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PRESENTACION:
Multiculturalismo e Interculturalidad
EN AMERICA LATINA

Alicia M. Barabas

] libro que se presenta estd conformado por un ensayo genérico sobre el tema
y ocho ensayos distribuidos entre Argentina, Bolivia, Perd, Ecuador, Vene-
zuela, Chile, México y Brasil, que constituyen panordmicas comprensivas de
los procesos interculturales y muestran la existencia de universos nacionales
multiculturales. Algunos autores se han interesado por conceptualizar el mul-
ticulturalismo o la interculturalidad, con sus distintos matices, pero los ocho
ensayos principalmente describen y analizan situaciones de multiculturalidad e
interculturalidad, ya que estos conceptos son dindmicos y deben ser compren-
didos histérica y contextualmente. Se argumenta sobre casos concretos, pero se
muestran panoramicas nacionales y procesuales. Por lo demds, todos tienen en
comun el ocuparse preeminentemente de las poblaciones indigenas o pueblos
originarios al presentar el escenario multiétnico y las relaciones de intercultu-
ralidad, con lo que se pone en evidencia que el grupo de especialistas invita-
dos a participar son antropologos, todos ellos investigadores y docentes de la
cuestion étnica. Es asi que los argumentos estdn enmarcados por los procesos
histéricos de contacto y por la emergencia contemporidnea de movimientos et-
nopoliticos en todos los paises de América Latina.

Aungque los pueblos indigenas son actores principales de rebeliones cen-
tenarias en contra del colonialismo y los colonialismos internos, hacia 1960-"70,
en toda América, se adentran en arenas politicas nacionales e internacionales
a través de organizaciones civiles en defensa de derechos étnicos, culturales y
territoriales. El movimiento indio, organizado en lo que llamamos movimien-
tos etnopoliticos, ha tenido y tiene diferentes participaciones en los contextos
nacionales, pero es un sujeto social hoy en dia reconocido, legalmente o no, por

los estados nacionales.



Surge como comun a la mayoria de los en-
sayos que los autores latinoamericanos prefie-
ren referirse a pluralismo cultural, concepto de
larga tradicidn antropolégica, en lugar de multi-
culturalismo. Sin embargo, los ensayos de Chile
y de Brasil argumentan sobre el multiculturalis-
mo, sefialando las especificidades del concepto
en sus contextos nacionales. Debe aclararse que
muchas veces ese multiculturalismo suz generis,
o el pluralismo cultural, son s6lo una situacién
de hecho, pero o no estin reconocidos en la le-
yes nacionales o no se llevan a la prictica aun-
que estén reconocidos. Por otra parte, cuando
los autores utilizan el concepto interculturali-
dad lo hacen, por lo comin, bajo la perspectiva
global de un pluralismo cultural desigual. La
interculturalidad en América Latina no respon-
de, al menos por ahora, al conjunto de relacio-
nes de convivencia tolerante y respetuosa entre
los diversos grupos étnicos (y pueblos origina-
rios), en el marco de politicas favorecedoras del
pluralismo cultural actuante, sino que alude a
una interculturalidad discriminatoria, racista
y explotadora que se desenvuelve, en el mejor
de los casos, en el ambito ideolégico y politico
de un pluralismo que no tiene gran vigencia en
términos de las leyes y la defensa de derechos
étnicos.

El articulo de Alicia Barabas, en una li-
nea un poco diferente a la de los otros traba-
jos, constituye un intento por consensuar el
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significado de los conceptos multiculturalismo
e interculturalidad, tan en boga hoy en dia, y
por arribar a una terminologia mds precisa,
que permita saber a qué nos estamos refirien-
do cuando los usamos. A través de algunos
pensadores, en especial fildsofos, se explora si
multiculturalismo debe ser usado para referirse
simplemente a la existencia de miltiples cultu-
ras, a la ideologia de respeto y convivencia de
multiples culturas o a una politica implementa-
da por los gobiernos, sobre todo en relacién con
los inmigrantes, sustentdndose en la ideologia
multiculturalista. Asimismo, se explora si in-
terculturalidad debe ser usado preferentemente
para referirse al contacto entre culturas diferen-
tes, aunque este contacto sea desigual y algunas
culturas sean estigmatizadas, o si es mds pro-
pio utilizar interculturalidad para referirse a la
ideologia de la relacién igualitaria entre culturas
diferentes construida en el marco de la globa-
lizacién, el multiculturalismo y las politicas de
derechos humanos; esto es, como la dindmica
contemporanea deseable de las relaciones en-
tre culturas diferentes. Para este cometido la
autora hace un breve repaso del controverti-
do concepto de multiculturalismo para luego
relacionarlo con el de interculturalidad, en el
entendimiento de que no podria desarrollarse
la interculturalidad sin una base multicul-tural.

Liliana Tamagno escribe desde el con-
texto argentino que se ha caracterizado por las



politicas genocidas y etnocidas emprendidas
histérica y actualmente contra los indigenas.
Menciona la autora unos péarrafos muy clarifi-
cadores sobre las rebeliones del siglo XX de los
indigenas Toba del Chaco argentino, que hoy
viven en las barriadas pobres de la periferia de
las ciudades; las matanzas de indios y las rei-
vindicaciones que hoy exigen al Estado desde
el espacio de movimientos etnopoliticos. El
tema central del articulo es la interculturalidad,
concepto que la autora acepta como propositi-
vo aunque reconoce que las cuestiones a las que
se refiere: la diversidad y la pluralidad cultural
en contextos de desigualdad, son viejas para la
antropologia, por lo que —sefiala— tal vez no sea
necesaria una nueva palabra. Critica el mult-
culturalismo como término de la globalizacién
para interpretar la presencia de minorias étnicas
en los contextos nacionales, pero sin superar la
idea de mosaico cultural, y contrasta con él al
pluralismo cultural como politica deseable para
la construccién de una verdadera interculturali-
dad sin desigualdad y como ejercicio del didlogo
entre todos los actores sociales. Desde una 6p-
tica comprometida con los pueblos indigenas
llama a los antropélogos y a los ciudadanos

a generar nuevas practicas de convivencia
intercultural.

Luis Campos, en el ensayo sobre
Chile, aporta una distincién local sobre
multiculturalismo proponiendo uno ge-
nérico o generalizado, que acepta el recono-
cimiento de diferencias al interior del Estado
nacional; esto es diferencias etarias, de género,
de discapacidad, de religion, de clase, de raza,
de regidn, de cultura, entre otras. Es el mul-
ticulturalismo de hecho que el Estado y
la sociedad reconocen como minorias
internas. Por otra parte, existe un mul-
ticulturalismo restringido que se refiere
exclusivamente a las diferencias genera-
das a partir de la presencia de naciones o
pueblos originarios, aunque el autor tam-
bién incluye dentro de €l a los grupos étni-
cos migrantes de otros paises. A estos sectores
se les considera relacionados con la intercultu-
ralidad y el multiculturalismo, aunque Campos
sefiala que es el reconocimiento de la existencia
de los pueblos originarios en los dltimos veinte
afios, lo que abrié el campo al reconocimiento
del multiculturalismo genérico.
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Mis adelante el autor presenta un pano-
rama del multiculturalismo indigena en Chile,
cuya poblacién nativa asciende a casi 700,000
personas, con nueve etnias, de las cuales los
mapuches son mds de 600,000, y sorprendentes
procesos actuales de etnogénesis. Pero Chile no
reconoce legalmente su composicién pluricul-
tural, este reconocimiento no va mas alld de la
existencia de etnias o comunidades pero no se
los reconoce como pueblos, y no es signatario
del Convenio 169 de la Organizacién Interna-
cional del Trabajo (OIT). No obstante esta si-
tuacién, una de las atrasadas de América Latina,
Campos nos habla de un cambio actual de poli-
ticas publicas en reconocimiento, devolucién de
tierras y asistencia a los pueblos originarios, y
de un paulatino reconocimiento de la constitu-
ci6n multicultural del pafs.

Brasil, en el texto de Gabriel Alvarez,
constituye una realidad diferenciada en el con-
texto de América Latina, no sélo por las rai-
ces histéricas lusitanas sino por la importante
presencia africana formativa. Sus descendientes
los afrobrasilefios, se han

%

constituido como ac-
tores sociales diver-

sos en procuracién

del reconocimien-

to global de sus

© Museo Nacional de las Culturas-INAH.

g



Diversidad y Reconocimiento

derechos, a través de los remanecientes de qui-
lombos, las diversas religiones que integran los
cultos afrobrasilefios y las hermandades negras
que funcionan como asociaciones de asistencia.
Asimismo, el autor presenta una interesante pa-
noramica de los grupos indigenas y sus luchas
por el reconocimiento a la diversidad, los pro-
cesos de etnogénesis en el nordeste y la creciente
idea y prictica de la etno-ciudadania. Alvarez,
inclinado al uso del concepto multiculturalis-
mo para caracterizar la diversidad etnocultu-
ral del Brasil, plantea interesantes preguntas y
reflexiones, que lo llevan a pensar en el mult-
culturalismo al uso de Brasil, y por qué no de
América Latina, en contraste con el uso en Es-
tados Unidos, éste racializando el concepto y
dividiendo a la poblacién étnicamente, los otros
culturalizando y clasistizando la cuestién étni-
ca. Como resultante de las diferentes perspec-
tivas, en Estados Unidos el multiculturalismo
encapsula las diversidades en compartimientos,
casl estancos, en tanto que en América Latina
genera nuevos espacios de habla y de ciudada-
nia, en cuyas bases se encuentran las luchas por
el reconocimiento.

El texto de Xavier Alb6 sobre Bolivia nos
coloca frente a transformaciones sustanciales del
Estado neoliberal de hegemonia criolla, frente a
instancias de concrecion de la utopia histérica de
los indios evidenciada en numerosas rebeliones

y proyectos autonémicos, y fren-
te a formas de plasmar la
utopia de la ideologia
pluralista contem-

porénea. El cen-
so del 2000 y
una novedosa
metodologia
para medir en
una escala el
sentido perte-
nencia étnica y
la lengua habla-
da, que Alb6 pone
en practica, nos
muestran que Bo-
livia ha sido y es
un pais mayori-

tariamente indigena pero muy diverso, con una
mayoria aymara y menor caudal de quechuas en
la regién andina occidental y un alto ndmero
de pueblos indigenas minoritarios en las tierras
bajas del norte y el oriente. Todos ellos, con di-
versos matices, fueron sometidos primero a la
situacién colonial, més tarde a la legalidad crio-
lla-mestiza de la independencia y por dltimo, en
1952, a un proceso revolucionario que consoli-
dé el estado nacionalista mestizo, en el que se
campesinizd 'y sindicalizé a todos los indigenas,
ya que el Estado pretendia borrar la diversidad
etnocultural y lingtiistica. Este proceso, no tan
diferente del de Ecuador o Peru en cuanto a la
concepcidn clasista sobre la poblacién indigena
en la mitad del siglo XX, tuvo caminos diferen-
tes en Bolivia.

Hacia 1970 este modelo de estado comen-
26 a ser cuestionado por el movimiento kataris-
ta aymara y, més tarde, por las organizaciones
etnopoliticas de las tierras bajas reunidas en una
confederacién, que planteaban desde entonces
la necesidad de un Estado plurinacional que
los representara. Las organizaciones indigenas
muy ligadas a los procesos politicos nacionales
y participantes en los procesos electorales, ob-
tuvieron primero la vicepresidencia en 1993 y la
presidencia de la reptiblica en 2005, con el triun-
fo del aymara sindicalista Evo Morales, a través
del partido politico Movimiento al Socialismo
(MAS). En julio de 2006, la Asamblea Consti-
tuyente convocada por el gobierno avanza hacia
la estructuracién de un modelo de estado plu-
rinacional, pluricultural e intercultural, en el
que los pueblos indigenas son concebidos como
naciones integrantes del Estado, con derechos
colectivos y la posibilidad de construir autono-
mias territoriales. Una novedad significativa es
plantear la necesaria interculturalidad del nue-
vo estado pluricultural, entendida no s6lo como
convivencia respetuosa de las diversidades sino
también como forma de enriquecimiento mu-
tuo; con lo que se avanza notablemente respec-
to de las concepciones estatales del pluralismo,
que se mantienen en el reconocimiento de hecho
y mucho menos de derecho.

La contribucién de Juan Ossio es muy
ilustrativa de la dindmica étnica en Peru, a di-

“Kuarup”, fiesta agricola y adoracién de los muertos,
Brasil. © Museo Nacional de las Culturas-INAH.
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Vida en las orillas de los rios Iquitos, Perd 1988. © Museo Nacional de las Culturas-INAH.

ferencia de Ecuador y Bolivia, aunque el 50 por
ciento de la poblacién nacional puede ser cate-
gorizada como originaria. Se ponen en eviden-
cia dos regiones internas diferenciadas; la selva
amazonica con pequeflos grupos étnicos que
hacia 1970 comenzaron a agruparse en organi-
zaciones de caricter y reivindicacién étnicos,
y la costa, los valles interandinos y la montafia
ocupados por muchos miles de quechuas que
sufrieron procesos histéricos y contempora-
neos de desindianizacién, pasando a categori-
zarse y ser categorizados por la clase social de
pertenencia, esto es, cOmo campesinos.

Hacia 1970, momento de surgimiento de
los movimientos etnopoliticos en toda Améri-
ca Latina, en Peru las orientaciones ideolégicas
eran homogeneizadoras de las diferencias étni-
cas, campesinistas y sindicalistas, coincidiendo
la derecha que buscaba la integracién y unidad
nacionales con la izquierda que buscaba la con-
crecién del modelo marxista de lalucha de clases,
en que el componente étnico debia desaparecer.
Por ello, explica Ossio, que las organizaciones
etnopoliticas, en especial de nivel macro, son
recientes en el contexto nacional, asi como es
nuevo el reconocimiento constitucional de la

pluralidad cultural y el multilingtiismo. Sin em-
bargo, en el mundo andino vuelto campesino y
obrero se reproducen simbolos étnicos que los
candidatos presidenciales (v.g. Toledo) se han
preocupado por revitalizar e incorporar a su
discurso politico, como una estrategia para lle-
gar 'y captar a los votantes campesinos. Queda
claro al lector que Perd, por su diversidad étnica
es, de hecho, un pais multicultural o pluricultu-
ral en el que se desarrolla una dindmica inter-
cultural desigual y discriminatoria, que atin no
ha tenido verdadero cuestionamiento por parte
de la poblacién indigena.

El articulo sobre Ecuador, desde un acer-
camiento panordmico intenta presentar la di-
versidad étnica nacional en un marco peculiar
de interculturalidad, en el que los indigenas son
actores sociales de primer orden. A través de
una presentacién de las ciencias sociales en el
Ecuador, en particular, la antropologia, Segun-
do Moreno va mostrando distintos momentos
en la vida nacional y en las tematicas de inves-
tigacién. Hacia 1960 y 1970 y en el contexto de
la Reforma Agraria comienza la movilizacién
indigena moderna con marcadas propuestas
agraristas y campesinistas, siguiendo la tradi-
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ci6n del conocido idedlogo peruano Maridte-
gui. Al igual que en Pert, son los indigenas de
la selva amazdnica ecuatoriana los que integran
tempranas organizaciones de corte etnopolitico
en defensa de sus territorios, lenguas y culturas,
como la Federacién Shuar surgida en 1964 con
el apoyo de los salecianos. Més tarde se crea la
primera organizacién nacional, la Confedera-
ci6n de Nacionalidades Indigenas del Ecuador
(CONALIE), que tendria un papel preponderan-
te en el golpe de Estado del afio 2000 conocido
como el indocoronelazo, que llevaria brevemente
al poder politico al movimiento indigena, aliado
con el partido politico Pachakutik, la izquierda
y el sindicalismo. Los indigenas son hoy en dia
una de las fuerzas mds organizadas del pais y
la legislacién ecuatoriana una de las mis avan-
zadas del continente en términos de derechos
indigenas. En este contexto tal vez pueda pen-
sarse que las relaciones de interculturalidad han
cobrado en este pais un sesgo diferenciado, ya
que los indigenas son actores reconocidos y as-
piran a la toma del poder politico. Por su parte,

Pescadores Martinica, Antillas. © Museo Nacional de las Culturas-INAH.
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el conocimiento y la produccién antropolégicos
contemporaneos se orientan hacia el género, la
drogadiccidn, el pandillerismo juvenil, la vio-
lencia, y la etnomedicina urbana, entre otros
temas. En las dltimas décadas la antropologia
estd dejando las temdticas étnicas en manos de
los intelectuales indigenas y se ha volcado a la
investigaciéon del multiculturalismo nacional
en el contexto urbano, acercindose a los gru-
pos sociales que pueden ser categorizados como
minorias.

