
el tiempo, de ahl que estimaramos 0Gtil explorar agquellos simbolos
gque llegaron a constituirse como tales en procesos histérico-

culturales anteriores al evento de 1974.

Estos simbolos, segin Landsman, son escogidos y manipulados de
manera consciente por parte de los participantes (Ib.826),
buscando asif el apoyo de otros sectores hacia su lucha; en otras
palabras, se inscribirian dentro de las denominadas "estrategias
simb6licas"; articuladas en torno a la tierra y a 1la identidad
comunitaria, gque fueron 1los referentes de 1las acciones gue
desembocaron en la toma del lote N2 7 en la mafiana del 26 de

septiembre de 1974.



CONCLUSIONES

Si en los dos primeros capitulos del presente trabajo intenta-
mos mostrar el contexto histérico-social dentro del cual se
dieron los acontecimientos de septiembre de 1974, asi como las
declaraciones y testimonios de guienes directa o indirectamente
participaron en dichos eventos, en los capitulos siguientes
quisimos considerar algunos aspectos que, a nuestro parecer, hay

gue tomar en cuanta para dar razén de*su naturaleza.

Un aspecto importante que estuvo presente en todo momento fue
el concepto de cultura entendido como produccién permanente a
partir de practicas sociales concretas y no como algo dado o
hecho de una vez para siempre. Es decir, hemos evitado el concep-
to reificado de cultura, caracterizandola mas bien como "un tipo
particular de produccién (Garcia Canclini 1986: 26) que responde
a los retos gue un grupo debe enfrentar en las relaciones con
otros grupos Yy, asimismo, en sus relaciones internas.

Aspectos como 1la historia, el poder, la tradicidén y la memo-
ria, entre otros, fueron tomados en cuenta para mostrar cémo
elproceso simbélico se inscribe en 1las practicas sociales,
politicas, culturales e ideolégicas de 1los agentes sociales y
constituye un factor importante de identidad para 1los grupos
enfrentados aunque, como tuvimos oportunidad de ver, esas identi-

dades se presentan de manera diferente.

Los simbolos se inscriben en un proceso histdérico que les
posibilita bien el cambio y la resignificacién o bien su consti-

tucidn en el momento mismo de la confrontacién.

Pensamos gue objetivos propuestos en la introduccidn fueron
alcanzados, aunque no dejamos de lado 1la posibilidad de que
puedan ser retomados para una mayor profundizacidén al contar con
un mayor numero de datos etnograficos asi como de una mas amplia

literatura antropoldégica. Tal es elcaso de la forma como 10s
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indigenas estadn articulando sus creencias y su concepcién sobre
la tierra con la sobreexplotacién a la cual ellos mismos la estan
sometiendo obligados por la necesidad, pero sin 1llegar a tener,
por eso, la misma concepcidén de los mestizos: de la ritualizacion
de clertas practicas con motivo de la celebracién anual de la
muerte de Lazaro Condo por parte de los habitantes de Toctezinin,
y del caracter politico y provisional de 1las representaciones
tomando en cuenta la multivocidad de individuos y grupos sobre la

figura del dirigente muerto.

Los datos presentados quisieron ser un referente en el intento
de articular las propuestas tedricas sobre los temas tratados
(identidad, simbolizacidén, tradicién, cultura, memoria y poder)
Yy, asimismo, vincular estos temas con nuestra preocupaciodn
primordial: mostrar que en 1la base de las luchas por la tierra no
estan implicados Gnica y exclusivamente aspectos econbmicos o
materiales; gue lo gue esta en Jjuego en estas movilizaciones y
conflictos es algo que guarda relacién no sélo con la reproduc-
cién fisica del grupo, sino, como se afirmaba antes, con "el
estilo de vida indigena" para, de esta manera, sequir enfrentando

"el momento actual".



