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El objetivo de mi ponencia es lanzar a la discusion una serie de marcos tedricos
y de hipétesis de trabajo sobre los procesos de cambio de las comunidades indigenas
en su relacién de integracion y conflicto con la sociedad dominante, con el fin de
que cada uno de los especialistas asistentes —desde su 6ptica particular de arqued-
logo, historiador o antropélogo— pueda en la discusion posterior cuestionar y
concretar marcos tedricos y metodologicos en base a la dreas y comunidades por cada
uno investigadas.

El orden de mi exposicion serd el siguiente. En primer lugar presentaré las
grandes lineas tedrico-metodologicas en el estudio del cambio y de la aculturacion.
En segundo lugar aplicaré algunos de esos apuntes tedricos a las comunidades
indigenas de los Andes Septentrionales; y finalmente enfatizaré la importancia de los
movimientos de revitalizacion indigena, como significativos agentes de cambio en el
proceso de adaptacién y de redefinicion de la nueva identidad étnica en la nueva
sociedad latinoamericana.

El objetivo y el tratamiento de nuestra exposicion se mueve dentro de un marco
de gran generalidad y abstraccion, lo cual encierra ciertos peligros metodolégicos,
pero estimo que una frecuente tentacion del investigador de campo y del especialista
es encerrarse, como coleccionista de mariposas, dentro de los limites etnograficos de
su pequefia comunidad, descuidando la perspectiva comparativa y los horizontes
tedricos, que son los que en definitiva fecundan y legitiman nuestro quehacer como
cientificos y como antropélogos (1).

MARCOS TEORICOS SOBRE ACULTURACION Y CAMBIO

El volver la vista atrds y contemplar el espectro de teorias que se han construido
para analizar un problema, resulta siempre una saludable prictica en la investigacion
cientifica; por eso, hagamos un repaso ripido por el corpus tedrico de nuestra
disciplina antropolégica, porque ello nos proporcionard algunas orientaciones Gtiles
para nuestro estudio sobre el cambio y aculturacién de las comunidades indigenas.
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El evolucionismo cldsico intent0 resolver la explicacion de la diversidad cultural
y del cambio socio-cultural con un paradigma muy general de clasificar las socieda-
des y culturas en salvajes/bdrbaras/civilizadas. Tal formulacion, asi proclamada, pue-
de ser tachada hoy como ideoldgica; pero lo significativo para nuestro tema es que
los evolucionistas cldsicos, como E. B. Tylor y L. H. Morgan, nos dejaron una pista
metodoldgica interesante; y es que si queremos cientificamente comparar y explicar
es necesario tipificar las sociedades por modos de vida o artes de subsistencia,
proceso de cambio cultural de las sociedades humanas (2).

El neoevolucionismo de L. White v de V. G. Childe, de M. D. Sahlins y E. R.
Service, asi como la ecologia cultural de J. Steward, el neomarxismoy el materialismo
cultural de M. Harris han intentado corregir las limitaciones del evolucionismo
clasico, acotindolo teérica y metodologicamente, al distinguir la evolucién multilineal
con sus paralelos limitados de forma y funcidn, y la evolucién especifica de cada
cultura concreta e histérica. Lo interesante para nuestro tema de estudio es que estas
teorias construyen un modelo explicativo —no s6lo descriptivo— del cambio, al
asignar un peso causal relativo a cada uno de los factores interactuantes, sefialando
como instituciones centrales del sistema y por lo tanto de la evolucion y del cambio,
a las instituciones que se relacionan con la explotacion econémica y tecnologica del
medio ambiente y con la consecucion de energia (3).

El difusionismo inglés de W. H. Rivers y de W. . Perry y la escuela historico-cul-
tural alemana-vienesa de A. Bastian, F. Ratzel y W. Schmidt han sido calificadas con
acierto por M. Harris como tedricamente estériles; pero nos dejaron, sin embargo,
unas técnicas interesantes para el estudio de la adquisicion de préstamos y para la
delimitacién de las dreas culturales, que pueden resultar ttiles para el tema que nos
ocupa (4).

El particularismo historico de Franz Boas nos pondria en guardia contra las
generalizaciones abstractas y contra las grandes comparaciones, recomendindonos
que lo primero que debe hacer el antrop6logo es irse a estudiar . situ las comuni-
dades indigenas, y luego, si acaso, comparar y teorizar. [a misma linea tedrica
seguirian sus discipulos, como A. Kroeber, R. Lowie y R. Benedict (5).

El funcional estructuralismo de E. Durkheim y sobre todo de A. R. Radcliffe-
Brown, a pesar de su despreocupacion por el cambio, nos dard otra buena orienta-
cién para nuestro tema de estudio, al insistir que no son comparables cientificamente

-las sociedades o culturas como totalidades al estilo de las “configuraciones” de
Kroeber o de Benedict, sino que el objeto de la comparacion cientifica son las formas
estructurales o los tipos de respuestas culturales a necesidades universales (6).

El estructuralismo, en la version de Claude Lévi-Strauss, nos aconsejaria, para
nuestro estudio de comparar los procesos de aculturacion entre las diversas socieda-
des indias, el considerar las culturas como sistemas de comunicacién, en que las
culturas en contacto se van intercambiando los dones maussianos de mujeres, bienes,
dioses y palabras, rechazando la consideracion de las culturas como “organismos
integrativos funcionales” a lo Spencer y a lo Radcliffe-Brown (7).

Tras este rdpido sondeo por las teorias cldsicas, demos un segundo paso mis
concreto: ¢Qué estudios e investigaciones antropoldgicas se han hecho sobre el fema
especifico del cambio y de la aculturacion?
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De forma muy esquemadtica, podemos responder diciendo que con dos tipos
principales de estudios. Dentro de la antropologfa cultural americana estin las
investigaciones de “aculturacién”, referidos inicialmente a los indios norteamericanos
y luego a los emigrantes llegados a los Estados Unidos en los tltimos cien afios; y
dentro de la antropologia social britanica tenemos los estudios llamados de cultural
contact o de cultural change, iniciados por B. Malinowski y seguidos por investiga-
ciones sobre destribalizacion y urbanizacion en Africa, como son los estudios realiza-
dos por los esposos Levine, Eschapera, Mitchell, Lucy Mair, Banton, Miner, Cohen,
Southall, Epstein y otros.

1a antropologia social britdnica enfocd el problema bajo el paradigma inicial
del cultural contac y de la “teoria de las tres culturas” de B. Malinowski, quien
conceptualiaria el cambio como resultado del contacto “cooperativo” entre la cultura
europea y la cultura africana, de lo cual naceria un tertium quid cultural nuevo. 1a

debilidad de esta perspectiva tedrica, como sefialarfan posteriormente M. Gluckmany

E. Leach, es la enfatizacién en la cooperacion y en la armonia, dejando fuera el
conflicto. Ningin antrop6logo britinico de los afios treinta vislumbr6 la descoloniza-
cion y la independencia africana (8).

La antropologia cultural americana, aunque mas relativista culturalmente, tam-
bién ahuyent6 el fantasma del antagonismo de intereses y del conflicto politico-eco-
némico de los grupos culturales en contacto. Dos son los textos cldsicos de la escuela
cultural americana; el primero es el trabajo colectivo de Redfield, R. Linton y M. J.
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Herskovits, titulado Memorandum for the Study of Acculturation, donde se define la
aculturacion como “el conjunto de fenémenos que resultan cuando grupos, que
tienen cultura diferente, entran en contacto directo y continuo, con los subsiguientes
cambios de la cultura original de uno o de ambos grupos” (9). El otro documento
cldsico de la antropologia americana es Acculturation an Exploratory Formulation de
H. G. Barnett, L. Broom, B. J. Siegel, E. Z. Vogt y ]J. B. Watson, donde ya se define la
aculturaciéon “como un tipo particular de cambio cultural, que es iniciado por el
encuentro (conjunction) de dos o mds sistemas auténomos”. La estrategia metodolo-
gica de este tipo de estudios es describir los préstamos culturales, que progresivamen-
te va tomando la cultura minoritaria de la cultura dominante hasta llegar a la
asimilacion o fusion (10).

¢Qué podemos decir de estos enfoques cldsicos de britdnicos y de norteameri-
canos? En primer lugar, que estos estudios, aunque valiosos muchos de ellos etnogra-
ficamente, son en general descriptivos, no explicativos del cambio. El modelo analitico
norteamericano supone, ademds, un proceso unilineal, en que la cultura minoritaria
terminard fusiondndose con la cultura de la sociedad mayoritaria, desapareciendo en
un madgico melting pot; esto es inexacto y simplista; el final del proceso no es la
total asimilacion, sino el nacimiento de nuevas subculturas y de especificos grupos
étnicos (11).

Otra debilidad de estos estudios norteamericanos y britdnicos es que, ademds
de ocultar el conflicto, escamotean ideoldgicamente la realidad de la situacién
asimétrica de poder entre los grupos que entran en contacto cultural; tal asimetria y
dominacién genera un tipo de cambio, cualitativamente diferenciado al que resulta
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del contacto cultural en condiciones simétricas de igualdad y libre intercambio. Entre
las diferentes sociedades y grupos culturales existen contactos libres y espontineos, y
existen otros impuestos y obligados, siendo muy diferenciados los procesos de
cambio cultural que se originan en una u otra situacién. Con la dominacion e
imposicion de la sociedad dominante sobre la cultura minoritaria surge un circuito
edipiano de ambigiiedades y ambivalencias, como Octavio Paz ha puesto de manifies-
to poéticamente en su obra Laberinto de la soledad, y yo mismo he desarrollado
antropolégicamente con la teoria de la mediacion bendita/maldita (12).

Hagamos un resumen de los marcos tedricos cldsicos hasta aqui apuntados,
sefialando las orientaciones fecundas que el anterior repaso por, el corpus de nuestra
disciplina antropolégica puede proporcionarnos en relacion con el tema del estudio
del cambio y de la aculturacion.

1. Si queremos comparar, hay que construir un modelo ideal aculturativo, que
incluya tipologias de grupos sociales por modos de vida, asi como una categorizacion
de secuencias de cambio multilineal. Unicamente asi podremos tener un principio de
orden y unas hipétesis que guien nuestro trabajo de campo y nuestra investigacién
en la observacién, seleccion vy tipificacion de esa marafia cadtica de datos etnogrifi-
cos, que supone el mosaico de culturas indias.

2. Si intentamos explicar cientificamente el cambio, el referido modelo ideal
aculturativo debiera asignar un peso especifico y relativo a cada uno de los factores
intervinientes en el proceso de cambio sociocultural, como puede ser la preeminen-
cia de las condiciones econGmicas, ecologicas y energéticas.

3. Si queremos hacer buena antropologia social, deberemos hacer trabajo de
campo, estudiando in situ culturas particulares, intentando después ir construyendo
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redes de generalizaciones y de comparaciones estructurales sobre los distintos grupos
indigenas. En todo caso, debemos desconfiar ante las explicaciones simplistas de
determinacién monocausal, estando abiertos al andlisis interrelacional y holistico.

4, Si vamos a investigar fenémenos de aculturacién en sociedades colonizadas
o en minorias étnicas subyugadas, hay que enfatizar el conflicto y la relacion
asimétrica de poder, que supone toda sociedad basada en la dominacion social y en
la violacion de las culturas étnicas minoritarias o marginadas.

