MARIATEGUI EN LA ORBITA DECOLONIAL
Victor Hugo Pacheco Chavez!
Mariategui: desde el principio es el combate

En una divagacion de Luis Bello encuentro esta frase:
“Conviene corregir a Descartes: combato, luego existo”.
La correccién resulta verdaderamente oportuna. La
formulacion filosofica de una edad racionalista tenia
que ser: “Pienso, luego existo”. Pero a esta edad
romantica, revolucionaria y quijotesca, no le sirve ya la
misma férmula. La vida, mas que pensamiento, quiere
ser hoy accion, esto es combate. El hombre
contemporaneo tiene necesidad de fe. Y la Unica fe que
puede ocupar su yo profundo, es una fe combativa.

José Carlos Mariatequi, E/ alma matinal

Sin lugar a dudas esta fe combativa puede ser una de las caracteristicas de la vida
y obra de José Carlos Mariategui. En esta correccion que el Amauta hace a
Descartes, a través de Luis Bello, podemos ver el despliegue de una subjetividad
que hace de la combatividad un programa bajo el cual se deben de mirar todas las
dimensiones de lo social. Mariategui pensé que era el ensayo la mejor manera en
gue se podian encarar las posturas de su tiempo. Y es que desde sus inicios el
ensayo postuld, de alguna manera, la fusion de la vida y el texto, de la carne que
se vuelve verbo. Esta caracteristica ya la encontramos en ese gran ensayista del
siglo XVI, Michel de Montaigne, quien en la “Advertencia” de sus Ensayos, nos
decia: “Asi, lector, sabe que yo mismo soy el contenido de mi libro, lo cual no es
razén para que emplees tu ocio en un asunto tan frivolo y tan baladi”.? Conocerse
para conocer el mundo es quiza el punto de Arquimedes desde donde se pretende
mover al mundo.

Esta manera de concebir la vida y la obra como una misma cuestion Maridtegui la
va a tomar de un autor mas beligerante que Montaigne, de Friederich Nietzsche.
Vale la pena sefialar que no hay que tomarse lo dicho por Montaigne al pie de la
letra pues como bien sefiala Juan José Arreola, la exaltacion del yo en Montaigne
tiene es una necesidad pues a través de un “yo autentico, suele abrirse paso la
humanidad”.> Como sabemos esta busqueda de lo auténtico esta potenciada en
Nietzsche como voluntad de poder, pero mas alla de las lejanias y cercanias,
Mariategui no oculta su intencién, sino que la pone por delante:

Muchos proyectos de libro visitan mi vigilia; pero sé por anticipado que sdlo
realizaré los que un imperioso mandato vital me ordene. Mi pensamiento y mi
vida constituyen una sola cosa, un Unico proceso. Y si algin mérito espero y
reclamo que me sea reconocido es el de -también conforme un principio de
Nietzsche— meter toda mi sangre en mis ideas [... y mas adelante]

! candidato a doctor del Programa de Posgrado en Estudios Latinoamericanos-UNAM. Correo
electroénico victor29hugo29@gmail.com

’ Michel de Montaigne, Ensayos escogidos, México, UNAM, 2018, p. 31.

® Juan José Arreola, “Prélogo”, en Michel de Montaigne, Ibid., p. 16.



Otra vez repito que no soy un critico imparcial y objetivo. Mis juicios se nutren
de mis ideales, de mis sentimientos, de mis pasiones. Tengo una declarada y
enérgica ambicion: la de concurrir a la creacién del socialismo peruano. Estoy lo
mas lejos posible de la técnica profesional y del espiritu universitario.*

Desde este despliegue de la subjetividad combatiente se puede ver que el discurso
de Mariategui es un discurso de intervencién —de intervencion politica para ser mas
precisos. Asi, esto que Mariategui reclamaba que se le leyera con fe combativa, ha
dado como resultado que su recuperacion sea igualmente una recuperacion siempre
intervenida por una determinada postura tedrica y/o politica. Incluso en su tardia
difusion podemos ver esa omisién como parte de un debate con las tradiciones
teodrico-politicas de su tiempo como el comunismo y el civilismo. Podriamos decir
que después de la década de los sesenta, que se va a generalizar su difusion,
siempre hubo la necesidad de ubicar a Mariategui con la tradicion politica
revolucionaria de ese tiempo y con su figura histérica como movimiento obrero, es
pues ese el sentido de un texto como el que elaborara Anibal Quijano en 1979 con
el sugerente titulo de “Encuentro y debate”. ¢{Encuentro y debate con quién? ¢éO
entre quiénes? Entre Mariategui, la tradicion marxista y el movimiento obrero
peruano.