NOTAS

1. Para Guerrero (1983: 219), 1la hacienda huasipunguera se

caracteriza o estad constituida

"por dos esferas de relaciones sociales gue se plasman
materialmente en el anfructuoso paisaje andino: la produc-
cién mercantil, que se realiza en amplios potreros y grandes
sementeras...; la reproducciodn, gque en el espacio se desdi-
buja como una colcha de retazos policromados formados por
los lotes (huasipungos) agrupados en racimos y esparcidos en
las laderas, guebradas o monticulos de los pisos intermedio
y alto que bordea la linea ecoldgica del paramo..

El elemento organicamente estructurante de estas dos esferas
son las relaciones (econbémicas y también de dominaciébn,
reciprocidad y rituales) de renta de trabajo en su modalidad
histdérica andina huasipunguera",

2. La minga, segin Rostworowski (1988: 297), es un "sistema de
trabajo o cumplimiento de obligacién por substituciédén, a base de

un acuerdo antelado®.

3. Considero importante en Turner la posibilidad de analizar el
campo lingufistico; cébmo cada una de las cuatro fases da lugar a
la utilizacién de un léxico particular, sus propias formas de
discurso y sus propios estilos, su propia retérica, sus propias
clases de lenguaje no verbal y sus proplos simbolismos. Pero esto
serd abordado s6lo de manera parcial en la presente investiga-

cidn.,

4. Por 1lo general, en los afiches o carteles que convocan a
diversos eventos indigenas, se encuentra la imagen -o icono- del
dirigente asesinado. Siempre es la misma: mas pequefia o wmas
grande, pero siempre la misma. En ella, Lizaro Condo aparece son-
riente, confiable, indio. S6lo se ve el rostro pero, al parecer,

es suficiente.

5. En palabras de Turner (op.cit.128), ™un campo politico se

constituye cuando un grupo politico, mediante 1la accién, se
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orienta a lograr un propésito." (Cfr. Bourdieu 1992).

6. Podemos introducir 1la importancia de la escritura en la
transmision de la memoria. La escritura permite que algunos
referentes de la memoria sean permanentes en el momento en el
cual el discurso testimonial los actualiza segin las circunstan-
cias (Rappaport 1987, 1989a, 1989b, 1990). Cuvando una representa-
cién ha sido registrada -Vansina (1985)-, 1la informacién viene a
ser permamente y se convierte en texto. Es una tradicién inter-
pretada por la tradicioéon del informante. El texto es algo estable
e independiente de quienes lo interpretan. Ya no es un testimo-
nio, pues este es oral y puede tener lugar muchas veces. El texto
es, seglin Henige (1982), un referente gque produce nuevos testimo

nios (relatos orales) mediante la "retroalimentacién" vy, por lo
mismo, nuevas actualizaciones de la tradicién en relacidn con la
simbolizacién, 1la construccién de identidad y la movilizaciodn

politica.

7. Es importante considerar, asi{ sea sb6lo de paso, la propuesta
de Taussig (1982), segin la cual es importante rastrear en la
historia la causalidad de ciertos conceptos e ideas (la manera
como un grupo concibe a otro, es decir, las imagenes gque forman
parte de los discursos del poder y de cémo este se fundamenta en
lo diferente),  asi como explicar las relaciones contemporéneas
entre indios y mestizos a partir de un cierto origen histérico.
De todas maneras, pensamos gque c¢on lo anotado hemos podido
contextualizar ¢ sefialar esos marcos Iinterpretativos en los
cuales se inscriben tanto los discursos indios como los blanco-

mestizos.

B. Como sefala Crain (1989), igualmente haciéndose eco de las
ideas de Thompson, los seres humanos no actttan guiados por el
instinto, asi como tampoco reaccionando reflejamente a estimulos
provenientes de afuera. Las diferentes respuestas a los aconteci-

mientos "estan medidas por categorias y evaluaciones". Ahora



bien, 1a misma accién emprendida por los hombres estd cargada de
significados que son construidos histéricamente, es decir, no es
algo inmutable, sino algo gue se construye en el proceso de las

relaciones del individuec con la sociedad.