Cambio y aculturacién en las comunidades amerindias

Demos un paso mds concreto en nuestras pesquisas tedrico-metodologicas:
¢Como podriamos tipificar los marcos tedricos que han guiado los estudios de
aculturacién de las comunidades indigenas iberoamericanas? Existe toda una selva
cadtica de monografias y de estudios que yo reduciria, con riesgo de simplificacion,
a tres orientaciones tedrico-ideolégicas-analiticas, que podriamos etiquetar de cultu-
ralista, marxiana y colonialista.

la orientacion antropologica culturalista fue iniciada en latinoameérica por
Robert Redfield de la Escuela de Chicago. Los supuestos de Redfield son los siguien-
tes: 1.2 Los principales cambio en las comunidades indias se originaran por factores
exdégenos, como son la comunicacion con la ciudad y la industria. 2.2 Estos cambios
se sitdan en un continuo folk-urban, cuyo punto inicial es la tribu india primitiva; el
intermedio, la comunidad mestiza campesina y la etapa final en este continuum
progresivo es la ciudad-industrial-cosmopolita. [a estrategia metodoldgica de Redfield
consistié, segiin lo expone en su obra Folk Culture of Yucatdn, en investigar distintos
poblamientos de México, diferenciados seglin su comunicacion con el centro urbano,
y que constituyen los puntos del continuo folk-urban: un paraje indio maya, un
pueblo mestizo, una poblacion cabecera de comarca y la ciudad de Mérida, capital de
Yucatdn (13).

Robert Redfield construyé su modelo ideal aculturativo del cambio de las
sociedades tradicionales “folkloricas” a las industriales urbanas, eligiendo el aislamien-
to 'y la homogeneidad cultural como variables independientes, y a la secularizacion,
individualizacion y desorganizacion social como variables dependientes. Los supues-

‘tos hipotéticos, por lo tanto, son los siguientes: a mayor aumento de contacto (es
decir, pérdida del aislamiento) y a mayor heterogeneidad cultural (es decir, pérdida
de la inicial homogeneidad), aumenta el grado de desorganizacion social, de secula-
rizacién y de actitudes individualistas.

¢Qué decir de toda esta empresa culturalista de R. Redfield? Hay que reconocer
que con su esfuerzo pionero impulsé los estudios de comunidad y las investigacio-
nes etnograficas con el drea latinoamericana. Sin embargo, con referencia al esquema
aculturativo del folk-urban, investigaciones posteriores pusieron al descubierto su
debilidad empirica, su esterilidad tedrica y su alto grado de soterrada ideologizacion.
Sol Tax, de la misma Escuela de Chicago, mostré como las comunidades indias
guatemaltecas estin aisladas, son altamente homogéneas y, sin embargo, poseen un
alto grado de secularizacion e individualismo. También hicieron significativas matiza-
ciones al modelo de Redfield, aunque puedan englobarse dentro de la orientacion
culturalista, otros antropdlogos como Beals, Willer, George Foster, Erik Wolf, Alfonso

210




Caso y Aguirre Beltrdn, autor de la obra El proceso de aculturacion, referido al estudio
de las comunidades indigenas de México (14).

Oscar Lewis reestudid Tepozldn, e hizo las siguientes criticas al modelo de
Redfiels: 1.2 Suponer que la ciudad es la fuente prioritaria del cambio; 2.2 Simpleza
en la conceptualizacion unilineal y dicotomica del folk-urban; 3.2 Tener una vision
idilica de la /little community, como sistema armonioso y concorde, cuando Oscar
Lewis observé en esa misma comunidad conflictos, heterogeneidad y antagonismo.
Otra critica moderna que hacen algunos antrop6logos a este tipo de estudios cultura-
listas es que prescinden en el andlisis de la historia; Redfield, segiin ellos, ignord
practicamente el cambio substancial de la revolucién campesina mexicana, asi como
prescindié de la historia colonial de los indios; y otra critica frecuente contra este tipo
de antrop6logos es que consideran la cultura como una entidad auténoma e indepen-
diente del sistema econdmico (15).

Frente a esta primera perspectiva culturalista ha surgido otra orientacion teori-
co-metodologica, que podriamos tal vez llamar marxiana, la cual define al indio, no
por su cultura, es decir por sus peculiares costumbres, creencias, lengua, modos de
vida, sino que define al indio principalmente por su especifica relacion economica,
que es la de una mayor explotacion y dependencia de la sociedad dominante, Desde
este enfoque, el objetivo prioritario de la antropologia no es estudiar las peculiarida-
des superestructurales de los grupos indios, sino su proceso de incorporacién a la
economia nacional y a la estructura de clases del sistema capitalista. Segin este
modelo, los factores primordiales en el proceso de aculturacion son los siguientes,
por orden de importancia: 1.2 Ia participacion directa de los indios en la produccion
nacional, trabajando como peones, braceros u otro tipo de asalariados; 2.2 las
relaciones comerciales entre las poblaciones indias y el resto de la poblacion; 3.2 1a
penetracion de instituciones, como misiones, escuelas o gobierno, en la vida de las
comunidades indias. Ia principal hipotesis de partida de este tipo de orientacién
marxiana es que a mayor proletarizacion y participacién indigena en la economia
nacional capitalista, mayor aculturacién e integracion en la sociedad mayoritaria (16).

¢Qué decir de este modelo marxiano? Esta formula, dogmdticamente aplicada, ha
sido criticada como antr0pologlcamente simplista, excesivamente 1deolog1zada y
poco fértil metodologicamente: ¢Por qué elegir como elemento clave ‘del andlisis
antropologico la proletarizacion, cuando lo peculiar de la mayoria de los grupos
étnicos indigenas es precisamente su economia campesina de subsistencia y su
marginacién de la estructura de clases? Para obviar esta dificultad, algunos antropélo-
gos han recurrido a otro modelo —en mi opinién metodolégicamente infecundo—
como es aplicar el modo de produccion asidtico al andlisis de las comunidades indias
actuales, conceptudndolas como sistemas auténomos de produccién y consumo.

Partiendo también de una orientacion general marxiana, otros antrop6logos,
como Angel Palerm y Darcy Ribeiro, han tomado otras estrategias mas fructiferas, que
aplicadas a nuestro tema de estudio serfan las siguientes: Se asume que los factores
econdmicos son cruciales en el cambio, pero se admite la influencia de otras
variables, como la ecologia y la tradicion cultural, rechazando un esquema simplifica-
do y dogmdtico del determinismo econémico, maxime cuando se le aplica de una
forma mecanica y talmadica.
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Angel Palerm ha intentado conciliar la especificidad sociocultural y econémica
de las comunidades indigenas con la dominacién en altima instancia del modo de
produccion capitalista. Para ello parte de la revision que Rosa de Luxemburgo hiciera
a Karl Marx, quien en £l capital afirma que el pais mds desarrollado industrialmente
s6lo muestra a los menos desarrollados la imagen de su propio futuro; Rosa de
Luxemburgo, criticando este evolucionismo unilineal de Marx, mostré coémo el
capitalismo vino al mundo y se desarroll6 historicamente en un mundo social no
capitalista, primero en el reino feudal europeo, luego dentro de una agricultura
campesina y de un artesanado con produccion simple de mercancias (17).

Retengamos esta primera hipotesis: el capitalismo necesita para su existencia )y
desarrollo el estar rodeado de formas de produccion no capitalista, 1o cual aplicado a
nuestro caso de estudio podria facilitarnos las siguientes estrategias de investigacion:

1. Afirmar la especificidad del modo productivo indigena o campesino, asi como
su peculiaridad cultural.

2. Negar un proceso evolutivo y desarrollista unilineal, que dé por supuesto el
que las comunidades indias y campesinas irdn cada dia tomando formas econ6micas
y culturales capitalistas, terminando necesariamente en tipos sociales a imagen y
semejanza del modo de vida industrial.

3. De asumirse, no obstante, la dominacion iltima del modo de pruduccion
industrial, quien impone ciertas exigencias econémicas y culturales a los modos de
~ vida indigena y campesino.

4. Las relaciones del capitalismo aparecen asi como contradictorias y paradoji-
cas, y no como puramente destructoras de las culturas autoctonas. El desarrollo
capitalista incorporard, cuando lo necesite, mano de obra y recursos indigenas,
destruyendo algunos o muchos de sus patrones culturales; pero también, a su vez,
mantendrd, reforzard o permitird algunos de los modos de produccion indigena y
campesinos semiauténomos, asi como algunas o muchas de sus peculiaridades
culturales.

Las relaciones entre las comunidades indias y el sistema capitalista brotan como
interconectadas por un tipo particular de simbiosis, que toma formas bistoricas
diferentes de interaccion y dominancia. Los modos de vida, indios o campesinos,
aparecen asi, no como supervivencias o fosiles del pasado, sino como productos
funcionales e historicos del presente, que van tomando formas cambiantes y comple-
jas de adaptacion a su propio nicho ecologico, a la vez que se interrelacionan con el
sistema productivo dominante. El capitalismo no siempre es un proceso destructor de
culturas tradicionales, sino que con frecuencia —salvaguardados sus intereses tltimos
de dominacion y apropiacién econémica— reestructura las culturas indigenas y
reformula el ethos y el eidds tradicional con la asignacion de nuevos significados y
funciones a los objetos, creencias, valores y costumbres de las comunidades indige-
nas (18).

Otra orientacion tedrica es la llamada colonialisia, que junto con las apuntadas
culturalista y marxiana, intenta explicar la situacion actual y el cambio en los grupos
étnicos. El modelo colonialista estd ligado a las teorias de las minorias nacionales y
del colonialismo interno. Segin este enfoque, la relacion determinante entre indios
y no indios, no es principalmente porque sean de cultura distinta, ni de clase socio-
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economica distinta, sino porque son considerados de raza y casta distinta e inferior.

El tipo de relacién de la sociedad nacional con las comunidades indias es la
persistencia modernizada de la dominacion colonial politica espafiola de los blancos
espafioles sobre los indios autéctonos. Los que asumen esta perspectiva, sostienen
que el cambio vendrd principalmente determinado por la quiebra del citado sistema
de colonialismo interno, ruptura radical que ha de producirse por la lucha de
liberacion indigena, como tnica forma de conseguir la autonomia politica india (19).

Resumiendo las tres perspectivas teoricas, podemos decir que se enfatizan como
factores cruciales del cambio sociocultural, o bien los rasgos culturales o los factores
economicos o las relaciones politicas. En mi estimacion, habria que evitar cualquier
explicacion monocausal y dogmdtica, ya que los factores cruciales citados no son
excluyentes entre si, sino ordinariamente reforzantes e interrelacionados. Como
hipdtesis de trabajo puede partirse de cualquiera de las orientaciones citadas, comple-
tando una con otra o eligiendo alguna en particular, en razon de los objetivos o
problemas singulares que el antropdlogo intente investigar.

Estrategias metodologicas en el estudio de la aculturacion

¢{Como podriamos tipificar las secuencias de la aculturacién vy aislar las variables
del cambio?