Nelly Arvelo Jiménez realiza una sintesis
que analiza los resultados parciales del proyecto
Ethos Venezolano, y aborda especificamente los
aspectos relacionados con la influencia condi-
cionante de la llamada Revolucién Bolivariana
en el mundo académico y en la conciencia poli-
tica del venezolano. Los conceptos intercultu-
ralidad y diversidad cultural fueron apropiados
y utilizados en la construccién del reservorio
ideolégico de la Revolucion; un movimiento
social de dimension nacional y de refundacién
social, que se ha ido instalando en la sociedad



venezolana desde 1999. Su mecanismo mds
efectivo para conmocionar, tanto a la academia
como a la opinién publica, ha sido la manipula-
cién de simbolos que refieren a la enajenacion
histérica de lo propio, lo endégeno, lo ancestral
y lo histérico anticolonial. De acuerdo con estas
premisas se examina el significado actual con el
que se entienden los conceptos de intercultura-
lidad y diversidad cultural en Venezuela.

En su contribucién Cristina Oehmichen
plantea que México es y ha sido un espacio et-
nocultural plural desde la época prehispanica,
en la que convivieron numerosos grupos etno-
lingiiisticos diferenciados. La Colonia trajo el
aporte involuntario de poblacién africana, cu-
yos descendientes pueblan las costas del golfo de
México y parte de la costa de Guerrero y Oaxa-
ca, y lallegada de poblacion blanca europea, en
tanto que las migraciones de la historia contem-
pordnea aportaron contingentes europeos y lati-
noamericanos. Dentro de este proceso histérico
de contactos interculturales se produjo la invisi-
bilizacién simbélica de los indios sobre los que
se construyd, desde la época colonial, un ima-
ginario y unas practicas sociales racistas, como
testimonian los resultados de la encuesta nacio-
nal presentados por la autora. En el siglo XX, el
afianzamiento del Estado concebido como mes-
tizo trajo consigo las politicas integracionistas
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que buscaban la aculturacién, la desaparicion de
lenguas verndculas y la integracién del indio a la
identidad nacional. En México, la suplantacion
de lo étnico por la condicién de clase, proceso
caracteristico del mundo andino del siglo XX,
fue patrimonio de la izquierda, aunque tanto
el indigenismo de Estado como los partidos de
izquierda coincidian en que lo indio debia des-
aparecer del contexto nacional.

Un poco mds tardiamente que en el res-
to de América Latina, también en México sur-
gieron los movimientos etnopoliticos, tanto los
promovidos por el Estado como los indepen-
dientes o ligados con los partidos de izquierda.
Es sin duda a partir de 1994 con la insurreccién
del Ejército Zapatista de Liberacién Nacional
(EZLN) que se dinamizan las identidades in-
digenas en todo México y esta revitalizacién
cuaja en la formacién de nuevas organizaciones
etnopoliticas y el reforzamiento del Congreso
Nacional Indigena. No obstante, la reforma
constitucional de 2001 fue totalmente insufi-
ciente en relacién con las demandas indigenas.
México ha reconocido juridicamente su compo-
sicién pluricultural desde 1992 pero, nos dice la
autora, se trata de un pluralismo desigual, de un
reconocimiento de hecho que en la realidad se
contrasta con la pobreza, la migracién y el racis-
mo que sufren los pueblos indigenas.

Pintura facial, Xingt, Brasil. © Museo Nacional de las Culturas-INAH.
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" NOTAS SOBRE
» B MULTICULTURALISMO E INTERCULTURALIDAD

¥

Alicia M. Barabas*

stas notas constituyen un modesto intento, dada la gran cantidad de literatura
sobre el tema y las diferentes aproximaciones interdisciplinarias, por compren-
der y consensuar el significado de los conceptos multiculturalismo e intercul-
turalidad, tan en boga hoy en dia, y por arribar a una terminologia més precisa,
que permita saber a qué nos estamos refiriendo cuando los usamos. A través de
algunos pensadores, en especial filésofos, en los que ahora poco podré dete-
nerme, exploro si multiculturalismo debe ser usado para referirse simplemente
a la existencia de multiples culturas, a la ideologia de respeto y convivencia de
multiples culturas o a una politica implementada por los gobiernos, sobre todo
en relacién con los inmigrantes, sustentindose en la ideologia multiculturalista.
Asimismo, exploro si interculturalidad debe ser usado preferentemente para
referirse al contacto entre culturas diferentes, aunque este contacto sea desigual
y algunas culturas sean estigmatizadas, o si es mds propio utilizar intercul-
turalidad para referirse a la ideologia de la relacién igualitaria entre culturas
diferentes construida en el marco de la globalizacién, el multiculturalismo y
las politicas de derechos humanos; esto es, como la dindmica contemporinea
deseable de las relaciones entre culturas diferentes. Para ello haré un breve re-
paso del controvertido concepto de multiculturalismo para luego relacionarlo
con el de interculturalidad, en el entendimiento de que no podria desarrollarse

la interculturalidad sin una base multicultural.

* ALIcIA BARABAS es doctora en Sociologia por la UNAM. Investigadora de tiempo completo del Centro INAH Oaxaca.
Coordinadora del equipo Oaxaca del Proyecto Nacional Etnografia de los Pueblos Indigenas de México en el nuevo mile-
nio. Cuenta con numerosas publicaciones. Sus libros més recientes son: Dones, Duerios y Santos. Ensayos sobre religiones

en Oaxaca, Porrda-INAH, 2006 (autora); y : Didlogos con el Territorio. Simbolizaciones sobre el espacio en las culturas
indigenas de México, INAH, 4 vols, 2004, (coordinadora).
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Multiculturalismo

En el uso actual multiculturalismo se
entiende como espacio de convi-
vencia entre distintos grupos
culturales. Asi presentado no
difiere de lo que en antro-
pologia llamamos plu-
ralismo cultural desde
hace décadas, y que
muestra la plurali-
dad de culturas que
existen de hecho en
el marco de estados
nacionales (plura-
lismo de hecho).
Pero ademds am-
bos términos se re-
fieren a la ideologia
y la politica de res-
peto a la diversidad
cultural. Sin embar-
go, multiculturalismo
tiene significados dife-
rentes y controvertidos,
ademds del literal, muy
semejante al de pluralismo,
que se refiere a la existencia
de hecho de multiples culturas
diferentes.

Parekh Del Bhikhu (2004), sefia-
la que el movimiento multicultural aparecié en
los tempranos setenta en Canadd y Australia,
poco mds tarde en Estados Unidos, Inglaterra,
Alemania, luego Francia. Resulta interesante la
historia que recoge Azurmendi (2002), del sur-
gimiento y controversia del multiculturalismo.
Concretamente el término lo acufié el gobierno
angléfono canadiense para referirse a una nueva
politica de finales de los sesenta, en el contex-
to del movimiento francéfono canadiense, que
tuviera en cuenta a las tres entidades sociales
de la Federacidn; la angléfona, la francéfona y
la aborigen, siendo los angléfonos la mayoria
étnica y las otras consideradas minorias étni-
cas. Aunque este tratamiento no satisfizo ni a
los franc6fonos ni a los aborigenes, més tarde
la politica multicultural se amplié hasta abarcar
a los inmigrantes, también considerados como
minorias étnicas, y el concepto hizo referencia a
las variadas ciudadanias segmentadas por cultu-
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ra, lengua e historia, que se hallan dentro de un
Estado democritico. Al expandirse hacia otras
situaciones, contextos y disciplinas el
multiculturalismo brindé oportu-
nidad a todos los grupos dife-
rentes de ser tratados como
minorias.
Sin embargo, debe
distinguirse claramente
el pueblo aborigen o
=3 autéctono, que recha-
za ser llamado mino-
ria y fundamenta su
derecho en el vin-
culo territorial y la
ascendencia histé-
rica, de las mino-
rias (inmigrantes)
que no tienen his-
toricidad ni territo-
rialidad. De alli que
los pueblos autéc-
tonos no puedan ser
catalogados como mi-
norfas dentro del mul-
ticulturalismo, término
que responde a situaciones
contextuales especificas.
El multiculturalismo ha
sido considerado como la ideologia
social-politica de la globalizacién y de
la masificacién de la migracién internacional,
al mismo tiempo que una disciplina humanis-
tica que en las aulas se expres en los Estudios
Culturales, convirtiéndose en el top académico
en Estados Unidos de los ochenta, porque es el
nuevo enfoque de los estudios norteamericanos
sobre grupos étnicos. Pero es un término multi-
vocal ya que también puede ser entendido como
un modo de tratar la diversidad cultural, un de-
safio moral, un tipo de politica ptblica o cierta
especie de caracteristica del posmodernismo;
aunque todos coinciden en que se fundamenta
en el reconocimiento publico de derechos cultu-
rales dentro de un Estado-nacién. Para Vertovec
(2003), asi como para mucho otros, el multicul-
turalismo ha sido ya asociado indisolublemente
con el fenémeno migratorio transnacional de
grupos etnoculturales o nacionales, que pasan
a ser minorias étnicas en los ambitos de migra-
cién. El término incluye nociones como “reco-



nocer los derechos a la diversidad cultural y la
formacion de nuevas comunidades, abandonar
el supuesto de los Estados-nacion homogéneos
y monoculturales, y vincular esos derechos con
la igualdad social y la no discriminacion”. Sin
embargo, dadas las experiencias concretas, para
muchos autores el multiculturalismo produce
segregacion entre culturas, marginacién y cons-
titucién de ghettos.

El concepto multiculturalidad encontré
sus raices y soportes tedricos determinantes en
la antropologia, a partir de los conceptos refe-
renciales de cultura y relativismo cultural. Sin
embargo, el concepto de cultura que manej6 el
multiculturalismo era estdtico, ya que la conce-
bia como invariable, y esta concepcién aunada a
la del relativismo dio origen a una nocién domi-
nante de multiculturalismo que desvalorizaba
los denominadores interculturales dindmicos.
Sus criticos piensan la cultura como en perma-
nente cambio y construida a partir de denomi-
nadores comunes entre todas las diversidades.
Por otra parte, en la historia de la antropologia,
el relativismo surgié con la escuela boasiana,
como reaccién a la perspectiva etnocéntrica y
hegemoénica de los paradigmas evolucionista y
psico-cultural, privilegiando la objetividad en la
investigacién de otras culturas a la par de actitu-
des de respeto por laidentidad y las diferen-
cias culturales. Se acepta del relativismo
su postulado de igualdad de las culturas
y respeto intercultural, lo que se critica
es que el andlisis de la cultura estd cerrado
sobre si mismo sin comparacién ni comu-
nicacién con otras, lo cual es contrario al
multiculturalismo que propugna por una
comunicacién intercultural
y denominadores comu-
nes e incluso hibridacién.
Precisamente, lo intercul-
tural serfa ese estar-tran-
sitar entre diferentes
culturas.

A diferencia
del multiculturalis-
mo, el pluralismo
cultural tiene me-
nos carga histdrica
e ideoldgica, y se-
gun Rolando, Pie-
rré-Caps et. al,
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(1999), tiene por objeto preservar la identidad
de los grupos culturalmente diferentes, otor-
gandoles gran libertad en la administracién de
sus asuntos y tomando la forma del sistema de
autonomia local, conciliada con la integracién
nacional. El pluralismo trata de unir a diferen-
tes grupos étnicos en una relacién de interde-
pendencia, igualdad y respeto mutuo, al tiempo
que cada uno desarrolla su propio modo de vida
y cultura.

La especificidad histérica y contextual
del multiculturalismo, cuya praxis ha generado
variadas criticas, me inclina a proponer el uso
preferente del concepto pluralismo cultural uti-
lizado por la antropologia desde la década de los
ochenta, tanto para referirnos al mero contacto
entre culturas diversas como a la ideologia so-
cial y politica de reconocimiento y respeto a la
diversidad cultural vinculada con las politicas
de derechos humanos de los pueblos autctonos
y las minorias, que aboga por el reconocimien-
to de la diversidad cultural en el seno de los es-
tados nacionales contemporineos. Diversidad
representada no sélo por las minorias étnicas
inmigrantes sino también por las culturas alter-
nas originarias de los territorios hoy nacionales.
El pluralismo cultural no sélo aboga por el re-
conocimiento de la pluralidad de hecho, que ya
existe en muchas constituciones naciona-

les, sino por la convivencia respetuosa
y la comunicacién igualitaria entre las
culturas.

Interculturalidad

Interculturalidad, que es un térmi-
no también muy en boga tanto
en las ciencias sociales como
en la sociedad civil en gene-
ral, designa la dindmica de
las relaciones en el contexto

de la diversidad cultural. La
pregunta por la intercultu-
ralidad es muy occidental

y eurocéntrica y se inscribe
en la l6gica de una cultura cien-
tifica en la que cada disciplina la
define y clasifica desde su pers-
(pedagogia,
politica, sociologia, filosofia, en-

pectiva literatura,
tre otras), fragmentindola. En

Antigua, Guatemala. © Museo Nacional de las
Culturas-INAH.
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cambio, para diversos autores, lo intercultural
tiene que ver con précticas culturales y modos
de vida concretos de las personas que se ponen
en interaccién con otras, ya que el campo de lo
intercultural no estd fuera de nosotros sino que
estamos involucrados en la interculturalidad y
ésta es el espacio —o transitabilidad- que se va
creando mediante el didlogo y la comunicacién
entre culturas. El mecanismo que pone en ac-
cién la interculturalidad, que es la forma mais
desarrollada del didlogo de las culturas y las ci-
vilizaciones, es el “didlogo intercultural”.

La interculturalidad es una meta politi-
ca que debe ejercerse en todos los dmbitos de
la vida social, pero que se ha aplicado de ma-
nera especial en la educacién indigena bilingte
intercultural en toda América Latina, como la
politica educativa indigena oficial, desplazando
a las politicas asimilacionistas que se llamaban
bilingties, dando importancia al aprendizaje de
la lengua y la cultura propias. Un tépico que ha
ocupado a diversos estudiosos de la intercul-
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turalidad es el de la “comunicacion inter-
cultural”. La competencia comunicativa
intercultural consiste en una habilidad
comunicativa genérica que nos permite a
todos ser flexibles, no dogmadticos y abier-
tos en la adaptacién al reto de las interac-
ciones interculturales; esto es, no reducir
las nuevas experiencias a categorias pre-
concebidas y rechazar el etnocentrismo.
Esta comunicacién debe promover una
reflexién critica sobre nuestros valores y
cultura, y actitudes sin prejuicios hacia la
diferencia, para lo cual es conveniente ad-
quirir informacidn sobre la historia, valo-
res, instituciones y sistemas conductuales
de la o las otras sociedades. Con la adqui-
sicién de competencia cultural sobre el
“Otro” se posibilita la interculturalidad.

Una reflexién propositiva

Ante la diversidad de usos e interpretacio-
nes laidea que funda esta propuesta es que
para hablar con propiedad de intercultu-
ralidad debemos referirnos por lo menos
a dos acepciones del término. Una, de uso
comin y no situacional, que se refiere ge-
néricamente al contacto entre culturas, y
supone implicitamente la diferencia entre
ellas, y otra, de uso literario-cientifico y situa-
cional, que se refiere al contacto entre cultu-
ras diversas en el marco de la globalizacién, el
multiculturalismo y las politicas de derechos
humanos. En México el uso del término en su
primera acepcién no era frecuente en el siglo
XX. Hacia mediados de 1980 se difundié en la
segunda acepcidn, principalmente en el dmbito
de la educacién bilingiie intercultural como una
conquista del indigenismo de participacion, de
orientacién pluralista. Esto es, que el uso gene-
ralizado del término intercultural comenzé ya
ligado con contextos sociopoliticos e histéricos
de tendencia pluralista.