9. Mas adelante Portelli (op.cit.5) sefiala que 1la imagen del
muerto, en ciertos procesos, se llega a convertir en la "icono-
grafia de wun martirio, de <crucifixidédn, que tiene, posibles
origenes religiosos". Recordemos agui 1o que igualmente proponia

Turner para el caso de Hidalgo.

10. La oralidad que transmite los acontecimientos del pasado no
s6lo pretende dar una sancién moral acerca de tales eventos, sino
tambhién, hacer una critica a la situacién de coloniaje gue se
perpetia en el presente. En otras palabras, el recuerdo de lo que
pasd y su condena implica igualmente una condena a la situaciédn
actual dentro de la cual 1las relaciones indio/blanco-mestizo

permanecen casi inalteradas.

11. Tal es el caso, por ejempleo, de las afirmaciones de Pérez
Arteta y de Bustamante Cardenas (1991) -presidentes de la Camara
de Agricultura de la Primera Zona y de la Asociacién de Ganaderos
de la Sierra y el Oriente respectivamente-, al referirse al

levantamiento indigena de Jjunio de 1990.

12. Poole (1988a), establece con De Certau una diferencia entre
estrategia y tactica. La estrategia, segin Poole, implicaria un
plan constituido de acuerdo a un objetivo concreto, el cual es
realizado por un orden social establecido y de acuerdo a crite-
rios y categorias de actividad previamente definidos y aceptados.
La tactica, a su vez, estaria en relacién con actividades disper-
sas, menos articuladas y llevadas a cabo por poblaciones subordi-
nadas. "Las estrategias -argumenta De Certau (1990: 63)- apuntan
hacia la resistencia gue el establecimiento de un lugar ofrece a
la usura del tiempo: la tactica apunta hacia una habil utiliza-

cidén del tiempo, de las ocasiones gue €1 presenta y también de



los juegos que €1 introduce en las funciones de poder." (Subraya-

dos en el original).

13. Dentro de una cultura, y "desde una area total posible del
pasado y del futuro" -sefiala Williams (op.cit.138)-, se seleccio-
nan y se acentuan ciertos significados y practicas y otros son
rechazados y excluidos. Dicha seleccién es presentada como "la

tradicién", como el "pasado significativo".

Encuentro importante la la referencia que Pujadas (1992: 3-4)
hace acerca de la memoria colectiva: "La memoria colectiva como
depositaria del conjunto de atributos y simbolos de wuna socie-
dad -afirma-, constituye un discurso de legitimacién del orden
social establecido, constituye una construccidn social y no es
algo dado por antonomasia. Como construccién social que es,
supone una determinada lectura o interpretacién del pasado que
implica un proyecto de futuro gue se legitima precisamente a

través de una idea subyacentee de continuidad".

14. 81 bien con repecto a la figura simbolizada de Lazaro Condo vy
a otros significados, practicas y wvalores pueden encontrarse
ciertos consensos colectivos. esto no gquiere decir que todos los
elementos de 1la cultura sean compartidos, ya gque puede haber un
manejo diferenciadode simbolos, al interior del a&mbito indigena,
por parte de los distintos grupos o clases. En este sentido,
pensamos que puede haber una diferencia en cuanto a la manera
como la dirigencia indigena, tanto a nivel local como provincial
Y nacional han hecho "uso" de la figura del dirigente muerto. Es
decir, se puede encontrar quizd, en un trabajo posterior y
mediante un mayor numero de datos etnograficos, una multivocidad
importante con respecto a 1lo que la ¢figura de L&zaroo Condo
representa para ciertos individuos y grupos, lo gue nos lleva a
pensar en el caracter politico y provisional de toda representa-

cibn.

15. En un video realizado sobre el 1levantamiento indigena en
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Ecuador en 1990, aparecen estos y otros elementos que nos llevan

a atirmar lo dicho.
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