Darcy Ribeiro tipifica asi las comunidades indias en su relacion con la etnia y
sociedad dominante: comunidades aisladas, en contacto intermitente, contacto perma-
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nente e integradas (20). También categoriza las caras de la civilizacion, es decir, las
formas en las que la sociedad dominante entra en contacto con las poblaciones
indias, como pueden ser la economia extractiva, la economia agricola y la economia
pastoril; cada uno de estos modos de contacto produce tipos diferenciados de
aculturacién, También deben estudiarse otras instancias aculturativas, ademds de las
econoémicas, como son las misiones, las escuelas, los centros gubernamentales, la
penetracion de los medios de comunicacion social, sin olvidar la presencia omnipo-
tente y sorpresiva de invasion territorial por parte de grupos guerrilleros y del ejército
nacional, que estin haciendo de la maquina de guerra la forma mds ripida y eficaz
de aculturacion de las poblaciones indias.

Lo importante antropologicamente es estudiar 772 sifi cada una de estas formas
de contacto y comparar las respuestas indigenas a cada una de las citadas categorias
situacionales. 1a aculturacién no es la misma —ni en la forma, ni en la funcién, ni en
el significado— en unos indios a los que se los emplea como jornaleros campesinos,
que en otros que trabajan como proletarios mineros; la aculturacion no es la misma
si se les quitan sus tierras o se las respetan; no es lo mismo si su primer encuentro
con “la civilizacion” es a través de “espadas, cruceés o ddlares”. La valia del antropo-
logo se probard en el andlisis sobre el terreno de estos procesos diferenciados,
intentando marcar tanto las similitudes como las peculiaridades de cada encuentro
cultural.

Y ahora pasemos a otro punto importante: ¢Como podriamos tipificar las varia-
bles cruciales de la aculturacion? Siguiendo a D. Ribeiro, podriamos resumitlo asi:

1. Las compulsiones bioticas y demogrdficas, que en grupos indios reducidos
son bdsicas para su supervivencia, tanto fisica como cultural; no olvidemos que los
europeos “asesinaron” mds culturas con sus gérmenes biologicos, que con sus
ballestas.

2. Las compulsiones ecologicas y econdmicas, dado que una transformacion
dristica de su hdbitat tradicional o una ocupacion de sus tierras y recursos, vuelve
inoperante todo su antiguo sistema adaptativo, desencadenando una catarata de
cambios socioculturales. Afite la compulsion y alteracion sustancial de su nicho
ecologico, los indios huyen a zonas inhdspitas de refugio o son sometidos como
mano de obra barata, sirviendo las mujeres como concubinas de los invasores,
-origindndose un mestizaje biolégico-cultural muy importante antropologicamente
para el andlisis del proceso de aculturacion.

3. Las coerciones tecnologicas, que surgen de la adopcion o imposicion de
nuevos instrumentos de produccién, los cuales pueden ocasionar —a pesar de su
eficacia técnica— efectos disociativos sobre la organizacion y cultura tradicional.

4. Las coerciones ideologico-culturales, causadas por el contacto o imposicion de
la sociedad dominante, que originan a veces una traumatizacion y deculturacion
esquizofrénica, asi como una dolorosa disonancia cognoscitiva, que termina con
frecuencia en la ruptura del ethos comunitario, obligando al grupo a redefinir, paso a
paso, todo su sistema tradicional de creencias, pautas y valores. Aqui habria que
incluir también la desorganizacién negativa ocasionada por la ocupacion militar de
los territorios indigenas.

La aculturacion se produce como resultado de la inleraccion de todos los
factores, los ecologicos, bidticos, tecnolégicos, ideolégicos, politicos, religiosos, edu-
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cativos, econdmicos, etcétera. Este proceso de la aculturacion #o es unilineal, ni tiene
unas secuencias necesarias comunes para todas las etnias indigenas; es un camino
largo, en el que los indios van perdiendo muchas de sus peculiaridades culturales al
destribalizarse, redefiniendo en sincretismo creativo su tradicional ethos, pathos vy .
eidos con prestaciones culturales de la sociedad mayoritaria, que son adaptativa y
creativamente transformadas en una sintesis mestiza nueva y original. Al final de este
largo proceso aculturativo, ordinariamente no se llega a la completa asimilacion o
fusién con la cultura dominante, sino que tiene lugar lo que yo he calificado en mi
libro sobre los chicanos recreacion cultural y Darcy Ribeiro denomina transfigura-
cion étnica, es decir, el paso de indios tribales a indios genéricos, donde se conserva
la identidad india como distinta de la etnia dominante blanca y se continia, entre los
dos grupos, una relacion asimétrica de poder, y esto a pesar de la aculturacion
efectuada en el grupo indio.

Lo anterior nos estd apuntando a algo muy significativo a nivel tedrico. Aunque
un grupo étnico, como son los indios u otras minorias, pierdan sus tierras, su lengua,
costumbres y creencias tradicionales, pueden en muchos casos seguir conservando su
identidad propia, como un “nosotros” frente a un “vosotros”. En este sentido puede
afirmarse con Ribeiro que las etnias son fundamentalmente categorias relacionales
entre agrupamientos bumanos, compuestas principalmente por simbolizaciones com-
partidas, por representaciones mentales colectivas y por lealtades morales —ideologi-
cas, mds que por peculiaridades fijas substantivas y por entidades permanentes, como
pueden ser las propiedades raciales, geogrificas, econémicas u otras.
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COLONIA INDIGENA: PAUTAS ESTRUCTURALES DE CAMBIO Y ACULTURACION

Presentados a grandes rasgos los marcos teéricos sobre aculturacién y cambio,
quisiéramos ahora hacer algunas aplicaciones al caso concreto de las comunidades
indigenas de Colombia y Ecuador. Es obvio que mi intento es simplemente sugerir
ciertas cuestiones significativas, mds que tratar en profundidad todo este complejo y
amplio tema, que excede al tiempo y a los limites de este trabajo.

Comencemos por Colombia, cuya poblacién indigena se calcula en medio
millén, lo que supone aproximadamente un 1,5 % de la poblacion total colombiana.
Quedemos- claro desde el principio que todas las estadisticas que se dan sobre
poblaciones indias, incluida a veces su clasificacion étnica, son siempre muy discuti-
bles, pues depende de los criterios utilizados. Pero para el tema de nuestro estudio,
mds que las estadisticas exactas, lo que nos interesa son las tendencias evolutivas, las
pautas demogrificas, las lineas estructurales y las dreas geogrifico-culturales ¥tnicas. Y
para este propdsito estimo que puede servirnos de gran utilidad el Mapa Indigena
Colombiano, asi como el siguiente cuadro que recoge la ubicacion geogrifica por
departamentos, el grupo €tnico, la familia lingiistica, el nimero estimado de habitan-
tes por grupo y la actividad econémica predominante (21).

UBICACION GRUPO FAMILIA NUMERO DE ACTIVIDAD ECONOMICA

GEOGRAFICA ETNICO LINGUISTICA HABITANTES Agricultura  Caza y Pesca Pastoreo
ANTIOQUIA Catio Karib 7.750 X X
Cuna Chibcha 346 X
Catio-Chami  Karib 36 X
8.132
BOYACA Tunebo Chibcha 2520 X
CALDAS Catio-Chami  Karib 3.856 X
CAQUETA Coreguaje Tucano Occ. 819 X
Andaqui Chibcha 87 X
Catio Karib 176 X
Huitoto Huitoto 475 X
Macaguaje Tucano Occ. 50 X
Muinane 12 X
Inga Quechua 339 X
Pijao Karib 127 X
Pdez Chibcha 206
2291
CAUCA Piez Chibcha 67.815 X
Guambiano  Aislada 10.180 X
Coconuco Chibcha 5.124 X '
Yanacona Quechua 15418 X
Catio-Saija Karib 450 X
Inga Quechua 250 X
99.237
CESAR Arhuaco Chibcha 7.200 X
Malayo Chibcha 1.850 X
Kogui Chibcha 883 X
Yuco Karib 2.150 X
12.083
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UBICACION GRUPO " FAMILIA NUMERO DE ACTIVIDAD ECONOMICA

GEOGRAFICA ETNICO LINGUISTICA HABITANTES Agricultura  Caza y Pesca Pastoreo <
CORDOBA Catio Karib 2900 X |
Zenti Chibcha 5.000 X ‘;
7.900 j
CUNDINAMARCA ~ Muisca Chibcha 1.859 X
CHOCO Catio Karib-Choco 11.016 X
Cuna Chibcha 222 X
Waunana Karib-Chocé 2.140 X . ]
13.388 d
GUAJIRA Guajiro-Wayuu Arawak 87.007 X
Kogui Chibcha 150 X :
Arhuaco-Tica  Chibcha 550 X
, Malayo Chibcha 853 X
88.560 ]
MAGDALENA Kogui Chibcha 1410 X
Arhuaco-Jica  Chibcha 930 X
Chimila Chibcha 3.946 X !
6.286
META Achaua Arawak 108 X "

Piapoco Arawak 336 X

Sicuane Guahibo 2.625 X

3.069
NARINO Quillasinga ~ Chibcha 38.128 X
Inga Quechua 1.469 X ;
Cuayquer Chibcha 25710 X ]
Catio-5aija Karib-Choco 850 X
66.157 1
NORTE i
SANTANDER Bari-Motilén ~ Chibcha 2400 X E
RISARALDA Catio-Chami  Karib-Choc6 3.365 X |
TOLIMA Pijao Karib-Choc6 6720 X
|
VALLE Catio Karib-Chocé 873 X ]
ARAUCA Iguanito Guahibo 41
Sicuane Guahibo 172 b§ :
Macaguan -  Guahibo 998 X ;
Chiricoa Guahibo 81 X :
Cuiva Guahibo 196 X ;
Tunebo Chibcha 355 X
1.843

CASANARE Cuiva Guahibo 983 X
Sicuane Guahibo 145 X |
Masiguare Arawak 215 X !
Siary Arawak 31 X |
Siliva Arawak 565 X |
Simpii Arawak 33 X
Tunebo Chibcha 213 74
2.185 |
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UBICACION GRUPO FAMILIA . NUMERO DE ACTIVIDAD ECONOMICA

GEOGRAFICA ETNICO LINGUISTICA HABITANTES Agricultura  Caza y Pesca Pastoreo
PUTUMAYO Catio Karib 396 X
Inga Quechua 7.227 X
Kamza Aislada 4.870 X
Cuayquer Chibcha 411 X
Piez Chibcha 466 X
Kofin Aislada 925 X
Huitoto Huitoto 1.043 X
Siona Tucano Occ. 503 X
Coreguaje Tucano Occ. 210 X
16.051 .
AMAZONAS Huitoto Huitoto 5.532 X
Andoque Aislada 144 X
Mirafia Huitoto-Bora 840 X
Yagua Arawak 48 X
Cocama Huitoto 205 X
Bora Huitoto 250 X
Carijona Karib 279 X
Yucuna Arawak 200 X
Matapi Arawak 480 X
Nunuya Huitoto 180 X
Muinane Huitoto-Bora 200 X
Ticuna Aislada 1.386 X
Qcaine Huitoto 106 X
Tanimuco Tucano Or. 65 X
Macusa Desconocida 1.430 X
| 11.345
GUAINIA Curripaco Arawak 4.094 X
Puinave Maci-Puinave 3.100 X
Sicuane Guahibo 2.186 X
Piapoco Arawak 2.187 X
Béniba Arawak 285 X
Baré Yeral-Yupi 76 X
Desano Tucano Or. 1.936 h4
Piaroa Arawal 316 X
14.180
GUAVIARE Guayabero Guahibo 830 X
Sicuane Guahibo 245 X
Tucano Tucano Occ. 3.000 X
4075
VAUPES Barasano Tucano Or. 1.668 X
Carapana Arawak 1.462 X
Cubeo Arawak 2.219 X
Curripaco Arawak 294 X
Desano Tucano Or. 1.710 X
Guanano Tucano Or. 1.752 X
Maci Mact-Puinave 450 X
Macuna Tucano Or. 65 X
Piratapuyo Tucano Or. 250 X
Siriano Tucano Or. 1.500 X
Taiwano Tucano Or. 126 X
Tatuyo Tucano Or. 391 X