Pensar desde la derrota

Sin embargo, ya para la década de los 80 esa pregunta estaba en plena crisis pues
la derrota politica del movimiento obrero y el estancamiento econdmico y politico
de la regidn, hicieron que el interés por la figura de Mariategui cambiara. El Amauta
sirve en esta década para pensar mas alld de la “crisis del marxismo” porque
justamente su reflexion nunca estuvo atada al canon, sea este el desarrollo de las
fuerzas productivas (en el marxismo fordista), el marxismo como método para
cualquier objeto (en la herencia lukacsiana), ni mucho menos como ciencia de lo
histérico (su didlogo con la cultura no marxista: psicoanalisis, cine, literatura). Es
como si Mariategui hubiera tomado el transporte al futuro y el conjunto de sus
intervenciones anunciara, de hecho, la necesidad de despejar a la teoria de su
determinismo, su inspiracion totalizante, amén de practicar un didlogo fecundo con
la asi llamada “cultura burguesa”. El de Mariategui como sefialé en su momento
Alberto Flores Galindo Flores Galindo, fue un marxismo que “nunca aspiré a
constituirse en una ‘marxologia’, ni le interesé la fidelidad a la cita o a la
rigurosidad en la interpretacion. Utilizd a Marx, en el sentido mas egoista de la
palabra, lo empled como un instrumento, sin temer nunca derivar en una herejia o
infringir alguna regla”.> Pero lo utilizd& en un contexto determinado, en una
coyuntura siempre precisa, en un espacio que rompe con todo eurocentrismo, como
podemos ver ya claramente en los Siete ensayos de interpretacion de la realidad
peruana.

Agotado el horizonte de sentido del siglo XX, esa no correspondencia entre un
movimiento obrero y su tradicion politica, se comenzd a abrir lentamente otro
horizonte de sentido que tiene como correlato el ascenso del movimiento indigena
en la zona andina (en Ecuador primero y luego en Bolivia, principalmente), aunado
al impacto del surgimiento del zapatismo en México, abrié una etapa de lucha por el

* José Carlos Mariategui, Siete ensayos de interpretacion de la realidad peruana, México, ERA, 1979, p.
13y 14.
> Alberto Flores Galindo, La agonia de Maridtegui. La polémica con la Komitern, Lima, DESC, 1980, p. 53.



reconocimiento de los pueblos y las comunidades originarias. El ascenso de los
llamados gobiernos progresistas y la llegada de Evo Morales al poder, podran una
nueva manera de enfocar la lucha politica en la region. Aqui, permitase un
paréntesis esta etapa que se ha dado en llamar de transicidon epistemoldgica, es
decir, como un periodo en el cual simplemente se pasdé de un esquema
interpretativo de la realidad a otros varios fragmentados y relativos, fue mas bien
toda una etapa sistematica de represion del pensar.

Ya habiamos apuntado que parte de la derrota politica de los sesenta y ochenta del
siglo XX obligd a un cuestionamiento del pensamiento social latinoamericano, pero
decir esto es sblo una parte de la cuestion. La otra parte tiene que ver con que la
derrota estuvo acompafiada o propiciada por las dictaduras que se instalaron en
América latina y el Caribe. Este proceso de gobiernos dictatoriales y militares
representd la persecucidn, exilié y asesinato de muchas de las mentes pensantes
de la regién. La represion también alcanzd a la Universidades y a los centros de
investigacion criticos. El cierre de estos centros de conocimiento, la quema de
libros, la intervencion directa del gobierno en los asuntos del saber, es algo que no
se debe de olvidar. Asi, esto no solo fue una evolucion pasiva en las estructuras,
esquemas y modelos de entender la realidad, sino una franca ofensiva y en varios
paises la eliminacidon del pensamiento critico. La década de los noventa mientras en
varios paises fue el restablecimiento de las academias como centros auténomos del
gobierno, en paises como Peru o Haiti envueltos en las Idgicas de violencia de fines
del siglo XX, el golpe fue mas duro con intelectualidad critica.

En términos de las ciencias sociales, la derrota en que se sumergio el pensamiento
critico, a decir, de una joven académica mexicana, Verdnica R. Lopez Najera, los
afos noventa significaron una reoccidentalizacién de las ciencias sociales. Es decir,
si ya en la década de los ochenta se habia comenzado a criticar el eurocentrismo de
las ciencias sociales, una década después con el discurso de la globalizacion y del
fin de la historia se vuelve nuevamente en muchos casos a posiciones eurocéntricas
para explicar la historia y el desarrollo de nuestros paises.® Sin embargo, a la par
de esta reoccidentalizacién hay movimientos diversos que tratan de mantenerse
como contrarios a esta ldgica celebratoria del capital. Quiza dentro de las vertientes
gue desde América Latina podemos ubicar como discusiones que tienen en el fondo
esa matriz cuestionadora del eurocentrismo, del colonialismo y del capitalismo
estan los estudios de la subalternidad, los estudios pos/des/decoloniales, los
estudios de la comunalizacion o autonémicos.