Es bien sabido que las culturas se origi-
nan y transforman sustentadas en el contacto
con otras diversas. Hoy llamamos intercultu-
ral a esta dindmica de contacto, y durante gran
parte del XX se le decia sincretismo, pensando
tanto en la yuxtaposicién de elementos cultura-
les provenientes de las diferentes culturas como
en la apropiacién cultural y la construccidn de



nuevas unidades culturales. La antropologia, y
dentro de ella la etnografia, es la disciplina so-
cial que més ha estudiado el contacto entre cul-
turas en sus diferentes modalidades, desde sus
antecedentes en la Antigiiedad cldsica, cuando
los griegos registraban las singularidades de
las culturas y el contacto con los barbaros. La
imagen de los “Otros” que convoca el término
“barbaro” estd construida sobre conceptos pre-
juiciosos de la diferencia cultural, y esta imagen
pas6 mds tarde a América e influencié en gran
medida la figura estigmatizada del indio que se
forj6 con la situacién colonial. No hablaremos
aqui de la contraparte de esta ideologia, la del
buen salvaje, presente tanto en Europa como en
América, aunque minoritaria (Barabas, 2003).
Hacia 1880 los antropdlogos norteameri-
canos comenzaron a utilizar el concepto de acul-
turacién para referirse a procesos de contacto de
una via, de asimilacién o sustitucién cultural.
En 1936 Redfield y otros estudiosos definieron
aculturacién como aquellos fendmenos que re-
sultan cuando dos grupos que tienen culturas
diferentes entran en contacto directo y conti-
nuo, con los subsiguientes cambios en la cultura
original de uno o de ambos grupos; definicién
realista ya que esta dindmica resulta de cualquier
situacién de contacto, pero que estaba todavia
tefiida de una vision evolucionista y unilineal
de la historia para la cual las relaciones entre
culturas diferentes eran
concebidas como de su-
perioridad-inferioridad.
Desde este paradigma,
y desde la perspectiva
funcionalista, se pensé
en el proceso de contac-
to entre indios y blancos
como en un proceso de
aculturacidn, en el cual
los indios considerados
culturas primitivas e
inferiores iban a adqui-
rir la cultura del gru-
po supuestamente Su-
perior, hasta asimilarse
a la cultura dominante.
En términos de la so-
ciedad se hablaba de in-
tegracién a la sociedad

nacional subsumiendo
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las identidades alternas en la identidad nacio-
nal, objetivo del indigenismo integracionista
durante muchas décadas. Sélo hacia fines de
la década de los cincuenta, cuando se dejo de
pensar en sistemas sociales en permanente equi-
librio, fue que los antropdlogos se refirieron a
otros fenémenos producidos a partir de situa-
ciones de contacto entre culturas, ademais de
medir el grado de aculturacién comenzaron a
estudiarse procesos de rechazo cultural, de re-
culturacién o nativismo y de sincretismo o fu-
si6n cultural, que dan cuenta de los conflictos
y las recombinaciones o yuxtaposiciones de
elementos culturales propios y ajenos apropia-
dos, que llevaban a la creacién de nuevas formas
culturales.

Hacia fines de los sesenta el paradigma de
la antropologia dinamista y sus estudios sobre
la “situacién colonial” y el poder en las relacio-
nes de contacto en Africa, entre otras influen-
cias, promovieron la comprensién del proceso
de contacto como desigual, marcado por las
relaciones de dominio-sujecién y de explota-
ci6n. En esta misma época pero en el contexto
americano, se caracteriza el proceso de contacto
como relaciones interétnicas conflictivas, guia-
dos por conceptos clave como “friccién inte-
rétnica” (Cardoso de Oliveira), “colonialismo
interno” (Gonzdlez Casanova y Stavenhagen)

y “fronteras étnicas” (Barth), que incorporaban
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las dimensiones de asimetria de poder politico
en el andlisis de la dindmica interétnica.

Es probablemente hacia fines de los
ochenta, ya en plena globalizacién, que utili-
zamos los términos intercultural e intercul-
turalidad, aunque con diferentes significados.
Uno de ellos es la acepcién literal que hace
referencia, como ya se dijo, al contacto entre
culturas diferentes, otro es la creacién de un
nuevo espacio inter-cultural en cierta forma
hibrido, otro mis es la dindmica de relaciones
de contacto propia del presente —o al menos
deseable- y sustentada en la filosofia y practica
del pluralismo cultural. Aunque la ideologia
genérica del pluralismo es muy semejante a la
del multiculturalismo —se acepta el respeto,
laigualdad de derechos y la convivencia con mi-
norfas nacionales, inmigrantes y aborigenes-,
éste ha nacido ligado a recientes situaciones
politicas concretas y criticadas y se refiere a
minorias étnicas principalmente inmigrantes,
no a pueblos autdctonos, que son los grupos
étnicos con los que trabajamos. Por ello, como
ya dije, parece preferible el uso del concepto
pluralismo para referirnos tanto a la pluralidad
cultural de hecho como a la ideologia que la ex-
presa. La interculturalidad es entonces la dind-
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mica y caracteristica del contacto en esta época,

que no es asimilacionista sino pluralista, en
la que las culturas diferentes no se ven forza-
das a adoptar los patrones y pautas de la cultura
mayoritaria.

Esta interculturalidad, propia de la ideo-
logia del pluralismo cultural, supone respeto
por las culturas diferentes, tolerancia, convi-
vencia y comunicacion intercultural sobre la
base de la igualdad, para propiciar el didlogo
entre culturas. En este contexto de intercultu-
ralidad en el que todos estamos involucrados,
la comunicacién intercultural es una forma de
contacto opuesta a la aculturacién y a la friccién
interétnica, es la forma comunicativa del plura-
lismo cultural y tiene lugar en el espacio de los
derechos humanos a la diversidad cultural. En
suma, y de acuerdo con las distintas posiciones,
interculturalidad es: el contacto de hecho, un
nuevo espacio cultural, ideologia, método, dina-
mica de las relaciones entre diferentes culturas
en un contexto pluricultural. El tema no es nue-
vo, s6lo el cambio de terminologias, ideologias
y situaciones contextuales, e inteculturalidad se
refiere a otra situacién de contacto, uno iguali-
tario de las diferencias, que supone una lectura
particular del momento de la globalizacién y el



pluralismo donde, a la par de la uniformizacién
del mundo, hay un cultivo de las diferencias y
sus derechos.

Pero bien sabemos que en el seno de nues-
tra realidad constituida, la interculturalidad y el
pluralismo son utopias, es decir, realidades sin
o con escasa concrecién actual pero dimensio-
nes de lo posible, retos a la transformacién de
ideologias y pricticas en el futuro. Mds all4 de
los reconocimientos formales en las leyes y de
la presencia en cierta ideologia social, las rela-
ciones interculturales pluralistas pocas veces se
dan en el presente de nuestros paises, y entonces
la pregunta que se plantea es como referirnos a
la dindmica real de contacto entre culturas que

Bibliografia

Notas sobre Multiculturalismo e Interculturalidad

se desenvuelve en un espacio de relaciones in-
justas: ¢como pluralismo desigual o como inter-
culturalidad injusta? ¢Sin embargo, no es una
contradiccion hablar de interculturalidad des-
igual si hemos definido interculturalidad como
la ideologia y la praxis del pluralismo cultural,
que supone un determinado tipo de relacion, de
dindmica, respetuosa de la alteridad y sus de-
rechos. La disyuntiva no es ficil, no obstante,
desde mi perspectiva el concepto intercultura-
lidad como dindmica actual del contacto debe
transformarse, ampliarse, para dar explicacién a
las realidades sociales desiguales y estigmatiza-
doras que persisten en el contexto de la globali-
zacién y del pluralismo desigual.

AZURMENDI, Mikel. “La invencién del multiculturalismo”, en Diario ABC, Espaiia, 2002.

BARABAS, Alicia. “Imaginarios de la alteridad: la construccién del indio como birbaro”, en Anuario Antropoldgico
2000-2001, DAN Universidad de Brasilia, ed. Tempo brasileiro, Rio de Janeiro, 2003.

PAREK DEL BHIKU. “; Cdal es multiculturalismo?”, pigina web india-seminar.com/1999/484/2004.

ROULAND, Norbert, Stéphane PIERRE-CAPS, et. al. Derecho de minorias y de pueblos autéctonos, Siglo XXI, Méxi-

co, 1999.

VERTOVEGC, Steven. “Desafios trasnacionales al ‘nuevo’ multiculturalismo”, en Migracion y Desarrollo 1,2003.

19






- RN L

INTERCULTURALIDAD.
UNA REVISION DESDE Y CON LOS PUEBLOS INDIGENAS

Liliana Tamagno

A Olga Canibuan, quien con su corta edad, |
en medio de las hostilidades de la pobreza y en las |
soledades de la meseta patagonica, supo darnos una
leccion de dignidad. Dignidad que luego descubriria,
es la dignidad de los pueblos indigenas; la dignidad
que les permite seguir existiendo en la distintividad a |

pesar de las transformaciones. |

Introduccién

as reflexiones sobre el concepto de interculturalidad que aqui se vierten son el
producto de lo que denominamos un “didlogo con la academia” y “un didlogo "
con el campo” en el sentido de reconocer que las conceptualizaciones y las pro- P
puestas tedricas son herramientas para pensar criticamente una determinada
situacion. Asi el didlogo con la teoria antropoldgica se articula con el didlogo
con referentes de los pueblos indigenas en general y con el pueblo Toba en parti-
cular; ello en el contexto de una sociedad nacional, cuyo imaginario ha negado
las presencias de los pueblos indigenas al suponerlos extintos luego de las cam-
pafas militares que “conquistaron el desierto” por el sur (1879) y “pacificaron
a los indios” por el norte (1884).

Las primeras familias que conocimos en 1986 habitaban una de las tantas
“villas miserias” de la periferia de la ciudad de Buenos Aires, las cuales resul-
taron ser parte del pueblo Toba que a pesar de las transformaciones y reconfi-
guraciones sufridas en el proceso de migracion, no han perdido su identidad,;
si por identidad entendemos un sentido de memoria coherente y el reconocer-
se en un origen comun, actuando de forma comunitaria y hablando la lengua
gom a pesar de la distancia que los separa de sus lugares de origen (Tamagno

2001). Reconstruimos la historia del pueblo Toba en su relacién desigual con
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la sociedad nacional y, al entender la etnicidad
como politica, profundizamos en el anélisis de
las respuestas que dieron a las imposiciones del
blanco. Respuestas armadas a comienzos de si-
glo y respuestas milenaristas en 1924, 1933, 1935
y 1947; movimientos que por el modo en que
fueron reprimidos no pueden dejar de ser anali-
zados en su contenido politico, como rebeliones
a la situacion de explotacion en quebrachales e
ingenios. La matanza de Napalpi de 1924 signi-
fic6 mas de 200 victimas y la matanza de Rincén
Bomba de 1947 se analiza actualmente a partir
del hallazgo de cadédveres que dan cuenta de una
feroz represion.

En la actualidad, quienes integran el pue-
blo Toba se debaten cotidianamente en contex-
tos disimiles como las periferias de las ciudades
de La Plata, Buenos Aires, Rosario y Resisten-
cia, asi como en barrios de menor porte y loca-
lidades rurales del interior de las provincias de
origen. Mientras un grupo significativo de ellos
realiz6 una huelga de hambre en la ciudad de
Resistencia, Chaco, durante mds de 30 dias, para
reclamar por el derecho a la tierra y en contra
del avance de las empresas sojeras, otros se or-
ganizaron para solicitar la reparacién histérica
alas victimas de las matanzas de Napalpi y Rin-
c6n Bomba, ya que la jurisprudencia argentina
negd todo apoyo econémico para continuar con
la investigacion. Otros luchaban por sobrevivir
con trabajos inestables y venta de artesania, in-
tentando sobrepasar la frontera de los estudios
primarios para tener como meta la universidad,
recuperando espacios a través de las actividades
religiosas y/o respondiendo a algunas de las for-
mas de clientelismo politico que abundan en la
sociedad de la que forman parte.

En tanto estas reflexiones se comparten
con los referentes indigenas con los que traba-
jamos y con los que hemos alternado un sinnu-
mero de situaciones, entendemos que estamos
construyendo saberes de manera conjunta,
guiados constantemente por la pretension de
alejarnos del racismo que hemos internaliza-
do por pertenecer a las sociedades a las que
pertenecemos (Menéndez, E. 1971), inten-

! Algunos de estos planteamientos fueron
colocados en Tamagno y otros en 2002 y
en Tamagno 2001, 2002 y 2003. £

tando superar todos aquellos obsticulos episte-
moldgicos que nos impiden valorar en toda su
significacién la dindmica sociocultural de los
pueblos indigenas a lo largo de estos cinco si-
glos. S6lo asi se podrd construir una etnografia
que sea el producto de un didlogo en contextos
de pluralidad.! Por eso cuando pensamos en el
término interculturalidad no podemos dejar de
pensar en todo ello, alejindonos de toda mirada
culturalista y esencialista con el fin de apreciar
la diversidad que los atraviesa y los constituye.
En este sentido al referirnos al término in-
terculturalidad proponemos pensarlo enrelacién
al conjunto de otros términos que se han ocupa-
do del tratamiento de la pluralidad cultural. Si
bien el concepto de interculturalidad surge para
repensar la visibilidad en contextos contempo-
raneos de la diversidad cultural, el fenémeno de
la diversidad ha sido objeto de reflexién desde
los propios origenes de la antropologia estando
presente en su desarrollo. Asi, cuando el concep-
to de relativismo cultural se opuso al evolucio-
nismo lo hizo al destacar el valor particular de
cada propuesta cultural alterna.
También fue objeto de re-

flexién cuando el concep-
to de relativismo cultural
mostré sus limitaciones
y se hizo imprescindible
analizar la relacién
entre diversidad
y desigualdad a
fin de superar
el andlisis cul-
turalista. El se-
flalamiento
de Barth
(1969) en
la déca-
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da de 1960 puso énfasis en los aspec-
tos relacionales y organizacionales
de la etnicidad y trabajos posterio-
res profundizarian en el andlisis de
la configuracién de la diversidad en
el contexto de los estados naciona-
les, en el marco de la estratificacién
en clases sociales y considerdndola
como expresion politica de la diver-
sidad.? Es por ello que planteamos
que es imprescindible cuando inten-
tamos analizar los sentidos del tér-
mino interculturalidad -no siempre
explicitado con claridad por quienes
lo usan-,® no olvidar las criticas que
merecieron tanto el culturalismo,
por interpretar las culturas como ce-
rradas en sus particularidades, como
el multiculturalismo, término que
aparece acompafiando al de globali-
zacién con el objetivo de interpretar
las presencias de las minorias étnicas
en los contextos nacionales, sin su-
perar la idea de sumatoria de diver-
sidades o mosaico cultural. Sélo asi
se evitard que el término intercultu-
ralidad se use cargado de los sentidos
que pretende superar.

Por ello alertamos sobre la peligrosidad
de interpretar las presencias de los pueblos in-
digenas hoy, como “emergencias”, como algo
novedoso, como fenémenos nuevos enmarcados
en otro fenémeno también supuestamente nue-
vo que es la globalizacién. Lo cual implica des-
historizarlos y negarles asi el status de sujetos
sociales, cuyas actuales presencias son el pro-
ducto de transformaciones en la continuidad,
dado que los pueblos indigenas siempre estuvie-
ron presentes, aunque sus presencias a lo largo
de la historia hayan sido ocultadas sistemdtica-
mente por la historia oficial. De acuerdo con la
misma linea argumental, la globalizacidn no es
mads que otro momento en el devenir de la trans-
formacién del orden mundial que se iniciara con
la expansion colonial (Tamagno 1997). La pre-
sencia actual de los pueblos indigenas no es mas
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que una forma particular de la visibilidad de la
pluralidad en contextos de desigualdad, uno
de esos partos de la antropologia que describe
Godelier (1978); partos que se generan cuando
las transformaciones de las condiciones estruc-
turales hacen emerger cuestiones que habian
permanecido ocultas o mds alld de lo aparente,
esta utopia nos planteaba que la modernidad se
construiria avanzando sobre la diversidad, ho-
mogeneizando y neutralizando las diferencias
culturales.

Algunas reflexiones epistemolégicas

Cuando en el devenir de la produccién de cono-
cimiento, un nuevo término aparece en escena,
intentando desplazar a otro u otros, expresa la
necesidad de quien o quienes lo acufian de re-

2 En Tamagno 2001 citamos varios autores que a nuestro entender conforman una linea de pensamiento valiosa en su capa-

cidad explicativa de las transfiguraciones de la diversidad en los diferentes contextos histéricos de desigualdad.
3 Véase Ibafiez Caselli 2003, Ibdsiez Caselli, Tamagno 1999 y Arias 2006.
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Casa de hojas de “cafia leava”,

Peri. © Museo Nacional de las Culturas-INAH.

visar y con frecuencia desplazar términos que
han mostrado alguna debilidad en su capacidad
explicativa, no dando cuenta de nuevos fenéme-
nos o no acompaiiando las transformaciones de
los fenémenos a los que se hacia referencia. Sin
embargo, debemos admitir —superando una no-
cién evolucionista e idealista de ciencia- que no
todos los neologismos son superadores y que,
con frecuencia pueden aparecer como “nuevos
odres que contienen el mismo viejo vino”.*

Los conceptos no surgen por el mero de-
venir de la reflexion tedrica, se originan y son

el emergente de determina-
das coyunturas y de las ten-
siones que estas presentan,
por lo tanto no son dados
de modo natural, ni es neu-
tra su utilizacién; siendo en
ultima instancia herramien-
tas para Interpretar situa-
ciones que preocupan y que,
por lo tanto, no sélo se pre-
tende conocer sino también
transformar.

Poner a prueba la ope-
ratividad de los conceptos im-
plica también tener en cuenta
que las realidades que obser-
vamos en nuestra calidad de
cientificos sociales estin en
constante transformacion vy,
por lo tanto, debemos reco-
nocer que lo que observamos
son momentos y/o trayecto-
rias especificas de determi-
nados procesos. Que lo que
hacemos como investigadores
es construir objetos de andli-
sis, cuya comprension implica
tener en cuenta tanto las con-
diciones objetivas como las
subjetivas en ellos presentes. Que los conceptos
—en tanto herramientas- deben ser puestos de
manera constante a prueba, con el fin de obser-
var su operatividad y utilidad, para comprender
la multicausalidad de las condiciones objetivas y
de las subjetividades que las acompafan.