219



UBICACION GRUPO - FAMILIA NUMERO DE ACTIVIDAD ECONOMICA

GEOGRAFICA ETNICO LINGUISTICA HABITANTES Agricultura  Cazay Pesca  Pastoreo
VAUPES (cont.)  Tariano Arawak 357 X
Tuyuca Tucano Or. 570 X
Tucano Tucano Or. 3.270 X
Yuruti Tucano Or. 612 X
Cabiyari Arawak 444 X
17.140
VICHADA Amoria Arawak 450 X
Cuiva Guahibo 380 X
Curripaco Arawak 250 X
Piapoco Arawak 9.760 X
Piaroa Arawak 450 X
Puinave Macu-puinave 700 X
Sdliva Arawak 420 X
Sicuane Guahibo 5.639 X
18.055
Poblacién total 413.570

La simple lectura del Mapa Indigena y del cuadro clasificador de los grupos
étnicos colombianos, nos revelan ciertas paulas estruciurales y lendencias sociologi-
cas altamente significativas y que podriamos agrupar en los siguientes temas e
hipétesis generales:

1. DISTRIBUCION POR MODOS DE SUBSISTENCIA. Pauta: Evolucion general
hacia el campesinado e incorporacion creciente al proceso productivo capitalista
nacional.

2. DISTRIBUCION POR AREAS GEOGRAFICO-ECOLOGICAS. Pauta: Asentamien-
tos indigenas en nichos marginales de la produccion nacional.

3. DISTRIBUCION POR GRUPOS ETNICOS. Pauta: Multiplicidad y fragmentacion
de grupos étnicos en territorios aislados y menos explotados productivamente, con
peligro de procesos etnocidas e incluso genocidas para algunas comunidades de baja
demografia.

Analicemos con algin detenimiento cada una de estas tendencias sociologicas.

Distribucion por modos de subsistencia: tendencia al campesinado

Podemos, en forma muy general, afirmar que la pauta estructural dominante es
la evolucion de los modos de produccién auténoma indigena hacia la incorporacion
creciente a la economia nacional, preferentemente —aunque no exclusivamente— a
través del campesinado.

En base a los datos y estudio antes citado, se estima en un 68 % el sector
incorporado a la economia nacional (47 % dedicado a la agricultura y 21 % a la
ganaderia como actividad principal) y tenemos el resto de 32 % formado por grupos
selviticos de cazadores, pescadores, algunos recolectores e incipientes agricultores.
Con los reparos que deben tomarse todo este tipo de clasificaciones, puede servirnos
la siguiente clasificacion basada en los modos de subsistencia (22).
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A. AGRICULTORES DE LA ZONA ANDINA
A1, Grupos cuyas tierras estin incorporadas a la economia nacional.
A2, Grupos cuyas tierras estin en proceso de incorporacion.
B. CAZADORES, PESCADORES, RECOLECTORES Y CON AGRICULTURA
COMPLEMENTARIA
B.1. Grupos de selva
B.1.1. Selva pacifica.
B.1.2. Amazonica.
B.1.3. Cordillera Oriental
B.2. Grupos de sabana

C. PASTORES, COMERCIANTES Y OTRAS ACTIVIDADES (Guajiros)
Conforme a dichas categorias, esta seria la poblacion estimada de cada grupo y
SUS tantos por ciento.

CLASIFICACION BASADA EN LOS MODOS DE SUBSISTENCIA (COLOMBIA)

Grupo Poblacion %

Al \ 128.836 30
A2 ) 68.582 17
Subtotal A 197.418 47
B.1.1 44,587 11
B.1.2 52,542 13
B.13 7.070 2
Subtotal B.1 104.199 26
Subtotal B.2 24.946 6
Subtotal B 129.145 32
C 87.007 21
TOTAL 413.570 100

Los agricultores de la zona andina (un 47 %), estan incorporados al proceso
productivo nacional como campesinos minifundistas, terrajeros, braceros asalariados
de las grandes haciendas, formando parte de la estructura de clases de la sociedad
capitalista colombiana. Estas comunidades indigenas —como los paeces y guambia-
nos— presentan un alto grado de aculturacién, como es el dominio del idioma
castellano y la practica del catolicismo, lo cual no obsta para la conservacion de su
identidad indigena, luchando contra los fuerefios en la defensa de sus tierras comu-
nales de resguardos y defendiendo sus formas peculiares de gobierno, como son los
cabildos.

Ia misma linea de aculturacion presentan los ganaderos y comerciantes guajiros
(un 21 %), que junto con los campesinos antes citados, forman el 68 % de la
poblacion indigena, pudiéndose afirmar de ellos su incorporacion plena a la econo-
mia nacional.

En contraste tenemos los grupos englobados en la categoria general de cazado-
res, pescadores, incipientes agricultores y algunos recolectores, que forman un 32 %.
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Estos grupos pertenecen a nichos selvaticos muy diferentes, un 11 % a la zona del
Pacifico, un 2 % a los enclaves selvdticos de la Cordillera Oriental y un 13 % a las
grandes extensiones de la Amazonia, Llanos Orientales y Orinoquia. Se trata de
comunidades de baja demografia y de agrupamientos dispersos que ocupan territo-
rios donde atin el proceso capitalista no ha logrado el control de todos los recursos
naturales. En consecuencia, su incotporacién a la economia nacional es ain muy baja
y escasa, presentando un mayor grado de autonomia cultural étnica y un menor grado
de aculturacién. Comparando el grupo de los campesinos y ganaderos con los grupos
indios selviticos, podemos afirmar que aquellos 'que estdin mds incorporados al
proceso productivo estdn también mas aculturados, y por lo tanto parece legitimo
“deducir que en términos generales a mayor incorporacion a la economia nacional,

mayor grado de aculturacion.

Distribucion por dreas geogrificas: nichos marginales para los indios

E] andlisis de la distribucion espacial de las comunidades indigenas nos muestra
que éstas se encuentran principalmente en las zonas periféricas y fronterizas del pais,
es decir, en las franjas costeras del pacifico, en la peninsula semidesértica de la
Guajira, y en los territorios escasamente ocupados de los Ilanos, Orinoquia y
Amazonia.

Si nos filamos en el censo de la poblacion indigena por departamentos, obser-
vamos que algo mds de un 60 % de los indigenas estin concentrados en los
departamentos del Cauca (101.004), de Narifio (66.157) y de la Guajira (88.560);
dicho de otra forma, tres departamentos tienen mds poblacion indigena que los
veintidos restantes (23).
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DISTRIBUCION DE POBLACION INDIGENA POR DEPARTAMENTOS

Departamentos Numero de habitantes
Antioquia 8.132
Boyacd 2.520
Caldas 3.856
Cauca 101.004
César 12.083
Coérdoba 7.900
Cundinamarca 1.859
Choco 11.742
Guajira 88.560
Magdalena 6.286
Meta . 2.863
Narifio 66.157
N. de Santander 2.400
Risaralda 3.457
Tolima 6.720
Valle del Cauca 866
Arauca 1.843
Caquetd 2291
Casanare 2.185
Putumayo 16.051
Amazonas 11.345
Guainia 14.180
Guaviare : 4.075
Vaupés 17.140
Vichada 18.055
TOTAL 413.570

Esta distribucién espacial nos evidencia que la poblacion blanca y mestiza
ocupd lo mejor y mds productivo del territorio, forzando a las comunidades indigenas
hacia las frias montafias andinas de los paramos o a las dreas inhéspitas y ardientes
del Choco, dejando como zonas de reserva a los inmensos llanos y selvas del Oriente,
en donde el sistema capitalista Gnicamente llega en tanto en cuanto necesita la
explotacion de algtn recurso natural como el petréleo, el caucho, la madera, la coca,
o también porque tiene algtin interés geopolitico militar como es defender las
fronteras o combatir grupos guerrilleros. Cuando el proceso nacional econémico
adquiere capacidad productiva de explotar nuevas tierras y nuevos recursos naturales,
se genera un escalonamiento de ocupacion de nuevos territorios indigenas, particu-
larmente de las dreas que se consideran las mds ricas y productivas para el mercado
nacional e internacional. De esta forma aparece, como pauta general, el asentamiento
de las comunidades indigenas en nichos productivos marginales.
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Distribucién por grupos étnicos: multiplicidad en zonas periféricas

Existe una tercera coordenada en el andlisis global del mapa indigena colombia-
no, que se refiere a la composicion y distribucion de las comunidades indigenas
seglin las diferentes familias culturales y lingiiisticas. El Censo Oficial del Ministerio
de la Presidencia (1980) enumera mds de 80 grupos étnicos, otros autores lo rebajan
a 60, otros lo suben a 275 grupos étnicos-lingtiisticos, la mayoria de los antropélogos
los clasifica en 10 grandes familias lingtisticas y 119 dialectos (24).

Observamos que en el Oriente colombiano se encuentra menos de la cuarta
parte de poblacion indigena y, sin embargo, comprende mds del 80 % de
todos los grupos étnicos, lenguas y culturas indigenas del pais. La simple visualizacion
de los muchos grupos étnicos en los departamentos del Oriente (como los de
Arauca, Caquetd, Casanare, Putumayo, Amazonas, Guainia, Meta, Vaupés, Guaiviare y
Vichada) nos indica este inmenso mosaico cultural y esta fragmentacion de grupos
indigenas.

También debe sefialarse que esta multiplicidad de grupos étnicos en el Oriente
presenta una caracteristica demografica significativa, como es que se trata de grupos
demogrdficamente reducidos, entre los 63 grupos del Oriente, Uinicamente 17 alcan-
zan mis de un millar de individuos, y de estos 17 s6lo cuatro superan los 5.000
individuos, no llegando en ningtin caso a los 10.000; existen otros 19 grupos con una
poblacion inferior a los 200 individuos, y de ellos media docena no supera los 50; el
resto de los grupos étnicos del Oriente oscila sobre el millar de individuos.

¢Podemos, a la vista del mapa cultural-demogrifico anterior, sugerir algunas
pautas estructurales socioldgicas y antropologicas? En primer lugar —como instancia
mds grave y urgente— debemos advertir el grave peligro que tienen muchos pueblos
y culturas indigenas actuales de desaparecer para siempre de la tierra y de la historia
humana, sefialando que cualquier cultura es una riqueza de toda la humanidad, por
lo que se hace necesario lanzar una llamada urgente de atencién contra el etnocidio
y posible genocidio.

En lenguaje socioldgico, podemos concluir que para la supervivencia de las
culturas el factor demogrdfico es crucial y, en consecuencia, a menos poblacion
demogrifica del grupo émico, mayor peligro de extincion cultural. Aplicado a nuestro
caso, podriamos aventurar la hipGtesis de que es previsible que varias decenas de
culturas del Oriente colombiano y de la Amazonia desaparezcan o se diluyan sin
-dejar apenas rastros substanciales de su tradicion cultural.