La orbita decolonial

En este largo trazo que hemos presentado la obra de Mariategui vuelve a estar
presente. Tanto en los discursos celebratorios como en los criticos. Por ello no
sorprende si uno mira que en los trabajos sobre Mariategui que se realizaron en las
décadas de los noventa del siglo XX y principios del siglo XXI, varios hayan caido en
el canto de las sirenas de la posmodernidad y hayan ubicado a Maridtegui como un
cuestionador radical del proyecto moderno. Entre aquellos que han tratado de
situar el trabajo de Mariategui en el horizonte posmodernos tenemos a Jeffrey
Klaiber quien en un breve ensayo, bastante cuestionable, ofrecié una reflexion en la

® Verénica Renata Lépez Ndjera, Derrota politica, crisis tedrica y transicion politica. Los estudios
pos/de/descoloniales en América Latina, México, FCPyS-UNAM, 2018, p. 51-105.



cual Francis Fukuyama Y Mariategui tenian puntos en comun, a saber la cuestion de
gue lo que prima en su pensamiento no es una vision economisista sino que
ponderan la cuestion del espiritu humano como elemento que prefigura los cambios
en la sociedad. Ademas de que habria cierto acercamiento en el sentido de que en
Fukuyama el hombre libre seria aquel que lucha por la democracia, sin dejar de
observar que advierte el peligro que conquistada esta al momento en el que
escribe, quiza la sociedad deje de ser una sociedad de libertad al poder caer en
cierto conformismo, mientras que para Mariadtegui precisamente esta expuesta una
idea en la cual el capitalismo europeo agota el espiritu de cambio y transformacion,
el cual va a estar representado por el capitalismo norteamericano, el autor advierte
que para Mariategui el espiritu de cambio no estaba solo en Rusia sino también en
Nueva York y que este Ultimo tendria la decisién final.” José Ignacio Lépez Soria me
parece ha llevado mas lejos esta relacion con la lectura posmoderna pues en su
Adios a Mariategui, efectia una lectura en la cual Maridtegui es ya un pensador del
cual hay que despedirse porque con la crisis de la modernidad no sélo entrd en
crisis la civilizacién sino también las coordenadas bajo las cuales habia que leer la
historia. Asi pues, en Lopez Soria tenemos que aferrarnos a Mariategui es
aferrarnos a las premisas de un pensamiento que ya no puede explicar la realidad.®

Todo este rodeo por la manera en que se ha desplegado la ciencia social
latinoamericana nos lleva al punto central de la ponencia. Como la recuperacién
tedrica de Maridtegui no estd exenta del debate en torno a su figura y su
pensamiento cual es la recuperacion que se hace desde el debate de la colonialidad.
Me parece que hay algunos puntos que si bien estan presentes en la obra de
Mariategui se han tomado como vetas por las cuales el pensamiento decolonial
puede ir avanzando a partir de una recuperacidén critica de lo esbozado por el
Amauta.

Algunos puntos de la recuperacion de Mariategui en la drbita decolonial
I

Un primer tema me parece el asunto de la racionalidad otra, que va en sintonia con
la critica al eurocentrismo. Aunque el debate sobre la racionalidad en Mariategui ya
comenzaba a prefigurarse en los trabajos de los afios setenta, como se puede ver
en los textos de Robert Paris.’ Desde la dptica decolonial no es sélo asumir una
critica al cientificismo sino cuestionar de una manera radical el eurocentrismo. Uno
de los autores que puso a Mariategui en esta perspectiva fue Anibal Quijano. Para
quien desde inicios de los noventa pensar junto a Mariategui seria pensar las
condiciones de posibilidad de una racionalidad alternativa. Me parece que en este
sentido hay dos textos que son claves para este movimiento en Quijano, uno es el
prologo que realiza a la compilaciéon que realizd FCE sobre el Amauta, en donde
postula de manera breve que uno de los problemas fundamentales de su

7 Jeffrey Klaiber, “Mariategui, Fukuyama vy el fin de la historia”, en Gonzalo Portocarrero, Eduardo
Caceres y Rafael Tapia (eds.), La aventura de Maridtegui. Nuevas Perspectivas, Lima, Pontificia
Universidad Catdlica del Peru, 1995.

® José Ignacio Lopez Soria, Adids a Maridtegui: pensar el Peru en perspectiva posmoderna, Lima, Fondo
Editorial del Congreso, 2007.