Cuando decimos realidad objetiva nos
referimos a que es objetiva en tanto externa al
observador y es el reconocimiento de esa exis-
tencia independiente la que permite superar
todo idealismo, todo relativismo y fundamen-
talmente toda arrogancia a la hora de producir

*Un ejemplo de ello lo constituyen los términos propios de los paradigmas posmodernos simplificadores y mecanicistas;
términos que no han hecho mds que desviar y no precisamente con ingenuidad, la continuidad de ciertas discusiones que

a partir de la década de 1960 plantearon claramente la necesidad de producir conocimiento para transformar y no por el
mero ejercicio y/o placer estético; guiados por la bisqueda de la multicausalidad y de la contextualizacién sociohistdrica
de las situaciones observadas. En este sentido, cabe recordar la advertencia que realiza Cohen (1969) al tratar el concepto

de etnicidad, sefialando que a pesar de las intenciones innovadoras del mismo, se utilizaba con frecuencia, reproduciendo

la concepcién culturalista que supuestamente pretendia superar. También lo plantea Chomsky, N. (1993) cuando afirma

que lo que se denomina Nuevo Orden Mundial, no es otra cosa que el Viejo Orden Mundial establecido a partir de la

expansion colonial y transfigurado a través de la historia sin abandonar una 16gica basada en la explotacién y la interiori-

zacién de los paises antes colonizados o dependientes y ahora “emergentes”.
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nuestro conocimiento.’ En este sentido, la ver-
dad del objeto es una y es intrinseca a él mis-
MO y SOMOS NOSOLros COmMo seres cognoscentes
que nos acercamos a ella intentando conocerla,
construyendo verdades con frecuencia parciales
en la bisqueda incesante de la “verdad”.

Rescatamos el sentido de reconocimien-
to de la pluralidad y su dindmica que implica
el concepto de interculturalidad en cuanto a
concepto propositivo que ordena a reconocerla,
respetarla y valorarla. Sin embargo, queremos
seflalar que las cuestiones a las cuales el concep-
to de interculturalidad pretende interpretar y
dar respuesta, son tan afiejas como la antropo-
logia misma, ya que se trata de la diversidad, de
la pluralidad cultural en contextos de desigual-
dad y, por lo tanto, podriamos decir que esto no
es nuevo y que tal vez no sélo no sea necesario
acuflar un nuevo concepto, sino que este nuevo
concepto nos puede distraer de analizar el ori-
gen de la problemdtica y su historicidad.

La interculturalidad

En el trabajo titulado “La interculturalidad:
¢Una moda? Alcances e implicancias politicas
en Argentina”, Ibafiez Caselli M. A. (2003), cita
como epigrafe o encabezado del mismo dos tex-
tos que nos colocan frente a posturas que apare-
cen como antagonicas:
“La nocion de interculturalidad significa:
‘didlogo respetuoso y equilibrado entre
culturas’, se opone a la ‘posicion integra-
cionista’ y apuesta por la posibilidad de
reforzar la auntonomia cultural” (Moya
1995:42).
Hoy el Estado nos invita a ser parte de un
nuevo concepto: Interculturalidad. Nos
explica que es una invitacion al reconoci-
miento de la diversidad cultural y a tener
una relacion de respeto mutuo. Creemos

>En Tamagno 1991 y 2001 acufiamos el término “censores
de laindianidad” para sefialar criticamente a aquéllos que
se arrogan el derecho de decir quienes y como son o de-
ben ser los indigenas; juzgando sus grados de conciencia
o coherencia sélo en funcién de unas pocas evidencias;
interpretando la realidad de quienes nos precedieron des-
de paradigmas que, por mis claros que parezcan a nuestro
saber y entender, no dejan de estar signados por la l6gica
sobre la cual se construy6 el pensamiento occidental do-
minante y etnocida.
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que es una forma modernizada de con-
tinuar asimilando culturalmente a los
Pueblos Originarios dentro de la llama-
da cultura nacional”, (Documento de la
coordinacién de Organizaciones Mapu-
che. Confederaciéon Mapuche Neuquina
— Newen Mapu 1997 (Diaz 1998:71).
Entenderlatensién entreambas posiciones
implica pensar el concepto de interculturalidad
tanto en sus alcances como en sus limitaciones.
Si bien Ibdfiez Caselli, M.A. (2000), reconoce
sus antecedentes en el significativo protagonis-
mo que fuera tomando el término fundamen-
talmente en torno al tratamiento de las politicas
educativas; cita como momento fundamental
para la legitimacién del mismo, la Reunién Gu-
bernamental de los Paises de América Latina y
el Caribe de 1981. En este evento el concepto
se presenta tanto como una propuesta ética y
politicamente superadora frente al fracaso de
las politicas integracionistas y asimilacionistas
no exentas de subestimacién y paternalismo,
como de aquellas fundadas en el multicultura-
lismo entendido como un mosaico de culturas
respetables en sus particularismos. Sin embar-
go, la experiencia nos dice que los buenos senti-
mientos, las bue-
nas intenciones

o las expresio-

nes de deseo, no
son suficientes a la
hora de transformar
clertas situacliones.
En este sentido, a
través de lo que de-
nominamos un
dialogo con la
academia y un
dialogo con

el campo y

de acuerdo

«

Casa de hojas de “cafia leava”, Per.
© Museo Nacional de las Culturas-

INAH.
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con las recomendaciones de un sinndmero de
eventos —algunos de ellos coordinados y/o or-
ganizados por nuestro equipo de investigacion-
en los que la participacién indigena ha marcado
la linea de discusién afirmamos que el derecho a
una educacién intercultural bilingiie se cumpli-
rd cuando se hagan efectivos:
El derecho al trabajo entendiendo que a igual
trabajo igual salario.
Derecho a la tierra.
El derecho a la vivienda digna.
Derecho a la salud y a los servicios sociales.
Nuestra experiencia de investigacién nos
dice que la posibilidad de la interculturalidad en
el sentido de didlogo simétrico, fecundo y enri-
quecedor con que algunos pretenden definirla,
no serd una realidad si no se superan las con-
diciones de desigualdad que atraviesan nuestra
sociedad nacional y ciertas ideas muy arraigadas
en la misma -algunas de ellas generadas y/o re-
forzadas por la propia academia- que funcionan
como verdaderos obsticulos epistemoldgicos,
lo que impide nuevos conocimientos y modos
de relacion. De no ser asi el uso de este concepto
se cargard con los significados de los conceptos
supuestamente desplazados o superados, desco-
nociéndose las discusiones y las revisiones criti-
cas a las que fueron sometidos.

dr
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Por todo ello se hace imprescindible:

1)

2)

3)

4)

5)

6)

Reconocer la presencia de los pueblos in-
digenas donde quiera que sus referentes se
encuentren.

Comprender que las transformaciones de
los individuos o de los grupos no impli-
can “pérdida de identidad” cuando los
pueblos contintian reconociéndose en un
origen comin y mantienen un sentido de
memoria coherente.

Valorar que reconocerse como parte de
un pueblo implica no sélo pensarse sino
actuar como pueblo, en el sentido de re-
solver lo cotidiano de acuerdo a princi-
pios y valores que del conjunto que sigue
actuando como referente.

Reconocer y valorar positivamente sus
saberes tanto de si mismos como de la so-
ciedad de la que forman parte; saber sobre
si mismos es saber sobre los otros con los
que estuvieron en relacion.

Superar todos los estereotipos -funda-
mentalmente el que pensindolos como
inferiores los representa atin con pluma y
flecha- a fin de reconocer que se puede ser
indigena de muchas maneras.

No pensarlos y/o suponerlos como ais-
lados; nunca lo estuvieron y tampoco lo
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estdn. Ayer mano de obra casi esclava de 10) Reconocer que los pueblos indigenas y
los emprendimientos del capital en inge- sus referentes comparten con nosotros
nios, quebrachales y minas, aniquilados un mismo tiempo, no son la expresion del
y confinados cuando las tierras que ocu- pasado en el presente. Son el presente que
paban despertaban la codicia del blanco nos remite necesariamente al pasado para
y sus emprendimientos; hoy desocupa- revisarlo y son quienes decidirdn junto
dos junto a tantos otros. La situacién en con nosotros el futuro.
la que hoy se encuentran es producto de 11)  Reconocer que el “otro” debe ser pensado
la relacién con el dominador. y no neutralizado; valorando la multipli-

7)  Comprender que todos aquellos que se re- cidad del ser y entendiendo la diversidad
conocen como indigenas sintetizan de un como enriquecedora.
modo particular y desde una perspectiva 12) Reconocer que las tensiones y los con-
particular (la del dolor y la derrota pero flictos que puede generar la diversidad
también la del orgullo de estar vivos), la no deben ser pensados como obsticu-
historia de la gestacién, afianzamiento, los ni como el peligro que atenta con-
desarrollo y crisis de la sociedad nacional tra la supuesta homogeneidad del estado
de la que todos formamos parte. nacién.®

8)  Reconocer que son capaces de construir 13) Pensar la resolucién del conflicto como
sus propios relatos y que debemos escu- el camino hacia la justicia y cuando la
charlos, evitando juzgarlos sélo desde diversidad aparece asociada a la pobreza
nuestra propia légica. dirigir la lucha a las causales de la misma

9)  Disponernos a construir conocimiento y no contra los pobres o los que portan la
conjunto. distintividad.

P = 4. r . - L =
£ 4 - Y N L -

Mujer hilando algodén, Erigbaasta, Brasil. © Museo Nacional de las Culturas-INAH.

¢ Miguel Bartolomé (1987) plantea con claridad la falacia de enfrentar etnia y Estado; ya que en realidad el Estado no di-
fiere como forma de organizacién, de la etnia. Lo que lo diferencia de ella es la relacién de poder y dominacién que hizo
que una etnia se erigiera en Estado, dejindose asi de reconocerse como tal.
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Hacia una educacién intercultural

Desde nuestra linea de investigacién, hemos
advertido que la educacién bilingtie intercultu-
ral no debe estar pensada y dirigida sélo para
indigenas, sino que debe estar dirigida a todos
(Ibdnez Caselli 2003b; 2004); y que si bien la
educacién para la interculturalidad es impor-
tante no es suficiente en tanto y en cuanto la
verdadera interculturalidad no se realice en el
marco de una sociedad justa donde la explo-
tacién, el prejuicio y el racismo no limiten los
modos de existir y relacionarse entre si y con la
naturaleza de quienes por ser diferentes han pa-
sado a ser indigentes y estin excluidos de toda
posibilidad de ejercer sus derechos.

La experiencia de sometimiento que los
pueblos indigenas vivieron a través de la con-
quista y la colonizacién y que se ha pro-
yectado hasta nuestros dias estd en
su memoria. Marc Auge (1995),
habla de una experiencia marcada
por tres excesos: el primero de
acontecimientos que hizo difi-
cilmente pensable la historia,
un exceso de imdgenes y
de referencias espaciales,
cuyo efecto paradéjico
consistid en sentir que
el espacio del mundo
se vuelca sobre si y un
exceso de referencias
individuales que obli-
garon a los individuos
aconcebir por si mis-
mos su relacién con
la historia y con el
mundo. Experiencias
semejantes a las que nos
somete hoy la posmo-
dernidad. Nosotros ¢
agregamos que tal
vez, en funcién de
ello, los pueblos indige-
nas tengan mayor capacidad
para enfrentar los mecanismos
de individuacién que hoy nos

afectan y que generan las pricticas violentas que
caracterizan a Occidente.

La importancia y significacién de las for-
mas en que se hacen visibles hoy los pueblos in-
digenas (pensar no s6lo en Chiapas, sino en la
fuerza de los movimientos indios en Venezue-
la, Ecuador, Bolivia, Nicaragua y otros), nos
coloca en la necesidad de asumir que el debate
debe ser un momento en el camino de generar
practicas diferentes, como antropélogos, pero
también como ciudadanos. Como una instancia
necesaria, aunque no suficiente, para emprender
el camino de una transformacién que no debe
demorarse.

S6lo asi se podrin construir socieda-
des dignas de ser vividas, entendiendo que el
valorarnos es imprescindible para disefiar un
proyecto de sociedad que contenga y a su vez
responda a las diversidades que la constituyen,

y encontrar conjuntamente los modos de
definir las desigualdades y vehiculizar la
superacién de las mismas.

En el caso que nos compete, Ar-
gentina, deberd reconocerse que no
somos ese pais venido de los barcos

pensado desde la utopia de la generacién
de 1880 y asumir que esto implica nece-
sariamente reconocer la preexistencia
de los pueblos indigenas, tal cual lo
plantea el texto de nuestra Constitu-
c16n Nacional avanzada, en este
sentido, a nivel interna-
cional.” También implica
asumir que en la violenta
historia de nuestra so-
ciedad, la guerra contra
los pueblos indigenas fue el
primer genocidio y la accién
civilizadora el primer gran
etnocidio. Si lo situamos
histéricamente observamos
que el aniquilamiento tuvo
momentos significativos a lo largo
de toda la primera mitad del siglo

Nifio “Laviapil” en un banco de ave. Xingu, Brasil.
© Museo Nacional de las Culturas-INAH.

7Véase Ibafiez Caselli 2004, Tesis de Maestria Politicas lingiiisticas e Interculturalidad. Experiencias educativas paray con

indigenas de Argentina.
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“Ceremonia de Bois Caiman”, lienzo del pintor Poisson, Haiti. ©

XX con enfrentamientos en 1905, 1924, 1931 y
1947.8 Esto no es mas que historia reciente, quie-
nes lucharon y fueron derrotados son los padres
o abuelos de las generaciones actuales que atin
guardan en la memoria (Tamagno 2001 y 2003)
el relato, a veces mitificado por el dolor, de estos
acontecimientos.

Alanalizar esta situacién no puedo menos
que sugerir que este genocidio/etnocidio sentd
las bases de las practicas y las representaciones
que se actualizarian luego con el terror de Es-
tado generado durante la dltima Dictadura Mi-
litar de 1976-1983. Asi como se les quitaba los
hijos a los indios para llevarlos como esclavos
a trabajar como servicio doméstico o se los en-
claustraba en colegios para hacer de ellos “ciu-
dadanos dignos”, asi se apropiaron de los hijos
de los militantes populares para aislarlos del mal
que entendian, sus padres representaban para la
sociedad. La l6gica -salvando las distancias de
las coyunturas histdricas y las condiciones so-
cioeconémicas- no parece diferir en demasia.
La violencia y la criminalidad de este dltimo
genocidio debe entonces vincularse no sélo a
las condiciones estructurales que las hicieron

Museo Nacional de las Culturas-INAH.

necesarias para la entrega del patrimonio de la
nacién que luego se concretaria; sino también a
ese genocidio/etnocidio anterior que caracteri-
26 la constitucién de la nacién y que fue necesa-
rio para desarrollar las formas productivas que
garantizarian el enriquecimiento de los sectores
dominantes.

Consideraciones finales

Estas reflexiones nos deben conducir a la cons-
truccién de una etnografia que se conecte de
modo insoslayable con el presente, para com-
prender que la verdadera interculturalidad se
dard cuando nos relacionemos con el “otro”,
el diferente, no como inferior, ni como carente
o0 ignorante, sino como otro sujeto social que
ha sintetizado la historia de la sociedad de la
que forma parte desde un lugar y una mirada
particular.

Miguel Bartolomé (1987, 1997), nos dice
que aunque muy diversa en sus expresiones,
formamos parte de una sola humanidad, cuyo
futuro estd signado por cada vez més intensas
relaciones interculturales y planea la necesidad

¢ Cordeu, E. y Sifreddi, S. ; Ubertalli, J. 1987 y Tamagno, L. 2001, describen la violencia con que fueron reprimidas las

concentraciones de indigenas, que en el Gran Chaco, no eran mis que respuestas a la situacién de opresién y explotacién

impuesta por los sectores dominantes.
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Relaciones interétnicas. Xingu, Brasil. © Museo Nacional de las

Culturas-INAH.

de valorar la multiplicidad del ser. Nos insta a
aprender a convivir con la diferencia, desechan-
do las nuevas formas de colonialismo enmarca-
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W8 DESCUBRIENDO LA MULTICULTURALIDAD.
't EL CASO CHILENO
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Luis Campos Mutioz”

Multiculturalismo e interculturalidad en Chile

| multiculturalismo en Chile es de vital importancia en la actualidad. La elec-
cién de una presidenta mujer, actualmente en ejercicio, ha puesto de relevancia
la necesidad de construir un pais mds igualitario en todos los términos posibles,
y de manera especial en lo que se refiere a las cuestiones de género, o especifica-
mente a la mayor participacion de las mujeres en la vida politica y de actividad
ciudadana. No obstante, esta primera busqueda y apelo a la diferencia cultural,
ha tenido su impulso a partir del reconocimiento de facto de la existencia de los
pueblos originarios y que de alguna forma ha invadido los otros dmbitos de la
vida cotidiana.