Podemos sefialar, también, cémo la multiplicidad de grupos étnicos y culturas
esta vinculado, ademds de a la baja demografia, a dos factores mds: una forma
productiva de economia de subsistencia basada principalmente en la caza, pesca e
incipiente agricultura, v el segundo factor el ocupar un nicho ecologico con escasa
densidad por habitante dentro de un gran territorio, aislado de la trama central del
sistema econémico, politico y cultural del pais.

En referencia a nuestro tema del proceso de cambio y aculturacion, podemos
concluir que la multiplicidad y gran diversidad de grupos étnicos con diferentes
culturas y lenguas superviven precisamente en aquellas dreas geogrificas donde el
nicho ecolégico no ha sido substancialmente transformado, al no haber llegado atin
intensamente la penetracion fisico-territorial de la explotacién capitalista de la socie-
dad nacional; por lo que la comunidad indigena sigue substancialmente ligada a sus
modos tradicionales de economia de subsistencia. También podemos aventurar la
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hipotesis de que la expansion capitalista a la dreas orientales y su explotacion
agricola-ganadera, mds atn que la mera extraccion de recursos naturales, #rd forzan-
do a las distintas etnias a mezclarse y a mestizarse y en consecuencia a destribalizar-
se, perdiendo su ethos y pathos como “etnia especifica” y originindose un proceso
que Ribeiro ha llamado #ransfiguracion étnica. Es decir, un proceso a través del cual
las tribus que logran sobrevivir pasan de la condicion de indios tribales a la de indios
genéricos, pero permanecen como indigenas sujetos a diversos tipos de coercion por
parte de la sociedad dominante, que los margina y explota. Estas comunidades
indigenas van alterando asi su sustrato biolégico, sus modos de trabajo, sus medios
técnicos, su economia y comercio, su lengua y cultura, su cosmovision y creencias, su
sistema de ritos y valores, sus relaciones con la sociedad envolvente, transfigurando
su “particularidad tribal” en una “indianidad” genérica, pudiendo, sin embargo,
conservar su identidad como “indios aculturados”. ‘

Si contrastamos el mosaico fragmentario y multiple de culturas del Oriente y de
la Amazonia con el mapa mds compacto de los grupos étnicos de los Andes colom-
bianos, observamos que los grupos indigenas del Cauca son mds uniformes cultural-
mente entre si, y con relacion a la sociedad dominante los mas aculturados, afirman-
do como sefias principales de identidad el ser campesinos y el ser indios; su particu-
laridad y especificidad “tribal” como paeces, guambianos, coconucos ha pasado a
muy segundo término. No quiero decir que esta identidad peculiar de “paeces” o
“guambianos” no tenga importancia o desaparezca en el futuro; lo que quiero
enfatizar es que se ha roto el ethos tribal de “paez” o “guambiano” como niicleo
principal de identificacién, transformandose en la generalidad de campesinos (nivel
estructural productivo), indigenas (nivel simbélico-étnico).

El importante documento “Nuestras luchas de ayer y de hoy” del Consejo
Regional de Indigenas del Cauca (Colombia) refleja muy claramente esta identidad
de campesinos e indigenas, como una realidad doble en que las dos notas referen-
ciales no se oponen entre si, sino que se refuerzan en una mayor explotacion y, por
lo tanto, en las raices de una singular identidad y de una particular lucha de
liberacion (25). Comienza asi el documento:

“Somos campesinos.

Los paeces, guambianos, coconucos y demds
indigenas del Cauca vivimos en las montafias,

en las haciendas y resguardos. Somos campesinos.

Muchos trabajamos cultivando

las grandes haciendas de los ricos.

Estamos en ella como terrajeros,

pagando terraje por vivir en donde nacieron,
trabajaron y murieron nuestros abuelos,
nuestros padres y nosotros mismos.

Por vivir en parcelitas de estas fincas

que fueron arrebatadas con mentiras y engafios.

Otros muchos trabajamos como peones,
ganando solamente el zango chirle,
0 unos pocos pesos gravados...
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Otros indigenas vivimos en los resguardos.
Pero la mayoria de los resguardos

han sido invadidos por los ricos... Ellos se han
quedado con las mejores tierras,

dejindonos pedregales y despefiaderos...

(...) Los indigenas de parcelas chiquitas,

los terrajeros, los peones y los comuneros
estamos todos explotados.

Como los campesinos de otras partes.

Igual que los campesinos de toda Colombia™.

Y el documento de los indigenas del Cauca, después de afirmar su condicion
substancial de campesinos, afirma inmediatamente después en forma rotunda su
identidad indigena. Dice asi:

“Somos indios.

Los paeces, guambianos y demds somos indios.
Porque somos descendientes de las naciones
indigenas que habitaban estos territorios siglos
antes de que llegaran los invasores desde Espafia...
Somos indigenas

y tenemos nuestras propias costumbres.

Somos indigenas y hablamos nuestras lenguas.
(...) Apreciamos

estas

costumbres,

estas lenguas,

esta historia

que nos unen

y fortalecen.

Somos indios

y creemos que

ser indio es bueno”.

ECUADOR INDIGENA: TAHUANTINSUYU Y LA NACION QUECHUA

Al visualizar el mapa indigena ecuatoriano, lo primero que nos sorprende es el
contraste con el mapa colombiano. Mientras que el medio millon de indigenas de
Colombia suponen el 1,5 % de la poblacién en un pais de 1.138,914 km2, Ecuador
tiene aproximadamente tres millones de indigenas, que representa el 40 % de la
poblacién total ecuatoriana, dentro de un territorio nacional de 276.000 km?2.

¢A qué se debe sociologica y demogrificamente este contraste? Aqui es la
historia —con la geopolitica— quien nos da la clave. Esto nos evidencia de la
necesidad que tenemos los antropélogos de incorporar a nuestros andlisis las pers-
pectivas cruciales de otras ciencias sociales.

Los Andes incaicos y la Mesosamérica azteca-maya fueron los centros civilizato-
rios mds importantes y poblados del ayer indio; y siguen siendo hoy las dreas de
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mayor concentracién indigena. México, Guatemala, Perd, Bolivia vy Ecuador tienen
hoy el 90 % de la poblacion indigena del continente americano. Los dos millones
largos de indios guechuas o quichuas en el Ecuador son el testimonio viviente del
gran imperio de los Incas, el Tabuantinsuyu, cuyo complejo lingtistico cultural
—junto con la otra impronta cultural hispana— constituyen la marca unificadora del
drea andina de Ecuador, Perii y Bolivia.

Lo que nos interesa ahora resaltar es que los antropdlogos debemos también dar
importancia a otros factores en el andlisis —ademds de a los estructurales socioldgi-
cos, demogrificos, economicos, culturales— si queremos comprender en su amplitud
algunos fenomenos étnicos del presente; a veces los factores geopoliticos e histricos
son cruciales en la explicacion, de ahi la importancia de la ernobistoria. A Colombia
no llegé en su plenitud la expansion politica-econémica-cultural del Tabuantinsuyu,
mientras que el drea del actual Ecuador fue parte integral del Incaico, lo que
explicaria la gran poblacién actual ecuatoriana con lengua y cultura quechua.

El andlisis etnohistorico nos podria también dar luz sobre el complejo y conti-
nuo trasiego de migraciones, contactos, expansiones culturales, imposiciones lingtiis-
ticas, complejos de mitos y rituales, ocupaciones étnicas de territorios, etc., como
serfa, por ejemplo, el caso de los inganos del Napo ecuatoriano, la influencia en el
mundo mitico amazénico de los incas, asi como las estructuras profundas de los
rituales, mitos, simbolos y fiestas de las distintas comunidades quechuas del Ecuador,
Perd y Bolivia, analizando su red de similitudes, asi como sus variaciones y
divergencias.

La aplicacion de la perspectiva econdmica-ecolégica-demografica al caso ecuato-
riano también podrd facilitarnos algunas pautas y tendencias estructurales. ¢ Podemos
sostenier, como en el caso colombiano, la pauta estructural de que a mayor incorpo-
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racion al proceso productivo, mayor grado de aculturacion? En una primera aproxima-
cién podemos responder afirmativamente; y asi los indigenas andinos, que participan
plenamente en la economia nacional por la agricultura, la artesania, el comercio o el
asalariado, estin mas aculturados que los grupos aislados del Oriente y de la selva
que tienen una economia de subsistencia, basada en la caza, pesca e incipiente
agricultura.

La anterior afirmacion, sin embargo, necesita de muchas e importantes matiza-
ciones. En primer lugar, que la incorporacion al proceso productivo nacional, y la
consiguiente aculturacion, no quiere decir necesariamente fusion o asimilacion; esta
asimilacién no se ha producido hasta el presente ni se va a producir necesariamente
en el futuro. Su modo productivo, como campesinos o artesanos, no destruye su
identidad como indigenas, segiin deciamos también del caso de los campesinos
andinos del Cauca colombiano. Con referencia a los indios de los Andes ecuatorianos
hemos de advertir que, ademis de su identidad genérica como “indios” y “quechuas”,
mantienen ciertas peculiaridades de grupos étnicos singulares, sefialindose como los
mds principales los otavalos, pero también existen otras comunidades quechuas
particulares como los salasacas, purubaes, cafiaris, saraguros, chibuleos y colias.
Todas estas comunidades estdn situadas a lo largo de las hoyas centrales del Callejon
Andino, particularmente en las provincias de Imbabura, Pichincha, Cotopaxi, Chimbo-
razo, Cafiar y Azuay (26).

Observamos que [os grupos demogrdficamente numerosos, aunque se incorpo-
ren al proceso productivo nacional, mientras conserven la propiedad de sus tierras,
conservaran su identidad indigena, y esto a pesar de los multiples cambios econo-
micos, biologicos y culturales efectuados en dichas poblaciones étnicas. Es decir, que
no aparece como un principio dogmitica y mecdnicamente aplicable, el que “a
mayor incorporacién econdmica, mayor pérdida de identidad étnica”. El caso de los
indios artesanos otavalos en el Ecuador y de los ganaderos guajiros en Colombia-Ve-
nezuela es un ejemplo al respecto; estos grupos étnicos estin fuertemente incorpora-
dos a la economia nacional —habiéndose incluso originado una incipiente burguesia
capitalista comercial e industrial— vy, sin embargo, mantienen un fuerte grado de
autonomia cultural, de poder politico y de identidad como pueblo indigena, que
proclaman con orgullo.

A la vista de lo anterior, podriamos apuntar que cuando una comunidad étnica
mantiene el control sobre sus recursos y sobre sus medios de produccion, se origina
un proceso, aparentemente paraddjico, pero que es funcionalmente adaptativo y
sociolégicamente explicable: por una parte, la incorporacion de la minoria étnica a la
economia nacional y a la produccién de sus recursos les exige cambios substanciales
—politicos, culturales, ideoldgicos, tecnoldgicos y sociales— con el fin de adaptarse
y competir en la produccién y en el mercado con la sociedad dominante; pero por
otra parte, esa adaptacion productiva exitosa les permite conservar mejor, defender,
redefinir, recrear y exaltar el hecho diferencial étnico, y por lo tanto proclamarse con
orgullo como grupo cultural singular, bien sea como particular comunidad indigena,
étnica o nacional. Este parece el caso, en América, de los indios otavalos y guajiros,
entre Otros grupos.