? Véanse los dos textos de Paris “El marxismo de Mariategui” y “Mariategui: un ‘sorelismo’ ambiguo”,
ambos publicados en Maridtegui y los origenes del marxismo latinoamericano, seleccién y prélogo de
José Arico, México, Cuadernos de Pasado y Presente, 1980.



pensamiento es la critica que hace a la herencia occidental de pensar el logos y el
mito de manera separada, contrario a ello nos dice que en Mariategui podemos
encontrar una racionalidad que trata de integrar el mito como elemento
fundamental.!® Este punto es interesante ya que desde aqui, y de manera mas
precisa en su texto de 1995: “El marxismo de Mariadtegui”; podemos ver que la
manera en la cual Quijano ve la articulacion de logos y mito, no le confiere a este
ultimo Unicamente el sentido soreliano que muchos han debatido, como movilizador
de las fuerzas humanas, sino que lo pone en el estatus de ser un elemento
configurador de sentidos, en el cual si hay una posibilidad de plantear una
racionalidad alternativa esta se encuentra en que de suyo el mundo aparece ya
como en conflicto por la hegemonia de algunas de ellas. Asi mas que inventar una
racionalidad alternativa el asunto estd en como integrar o vincular otros modos
configurar sentidos. Hablar del mito del socialismo implica no sélo quedarse en la
parte de asumir el socialismo como movilizador politico sino que al hacer la unién
del socialismo y del elemento incaico de lo que se habla es de la configuracién de
un nuevo sentido que no apuntale solamente la validacion de los aspectos positivos
de la modernidad, sino la incorporacion de los elementos fundamentales de la
comunidad.!?

Por su parte Cesar Germana seguira la linea ya trazada por Quijano para pensar la
cuestion del socialismo indoamericano en Mariategui el cual seria fundamental para
ubicar la racionalidad otra. Germana vera que esta racionalidad otra tendra como
fundamento el legado de las culturas indigenas que se puede ver en la comunidad,
la solidaridad y la reciprocidad. Pero también sefiala que hay que poner énfasis en
el lugar que la “imaginacion” ocupa en la obra de Mariadtegui pues, nos dice que
esta es otra manera de conocimiento. El papel de la comunidad como elemento
prefigurador de esta racionalidad otra, nos dice Germana, se puede observar como
un proyecto socio-cultural que iniciaria con Mariategui pero que de algin modo se
expresa también en la obra literaria de José Maria Arguedas:

Lo que José Maria Arguedas expresaba en su obra era una tendencia profunda
de la realidad peruana donde convergian dos tradiciones culturales: la andina y
la occidental. En ella se fundaba una nueva racionalidad. Como A. Quijano ha
sefialado, esta integra la “reciprocidad y la solidaridad” andinas y la “libertad y
la democracia” occidentales. En la sociedad peruana por las particulares
condiciones de su formacién, esta tendencia ha estado actuando
permanentemente. En los momentos de crisis, cuando los patrones del
conjunto social no han sido capaces de mantener la estabilidad de la sociedad,
emergen esas formas diferentes de vida social. La década del veinte fue un
periodo fue un periodo de esas caracteristicas y José Carlos Mariategui fue
capaz de aprehender esa racionalidad alternativa. En los afios sesenta en una
coyuntura parecida; José Maria Arguedas la expresé en la obra literaria de ese
momento.!?

1% Anibal Quijano, “Prdlogo”, en José Carlos Mariategui, Textos bdsicos, México, FCE, 1991.

" Anibal Quijano, “El marxismo de Mariategui”, en David Sobrevilla Alcazar, El marxismo de José Carlos
Maridtegui, Lima, Empresa Editora Amauta, 1995.

2 césar Germana, El “Socialismo indo-americano” de José Carlos Maridtegui: proyecto de reconstruccion
del sentido historico de la sociedad peruana, Lima, Amauta, 1995, p. 248.



II

Este punto de la comunidad hay que poner mucha atencién. éComo entender la
comunidad? éComo una esencia que ha estado ahi inmutable? ¢éCoOmo una
organizacion social que ha sobrevivido sin modificaciones a lo largo del tiempo?
Este ciertamente es un debate que hoy en dia debe de ponerse en multiples
dimensiones. Me parece que esta apuesta por la comunidad. En un congreso
organizado en México en 2015, donde se debatid6 sobre el concepto de
comunalidad, John Holloway llamaba la atencién sobre la recuperacién tan
entusiasta y poco critica de esta categoria, en general él mas bien hablaba de la
comunidad:

iNo! iNo! iNo! Siento que es algo que alguien tiene que decir y voy a
aprovechar mi posicion aqui para decir no. Cuando veo lo que aqui estamos
haciendo, digo iwow! Y felicitaciones a los y las organizadoras de este evento. Y
al mismo tiempo siento que hay algo que falta. Y lo que falta, tal vez, es el NO
[...] veo en el evento un consenso masivo y cuando eso pasa me da miedo.
Obvio no es asi, hay diferencias y se van a desarrollar en estos dias [...] Lo
comun, un concepto necesario, tal vez, para pensar la lucha, pero vago [...] Lo
mas importante que hay que decir de lo comuUn es que no existe. No existe
porque vivimos en una sociedad basada en la destruccion de la comunalidad. El
capitalismo, donde desafortunadamente estamos viviendo es un movimiento de
destruccion de la comunidad y de recomponerla sobre la base del dinero y de la
mercancia. La mercancia y el dinero, relacidon central de las relaciones de las
personas en la sociedad actual, es un movimiento que destruye las relaciones
de lo comun todo el tiempo. O, en otras palabras, lo comun si existe, pero sélo
existe negativamente. Solamente existe como movimiento contra su propia
destruccién, como comunizar [...]*3

Este llamado de Holloway a no romantizar la comunidad y a no darla como algo
totalmente presente es algo que se debe tener en cuenta. Para empezar hay que
apuntar, que ciertamente el debate sobre la comunidad es un debate abierto. Un
debate en el cual se juegan varias posturas, desde un romanticismo revolucionario,
hasta un romanticismo fascista. En el panorama actual de las Iluchas
latinoamericanas efectivamente hay una apuesta por la comunidad. Se trata de
colocar a “la comunidad” como el eje central a partir del cual se articulan multiples
veredas, que sin renunciar a la experiencia acumulada, permite ser bisagra entre
los movimientos, tendencias y organizaciones con las experiencias de construccion
de la estatalidad*. Comparte ademas la potencia de encontrarse en un pie en el
marxismo, es decir, insistir en la critica de la forma mercantil de la vida, sin
renunciar a la gestién de la vida cotidiana. A partir de la “comuna de Oaxaca” o la
“comuna venezolana”®® se ha venido perfilando la construccién de los instrumentos
necesarios para movilizar las preguntas y las respuestas necesarias ante un tiempo
que indicar un giro hacia posiciones mas conservadoras.

B John Holloway, “Intervencidn en el 1ler. Encuentro sobre la comunalidad”, visto 11/09/2018,
https://comunitariapress.wordpress.com/2015/10/27/puebla-ler-congreso-internacional-de-
comunalidad/

" para la diferencia entre Estado y estatalidad, ver: Gerardo Avalos Tenorio, La estatalidad en
transformacién, México, itaca-UAM-X, 2015.

B George. Ciccariello-Maher, Building the commune: radical democracy in Venezuela, London, Verso,
2016.



La apuesta por la comunidad en América Latina la comunidad no solo es algo
contrario al contractualismo (como en los liberales radicales o en las versiones de
izquierda como la de Peter Linenbaug),'® ni tampoco solo una forma social de
produccion (como en Alvaro Garcia Linera),!” ni un reducto donde podamos escapar
del Estado (como en aquellos que plantean la cuestidon del comunalidad, otra
variante del autonomismo), ni un horizonte regulativo (como en Badiou y su idea
del comunismo),*® es ante todo un modo de vida, que no deja de parecernos muy
cercano a lo que José Carlos Mariategui establecia, y ya sefialabamos en la lectura
gue hace Germana, como lo esencia de la comunidad: la cooperacién, la solidaridad
y la reciprocidad.

Pero, atendiendo a lo que apuntabamos sobre la intervencién de Holloway, quiza
habria que matizar un poco. No es que ya de suyo todo el ambito comunitario
efectivamente no exista. Sin embargo, aln en esos nucleos comunitarios hoy
todavia existentes en las comunidades indigenas habra que pensarlos en su
complejidad, no como espacios puros y alejados del capital. Sino como ambitos
comunitarios que constantemente estan asediados por el capital. Y no sdélo eso sino
que han introducido distintas maneras de relaciones juridicas, econdomicas y
sociales.’® Aun asi, esta comunidad asediada, maltrecha, devastada, no hay que
dejarla de lado, sino hay que procurarla, hay que fortalecerla, mas alla de su propia
energia que lee ha impedido la atomizacién. Esta comunidad que un autor como
Armando Bartra ha llamado la terca comunidad y que estd relacionada con las
estructuras agrarias y con la forma de reproduccion de la vida de los campesindios.
Esta terca comunidad no ha dependido de la tecnologia, ni del Estado ni de su lugar
en la politica. La comunidad mas que una subclase se ha convertido en una clase
aparte, en la segunda clase explotada por el capitalismo.