De esta manera, Chile va reconociendo su constitucién multicultural.
Apelando a un sentido genérico de multiculturalismo, se comprende que la so-
ciedad chilena hoy ha dejado de constituirse sobre la base de una monolitica
composicién mestiza, aquella que dominaba en las haciendas, y de los comer-
ciantes extranjeros que posteriormente pasaron a engrosar las filas de la aristo-
cracia y la plutocracia. De hecho esa diversidad cultural siempre fue bienvenida,
sobre todo, cuando el diverso era un europeo que podia de una u otra manera
ayudar a civilizar, mejorar la raza y darle un sentido mds universal-eurocéntri-
co al proyecto de nacién.

De esta manera se construy6 un pais discriminador, fundado en la in-
tolerancia y el desprecio que unos, los duefios de todo, sentian, por los otros,
los excluidos de siempre. Casta dominante que sin haber perdido sus privile-

gios hasta hoy, ha visto con urgencia la necesidad de darse cuenta que la mo-

* Lurs EuGeNIO CAMPOS MUNOZ es doctor en Antropologia y ha realizado investigaciones en Chile, México, Brasil y Ar-
gentina. En Chile ha trabajado con poblacién mapuche, tanto en las tierras del sur como en la Regién Metropolitana. Ha
publicado entre otros trabajos: Trabajando con Jovenes Rurales. Una experiencia de accion con Juventud de Pirgue, editado
por la Fundacién de Vida Rural Dolores Valdés de Covarrubias de la Universidad Catélica de Chile, 1992 y Negros y morenos.
La poblacién Afromexicana de la Costa Chica de Oaxaca. Capitulo del libro Configuraciones Etnicas en Oaxaca. INI-
INAH (México), coordinado por Alicia Barabas y Miguel Alberto Bartolomé, asi como articulos en revistas académicas
nacionales e internacionales. Actualmente es docente y miembro del Nicleo de Estudio e Investigaciones Etnicas de la
Universidad Academia de Humanismo Cristiano.
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dernidad y la globalizacién la estin exhibiendo
en sus peores rasgos y mucho més de lo que se
considera necesario. La hacienda siempre fue
un hormiguero, pero hacia fuera la imagen tenia
que ser pulcra y bien presentada. El aislamiento
seflorial permitia esas y muchas otras cosas que
en la actualidad son visibles en un mundo lleno
de expectativas de relaciones mutuas, de des-
cubrimiento y exhibicién veloz de los propios
pecados y virtudes. La doble imagen estd siendo
dejada de lado y aparece asi la fuerza ciudadana,
los rotos, ya no sélo los obreros militantes, sino
también los nuevos y antiguos michimalonkos’
que exigen sus derechos, el deber de la sociedad
chilena a dejar de ocultarlos y negarlos. A eso
aspira el nuevo multiculturalismo en Chile.
Ciertamente estamos lejos de conseguir
nada al respecto, pero sin duda el pais de hoy,
con todas sus imperfecciones, es un mundo me-
jor que los que existieron antes por estos marge-
nes del sur. Nos hemos acostumbrado un poco
mas a la diferencia cultural y con eso ya no ten-
demos a discriminar de las mil formas en que se
hacfa. Los chistes de los diarios, los comenta-
rios de pasillo, de los medios de comunicacién,
por lo menos se han cuestionado y ya no pueden
decir cualquier cosa. Si bien los intolerantes de
siempre se niegan a perder sus membresias, hoy
deben de tener mis cuidado si quieren seguir
por la senda de desarrollo que
Chile se ha o le han impuesto.
Creo que lo que se produce 4 T?\
en la actualidad es el es- ¢
perado chorreo moral del
liberalismo. Ya que
no puede entregar
mis equidad en
lo econémico,
por lo menos
se debe en-
tregar la ima-
gen de una
equidad
en las

opor-

tunidades que se ofrecen, aunque sea s6lo en
la posibilidad de ser diversos y seguir constru-
yendo el mismo Chile en el cual vivimos hoy.
El Chile puro del himno nacional, de las puras
brisas, cielos y personas, el inmaculado blanco
polar que inunda el paraiso mestizo blanco del
extremo sur.

En este trabajo voy a centrarme en dos
formas de entender este multiculturalismo?.
Primero en un sentido general que abarca todas
las diferencias manifiestas al interior del pais
como producto de su normal desenvolvimiento,
de los multiples cronotopos (M. Bakhtin, 1992),
lineas de tiempo y de espacio que lo han consti-
tuido y generado como un lugar histéricamente
determinado, y que de por si contiene y expre-
sa multiples diferencias en su interior. El mul-
ticulturalismo aborda por tanto las diferencias
etarias, de género (mujeres, hombres, lesbianas,
homosexuales, transexuales, travestis), de disca-
pacidad (ciegos, sordos, paraliticos, entre otros);
de religion; de clase social, de raza, de region,
pais, cultura y/o pertenencia a otra tradicién
etnopolitica. Este multiculturalismo que estoy
llamando generalizado ha visto, por ejemplo,
aparecer en el tltimo tiempo a los viejos (adul-
tos mayores) como una categoria importante de
accidn y agencia social, asimismo a travestis y

transexuales que han irrumpido
__ publicamente alegando sus

derechos. Un segundo sen-
tido de multiculturalismo,
al que estoy llamando res-
tringido, se refiere a las di-
ferencias generadas a partir
de la presencia de nacio-
nes o pueblos originarios
v a los grupos étnicos o
etnias migrantes pro-
venientes de otros es-
tados naciones y que

! Michimalonko, antiguo jefe mapuche que destruye Santiago en los albores de la ocupacién hispana en Chile.
2 Reinterpreto aqui lo planteado por Will Kymlicka en su libro Cindadania Multicultural (1996).

34



se han avecindado en Chile
desde los mismos albores de
su constitucién como Estado-
nacién. Este sentido es el que
estrictamente se considera re-
lacionado conlainterculturali-
dad y con el multiculturalismo
como tal. La idea es que el sen-
tido general, que incluye hoy
al restringido, se ha reafirma-
do como producto del recono-
cimiento que han ido tomando
en los altimos veinte afios los
pueblos originarios en el pais,
lo que ha servido ademds para
abrir campo para los otros re-
conocimientos. Claro estd que
no a todos se los ha escuchado
por igual, no obstante planteo
que las mejoras en cada una de ellas ha implicado
un aprendizaje para lidiar con las otras. En Chi-
le se estd comenzado a utilizar un lenguaje nue-
vo, proveniente en este caso del reconocimiento
del lugar de los pueblos originarios y de la mu-
jer, que dard pie para que futuras generaciones
sean educadas en esta nueva forma de concebir
y conceptualizar la diferencia cultural.

Panoramica del multiculturalismo
en Chile: situacién social de los Pueblos
Originarios

Desde que en su sentido genérico aparecieron
los migrantes (coreanos, cubanos, peruanos y
bolivianos), las comunidades afrodescendien-
tes, las mujeres, los homosexuales, las lesbianas,
los sordos, los ciegos, los cojos, los chicos, los
impedidos o discapacitados, los gordos, tam-
bién se ha fortalecido nuestra mirada hacia los
pueblos originarios. La presencia de migrantes
de otros paises, sobre todo de Corea, China,
Perti y Cuba, nos hacen parecer una sociedad
mas multicultural de lo que nos sentimos, lo
que nos obliga, a su vez, a ser un poco mds to-
lerantes. Con relacidn a los pueblos originarios,
la sociedad chilena se ha ido dando cuenta que
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los indigenas no han desaparecido y nos va-
mos acostumbrando lentamente a su presencia.
Aparecen hoy en los medios de comunicacién,
la mayor parte de las veces tirando piedras o
acusados de haber quemado algtin camién o
hacienda en el sur de Chile, pero otras veces
también practicando su medicina tradicional,
celebrando ceremonias religiosas y modelando
en las pasarelas internacionales’.

Por otro lado, y a pesar de todos estos
avances, la sociedad chilena no ha sido todavia
capaz de reconocer legalmente su composicién
pluricultural. Un intento de diciembre del ano
2005, en pleno debate electoral planteé nueva-
mente la necesidad del reconocimiento de los
pueblos originarios y la ratificacién del Con-
venio 169 de la Organizacién Internacional de
Trabajo (OIT)* Luego de arduas discusiones
en las que en un principio todas las facciones
politicas estuvieron de acuerdo, se optd por re-
chazar la propuesta, no sin antes que el consen-
so aparente concordara en la modificacion de
un articulo en especial: se reafirmé en la Carta
Fundamental que la Nacién de Chile era “dnica
e indivisible”.

Hoy dia existen ocho “etnias” segun se
reconoce en la Ley 19.253: Mapuche (604.349),

3 Famosa se ha hecho la modelo de la agencia Elite, Ximena Wilipan, de ascendencia mapuche.

*La ratificacién del Convenio 169 era parte de los acuerdos que debia cumplir la coalicién gobernante en materia indigena.

Por mis de 15 afios varias veces fue llevada a votacidn, pero nunca con la fuerza necesaria para ser aprobada.
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Esclavitud. Trapiche mezclado por esclavos, Brasil. © Museo Nacional de las Culturas-INAH.

Aymara (48.501), Rapa Nui (4.647), Atacame-
fio (21.015), Quechua (6.175), Colla (3.198),
Kawésqar (2.622) y Yamana (1.685)°. A estos
se les deberd agregar en el futuro cercano la et-
nia Diaguita (5.000 aprox.), cuya iniciativa de
reconocimiento fue aprobada por el Senado de
la Republica a fines de julio del afio 2006. En
la actualidad la diversidad de los pueblos origi-
narios se ha ampliado a nueve, los grupos étni-
cos reconocidos por el Estado chileno. En total
son 692.192 indigenas, lo que corresponde a un
4.6% del total de la poblacién del pais. La situa-
ci6én de cada uno de ellos es desigual y la presen-
taré en un pequefio resumen actualizado. Hay
que sefialar que al igual que en otros paises, esta
cantidad no permaneceri fija, ya que los pro-
cesos de reetnificacidn y etnogénesis estan po-
sibilitando que aparezcan antiguas poblaciones
que hoy se daban por desaparecidas. Es el caso
de los Changos que més adelante puedan correr
la misma suerte que los Diaguitas, y de las co-
munidades afrodescendientes que se visibilizan,
sobre todo, en la zona norte del pais.

5 Datos Censo 2002. (INE, Mideplan, Origenes, 2005).

Cabe mencionar, ademds, que el reconoci-
miento legal es en tanto Etnias o Comunidades,
“...descendientes de las antiguas agrupaciones
humanas que existen en el territorio nacional
desde tiempos precolombinos...”. Lo anterior
implica que no existe un reconocimiento como
pueblos, si bien el aparato pablico en la mayoria
de sus discursos hace referencia a Pueblos Ori-
ginarios, lo cual implica un doble discurso que
puede ser laantesala de un futuro reconocimien-
to, pero también la continuacién de la negacion
efectiva a la que son sometidos los indigenas en

Chile.
A. Aymard’

Los Aymard han podido fortalecer las relaciones
que desde antafio tenian con sus similes bolivia-
nos y se estan incorporando a un nuevo disefio
de lo que podria ser el mundo andino. Alrede-
dor de 40 mil, la mayor parte de ellos viven en
las ciudades cercanas a sus comunidades de ori-
gen, si bien mantienen contactos permanentes

¢ Ley 19.253, 1993 (http://colegioabogados.org/normas/leyes/19253-indigenas.htm).
7 Gran parte de las referencias sobre situacién social de los pueblos originarios en Chile corresponden a los resultados de

la Comisién de Verdad Histérica y Nuevo Trato. Parte de esa informacién fue compilada por J. Bengoa, 2004.



y formas de produccién relacionadas a ellas. La
antigua movilidad giratoria los ha asentado en
las ciudades costeras, pero de ahi deambulan y
transitan hacia los altos de la meseta, en un cir-
cuito que integra nuevas y antiguas formas de ser
Aymard. En términos ceremoniales muestran
una cara sincrética, en donde las divinidades y
santos cristianos han pasado a formar parte de
sus panteones andinos y se celebran varias fies-
tas en las que se mezcla la adoracién al sol, al
aguay a la tierra con las figuras de la virgen, Je-
sucristo y muchos Santos. En términos educati-
vos han podido desarrollar varios programas de
educacién intercultural bilinglie que vienen for-
taleciendo como ningtin otro pueblo en Chile el
uso de su lengua y el rescate y utilizacién de sus
valores culturales. Asentados en la actualidad
en el norte, cercano a sus tierras originarias y
también en la Region de Valparaiso y Santiago,
se han incorporado de manera mis efectiva a la
relacién con el Estado chileno en la medida que
se han sumado a la gran mayoria mapuche que
lidera la vida organizacional y publica que tie-
ne que ver con las poblaciones originarias. Sus
principales demandas apuntan a mejorar en su
calidad de vida a partir del fomento productivo
y apoyo a la educacidn, no importando si es-
tas actividades tienen o no que ver con formas
tradicionales de entender lo aymard. También
pretenden solucionar de la mejor forma varios
conflictos medio ambientales por los que estin
pasando y que amenazan con contaminar
e invadir sus ya alicaidas tierras. Ejem-
plo de esto me fue relatado por don
Luis Carvajal Pérez en la comunidad
de Chusmiza, al interior de Iqui-
que. Llevan afios de litigio con una
embotelladora de agua mineral que
ellos mismos dejaron instalar hace
muchos afios y con la cual habian te-
nido hasta hace poco una relacién de
buena vecindad. Hace algunos afios
la compaiifa decidi6 deman-

dar un mayor caudal de
las aguas, lo que
afecta directa-
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mente a la comunidad. El conflicto ha pasado
al ambito judicial en donde los aymara han per-
dido casi todas las instancias posibles de apela-
cidn, lo que no es extrafio, puesto que entre sus
opositores estin altas autoridades y personas
entroncadas a la vida politica y empresarial del
Chile central.

B. Lickan Anta

En el caso de los Lickan Antai o Atacamefios,
han aparecido organizacional y visiblemente
luego de la promulgacién de la Ley indigena en
1993. Muchos investigadores han planteado que
este caso es un ejemplo de etnogénesis o incluso
de reetnificacién, sobre todo mirandolos desde
la gran importancia e influencia que han tenido
las politicas estatales y regionales para que ellos
reaparecieran en la actualidad. Incluso se dice
que la identidad de atacamefio o Lickan Antai
no existia como tal y lo que habia, mds bien, era
una fragmentacion residencial, por localidades
autorreferentes que nunca habrian conseguido
unificar una propuesta identitaria a no ser por el
discurso radical de personas que intentan con-
seguir beneficios a partir de las ofertas estata-
les. Me parece que en este sentido estd operando
un problema de reconocimiento intelectual que
superpone una mirada chilena homogeneizante
y que desconoce que si la identidad atacame-
fia no se habia planteado antes, era
fundamentalmente porque era
desconocida y ocultada por el
discurso nacionalista, que
desconoce la base de rela-
ciones culturales y de cer-
canias cronotdpicas que
involucran a las poblacio-
nes aludidas. Sin duda que

la identidad residencial
(M. Bartolomé, 1997), ha
sido la mejor forma
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de manifestarse, pero hay que recordar
que ellos pasaron y sufrieron procesos de
fragmentacién identitaria que los golpea-
ron, dividieron y eliminaron sus antiguas
configuraciones etnopoliticas. No obs-
tante, existen marcadas dimensiones sim-
bélicas (A. Barabas, 2003), que sustentan
una territorialidad que se apodera desde
hace miles de afios de ese territorio, lo que
da sustento y derecho a existir como tal
y presentar sus demandas. Detrds de las
criticas siempre esta la intencionalidad de
disminuir al otro, siempre en una mira-
da esencialista y dispuesta a desconocer
las demandas politicas que son una con-
secuencia en estos casos de los intereses
personales, de las manipulaciones para
conseguir beneficios, pero también del
cambio de visién que nos permite verlos
ahora como distintos y con relacién a sus

antiguas configuraciones etnopoliticas
Mujer Xamatari preparando onoto-afeite rojo de uso mis amplio entre los que pueden comenzar o han reapareCido
Yanomamos. © Museo Nacional de las Culturas-INAH. hoy en dia. Los Lickan Antai han pasado
asi por un proceso de empoderamiento
cultural que liderado por personas asen-
tadas en las ciudades cercanas como Ca-
lama y Antofagasta, han coordinado no
sin conflicto sus acciones con los lideres
mds antiguos de las comunidades para lo-
grar entre otras cosas posicionarse mejor
contra litigios ambientales y poder pasar a
controlar el turismo en una amplia region,
actividad que antes era explotada casi con
exclusividad por personas externas a los
atacamefios. Este control los ha fortale-
cido e incluso han obligado a empresas
internacionales de eventos deportivos a
pagar por el trinsito a través de tierras,
reforzando asi su patrimonio como Lic-
kan Antai. De esta manera se han fortale-
cido explotando el turismo y vendiéndose
culturalmente, ya que estdn ubicados en
el desierto de Atacama y tienen excelen-
tes condiciones para el ejercicio de esta
actividad. San Pedro de Atacama, el Valle
de la Luna, los salares, estin hace tiempo
incorporados en el circuito andino, que
si bien no llega a Chile central, pasa por
esas latitudes y deja cuantiosos recursos

que ahora son orientadas al beneficio de

Yawalapiti. Iniciacién. Grupos Xingt Central Brasil. © Museo Nacional ) ]
de las Culturas-INAH. sus propias comunidades.
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C. Quechua

La poblacién Quechua estd circunscrita a la
localidad de Ollague en la segunda region. Al
igual que con respecto a los Lickan Antai y a los
Colla, se los ha sefialado como ejemplo de un
proceso de etnogénesis producto de la respuesta
a la Ley 19.253. Siendo quechua parlantes han
constituido una identidad que se funda sobre su
lengua, mientras que el resto de sus bases cul-
turales no los diferencian a cabalidad de otras
poblaciones andinas, de Chile, Perd, Bolivia y
Argentina. Esta situacidn se vuelve especial ya
que la utilizacidon del quechua se ve altamente
amenazado por las politicas de chilenizacién y
castellanizacién que han sufrido estas poblacio-
nes. En los ultimos afos, ademds de los proce-
sos de recuperacidn lingtiistica, se han generado
varias organizaciones, sobre todo, en la ciudad
de Calama que han manifestado un proceso de
reetnificacién mis profundo y que identitaria-
mente los ha hecho participar mds a fondo de las
politicas de CONADI® y del Estado Chile con
relacién a los pueblos originarios.