Los anteriores principios tal vez no puedan aplicarse de igual forma a comuni-
dades de baja demografia, como son los grupos selvdticos de la Costa y del Oriente. En
primer lugar, su relacion con el proceso productivo es muy distinto por- tratarse de
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poblaciones pequefias, aisladas y en territorios inmensos apenas explotados. Lo que
sobresale en estas dreas es la abrupta y potente irrupcion de la economia extractiva
de recursos, como es la explotacién del petréleo, la madera, el caucho, los minerales
u otras vegetales o animales, afectando muchas veces estas invasiones econémico-
humanas a las comunidades indigenas, que sufren con frecuencia una convulsion
desintegradora de su organizacion econdmica, social, cultural y familiar. Asi
estd sucediendo con los cofanes del Napo, los sionas y otras comunidades de la
Amazonia.

Podemos, en general, afirmar que la llegada sibita de la maguinaria extractiva
con sus hombres blancos-mestizos y sus consecuentes modos de vida, ha producido
un impacto fuertemente disfuncional al sistema de vida indigena, ya que la defores-
tacion de la zona y la alteracion del sistema ecoldgico causa el desequilibrio del
nicho tradicional ecoldgico de los indigenas, ocasionando un fuerte shock cultural y
un fuerte proceso de disonante deculturacién con la ruptura de su ethos y pathos
tribal, fracturindose y, muchas veces, perdiéndose su identidad tradicional indigena.
Esta invasion del blanco-mestizo a tierras indigenas va acompafiado de la introduc-
cién de nuevas necesidades de consumo, nuevos medios de comunicacién con la
sociedad dominante, ruptura del sistema tradicional de parentesco, resquebrajamien-
to de las lealtades tribales, la increencia o cuestionamiento del antiguo sistema
mitico-ritual, sobre todo por parte de los jovenes, y esto sin que sea ordinariamente
reemplazado vitalmente por otro sistema ético-simb6lico mas adaptativo. En ocasio-
nes, incluso, con la llegada de la “civilizacion” llegaron los virus, las epidemias vy las
enfermedades, como es el caso de los grupos ecuatorianos de los aushiris, que al
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contacto con el hombre blanco sufrieron una epidemia de poliomelitis, y de los
cofanes, que contrajeron una grave enfermedad en los ojos.

Contrastando con los grupos indigenas campesinos de los Andes, podemos
decir que las comunidades indias de los Llanos o de la Selva, con sus caracteristicas
de baja demografia en inmensos territorios, al impacto de la economia extractiva (y
en consecuencia al contacto de un proceso productivo que no controlan en nada)
sufren un proceso disruptivo de sus modos tradicionales de vida y una esquizofrénica
deculturacién de su tradicion étnica que, en muchas ocasiones, puede llamarse de
verdadero etnocidio; esto constrasta substancialmente con los grupos indigenas de
alta demografia y poblacién, que conservan el control sobre sus tierras en las zonas
andinas, los cuales pueden aculturarse y cambiar algunas de sus tradiciones en forma
mds adaptativa y exitosa, sin sufrir trigicos procesos de anomia, pudiendo a la vez —a
pesar de los cambios— conservar su identidad y orgullo étnico.

Todo lo anterior nos estd apuntando una cuestion crucial sobre la incorpora-
cién econdmica/aculturacion indigena. Es un falso dilema y un planteamiento desen-
focado el formular el problema en términos de oposicion, como si la cuestion fuera
“el mantenimiento de la cultura y modos autéctonos econdémicos indios” (ideal
deseable y defendible) wersus “la incorporacién econémica/aculturacién” (como
realidad triste rechazable o mal menor). El problema principal parece no estar ahi; no
se trata de incorporarse 0 no econémicamente, aculturarse o no a la sociedad
dominante, sino como y en qué forma se realizan esos procesos de incorporacion y
aculturacion. Y no se trata precisamente de “ideales éticos”, sino que aun tratindose
en fondo de procesos econémico-sociales-culturales que pueden ser necesarios y
escapar a las voluntades concretas, como es la expansion del proceso productivo, no
es, sin embargo, sociolégicamente necesaria la forma econémica concreta de realizar-
lo y los agentes que la controlan. Dicho de otro modo, las comunidades indigenas
pueden incorporarse al proceso productivo y aculturarse, pero existen substanciales
variaciones de realizarlo como hemos puesto de manifiesto. Pueden seguir conser-
vando la propiedad de sus tierras comunales y control de sus recursos, incorporarse
- al proceso productivo nacional y cambiar algunas de sus formas tradicionales de vida,
tomar préstamos de la sociedad dominante, “aculturarse (no fundirse ni asimilarse)
y, sin embargo, conservar con orgullo su identidad como indios. Otra cosa muy
distinta es —vy esta es la otra variante substancialmente diversa— el incorporarse a la
economia nacional come esclavos, siervos o explotados proletarios, siendo forzada-
mente desposeidos de todo su anterior sistema econémico, social, cultural y simboli-
co. la cuestion parece estar, no tanto en ser aculturados o no, incorporarse a la
economia y a la sociedad nacional o no, sino en la capacidad real de aitogestion
economica y de protagonismo —politico, econdmico y cultural— que tengan esas
comunidades para decidir su futuro como pueblo o nacién, pudiendo participar en
justicia y libertad en esos procesos historicos de cambio, conservando a su vez con
orgullo su identidad étnica.

Esta parece precisamente la linea de lucha de los Movimientos Indios y de las

comunidades militantes, que reivindican tierra, cultura y poder; y no precisamente la
segregacion, el inmovilismo o el aislamiento de la sociedad global.
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LOS MOVIMIENTOS INDIOS, AGENTES DE CAMBIO
Y DE RECREACION CULTURAL

Los Movimientos Indios desarrollan una funcion crucial en el protagonismo de
las comunidades para enfrentarse adaptativa y creativamente a los cambios historicos
presentes, como son a veces las necesarias transformaciones econémicas que el
proceso productivo exige, y el acceso de la comunidad a servicios deseados de la
sociedad nacional, como son la salud y la escuela. A su vez los Movimientos Indios
se convierten en freno de la explotacion de los extrafios y en defensores de la cultura
e identidad indigena, siendo apropiados defensores e interlocutores con la sociedad
dominante.

La resistencia india ha existido siempre desde los tiempos de la conquista, y
aun antes contra la expansion incaica, habiendo tomado variadas formas de rebelion,
protesta o huida. A finales del siglo XIX naceria el indigenismo, bien fuera en los
dmbitos de la literatura romdntica o mds tardiamente de la politica gubernamental,
pero el indigenismo es mds bien un movimiento de los blancos/mestizos que se
quieren convertir en la voz defensora del indio sin voz. En el siglo XX, y sobre todo
en las dltimas décadas, han ido tomando cuerpo los Mowvimientos de indios, donde
son ellos mismos los que toman la voz, peleando por sus derechos, denunciando las
injusticias y discriminaciones, defendiendo su lengua y su cultura y proclamando con
orgullo su condicién de indios (27). La Revolucion mexicana de 1910 seria también
muy importante en esa nueva y positiva visualizacion de lo indigena.
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Los movimientos mesidnicos y milenaristas de antafio, atn vigentes en las
culturas de origen tupi-guarani del drea amazonica, hoy toman una forma de comba-
tividad social y politica (28). Los Movimientos Indios cumplen hoy una importante e
irremplazable funcion en los proceos de cambio, pues facilitan a las comunidades
indigenas un marco ideologico-legitimador para llevar a cabo un caminar para el
futuro, aparentemente ambiguo y contradictorio: por una parte, la lucha militante del
Movimiento exige que la comunidad cambie, dejando algunas pautas y modos de
vida tradicionales indios y tomandos algunos valores y normas, servicios y bienes de
la sociedad dominante, lo cual convierte al Movimiento en agente del cambio y de la
aculturacién; pero por otra parte y a su vez, el Movimiento define la fidelidad
tradicional a su lengua, costumbres y cultura. No existe, sin embargo, contradiccion
real en esa doble funcion de “agente de cambio/mantenedor de la identidad tradicio-
nal”, ya que las comunidades indigenas han sido siempre comunidades
historicas y cambiantes, sabiamente adaptativas; y no es que se opongan al cambio,
se oponen a ciertas formas de cambio, depredadoras de sus recursos, de su organiza-
cién social, de su cultura y de su dignidad como pueblo. Lo que reivindican es su
protagonismo en el cambio y en la aculturacion, a la vez que reclaman su derecho a
la diferencia, sin que ello suponga ningtin tipo de racismo o discriminacién en su
contra (29).

Los Movimientos Indios contribuyen de esta forma a la transfiguracion étnica y
a la recreacion cultural, participando en la redefinicion de su ancestral sistema
mitico-ritual, en la reformulacién de sus valores y normas, reescribiendo su historia
desde la perspectiva étnica y no desde la ideologia oficial dominante, construyendo
una nueva identidad con las viejas y tradicionales raices, en definitiva, conservando y
recreando un nuevo tipo de communitas ligado por comunes lealtades y simboliza-
ciones colectivas. De esta forma se reaviva el orgullo étnico y se facilita el poder vivir
sin esquizofrenia ni complejos dentro de una comunidad india y el poder convivir y
participar como miembros plenos —aunque diferentes— en la sociedad pluricultural
nacional.

Es precisamente en esta lucha militante, muchas veces de confrontacién con la
sociedad dominante, como se va efectuando el cambio y se va recreando la nueva
identidad histérica. En todo este proceso de lucha y de recreacion cultural desempe-
flan un papel crucial los poetas, cantores, artistas, literatos, porque ellos ayudan al
pueblo a “recrear conservando”, dando coherencia y sentido en un plano poético a
las contradicciones y ambivalencias del proceso de cambio, sabiendo hilar y trenzar
el ayer mitico con la cruda realidad del presente y con la utopia esperanzadora del
mafiana; en esta forma se va cohesionando con ritual, simbolo y mito la comunidad
étnica, que con orgullo y dignidad se adapta al presente sin renunciar a su identidad
india.

Hechas estas consideraciones generales sobre la funcion de los Movimientos
Indios, hagamos algunas refencias mas concretas sobre este tipo de organizaciones de
Colombia y Ecuador.

En Colombia la lucha indigena ha sido siempre violenta y tenaz por la defensa
de sus tierras, siendo paradigmadtica la militancia de los indigenas andinos del Cauca,
quienes bajo el liderazgo del indio pdez Manuel Quintin Lame formaron un frente
para defender sus tierras, credndose el 24 de febrero de 1971 el Consejo Regional de
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Indigenas del Cauca (CRIC), que llegaria a publicar su perfodico Unidad Indigena y
su famosa Cartilla, donde resume sus luchas de hoy en los siguientes siete puntos:

L.
. Ampliar los resguardos.

N E-NUIN TS

Recuperar las tierras de los resguardos.

Fortalecer los cabildos indigenas.
No pagar terrajes.

. Hacer conocer las leyes sobre indigenas y exigir su justa aplicacion.
. Defender la historia, la lengua y las costumbres indigenas.
. Formar profesores indigenas para educar de acuerdo con la situacién de los

indigenas y en su respectiva lengua (30).