Es en los espacios plenamente urbanos donde Holloway tiene mucha razén. Ahi la
comunidad solo existe como negacion. Pero esto mas que verlo como algo
negativo, habra que valorarlo en toda su potencialidad politica. Asi la comunidad
como proyecto politico no necesita de su afirmacion como forma econdmica para
presentarse, sino que aparece en esos estallidos donde la lucha por lo comunitario
se hace presente:

Pero la comunidad no estd sélo en el pasado que imaginamos y quiza en el
futuro que sofiamos. Las comunidades existen y resisten en el presente. Y no
so6lo las de base agricola sino también todo tipo de colectivos. Entonces, mas
que una labor cientifica sobre las premisas inmutables de lo que algun dia fue y
algun dia serd. Avocarse al estudio de la forma comunidad es emprender una
reflexion sesgada sobre lo que hoy dia es y lucha denodadamente por seguir
siendo.

1® peter Linebaugh, El Manifiesto de la Carta Magna. Comunes y libertades para el pueblo, Espaia,
Traficantes de suefos, 2013.

7 Alvaro Garcia Linera, Forma valor y forma comunidad. Aproximacion tedrico-abstracta a los
fundamentos civilizatorios que preceden al Ayllu Universal, Argentina, Prometeo/CLACSO, 2010.

'8 Alain Baudiou, “La idea del comunismo”, en Analia Hounie (Comp.), Sobre la idea del Comunismo,
Argentina, Paidds, 2010.

¥ Me parece que un buen ejemplo de esto se puede ver en los trabajos de Xavier Albo sobre la
comunidad aymara en Bolivia. Véase Xavier Albo, Desafios de la solidaridad aymara, La Paz, Bolivia, La
mirada salvaje, 2010; del mismo autor Pueblos indios en la politica, La Paz, Bolivia, Plural/CIPCA, 2003.



Y para estos colectivos en resistencia ciertamente la comunidad es pasado y es
futuro. Pero lo es bajo la forma del mito y la utopia. Imagen ésta de la que no
me desmarco sino que por el contrario me afilio. 2°

Esto que sefialamos con Bartra, me parece que tiene amplias resonancias con la
manera en que Mariategui establece el problema de la comunidad. Para el Amauta
la comunidad vigorosa es aquella que ha podido sobrevivir no sdlo a la etapa del
imperio incaico, sin aquella que ha permanecido a pesar de los embates de la
conquista y de la republica, es una comunidad que quizd reducida mantiene ese
espiritu colectivista que le dota de un “cuerpo joven y vigoroso”. Por supuesto, para
Mariategui eso es el ayllu:

Del ayllu antiguo no queda sino uno que otro rasgo fisonémico, étnico,
costumbres, practicas religiosas y sociales, que con algunas pequefias
variaciones, se le encuentran en un sin numero de comunidades que
anteriormente constituyeron el pequefio reino o “curacazgo”. Pero si de esta
organizacion, que entre nosotros ha sido la institucion politica intermediaria
entre el ayllu y el imperio, han desaparecido todos sus elementos coactivos y
de solidaridad, el ayllu o comunidad, en cambio, en algunas zonas poco
desarrolladas, ha conservado su natural idiosincrasia, su caracter de institucion
casi familiar en cuyo seno continuaron subsistiendo después de la Conquista los
principales factores constitutivos.??

Maridtegui lo que estd observando es la fortaleza de la comunidad para
mantenerse. No piensa que la comunidad sea la misma; ahi tampoco ve ninguna
linealidad, lo que si percibe es que hay cierto “espiritu” que no sélo se ha podido
mantener sino que seria también lo que permite una confluencia entre la
comunidad y el socialismo. E, incluso va todavia mas alla, como sefiala Miguel
Mazzeo, si es posible enraizar el socialismo es porque hay elementos prefigurativos
que ya operan en la realidad latinoamericana.??> Constantemente en el texto “El
problema de las razas en América Latina”, y a lo largo de su obra, Mariategui va a
apelar, volvemos a insistir, a la cuestion de la solidaridad y de la cooperacion como
elementos caracteristicos de ese espiritu de la comunidad. Toda esta discusion me
parece que esta sintetizada en la siguiente cita del texto de Ideologia y politica de
Maridtegui:

Las comunidades, que han mostrado bajo la opresion mas dura condiciones de
resistencia y presencia realmente asombrosas, representan en el Perd un factor
natural de la socializacién de la tierra. El indio tiene arraigados habitos de
cooperacion. Aun cuando la propiedad comunitaria pasa a la propiedad
individual (...), la cooperacién se mantiene; las labres pesadas se hacen en
comun.?

% Armando Bartra, Hacia un marxismo mundano. La clave estd en los bordes, México, itaca/UAM, 2016,
p. 124-125.

*! José Carlos Mariategui, Maridtegui Total, T. ., Lima, Empresa Editorial Amauta, 1994, p. 187.