D. Colla

En el caso de los Colla, ellos se han posicionado
en el dltimo tiempo como uno de los pueblos
originarios pertenecientes al pafs, no obstante
hayan debido luchar por conseguir este recono-
cimiento. Al habitar en las zonas cordilleranas
de la regién de Atacama, y sin elementos muy
distintivos que caractericen su identidad, se les
ha reconocido su vinculacién al pastoreo, esta-
bleciéndose, ademds, que su presencia en Chile
data de aproximadamente la segunda mitad del
S. XIX. Sus mayores problemas han estado vin-
culados a la presencia de empresas mineras en
su territorio. Por suerte para ellos, al ser incor-
porados en la Ley 19.253 consiguieron ser reco-
nocidos y optar a una serie de beneficios como
becas, fondo de tierras y de aguas, que los han
ayudado a fortalecerse. Es interesante ademds,
que el etnénimo Colla puede ser asociado ya sea
a antiguos reinos en la actual zona de Bolivia,
0 a una manera més de referirse genéricamente
a los indigenas en Argentina, para quienes los

$ Corporacién Nacional del Desarrollo Indigena.
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Collitas son los descendientes de los bolivianos
o los mismos bolivianos actuales de ascendencia
indigena.

E. Diaguitas

Los Diaguitas han entrado sélo en el dltimo
tiempo al catastro de pueblos vivos. Si bien el
informe de la Comisién de Verdad Histérica y
Nuevo Trato los incluyé, no habian sido reco-
nocidos sino hasta el presente afio (2006), lo que
les dard la posibilidad de acceder a los benefi-
cios y derechos que tienen el resto de los pue-
blos originarios en Chile. Se ha reconocido a los
descendientes de Diaguitas del Huasco Alto,
precisamente cuando éstos se ven enfrentados al
capital transnacional y nacional que busca reali-
zar emprendimientos mineros en lo alto de sus
tierras. Son, ademds, el dnico pueblo originario
al que se le ha sometido a investigacin para de-
cretar su existencia legal y los tnicos que han
debido demostrar en antecedentes histéricos,
politicos, juridicos, demogrificos, parentales,
culturales, simbdlicos, entre otros, que los con-
firmen como legitimos descendientes de sus an-
tepasados. Me tocé participar en ese estudio y
lo sorprendente es que en las localidades vecinas
a sus hdbitats actuales siempre fueron reconoci-
dos como indigenas, sin saber a qué pueblo per-
tenecian, pero el imaginario local los situaba en
esa categoria. Incluso eran beneficiarios de be-
cas indigenas, las que eran al parecer entregadas
a un indigena genérico al que se reconocia por
tradicion y sobre el cual nadie se preguntaba su
pertenencia identitaria. En la actualidad estas
comunidades han podido demostrar continui-
dad de ocupacion territorial desde el siglo XVII
en adelante manteniendo la tenencia legal de
casi 400 mil hectdreas que correspondian al an-
tiguo Pueblo de Indios del Huasco Alto. Si bien
la lengua kakana ha desaparecido, la inscripcién
lingiiistica en las toponimias y en los apellidos
da profundidad a una continuidad de ocupacién
que se refleja ademds en la actividad producti-
va con sus rebafios de cabras, la utilizacién de
antiguas majadas y el conocimiento profundo
del territorio cordillerano, conformando en la
actualidad un paisaje cultural intervenido por
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Aldea habitacién. Yanomamo. Venezuela. © Museo Nacional de las Cultu-

tomando de las lagunas (Grande y Chi-
ca), el agua que antes iba destinada a sus
animales. El proyecto Pascua Lama de la
minera Barrick Gold (N. Yafiez, 2005),
ha despertado la preocupacién, sobre
todo de los agricultores del valle, donde
hay también muchos diaguitas, pero so-
bre todo de grandes terratenientes (mu-
chos de ellos emparentados con las elites
politicas locales) y empresas de agroin-
dustria, que son otro frente de presién
en las tierras diaguitas. Se puede decir,
entonces, que los diaguitas han sido re-
conocidos justamente en el momento en
que se chocan con un frente minero y
a otro agricultor, siendo de esperar que
puedan luchar contra tan grandes con-
tendores sin perder sus tierras y pasar
a ser la etnia mds nueva reconocida y la
que més corta duracién puede llegar a
tener en el imaginario nacional. Exis-
ten varias organizaciones asentadas en
Vallenar, Copiapd y Alto del Carmen,
que levantan el discurso étnico y los ha-
bitantes del Huasco Alto estdn viviendo

un proceso de reconversién identitaria

ras-INAH.

y de adscripcién a lo indigena que pue-
cientos de generaciones y del que ellos son los de llegar a fortalecer y aumentar el nimero de
herederos. Son precisamente estos pastores los posibles diaguitas en Chile. Lo mismo sucede
que se ven mds afectados por las empresas mi- con otras comunidades, esta vez de la Cuarta
neras, las cuales estin ocupando sus lugares de Regién, que también viven procesos similares,
desplazamiento para veranadas e invernadas y sin tanta visibilidad.

Indios Iyewei-Teri arrastrando un bongo para superar el raudal. Yanomamos. © Museo Nacional
de las Culturas-INAH.
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F. Rapa Nui

Los Rapa Nui fueron
anexados a Chile en 1888
luego que se invadiera su
tierra y se los obligara a
firmar un tratado en que
para los nativos nunca se
cedié la soberania total
de la Isla. La situacién
delalslaen esa épocaera
desastrosa y la ocupa-
cién por parte de Chile
vino a evitar que los po-
cos Rapa Nui que que-
daban fueran diezmados
por nuevos aprontes co-
lonialistas. No obstante,
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el trato justo duré unos pocos afios ya que el go- el Presidente de la Republica, lo que obviamente
bierno chileno arrendd la Isla para actividades aleja toda posibilidad de un territorio auténo-
agropecuarias, primero a una compa- mo. De hecho para los Rapa Nui hoy
fifa francesa y luego a una chilena. dia tiene un costo bastante alto el

Los hacendados pasaron asi a pertenecer a Chile, puesto que

gobernar el destino de los el ingreso per cdpita de otros

Rapa Nui, los aldearon, polinesios que también
los sometieron a tratos son colonia, es précti-
inhumanos y les fue- camente el doble o el
ron coartando la ca- triple de lo que tienen
3 @ los Rapa Nui. Hay

que decir, ademds,

pacidad de controlar
sus propios elemen-
tos culturales. Esto que muchos de sus
duré hasta 1950

cuando la Armada

elementos cultura-
les tienen que ver
de Chile asumié mds con la polinesia
el control sobre la que con América
Isla. Con una po- y ellos han sabido
blacién cercana a los mantener estos con-
dos mil habitantes tactos hasta la actua-
que viven actualmen- lidad. La explotacién
te en la Isla, los Rapa del turismo, es un re-
Nui han sido los prime- curso que aprovechan

S
§
&
3
ros €n marcar una clara QS\“

los islefos, si bien la idea

distincién entre ellos y los : b@\m% de concesiones a hoteleros
chilenos, a quienes llaman ) 15 C.\Oo?*\ fordneos y casinos flotantes,
“Conti”, por Continentales. La ’ 810, Bragil © Muse® * que no sean controlados por
obligatoriedad de la migracién los ha ellos, también estd presente.

llevado a asentarse lejos de la Isla, siendo que

el doble de su poblacién vive actualmente en la G. Kawésqar y Yamanas.

Region de Valparaiso, Santiago y otras zonas del

pais. Algunos dicen que esta cifra es atin mayor De los indigenas del extremo sur del pais sélo
y podria llegar al rango de las 20 mil personas los kawésqar (alacalufes) y los ydmanas (yaga-
descendientes de Rapa Nui que viven lejos de nes) tienen presencia en el pais. Si bien el censo
su tierra. Siendo polinesios y viviendo a mds de arroja en Chile alrededor de dos mil personas
tres mil kilémetros de Chile, son actualmente para cada pueblo, los que viven en sus tierras
una clésica colonia ultramarina, no diferente a originarias son en cada uno de los casos me-
las que mantienen paises como Francia y Esta- nos de 100 y pricticamente sin ninguna base
dos Unidos en la polinesia. Hoy en dia se dis- cultural que haga recordar a sus recientes ante-
cute la posibilidad de convertir a la Isla en una pasados. Tanto para ellos como para selk’'nam
regién auténoma en lo administrativo, ya que (onas), aoniken (tehuelches), el golpe dado por
depende de la region de Valparaiso. Esto se ha los procesos de expansion a mediados y fines del
prestado para diferentes interpretaciones, inclu- siglo XIX y principios del S. XX fue catastrofi-
yendo el hecho de que se puede estar caminando co. La mayor parte de la poblacién fue diezmada
hacia la consolidacién de una verdadera autono- por asesinatos, cacerias de indios, enfermeda-
mia indigena Rapa Nui. Nada mds alejado del des y desestructuracién de su vida tribal. Fue-
discurso nacional, ya que si bien en términos ron sometidos a frentes de expansién que en
ficticos muchos cargos que conforman la admi- muchos otros lugares han sido igualmente de-
nistracién de la Isla estin en manos de los Rapa sastrosos para los indigenas. Debieron sopor-
Nui, se conformaria un consejo administrativo, tar primero la explotacién minera, en segundo
cuyos principales puestos serian designados por lugar la explotacién ganadera y finalmente, la
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accién misionera y estatal que buscaba paradé-
jicamente protegerlos. Siendo en total unas 10
mil personas a inicios del S. XIX, su catdstrofe
poblacional fue tremenda y su desestructura-
cién cultural de tal magnitud que los actuales
descendientes vivos pueden ir a mirar al museo
fotografias de sus padres, tios y abuelos expues-
tos a la antigua usanza. De este impacto, tan-
to yamanas como kawésqar mantendran hasta
la actualidad vivos a algunos hablantes de sus
lenguas, y luchan desesperadamente por recu-
perar sus competencias idiomdticas. El resto
de su cultura mantienen vinculos parentales y
muchos de ellos contindan asociados a las for-
mas productivas que los vinculaban con el mar.
Un dato interesante para ambos pueblos es la
gran cantidad de personas que se han recono-
cido como pertenecientes a estos pueblos y que
habitan hoy a lo largo del territorio nacional,
algunos a mds de tres mil kilémetros de sus tie-
rras originarias, fenémeno que todavia no tiene
una caracterizacion adecuada.

H. Mapuche

He dejado para al final a los mapuche, ya que
conforman casi el 90% de la poblacién indigena
en Chile y estin dispersos por casi todo el te-
rritorio nacional. Los

mapuches son casi

650 mil personas
y casi la mitad de
ellos habitan en
las zonas rurales
de la Region del
Bio-Bio (Vililyde
la Frontera (IX) y
de Los Lagos
(X), que co-

- rresponden
a sus anti-

guos y actuales territorios ancestrales. Ademds,
hay una gran cantidad de poblacién mapuche
que estan desplazados de sus territorios origi-
nales y viven en Santiago y en otras ciudades
de la Regién de Valparaiso (V). Con ellos se ha
visto reafirmada la existencia de un nuevo tipo
social que tiene unos diez afios de emergencia
y que son los indigenas urbanos. Este caso lo
trataré més adelante, ya que forma parte de los
fenémenos que atn siendo antiguos, se tratan
en la actualidad como fenémenos emergentes.
Por dltimo, existen mapuches dispersos por
todo el territorio nacional, algunos en ciudades
y otros viviendo de la agroindustria que flore-
ce desde la region de Atacama hasta los limites
con la region del Bio-Bio, y que corresponden
a migrantes semi campesinos y semi rurales
con permanentes contactos con sus tierras de
origen. Si bien han sido el foco de las politicas
publicas estatales, en la actualidad permanecen
muchos sectores privados de condiciones tanto
econémicas como politicas y culturales que co-
rrespondan a sus anhelos identitarios.

Con mis de 200 mil hablantes del idioma
(F. Zuiiga, 2006), no se cuenta con politicas lin-
guisticas que fortalezcan el mapudunguny se ve
lentamente como una lengua viva se encamina al
desuso o aser utilizada sélo como unalengua ce-
remonial. Sus principales conflictos producto de
la usurpacién de sus tierras ancestrales se
han visto matizados por la entrega y devo-
lucién de miles de hectdreas de terreno que
no han apuntado a la constitucién de un te-
rritorio y en la mayoria de los casos han pro-
fundizado el gran proceso de fragmentacién
identitaria que se vivié desde las campa-
flas militares que invadieron su territorio a
finales del siglo XIX y que culminé con los pro-
cesos de radicacién y reduccion de sus tierras.

A principios de la década de 1980 se su-
maron a los movimiento sociales y politicos
que buscaban el fin de la dictadura y en 1989
seran los principales participes del Acuerdo de
Nueva Imperial en que los indigenas de Chile
se comprometian a apoyar a la Concertacién
de Partidos por la Democracia, y ésta, a su vez,
se comprometia a realizar actividades politicas
y sociales que condujeran al pleno reconoci-
miento de los indigenas en Chile. (R. Rapailaf,
2002). Producto de estos acuerdos se promul-
g6 la Ley 19.253 o Ley Indigena y se cred la
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Esclavitud. Comercio negrero, Brasil. © Museo Nacional de las Culturas-INAH.

Corporacién Nacional del Desarrollo Indigena
(CONADI), si bien otras dos demandas, la de
Reforma Constitucional para el reconocimiento
como Pueblos y la ratificacion del Convenio 169
siguen pendientes hasta hoy, a mds de 16 afios
del gobierno de la Concertacién. Esta dilacion
en estos y muchos aspectos ha llevado a algunas
organizaciones y comuneros mapuche a entrar
desde fines de los noventa en una estrategia mas
confrontacional que sirva para presionar a que
se cumplan los acuerdos no realizados. Esto ha
llevado a creacién de la Coordinadora Arauco
Malleco, la cual ha liderado las ofensivas mis
violentas, que en ningin caso han pasado de la
quema de algunos fundos y camiones de made-
reras que actualmente producen en tierras que
los mapuches consideran usurpadas y que no
han sido reconocidas en propiedad a ellos, a pe-
sar de que en algunos casos existen resoluciones
judiciales que asi lo estiman (Colegio de Antro-
pélogos, 1999).