En el desarrollo del primer punto el recuperar las tierras de los resguardos, es
decir, las antiguas propiedades comunales, se dice significativamente:

“Es la lucha mis justa, la que nos ha causado
mads sufrimientos y muertes en nuestra historia.
Es la lucha por la patria que heredamos de
nuestros abuelos y antepasados. Y es la que mis
necesitamos.

Por eso es la primera tarea. Para que,

partiendo de la tierra, podamos sacudirnos de
la explotacién y la dominacion de los

invasores ricos y sus intermediarios.”

Posteriormente se insiste en dicha Cartilla en la necesidad de “conservar la
forma de resguardo que a tantos indigenas nos ha servido”, aunque es necesario

235



ampliar esas tierras comunales, porque los ricos hacendados ocuparon las mejores
tierras (31). De igual modo, se reclama el fortalecimiento del gobierno autdctono a
través de los cabildos, porque “ellos conocen como nosotros mismos las necesidades
y pueden servir de freno a las ambiciones de hacendados comerciantes y politique-
ros, todos explotadores del indio”. Rechaza el pago del ferraje, signo de dominacion
colonialista, que consiste en el pago que tienen que hacer los indios al terrateniente
por el arrendamiento de la tierra (tierra usurpada a las comunidades). Se insiste en la
necesidad de defender la historia y la cultura indigena, principalmente la lengua y
las costumbres, porque “ellas nos ayudan a mantenernos unidos y fuertes; con ellas
aprendemos a no humillarnos y a luchar, siendo por eso importante conocerlas y no
dejarlas perder”. Para eso se hace necesario la formacion de profesores indigenas que
“ensefien en nuestras lenguas, nuestras verdades y conocimientos lo mismo que otras
verdades y conocimientos; porque el CRIC sabe que s6lo desarrollindonos nosotros
mismos, en la educacién, en la economia, en lo comunitario y en la técnica,
podremos ganar nuestras luchas”.

El famoso manifiesto, en forma de Cartilla del Consejo Regional de Indigenas
del Cauca, termina con una llamada a la solidaridad con las otras comunidades
indigenas de Colombia y con todos los campesinos del pais, ya que todos “en el
camino nos encontramos”’, expresandose asf:

“Pero esta lucha no es s6lo

de los campesinos indigenas del Cauca,

sino de todos los que vivimos en Colombia.
Los guajiros luchan contra los explotadores
que les han quitado sus campos de sal

y les roban sus peces y sus perlas.

Los arbuacos de la Sierra-Nevada

contra los hacendados que los han arrinconado
contra los paramos nevados.

Los motilones del departamento del Norte

de Santander contra las compafiias petroleras
que les han arrebato sus mejores tierras.

Los cuibas y guabibos de los Llanos Orientales,
contra los ganaderos millonarios que los persiguen
y hacen matar como “irracionales”.

ILas comunidades del Vaupés contra los
caucheros e intermediarios que los esclavizan.
Los ingasy sibundoyes del Putumayo

contra un instituto del gobierno que les ha
inundado su valle”.

Las distintas comunidades indias, hasta ahora aisladas y totalmente desunidas, se
han dado cuenta que tienen problemas comunes y que deben pelear juntas por sus
derechos.

“Y asi, por todas partes de Colombia,

medio millén de campesinos indigenas se defienden
como nosotros de los explotadores.

Luchan por conquistar lo que necesitamos.
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Porque hemos comenzado a abrir los ojos.
Porque hemos comenzado a comprender
nuestra verdadera situacion.

Porque ya distinguimos las razones por las que
€stamos como estamos, y vemos ahora
quiénes son nuestros verdaderos enemigos”.

Esta solidaridad india se extiende también “a todos los campesinos explotados
de Colombia, a todos nos han arrinconado y encercado”, y a pesar de las diferencias,
a “todos nos une la explotacién con que nos castigan y nos acaban”. En esta forma
vemos como el Movimiento Indio ayuda a tomar conciencia de los problemas
indigenas, pero también fuerza a romper las estrechas barreras étnicas tradicionales,
creando lazos relacionales —ideologicos y culturales— con otros grupos étnicos y
con otros sectores de la sociedad global, lo cual a su vez incita al cambio y a la
aculturacién creadora.

Tras la creacion del Consejo Regional Indigena del Cauca (CRIC) surgieron en
Colombia otras organizaciones indigenas, como las de los Arbuacas (COIA), de los
indigenas del Tolima (CRIT), del Vaupés (CRIVA), indigenas del Chocé (UNDICH),
del Guainia y del Vichada (UNIGUVI), organizacién de los Tunebos (OTUN), de los
Lianos Orientales (UNUMA) y otras. En octubre de 1980 tuvo lugar en Tolima el
Primer Encuentro Indigena Nacional, al que asistieron 300 representantes indios,
credndose la Organizacion Nacional Indigena de Colombia (ONIC); los temas princi-
pales que se trataron en dicho encuentro fueron el problema de la tierra con la
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invasion de colonos, los problemas de educacion y salud, actitud frente a los
programas y legislacion gubernamental y relacion con otras organizaciones populares.
En febrero de 1982 se celebré en Bogotd el Primer Congreso Indigena Nacional de
Colombia, en el que participaron 2.500 indios de las distintas comunidades étnicas
del pafs. Vemos, pues, -cémo el Movimientos Indio en Colombia, a pesar de las
dificultades, va tomando cuerpo de orientacion unitaria, con una fuerza social y
politica a nivel nacional.

En el Ecuador también se han creado diversas organizaciones indigenas y se
estd tratando de unificar intereses; asi en 1972 se cred Ecuarrunari, organizacion de
tipo sindical que intenta reagrupar a los campesinos indios, habiéndose solidarizado
a veces en sus reivindicaciones con la Federacion Nacional de Organizaciones
Campesinas del Ecuador (FENOC). En octubre de 1980 tuvo lugar en Sucta del
Oriente el Primer Encuentro de Nacionalidades Indigenas de Ecuador.

Debe resaltarse la ejemplar organizacion y militancia de los indios shuar o
jibaros, que han sabido organizarse y crear una Federacion Shuar, que agrupa a mds
de 200 centros indios, los cuales desarrollan programas educativos, econdmicos,
juridicos, sanitarios, agropecuarios, etc. Ellos estin empefiados en defender sus tierras
de los colonos, invasores, a la vez que insisten en la conservacion de su lengua y
cultura, que fomentan a través de una compleja red de emisoras que los mismos
indios controlan y dirigen. Ellos mismos iniciaron su propio érgano escrito Chicham,
que quiere decir (“Mensaje”) /Hablemos!, expresando asi sus propositos (32).

“Esto es la federacion; somos todos los shuar de

Criente, que a un cierto punto de nuestra vida hemos
comprendido, nos hemos dado cuenta de que la tinica forma
para sobrevivir era unirnos todos; unirnos para no ser

borrados de los mapas como ya paso y estd pasando a

muchos de nuestros hermanos indigenas en el pais y fuera de éL..
(...) Si hoy reclamamos nuestros derechos, es porque somos
conscientes de que estos derechos no quieren reconocérnoslos;
hoy, estos derechos son pisoteados”.

[a federacion intenta agrupar, no solo a los indigenas que se quedan de
campesinos en la selva, sino a los j6venes graduados shuar que ingresan en los
institutos y universidades, los cuales ademds del aprendizaje del castellano y de los
nuevos oficios, deben seguir con el amor a su cultura india.

“la federacion es todo lo que no dejaron nuestros
antepasados, nuestros padres; los cantos, las leyendas,
la muisica, la caza, la chicha... la cultura shuar; la
misma cultura que consciente de la realidad, queremos
seguir transmitiendo a nuestros hijos...”

“(...) A TODOS LOS HERMANOS SHUAR LES DECIMOS:

Estemos unidos, sigamos juntando nuestros esfuerzos; miremos hacia adelante
pero nunca dejemos de mirar hacia atrds, hacia lo nuestro, hacia lo que es shuar,
lo que es nuestra cultura, lo que nos trasmitieron nuestros padres, los valores de
siempre. Sigamos dando a nuestros hijos estos valores, sean ellos graduados u
hombres de campo, carpinteros o cualquier cosa que quieran ser en la vida.
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Hagamos comprender a nuestros hijos que regresan de los planteles escolares
acomplejados a nuestros centros, con la camisa muy blanca y el castellano ficil,
que no serd sOlo la camisa blanca y el saber hablar castellano lo que hard de
ellos hombres atiles para la comunidad.”

Parece evidente que, en general, los padres indios quieren que sus hijos
aprendan la lengua y oficios de la sociedad global, lo cual es lo mismo que promover
cierto tipo de cambio y aculturacion, pero a lo que se oponen las comunidades
indias es a que desprecien la cultura étnica y renuncien a sus valores profundos,
como son la lengua, la lealtad comunitaria, los lazos familiares y el orgullo de
identidad india.

Referente al Ecuador, hay que resaltar la revitalizacion de la cultura quechua,
no solo en las comunidades campesinas, sino en los ambientes mestizos de intelec-
tuales, profesores universitarios, artistas, literatos, cantantes, periodistas, etc. No hay
que olvidar que en Ecuador el 40 % de la poblacién es indigena y que de ellos
existen mds de dos millones de quechuas y una gran poblacién mestiza-quechua.
Ello estd motivando un resurgir indigenista y una mayor exigencia de programas
escolares de biculturalismo y bilingtiismo, principalmente del quechua. Hay que
sumar a ello algunas canciones-protesta y poesias-denuncias, que dramatizan los
problemas ante la opinién publica de la sociedad dominante. Una de ellas es la Gran
Marcha, que comienza asi:

“Los sefiores discuten sobre nuestra suerte
Los antrop6logos nos buscan las muelas del abuelo
Los soci6logos fotografian nuestras chozas
Los economistas nos suman las carencias
Los politicos formulan planes redentores
Y todos multiplican el pan en el papel

Y nos recitan los derechos humanos

Mas Juan sigue sin tierra

Pedro se come la tltima camisa

Antonio cumple cien afios sin zapatos
Manuel deja sus manos en la fabrica

Luis sus pulmones en la mina

Julidn no sabe escribir Julidn

Alfonso dice mierda y lo fusilan...” (33).

Los movimientos sociales luchan para que todo lo anterior sea simplemente una
pesadilla de una noche oscura pasada. Los indios quieren y se esfuerzan en construir
un futuro mejor para ellos y para sus hijos, donde puedan sentirse con orgullo indios,
a la vez que convivir y participar en libertad y justicia en una sociedad pluricultural y
multiétnica. Como dice el citado documento shuar Chicham: “Queremos seguir
adelante asi, en paz con todos, invitando al didlogo honesto y abierto... No queremos
problemas con nadie, no odiamos a nadie por la simple razén que el odio por el
odio, el mal por el mal, no existe en nuestra mentalidad; existe, en cambio, muy bien
radicado en el fondo de nosotros, el sentido de la justicia”.

TOMAS CALVO BUEZAS

239



NOTAS

1. Mi experiencia de investigacion y ensefianza en América ha sido de diez afios, cinco en Colombia,
Venezuela y México, y cinco en los Estados Unidos investigando sus minorias hispanas. He realizado trabajo de
campo entre los indios cunas de Colombia, los guajiros de Venezuela y los huicholes de México, habiendo llevado a
cabo otras estancias etnograficas entre comunidades indias del Ecuador, Perd y Guatemala.