2 Miguel Mazzeo, Invitacion al descubrimiento de Maridtegui y el socialismo de Nuestra América. Lima:
Minerva, 2009, p. 165y 166

% José Carlos Mariategui, Politica e Ideologia, Apud., Armando Bartra, “Pensar la comunidad.
Navegaciones en torno al marxismo indianismo de Garcia Linera”, en Alvaro Garcia Linera, Hacia el gran



III

El debate en torno a la obra de Mariategui como ya mencionamos ha estado ganado
por el lugar que esta ha ocupado dentro de la tradiciéon politico-cultural del
marxismo. Sin embargo, sin sacar al Amauta de dicho posicionamiento, se puede
considerar que varios de los debates que propuso en su momento pueden dotarnos
de herramientas para pensar la critica al despliegue de la modernidad/racionalidad,
guizd de una manera conflictiva, pero necesaria. La cuestion de la identidad es el
referente al que se desprende de la apuesta por el indio impulso dentro de la
politica peruana. Uno de los modos en los cuales se discutié sobre la identidad fue
en la perspectiva de la literatura. La cuestion de la literatura como proyecto politico
no implicaba sdlo una idea de la nacionalidad sino una manera de asumir
directamente las posibilidades de la configuracion de la civilizacion. Es decir ¢si el
proyecto es una modernidad que se fundamente en lo indigena, no se tendria que
escribir también su literatura en lengua indigena? Este problema que es también
parte de los debates actuales sobre la identidad heterogénea, abigarrada, hibrida,
transcultural.

Cuando Mariategui pone en el centro de la discusion la cuestion del indio, pone el
acento en que la gran masa de la poblacion denominada india estd excluida de
todas las esferas sociales y politicas. Por ello, la reflexidn que entable sobre el
indio, muestra en el discurso de Mariategui el doble fracaso del Perd como
formacion social capitalista y como nacion. La relacién del problema de la lengua y
la nacion se vuelve indispensable para encarar la critica al proyecto civilizatorio de
la modernidad. Lo que un autor como Frantz Fanon apuntaba como una ldgica del
colonialismo, es algo que podemos ver que opera a través de todo el indice de la
colonialidad el cual no se establece Unicamente en el despliegue de la
mundializacién como un efecto macro, sino también en los aspectos micros de las
relaciones entre los individuos. Asi el despliegue de la colonialidad que implico la
aceptacion de los valores culturales de la cultura colonialista tendra en la lengua su
punto de apoyo. Fanon decia:

El problema que nos planteamos [...] es el siguiente: el negro antillano no sera
mas blanco, es decir, se aproximard mas al verdadero hombre, cuanto mas
suya haga la lengua francesa. No ighoramos que esta es una de las actitudes
del hombre frente al Ser. Un hombre que posee el lenguaje por consecuencia el
mundo que expresa ese lenguaje [...]

Todo pueblo colonizado, es decir, todo pueblo en cuyo seno ha nacido un
complejo de inferioridad debido al entierro de la originalidad cultural local, se
posiciona frente al lenguaje de la nacion civilizadora, es decir, de la cultura
metropolitana. El colonizado habra escapado de su sabana en la medida en que
haya hecho suyos los valores culturales de la metrdpoli. Serd mas blanco en la
medida en que haya rechazado su negrura, su sabana.?

Maria Pia Lia ha sefialado como el dualismo linglistico que plantea Mariategui entre
la sierra donde predomina el quechua y la costa donde predomina el castellano,
refleja para el marxista peruano un aspecto definitorio del Perd donde “lejos de

Ayllu universal. Antologia, Compilacién de Wilka Alvaro Zarate, México, Altepetl Editores/Universidad
ARCIS/Biblioteca indigena, 2015, p. 17.
* Frantz Fanon, Piel negra, mdscaras blancas, Espafia, Akal, 2009, p. 49 y 50.



haber una nacién habria dos territorios”.>® Mariategui habla de una dualidad, la del
guechua y la del espafiol aun esta por resolverse. Esta es todo una discusién en la
cual para muchos habra que afianzarse a las lenguas originarias, para otros hacer
un uso del bilingliismo. Sin embargo, équé significa hacer uso del bilingliismo? No
se trata de pertrecharse en una lengua y mantener las asimetrias entre una y otra.
Tampoco me parece se trata de purismos. Quizd se trata de infectarla de una
manera distinta, aln mas radical. Hasta nuestros dias el espafiol ha recuperado y
seguira recuperando varios vocablos y expresiones indigenas pero no ha hecho de
lo indigena su razon de ser. Me parece que Mariategui veia en el vanguardismo de
su tiempo esta intencionalidad, pero que era algo que apenas estaba iniciando, en
el debate, pero aun no confirmandose. La unidad que para Mariategui estaba aun
por hacerse y que se expresaria en una nueva manera de entender lo nacional. No
como aquello donde lo nacional solo representaba lo criollo o lo mestizé que sdélo
reivindicaba lo hispanico esta en el fondo de su preocupacion:

La literatura nacional en el Perd, como la nacionalidad misma, de irrenunciable
filiacion espafiola. Es una literatura escrita, pensada y sentida en espafiol,
aunque en los tonos, y aun en la sintaxis y prosodia del idioma, la influencia
indigena sea en algunos casos mas o menos palmaria e intensa. La civilizacion
autoctona no llegd a la escritura y, por ende, no llegd propia y estrictamente a
la literatura, o mas bien, ésta se detuvo en la etapa de las aeda, de las
leyendas y de las representaciones coreografico-teatrales. La escritura y la
gramatica quechuas son en su origen obra espanola y los escritos quechas
pertenecen totalmente a la literatos bilinglies como El Lunarejo, hasta la
apariciéon de Inocencio Mamani, el joven autor de Tucuipac Manashcan. La
lengua castellana, mas o menos americanizada, es el lenguaje literario y el
instrumento intelectual de esa nacionalidad cuyo trabajo en definicion adn no
ha concluido.?®

Este conflicto de contaminacion, de intervencion, de una visidon integral, que
Mariategui ponia como agenda para la creacion de una nueva nacionalidad. Ese
proceso que €l veia como un primer avance no ha sido resulto ni en Perd, ni en los
demas paises de América Latina y el Caribe. La solucién para Mariategui no era
tampoco la simple postulacién del mestizaje como fusion de dos elementos, al
contrario él nos dira: “El mestizaje es un fendmeno que ha producido una variedad
compleja, en vez de resolver una dualidad, la del espafiol y el indio”.?” Asi, una
autora como Mabel Morafa, sefialara:

El indigenismo es, asi, una “literatura mestiza” transicional, que supera al
indianismo sin lograr vencer la ajenidad al universo que opera como referente
de las formas simbdlicas elaboradas para representarlo desde la perspectiva
criolla. El gran desafio entonces, para el artista criollo, acotar la distancia que lo
separa del mundo representad, entender su estatus, en gran medida
irreductible, de la cultura indigena, respetar los términos, reclamos vy
especificidad de esa otredad que estd aun luchando por hacer escuchar su
propia voz en la sociedad criolla y por reivindicar sus valores, principios y

* Maria Pia Lopez, “Izquierdas: la lengua como legado y critica”, en Oscar Ariel Cabezas (Comp.),
Gramsci en las orillas, Chile, La Cebra, 2015.

% José Carlos, Mariategui, Siete... Op. Cit., p. 209-210.

? Ibid., p.310.



modelos de conocimiento en el contexto de la modernidad eurdcentrica que
fuera impuesta con la colonizacion vy rearticulada con las sucesivas
modernidades.?®

Como podemos ver de alguna manera el proceder deba ser algo canibalezco, de
incorporacion de los distintos universos culturales por un lado, pero dejando paso a
la interculturalidad también. Desde esta ldgica calibanezca, quizéa uno de los
escritores que asumié es desafid, que Morafia sefiala que se puede detectar en la
obra de Mariategui, fue José Maria Arguedas, quién trato de resolver no solo en su
escritura sino en su biografia ese conflicto. Vale recordar, y con esto finalizamos, lo
escrito en su texto “No soy un aculturado”:

Contagiado para siempre de los cantos y los mitos, llevado por la fortuna hasta
la Universidad de San Marcos, hablando por vida el quechua, bien incorporado
al mundo de los creadores, visitante feliz de grandes ciudades extranjeras,
intenté convertir en lenguaje escrito lo que era como individuo: un vinculo vivo,
fuerte, capaz de universalizarse, de la gran nacién cercada y la parte generosa,
humana, de los opresores. El vinculo podia universalizarse, extenderse; se
mstraba un ejemplo concreto, actuante. El cerco podia y debia ser destruido; el
caudal de las dos naciones se podia y debia unir. Y el camino no tenia por qué
ser, ni era posible que fuera, Unicamente el que se exigia con imperio de
vencedores expoliadores, o sea: que la naciéon vencida renuncia a su alma,
aunque no sea sino la apariencia, formalmente, y tome la de los vencedores, es
decir que se aculture.?

Estos son algunos de los temas sobre los cuales Maridtegui aun tiene mucho que
decir en el contexto de la drbita decolonial en la cual se ha recuperado su legado y
su actualidad. Sin duda, habra otros tépicos sobre los que hay que volver como la
cuestion de la modernidad, el mito, la hetergeneidad, etc., pero este me parece que
€S un avance para poner un par de temas a discusion.
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