Esta situacién llevé a que el gobierno apli-
cara una estrategia que he llamado del garrote
y la zanahoria en donde, por un lado, se niegan
sistemdticamente las demandas de autonomia
politica y de reconocimiento vy, por la otra, se
aplican politicas asistencialistas que tienden a
remarcar las fragmentaciones y que tienen en
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muchos casos un alto contenido simbdlico, pero
también folklorizante. Se aprecia asi represién y
militarizacién del conflicto a través de un poli-
cia que tiene armamento pesado y que atraviesa
y allana con carros blindados las tierras en con-
flicto, a lo que se le suma una reforma proce-
sal penal que comenzando como plan piloto en
la IX Regién de la Araucania, ha judicializado
el conflicto como estrategia para criminalizar
la demanda mapuche (L. Campos, 2004). Los
gobiernos, especialmente el de Ricardo Lagos,
fueron enfiticos en manifestar que lo mapuche
era un conflicto judicial en donde se trataba con
delincuentes y con terrositas, impulsando desde
el mismo Estado la aplicacion de la Ley de Se-
guridad Interior del Estado y de Conductas Te-
rroristas, de manera indiscriminada y en forma
tal de criminalizar la demanda mapuche. Esto ha
contribuido a que se desmantelen las organiza-
ciones mds radicales, pero no ha evitado que las
demandas por lo menos se mantengan hasta hoy.
Con relacién al reconocimiento simbélico, se ha
acufiado una moneda con la imagen de una mu-
jer mapuche y otras iniciativas, principalmente
orientadas a visibilizar y mejorar la autoestima
entristecida de los pueblos originarios. En este
ultimo aspecto son las politicas de salud y los
apoyos a actividades espirituales- religiosas las
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que mids han beneficiado a los mapuches, ya que
se ha colocado en el tapete el tema de la salud
intercultural y la necesidad de que los mapuche,
en donde quiera que estén, puedan ejercer su
vida ceremonial y ser parte de su mundo espiri-
tual, reavivando el trabajo de los especialistas de
lo sagrado como machis y lewentuchefe.

Por ultimo, la presencia de un alto nu-
mero de mapuches en la ciudad de Santiago ha
planteado la necesidad
de que se establezcan
nuevas formas entre
ellos mismos de en-
tender y enfrentar los
procesos identitarios,
y los hallevado en mu-
chos casos, a establecer
demandas estratégicas
que permiten apoyos
mutuos y la necesidad
de acabar con una dis-
tincién que no deberia
generar tipos de indi-
genas distintos, que es
lo que estdn plantean-
do enla actualidad. La
idea es que identita-
riamente y también en
una lucha por fondos
financieros de marca-
do caracter ruralista,
se ha debido manifes-
tar la diferencia entre

Xavante del Mato Grosso, Indigenas actual. Brasil. © Museo
Nacional de las Culturas-INAH.

rurales y urbanos, si
bien las interconexio-
nes entre unos y otros son mis bien difusas y
muchas veces tienden a entremezclarse.

Politicas Publicas y la Relacién con el
Estado’

En la actualidad, las politicas publicas tienen un
aspecto mas positivo en el reconocimiento de los
derechos de los indigenas. A pesar de que la so-
ciedad chilena sigue siendo ciega a la mayoria de
sus demandas, se ha intentado a través de varios
programas desde el mismo regreso a la demo-
cracia, el avanzar en la relacién con los pueblos

originarios. Quizds de manera ambigua y has-
ta doble vinculante (G. Bateson, 1993), se han
generado instancias y mecanismos de didlogo
como también millonarios programas de inver-
si6n que tienden a subsanar la deuda que Chile
como sociedad y aparato publico atin esgrime
con relacién a su poblacién indigena. Desde los
Acuerdos de Nueva Imperial se han sucedido
una serie de organizaciones e instancias tales

como la Comisién
Especial de Pueblos
Indigenas (CEPI), la
cual preparé la Ley
Indigena y desarroll6
las primeras politicas
publicas
mente disefiadas para

especifica-

la poblacién indigena.
En 1993 se promulgd
la Ley 19.253 que es-
tablece normas para la
proteccién, fomento y
desarrollo de los indi-
genas. Posterior a esto
los gobiernos asumie-
ron el derecho a la tie-
rra, su proteccién y su
necesaria ampliacién,
lo mismo que el dere-
cho a la proteccién de
las culturas indigenas.
En este sentido se es-
tablecié, entre otros,
el derecho al uso y
conservaciéon de las
culturas y lenguas y la incorporacién de con-
tenidos socioculturales en los medios de co-
municacién y en la educacion fortaleciendo la
educacién intercultural bilingtie en dreas de alta
concentracién indigena. Ademds se fomentd
el derecho a la participacién, al desarrollo y al
fortalecimiento de los pueblos indigenas. Todas
estas premisas fueron llevadas a cabo por un 6r-
gano especial que se llamé Corporacién Nacio-
nal del Desarrollo Indigena (CONADI), la que
se creé junto con la Ley Indigena en 1993. Este
6rgano estd formado por un Consejo Nacional
integrado por ministros y representantes indi-

? Sintesis del libro Memoria del Nuevo Trato 2000-2006, (Gobierno de Chile, 2006).



genas (elegidos y designados), mds un Director
Nacional que es nombrado por el Presidente de
la Republica.

Como fondos especificos para la ejecu-
cién de estas politicas publicas se cred el Fon-
do de Tierras y Aguas, el Fondo de Desarrollo
Indigena, Fondo de Cultura y Educacién. Ade-
més se crearon los programas de Promocién
e Informacién de los Derechos Indigenas y el
Programa de Defensa Juridica. En el afio 1999
se establecieron didlogos comunales y ciudada-
nos, cuyo objetivo fue establecer y coordinar
la ejecucién de nuevas demandas indigenas, las
que fueron profundizadas a partir del gobierno
de Ricardo Lagos en el afio 2000. Este gobier-
no comenzd proponiendo un Grupo de Traba-
jo para los Pueblos Indigenas y 16 medidas que
aunque insuficientes, la mayor parte de ellas
efectivamente fueron cumplidas antes del fin de
su mandato. Estos 16 compromisos considera-
ban la entrega de 50 mil hectdreas a los pueblos
indigenas al afio 2001. Para esa fecha se habian
transferido méds de 118 mil hectdreas, cifra que
aument6 a 158 mil al afio siguiente. Se dispu-
so ademds, la atencién focalizada a los sectores
y problemas mis vulnerables de la poblacién
indigena y en la perspectiva de ampliacién de
los derechos de los Pueblos Indigenas se creé la
Comisién de Verdad Histérica y Nuevo Trato,
que vendria a ser la base del Nuevo Trato y de
las politicas publicas actuales. Ademds, se gene-
raron distintos programas y se apoyo la trans-
versalizacion del tema indigena en las distintas
instancias estatales, lo que redundé en progra-
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mas de capacitacidn, reforzamiento de la educa-
cién intercultural bilingiie, programas de salud
intercultural, apoyo en infraestructura y un
apoyo especifico a los indigenas urbanos.

En el afio 2001 se comenzd a desarrollar,
con fondos del Banco Interamericano de Desa-
rrollo (BID), el Programa Origenes, cuyo ob-
jetivo principal es mejorar las condiciones de
vida y promover el desarrollo con identidad de
los pueblos Aymard, Lickan Antai y Mapuche
en el drea rural, particularmente en los dmbi-
tos econdémico, social, cultural y ambiental. En
esta fecha se fortalecen las Areas de Desarrollo
Indigena que son espacios territoriales en que
los organismos de la administracién del Estado
focalizardn su accidn en beneficio del desarrollo
arménico de los indigenas y sus comunidades,
y se establecerdn en espacios territoriales en que
han vivido ancestralmente las etnias indigenas;
con alta densidad de poblacién indigena; en que
existan tierras de comunidades o individuos in-
digenas; con homogeneidad ecoldgica y depen-
dencia de recursos naturales para el equilibrio
de esos territorios, tales como manejo de cuen-
cas, rios, riveras, flora y fauna. Esta dreas estdn
contempladas en la Ley Indigena desde 1993 y
han sido paulatinamente implementadas, exis-
tiendo en la actualidad 10 de estas 4reas: Area
Jiwasa Oraje (I Regién, Aymard); Area Alto
Andino Arica-Parinacota (I Regién, Aymard);
Area de Atacama la Grande (II Regi6n, Lickan
Antai); Area Alto El Loa (II Regién, Quechua,
Lickan Antai); Area del Alto Bio-Bio (VIII
Regién, Mapuche-Pewenche); Area Lago Lleu-

Relaciones interétnicas

© Museo Nacional de las
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Lleu (VIII Regién, Mapuche-Lafkenche); Area
del Lago Budi (IX Regién, Mapuche); Area
Puel Nahuelbuta (IX Regién, Mapuche); Area
Te Pito o Te Henua, Rapa Nui (V Regién, Rapa
Nui); Area Cabo de Hornos (XII Regién, Yi-
mana).

Conclusiones

Un sentido de renovado multiculturalismo ha
invadido Chile. Esto ha provocado que des-
de hace algunos afios se haya establecido una
nueva mirada para la diversidad de la que se es-
tan nutriendo también los pueblos originarios.
Las politicas publicas antes resefiadas hablan
de varios gobiernos que han tenido politicas
especificas y que han abordado pricticamente
todos los dmbitos de la vida de los pueblos ori-
ginarios y en donde se han invertido cuantio-
sos recursos para cambiar la relacién histérica
entre el Estado, la sociedad civil y los pueblos
originarios. No obstante, el reconocimiento a
través de la Constitucién y la ratificacién del
Convenio 169 han sido muy dificiles, e imposi-
ble de lograr hasta la fecha, lo que refleja que las
condiciones de poder y dominacién que se han
sobrepuesto sobre la poblacién indigena estin
todavia lejos de replantearse. Esto se refleja ade-
mas, en los muchos conflictos ambientales que
estin enfrentando las comunidades indigenas
que incluyen construccién de carreteras, nuevas
centrales hidroeléctricas, plantas de celulosa,
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grandes concesiones mineras que les roban sus
recursos hidricos y contaminan sus suelos. Y
todo esto amparado por medidas gubernamen-
tales que dilatan el reconocimiento legal para
asi tener menos trabas para la ejecucién de estos
megaproyectos. Es decir, las politicas puablicas
si bien han mejorado sustancialmente la situa-
cién de los pueblos indigenas, no han avanza-
do hacia cuestiones tan fundamentales como el
reconocimiento de ciertos grados de autonomia
y la proteccién a todo efecto de las tierras y
personas indigenas. Mds bien se ha tenido una
posicién ambigua que muchas veces parece es-
cudarse en politicas esquizofrénicas que si por
un lado, entregan beneficios y reconocen am-
pliamente los derechos indigenas, por el otro,
insisten en procesarlo por asociacién ilicita
terrorista, sepultan sus cementerios con mega-
proyectos y apoyan sisteméticamente cualquier
emprendimiento que en la medida que otorgue
beneficios econdmicos al pais, pueda eventual-
mente, perjudicar a las comunidades indigenas.
La posicién gubernamental en eso si ha sido cla-
ray es la proteccion de los grandes capitales y la
nula intervencidn en beneficio de los indigenas.
Queda entonces una deuda gigantesca que debe
todavia ser saldada y cuyo recuerdo es reactua-
lizado en mayor o menor medida por todos los
pueblos originarios quienes se resisten a seguir
siendo avasallados por el mismo Estado que an-
tiguamente ocupd sus tierras y coarté sus desa-
rrollos particulares.
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INDIOS, NEGROS Y CIUDADANOS.
LLUCHAS MULTICULTURALES POR EL RECONOCIMIENTO

Gabriel O. Alvarez*

6mo pensar el multiculturalismo desde América Latina o mds especificamente

desde Brasil. La crisis posmoderna, que puso en jaque las certezas de la mo-

dernidad y sus meta-narrativas, afecté de lleno a la antropologia de los paises

centrales. Una de las respuestas frente a esta crisis de las certezas de la moder-

nidad fue el multiculturalismo, en sus diversas variantes: los estudios culturales

y la antropologia posmoderna en los Estados Unidos; los estudios subalternos,

4 con la conciencia hindi del proceso colonial; la construccién del Orientalismo

7 por parte de Occidente como poder colonial; los trabajos sobre la disgregacién
(L negra de los migrantes caribefios en Europa. En suma, diversas lineas tedricas
| que cuestionaron la hegemonia del discurso blanco homogenizante llamaron la
atencién hacia la diversidad, provocada por migrantes negros, asidticos y pales-

tinos. Este nuevo espacio fue conquistado gracias a migrantes, socializados en

la academia de los paises centrales, que cuestionaron la supuesta homogeneidad

cultural occidental. Es interesante notar, que la crisis en los paradigmas vigen-

; tes en la academia occidental terminé por crear un lugar de habla desde donde
se hizo sentir la voz de excluidos e invisibilizados. Si durante la modernidad los

meta-discursos privilegiaban los referentes nacionales y los recortes de clase, la

crisis posmoderna introdujo nuevas voces y perspectivas. Asidticos, caribefios,

negros, mujeres, homosexuales, y otras minorias se sumaron al espacio ptbli-
co, con un doble movimiento en la academia y en el movimiento social. Desde
esta nueva perspectiva renovaron el discurso oficial de la academia de los paises
centrales.

Frente a la crisis de las meta-narrativas en los paises centrales, no podemos
dejar de preguntarnos: y ¢en casa cémo andamos? Seguimos con las modas de
los paises centrales o tenemos algo original que aportar desde nuestra posicién
de paises periféricos. En un mundo cada vez mis globalizado, los paises peri-

féricos también se confrontan con su propia diversidad, que pone en jaque las

* GABRIEL O. ALVAREZ es doctor en Antropologia por la Universidad de Brasilia (2000). Especialista en antropologia de las
politicas publicas. Autor de Mercosur Ritual (2000), Amazonia Cindadana (2002), Politicas Blancas Tradiciones Negras
(2006), coordinador del libro Industrias Culturales en el MERCOSUR (2003), ha publicado diversos articulos en revistas
especializadas. En la actualidad esté finalizando el proyecto: Tradicion y Politica entre los Sateré-Mawé, en el Departa-
mento de Antropologia de la Universidad de Brasilia, con financiamiento del PRODOC/CAPES.
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ideologias nacionales de mestizaje y homogeni-
zacién cultural. Creo que es vélido preguntar-
nos, c6mo serfa una perspectiva multicultural
desde América del Sur o, en otras palabras, qué
tipo de multiculturalismo producen las luchas
por el reconocimiento en Latinoamérica.

Cardoso de Oliveira (1981), en sus andli-
sis epistemoldgicos acostumbraba sefialar que,
mientras que los paises centrales estan modela-
dos por diferentes paradigmas tedricos, (cultu-
ralista-norteamericano britdnico-empirisista y
franco-racionalista) con pesadas cargas filos6fi-
cas, desde los paises periféricos tenemos mayor
libertad para transitar por los diversos paradig-
mas. Por otro lado, si tenemos algo en comin
como latinoamericanos es un pasado de luchas,
que se suceden en el tiempo, a veces con resul-
tados inciertos.

Ribeiro (2003), acuiié el término cosmo-
politicas para sefialar la perspectiva de observar
a occidente desde los paises periféricos. En este
breve trabajo quiero apuntar otro camino, que
es el de la participacién (o el intento de partici-
pacién) de las minorias en la politica del blanco,
o cémo los grupos indigenas o negros reivindi-
can el derecho a la diferencia en la esfera pablica
liberal y blanca. Qué acontece en este espacio
publico cuando la 16gica de la accién comunica-
tiva (blanca y liberal) se confronta con la alteri-
dad, con el habla de indios, negros y minorias
que pelean por el derecho al reconocimiento.

El mercado mundial en expansién mode-
16 la relacién entre unidades politicas, poblacio-
nes y territorios. En este proceso se relocalizé la
fuerza de trabajo, se extermind a poblaciones en
funcién delas demandas del mercado, el cual esta
segmentado étnica y jerarquicamente ordenado
(Wolf 1994). Este Estado-nacién forjado por las
elites de fines del siglo XIX, osci-

16 entre variaciones populistas
y autoritarias que tenian en
comun el motor de un futuro
compartido con la poblacién,
invocada como pais. Un pue-

blo, una

nacién o i
y una \
comu-

nidad orien-
tados desde el

poderoso aparato

Mestizos. Amazonas. Cerca de Manaus,
Brasil. © Museo Nacional de las Culturas-
INAH.

administrativo del Estado, sin evitar derrama-
mientos de sangre. Las identidades tradicio-
nales fueron aplastadas con poderosos rituales
patrios, fueron encubiertas por los simbolos
nacionales que invisibilizaron la condicién de
minoria étnica a la que fueron sometidas las
poblaciones nativas y los descendientes de los
trabajadores esclavos.

Los modelos de mestizaje latinoamerica-
nos, como el calderén de razas, o el crisol, en la
versién platina, fueron eficaces herramientas de
homogenizacién puestas al servicio de la cons-
truccién de un proyecto de nacidn, sintetizado
por prototipos romanticos. La imagen romdnti-
ca del indio como buen salvaje 0 como antigua
civilizacidn, el gaucho y el espiritu de autono-
mia fueron construcciones ideoldgicas que se
sobreponian a la cruel realidad latinoamerica-
na de exterminio de poblaciones indigenas, de
creacién de latifundios y de un sistema de traba-
jo esclavo africano que modelé la construccion
de la nacién liberal.