2. E. B. Tylor, Primitive culture: researches into the development of mythology, philosophy, religion, language,
art and custom. Londres, |. Murtay, 1871 (La cultura primitiva, Madrid, Ayuso, 1977).

L H. Morgan, Ancient society, Nueva York, Holt, 1877 (la sociedad primitiva, Madrid, Ayuso, 1971).

3, J. H. Steward, Theory of cultural change, Utbana, University of Illinois Press, 1955; “Cultural ausality and
law: a trial formulation of early civilization”, American Anthropologist, 1949, vol 51. pags. 1-27.

L. White, The science of culture, Nueva York, Grove Press, 1949 (La ciencia de la cultura, Buenos
Aires, Paidés, 1964). V. G. Childe, Social evolution, Nueva York, Henry Shuman, 1951 (La evolucion social, Madrid,
Alianza, 1973). M. D. Sahlins y ER. Service (eds.) Evolution and Culture, Ann Arbor, Universtity of Michigan Press,
1960. M. Harris, El materialismo cultural, Madrid, Alianza, 1982.

4. W. H. Rivers, History and Etbnology, Nueva York, McMillan, 1922. J. H. Perty, The children of the sun,
Londres, Methuen, 1923. A. Bastian, Ethnische Elementargedanken in der Lebre vom Menschem, Berlin, Veidmann'sche
Buchhandlung, 1895. F. Ratzel, The history of manking, Londres, MacMillan, 1896. W. Schmidt, The culture historical
method of ethnology, Nueva York, Fortuny's, 1939.

5. F. Boas, "The limitations of the comparative method of anthropology” (1898), en Race, language and
culture, Nueva York, McMillan, 1948, pdgs. 271-304. A. Kroeber, Cultural and natural areas of native North America.
Berkeley, University of California Publications, vol. 38, 1939; Configurations of culture growth, Berkeley, University of
Califonia Press, 1944. R. Lowie, Primitive society, Nueva York, Boni and Liveright, 1920. R. Benedict, Patterns of
culture, Nueva York, Houghton Mifflin, 1934.

6. A. R Radcliffe Brown, A natural science of society, Glencoe, Free Press, 1957.

7. C. 18vi-Strauss, Antrapologie structurale, Paris, Plou, 1958 (Antropologia estructural, Buenos Aires, Eudeba,
1980). M. Mauss, Sociologie et anthropologie, Paris, PUB, 1950 (Sociologia y aniropologia, Madrid, Tecnos, 1971).

8. B. Malinowski, The dynamic of culiure change, New Haven, Yale University Press, 1945. M. Gluckman,
Malinowski’s sociological theories, Rhodes Livingstone Papers 16, Nueva York, Oxford University Press, 1949. E Leach
“The epistemological background to Malinowski's empiricism™, en R. Firth (comp.) Man and culture: an cvaluation
of the work of Bronislaw Malinowski, Londres, Routledge and Kegan Paul, pdgs. 119-137. L. Mair (ed.) Method of study
of culture contact in Africa, Londres, Interational Institute of African Languages and Cultures, 1938; Anthropology
and social change, London School of Economics, Londres, Atholone Press, 1969. A. Southall (ed.) Social change in
modern Africa. Londres, Oxford University Press, 1961.

9. R. Redfield, R. Linton, M. J. Herskovits, “Memorandum for the study of acculturation”, American Anthropo-
logist, 1936, vol. 38, pdgs. 149-152.

10. H. Bamett, L. Broom, B. Siegel, E. Z. Vogt y J. B. Watson, “Acculturation: an exploratory formulation”,
American Anthropologist, 1954, vol. 56, pags. 973-1.002.

11. El paradigma del melting pot se ha mostrado simple e inexacto en los Estados Unidos, aplicado sobre todo
a ciertas minorias raciales no blancas y no anglosajonas, como los negros, indios y latinoamericanos. El indio sioux o
navajo no ha terminado fusiondndose con el prototipo del wasp —wbite anglosaxon protestani—, ni el “espaldas
mojadas” mexicano o sus hijos chicanos han terminado en la total asimilacién al american way of life, segin he
mostrado en mi libro, Calvo Buezas, Los mds pobres en el pais mds rico: clase, raza y elnia en el movimiento
campesino chicano, Madrid, Encuentros, 1981.

12. O. Paz, El laberinto de la soledad, México, Fondo de Cultura Econdmica, 1959. Yo he tatado de la “teoria
de la mediacion bendita/maldita” en la obra citada, Los mds pobres en el pais mds rico... pdgs. 274-362. Puede verse
también en el caso de los puertorriquefios y otros hispanos en EEUU., Calvo Buezas, “Puertorriquefios y otros
hispanos: integracién y desigualdad en una ciudad neoyorquina”, Revista Espariola de Antropologia Americana, Edit.
Univ. Complutense de Madrid, 1984, pags. 175-203.

13, R. Redfield, Tepozldn, a mexican village, Chicago, Michigan University Press, 1930; The folk cuiture of
Yueatdn, Chicago, Michigan University Press, 1941; A wvillage that chose progress: Cham Kom revisited, Chicago,
Michigan University Press, 1964.

14. S. Tax Freeman, Penny Capitalism: A Guatemalan Indian Community, Whashington, U. S. Gout., Printing
Officce, 1953. H. G. Bamett, Innovation: the basis of cultural change, Nueva York, McGrow Hil, 1953.

G. Foster, Conqueest and cudture, Nueva York, Viking Fund, 1960; Las culturas tradicionales y los cambios
técnicos, México, Fondo de Cultura Econdmica, 1964; Tzintzuntzan: los campesinos mexicarnos en un mundo en
cambio, México, Fondo de Cultura Econdmica, 1972. A. Caso, Indigenismo, INI, México, 1964. G. Aguirre Beltrdn, £/
proceso de aculturacion, México, Universidad Auténoma de México, 1957.

15. O. Lewis, Life in a Mexican village: Tepozlan restudied, Urbana, University of Illinois Press, 1930.

240




16. R. e 1 Pozas, Los indios en las clases sociales de México. México, Siglo XXI, 1973. 1. Torres Giraldo, La
cuestion indigena en Colombia, Bogotd, Publicacion de la Rosca, 1975. R. Stavenhagen, Las clases sociales en las
sociedades agrarias, México, Siglo XX1, 1980. G. C. Maridtegui, Siete ensayos de interpretacion de la realidad peruana,
Lima, Biblioteca Amauta, 1974. )

17. A. Palerm, Antropologia y marxismo, México, Nueva Imagen, 1980.

18. N. Garcia Canclini, Las culturas populares en el capitalismo, México, Nueva Imagen, 1982. L. Arizpe,
Migracion, etnicismo y cambio, México, El Colegio de México, 1978.

19. H. Favre, Cambio y continuidad entre los mayas de México, México, Siglo XX1, 1973. G. Balandier, £/
conceplo de “situacion” colonial, Guatemala, Ministerio de Educacidn, 1970. G. Bonfil Batalla, E/ concepro de indio en
America: una categoria de la situacion colonial, Anales de Antropologia, vol. X, México, 1972; Uropia 2y revolucion
(Compilacién de documentos sobre el pensamiento politico contemporineo de los indios en América Iatina),
Meéxico, Nueva Imagen, 1980. R. Jaulin, La paix blanche: Introduction a letchnocide, Paris, Seuil, 1970. F. Reinaga,
America india y Occidente, 1a Paz, PIB, 1974. R. Reinaga B, Jdeologia y raza en América Latina, 1a Paz, futuro, 1972,

20. D. Ribeiro, Fronteras indigenas de la civilizacion, México, Siglo XXI, 1969.

21. El mapa indigena y los datos sobre la poblacidn indigena estin tomados de la obra Colombia indigena
(Bogotd, Ministerio del Gobiemo de Colombia, 1982), que recoge el estudio “Diagndstico de la situacién indigena
en Colombia”, elaborado en 1980 por el Departamento Nacional de Planeacion con la colaboracién de los Ministerios
de Gobierno, Hacienda, Salud, Educacion, el Instituto de Reforma Agraria, el Sena y el Instituto Colombiano de
Antropologia.

22. La clasificacion y distribucion por modos de subsistencia est tomada del citado estudio “Diagnéstico de
la situacién indigena en Colombia”, Departamento Nacional de Planeacion, 1980.

23. La poblacion indigena por departamentos (1980) estd tomado fundamentalmente de los datos elaborados
por la Division de Asuntos Indigenas del Ministerio de Gobierno de Colombia.

24. El mapa de distribucion de lenguas y dialectos indigenas de Colombia, estd editado por ETHNIA, Museo
Indigena, Bogotd, segun datos de la obra de Sergio Elias O.

25. "Nuestras luchas de ayer y de hoy” forma parte de la Cartilla, editado por el Consejo Regional de
Indigenas del Cauca (CRIC), en su ndmero 1, Popayin, Colombia, 1973. 1a transcripcion, como en forma de verso, se
corresponde al original.

26. Sobre el Ecuador, hemos de resaltar las publicaciones del Instituto Otavalefio de Antropologfa, particular-
mente su coleccién Pendoneros.

27. M. Ch. Barre, Ideologia indigenistas y Movimientos indios, México, Siglo XXI, 1983. E. Wolf, Las luchas
campesinas del siglo XX, México, Siglo XXI, 1972.

28. 1 Pereira de Queiroz, Historia y etnologia de los movimientos mesidnicos, México, Siglo XX, 1969. R.
Alvarez Lobo, Tsla: estudio etnobistorico del Urubamba y Alto Ucayali, Salamanca, San Esteban, 1984.

29. Documentos de la Segunda Reunién de Barbados, Indianidad y descolonizacion en América Latina,
México, Nueva Imagen, 1979. Centro de Estudios EconSmicos y Sociales del Tercer Mundo y Centro Antropolégico
de Documentacién de América Latina, Civilizacion: configuraciones de la diversidad, México, 1983. V. Daniel Bonilla,
Siervos de Dios, amos de indios, Bogota. Edit. Tercer Mundo, 1968. G. Bonfil Batalla y N. Rodriguez, Las identidades
probibidas: situacion y proyectos de los pueblos indios de América Latina, México, 1981. A. Colombres (comp.), Hacia
la autogestion indigena, Quito, Edit. del Sol, 1977, R. Jaulin (comp.), La des-civilizacion: politica y pridctica del
etnocidio, México, Nueva Imagen, 1979.

30. Tomado de la citada cartilla, del CRIC. Sobre el lider Quintin Lame, ver D. Cashillén Atboleda, El indio
Quintin Lame, Bogotd, Edit. Tercer Mundo, 1973.

31. J. Friede, El indio en la lucha por la tierra. Bogotd, Punta de lanza, 1976. En esta magnifica investigacion
se recoge toda la lucha hist6rica de las comunidades indias del Cauca por defender sus resguardos y tierras comunales.

32, Este texto y los siguientes estin tomados del citado documento Chicham, 6rgano oficial bilingiie de la
Federacién Shuar, Afio II, nimero 6, septiembre de 1976, Ecuador.

33. “Prefacio” de la Gran Marcha del poeta y novelista ecuatoriano Jaime Galarza.

NOTA FINAL

Las fotografias que acompafian a este trabajo han sido tomadas por el autor de este articulo.

241