Cuando Cardoso de Oliveira ([1966]
1996), formul6 el concepto de friccion interér-
nica tenia en mente el proceso de colonialismo
interno que caracteriz6 la formacién de los es-
tados nacionales de América Latina. El llamé
la atencién hacia ese proceso contradictorio y
dialéctico del encuentro entre las
poblaciones nativas y los frentes
de expansién de la sociedad na-
cional. Al mismo tiempo que
competian con los indios por
los recursos y el control del
territorio, necesitaban de la
fuerza de trabajo indigena
para explotarlos. En los se-
ringales de la region norte o
en las haciendas de creacién
de ganado en el sur, los indi-
genas fueron la mano de




Quechua “La Donank”. © Museo Nacional de las Culturas-INAH.

obra explotada en emprendimientos dirigidos
al mercado global. En las plantaciones de litex,
el patrén controlaba la entrada a la propiedad
desde un almacén en el cual se intercambiaban
productos procesados por la materia prima. Un
sistema de deudas prendia a los trabajadores y
renovaba el compromiso de trabajar para pagar-
le la deuda al patrén.

Las identidades tienen un doble caricter,
como construccidn ideoldgica y como posicion
en la estructura social. Por debajo de la linea di-
visoria de clases sociales se proyecta otro corte
mids profundo, de cardcter étnico. Las identida-
des funcionan como brujulas que orientan las
relaciones sociales. Como construccién ideol6-
gica la imagen del indio fue estigmatizada en es-
tas regiones de frontera de la sociedad nacional.
Ser indio se asocia a una serie de estereotipos
negativos: como resistente al progreso, atrasa-
do, mal trabajador, o se asocia su imagen a la de
alcohélatras (Cardoso de Oliveira 1976). Ser in-
dio es cargar una identidad estigmatizada sujeta
a ser invocada frente al menor inconveniente.
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Gran parte de la poblacién no soportd
el peso de ese estigma y pasé a renegar
de su identidad indigena para asumirse
como caboclo. Estos desdichados que-
daron en el peor de los mundos, por-
que salieron del mundo del indio -rico
en tradiciones culturales— y no fueron
incorporados en el mundo del blanco
(Cardoso de Oliveira 1996).

Una situacién aniloga acontecié
con las poblaciones negras estigmati-
zadas como esclavas. El trifico de es-
clavos trasladé mds de cuatro millones
de esclavos para Brasil y aproximada-
mente seis millones para el resto de
América (Verger 2002, Wolf 1994). La
asociacién de la negritud con el pasa-
do esclavista recuerda constantemente
a la poblacién afroamericana la condi-
cién servil y de sobreexplotacion a la
que fueron sometidos sus ancestros.
El fin de la esclavitud no signific6 una
integracién automdtica O un ascen-
so social en el sistema econémico que
ayudaron a construir. En varios casos
la integracidn significé tener que pagar
el precio de la renuncia a la tradicién y
a la propia identidad negra. En Brasil
existen centenas de categorias para describir el
color de la piel. Esta multiciplicidad de catego-
rias es producto del racismo cordial, que con-
siste en no tratar al interlocutor con el término
negro, como si de esa manera se evitara aplicar
directamente el estereotipo, que subsiste a nivel
ideolégico y estd pronto para ser invocado fren-
te a una situacion de conflicto (Florestan Fer-
nandez 1979). A diferencia de Estados Unidos
donde existe una nitida divisién entre razas, en
Brasil, con la ideologia del mestizaje, las catego-
rias raciales se encuentran llenas de ambigiieda-
des. Mientras que en los Estados Unidos, basta
una gota de sangre negra para ser considerado
negro, en Brasil acontece la mudanza de cate-
gorias de color a medida que se asciende en la
estratificacién social. Los que acceden a estratos
superiores experimentan un blanqueamiento en
el trato interpersonal y los pobres son cada vez
mas negros (Oracy Nogueira 1985).

Estas reflexiones subyacen al plantea-
miento de una diferencia de percepcién entre
un multiculturalismo a la americana y un mul-
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ticulturalismo a la latinoamericana. Desde los

Estados Unidos, el multiculturalismo se racia-
liza y divide entre poblaciones nativas, negros
e hispanos (latinoamericanos), diferentes de
la poblacién blanca. Desde América Latina el
mestizaje modelado por rétulos estereotipados
sobre lo que debe ser un indio, un negro, racia-
lizar la discusién cultural puede significar un
retroceso. En una América Latina caracteriza-
da por el genocidio y etnocidio, las poblaciones
indigenas y afro-americanas tuvieron que en-
frentar una lucha, en el terreno simbdlico, para
resignificar y desracializar el significado de ser
indio y negro. En este campo politico, las luchas
por el reconocimiento consiguieron una resig-
nificacién de las identidades, de sus derechos vy,
lo que es méds importante, tuvo reflejo en la au-
toestima de estas poblaciones.

Poblaciones indigenas: tradicién y politica

Las poblaciones indigenas sufrieron la accién
de dos poderosas agencias, la iglesia y el 6rgano
indigenista del Estado. Las primeras empefiadas
tradicionalmente en la conversién de los indi-
genas y en la erradicacién de los rituales tradi-
cionales: etnocidio. El segundo, originalmente
preocupado con la transformacién del indio en
trabajador nacional y convertirlo por medios
tecnologicos (Ribeiro 1979, Lima 1995). El re-
sultado de este doble proceso, al que se le suma
el contexto de friccién con el frente de expan-
si6n de la sociedad nacional, llevé al genocidio
(matanza de cuerpos) y al etnocidio (exterminio
de culturas tradicionales). La reunién de Barba-
dos (1971), que reunié antropdlogos latinoame-
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ricanos y lideres indigenas se transformé en una
divisoria de aguas para la lucha del movimiento
indigena y para la prictica antropoldgica en el
continente.

Durante las décadas de 1960 y 1970 tuvo
lugar en Brasil la implementacién de un gran
proyecto de desenvolvimiento nacional-autori-
tario caracterizado por la construccién de gran-
des proyectos caracterizados por el gigantismo,
como la carretera trans-amazdnica, diversas hi-
droeléctricas en territorio indigena, explotacién
de petrdleo, minerales y otros emprendimien-
tos. Este esfuerzo por extender las fronteras con
creacién de grandes proyectos no sélo alcanzé
poblaciones hasta entonces no contactadas,
como los Waimiri Atroari, los Wai-Wai y, re-
cientemente los Zoe, sino que reintrodujo ten-
siones en la situacion de pueblos ya integrados.

Imaginemos el impacto de un proyecto
de explotacién de petrdleo en drea indigena. El
contingente de hombres movilizados desde di-
ferentes circuitos de trabajo, el impacto en tér-
minos de capacidad de sustentacién del medio
ambiente frente a un ntcleo concentrado de po-
blacién mayoritariamente masculina. Pensemos
en la repercusién de este grupo de hombres en
término de consumo de alcohol y el aumento de
la prostitucién con el reclutamiento inclusive de
mujeres indigenas. Simese el uso indiscrimina-
do de la dinamita trasladada para los zondajes.
Los indigenas durmiendo encima de las cajas de
dinamita, la utilizacién de los explosivos para la
pesca, en lugar del veneno tradicional. Para los
indigenas, una sustancia tan potente no podia
dejar de tener efectos magicos, y el contenido de
los cartuchos fue utilizado experimentalmente



sobre el cuerpo de los indigenas enfermos. Esta
situacion fue vivida por los Sateré-Mawé a fina-
les de los afios setenta.

A finales de la década de 1970 se inicia,
con apoyo del Consejo Indigenista Misionario
Regional Sur (CIMI) una interesante experien-
cia intercultural entre las poblaciones indige-
nas: las asambleas interétnicas. En estos eventos
fueron movilizados diferentes lideres de los
pueblos indigenas para relatar y escuchar sus
problemas. El resultado fue una nueva concien-
cia de los problemas similares enfrentados por
los diferentes pueblos indigenas. Renato Athias
recuerda que en la época del CIMI, donde fue-
ron contactados por una embajada de tuxauas
(jefes) Sateré-Mawé. Realizaron una de las pri-
meras asambleas en el territorio indigena. El
barco que llevaba los convidados fue recibido
por los Sateré con fuegos y cohetes a medida
que subia el rio Andird.! Esta reunidn interétni-
ca fue fundamental para la consolidacién de los
indigenas como actor politico. En un momento
marcado por el gobierno militar, los indigenas
fueron una de las primeras voces en levantarse
contra el modelo desarrollista autoritario. Tuvo
lugar el surgimiento de una primera generacién
de lideres indigenas carismdticos que supieron
articular un discurso, dirigido al ptblico blan-
co, que encontré eco en una sociedad silenciada
por la censura (Ramos
1998, Albert 2000).

La consolidacién
del movimiento indige-
na, el aumento de la car-
tera de financiamiento
y la participacién firme
y decidida en diversos
foros tuvo el efecto pe-
dagdgico de crear una
nueva generacién de li-
deres indigenas, sociali-
zados en la légica de los
proyectos (Albert 2000,
Alvarez 2005). Esta nue-
va generaciéon de lideres
no tradicionales partici-
p6 en diversos foros de
negociacién y consiguid

! Renato Athias, Comunicacion personal.
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a lo largo de la década de 1990, la demarcacién
de numerosas tierras indigenas; la implemen-
tacién de un programa de atencién diferencia-
da para la salud indigena; las directrices de un
programa de educacién diferenciada dictado
por profesores indigenas; el acceso a beneficios
de la previsién social, como jubilacién para el
trabajador rural indigena; y la implementacién
de proyectos de desenvolvimiento sustentable,
algunos dirigidos directamente para el mercado
global. Entre los diversos logros de esta gene-
racién de lideres no tradicionales se destaca la
implementacién de una nueva agenda para los
pueblos indigenas y la formulacién, en la prac-
tica, de una nueva idea de etnociudadania. Uno
de los mayores logros fue la recuperacion de la
autoestima de los pueblos indigenas y no la de-
finicién juridica, tedrica o ideal de esta nueva
relacién con el Estado-nacional. Los indios de-
jaron de ser vistos como un obsticulo al desa-
rrollo para presentarse como exponentes de un
desarrollo alternativo, sustentable, que no pase
por la devastacién de la regién amazénica.
Estas conquistas tienen diferentes desdo-
blamientos, tanto en la regién norte como en
otras regiones del pais. En el nordeste de Brasil,
por ejemplo, asistimos a diversos procesos de et-
nogénesis. Pueblos que se consideraban extintos
o integrados, por la aplicaciéon de un mestiza-

Txucarramal “Descanso del guerrero”, Brasil, Xingd. © Museo Nacional de las Culturas-INAH.
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je implementado por la iglesia en el inicio de la
colonizacién portuguesa, resurgen e invocan su
identidad indigena como recursos para el reco-
nocimiento de sus tierras (Oliveira 1999). Es in-
teresante destacar que algunos de estos pueblos
emergentes, (o resistentes), que lideran el mo-
vimiento indigena en el NE, como los Xucurd,
inspiran su accidn politica en los zapatistas de
Chiapas. Junia Marusia,? llama la atencidn so-
bre el hecho de que los pueblos del nordeste
brasilefio sufrieron una experiencia de mesti-
zaje similar al que sufrieron las poblaciones de
la América hispana. Mds alld de las distancias
geogrificas y culturales, ambas poblaciones pa-
saron por situaciones similares y tienen el valor
de enfrentar el poder politico para hacer valer
sus derechos.

Xingu - Brasil. 1981. © Museo Nacional de las Culturas-INAH.

2 Investigacién en elaboracién.

Cabe resaltar que en los casos de los pue-
blos indigenas del nordeste, la erosionada tra-
dicién cultural da lugar a la difusién de rituales
compartidos por los diversos grupos, como el
Toré, y la utilizacién performdtica de pinturas
corporales, vestimentas y adornos con plumas
como indice de diferenciacion. La lucha por el
reconocimiento ocupa un lugar central en la
construccién de las nuevas identidades, al paso
de que el parentesco, cldsico criterio de ads-
cripcién o pertenencia al grupo, deja lugar a la
participacién en la lucha politica como criterio
definidor de la nueva identidad.

A lo largo de la presente década asistimos
al incremento del niimero de politicos indige-
nas.’ La nueva generacién de lideres, socializada
en el movimiento indigena viene incursionando
en la politica local. En las eleccio-
nes a lo largo de la década de 1990
asistimos al aumento del nimero
de indigenas que participaron como
candidatos y muchos de ellos con-
siguleron ser electos como verea-
dores (miembros del ayuntamiento
o concejo deliberante de la ciudad).
La participacién en la politica local
no es vista como contradictoria con
la participacién en el movimien-
to social, por el contrario, se ve la
participacién en la politica como un
camino complementario. Desde el
movimiento social se consiguid ela-
borar una agenda de politicas para
los pueblos indigenas, mis para la
implementacién de la misma es ne-
cesario participar de la politica local.
El ejercicio del cargo de vereadores,
o concejales, brindé a estos lideres
no tradicionales un aprendizaje po-
litico de familiarizacién con la méi-
quina de gobierno. La limitacién es
que como vereadores, su funcién
politica queda restricta a la fiscali-
zacién de la actuacion del ejecutivo
local, la prefectura o municipio.

3 Durante la década de 1980 Brasil tuvo su primer (y unico) diputado indigena: Mario Juruma. Paradéjicamente, él no fue

electo con los votos de los Xavantes o con el voto indigena. Darcy Ribeiro fue el principal responsable por la eleccién de

Mario Juruma, que fue electo gracias a los votos de Rio de Janeiro, reducto electoral del senador, antropélogo y novelista.

El diputado indigena fue uno de los referentes de la generacién de los lideres carismaticos.



Durante las elecciones en
2004, tuve la oportunidad
de acompaifiar la campafia
del candidato indigena
en el municipio de Ba-
rreirinha, (Amazonas,
BR). La candidatura
de Mecias Sateré a
prefecto de este pe-
queno
amazénico fue re-

municipio

veladora del entre-
cruzamiento de la
tradicidén indigena
y la participacion
en la politica. ’

La campafa ?%
del candidato in- 3
- z 2
digena proponia la %

alianza de indios y ca-
boclos para derrumbar
la muralla que los separa
del blanco. Acompané al o

candidato en sus visitas a las ez,

comunidades del interior y me “
llamé la atencién de que sistemdtica-
mente iniciaba su presentacién afirmando que

no tenia un plan de gobierno, que estaba visitan-
do las comunidades para escuchar a las personas
y construir ese plan. En su discurso reafirmaba
su identidad con los caboclos como alguien del
pueblo, que ya pasé hambre, y al mismo tiem-
po se diferenciaba como indio, resaltando el
coraje y los logros de la lucha del movimiento
indigena. El mismo candidato, que iniciara su
discurso declarando falta de propuestas compa-
raba la atencién a la salud que tienen los indios
a través del sistema de salud diferenciada, con
las dificultades enfrentadas por los caboclos.
Comparaba las dificultades que enfrentan los
caboclos cuando van a la ciudad o la de sus hi-
jos que residen en ella para poder estudiar, con
la situacién de los indigenas que cuando van a
la ciudad cuentan con la asistencia de la Secre-
taria de Asuntos Indigenas creada durante su
mandato como vereador. La performance del
candidato terminaba defendiéndose de los este-
reotipos creados por la ideologia dominante en
la regién: dicen que si Mecias es electo la cindad
va tener olor de indio, que sélo vamos a dar em-
pleo para indio, que voy a dar empleo para mi

2 o B O
Javar, Xingt, B?
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familia, para después de rebatir
las acusaciones concluir indio
también es un ser humano.
Reflejo de las rela-
ciones interétnicas, la
poblacién de Barrei-
rinha se ve a s{ misma
como indios cabo-
clos y doctores. In-
dios y caboclos son
identidades,
también son una

pero

posicién en la es-
tructura social. El
muro que separa a
los caboclos y los
indios de los docto-
res no es sélo simbé-
lico, fue construido a
través de la dominacién
econémica y la manipu-
lacién de las instituciones,
fue pintado con la ideolo-
gia de la estigmatizacién y los
prejuicios. Es un muro histdrico,
que remite al levante de indios, ne-
gros y caboclos durante la Cabanagem. Sobre
el pafio de fondo de las experiencias culturales
hibridas, se destacan dos valores Tupis tradicio-
nales: el didlogo y la guerra. El didlogo en las
propuestas de formulacion de las politicas desde
las comunidades, mandar obedeciendo. La gue-
rra, transformada en politica y en la reivindica-
cién firme por los derechos. En el discurso del
candidato indigena, las experiencias de politicas
diferenciadas aparecen como referentes para la
politica de los caboclos. La extensién de la ciu-
dadania universal por medio de politicas dife-
renciadas refuerza la percepcién de que existe
una ciudadania para los doctores y otra para los
excluidos.

La propuesta de no tener propuestas nos
remite a los consejos de jefes tupi y a una for-
ma de ejercer el poder que podria definirse
como mandar obedeciendo. Cabe resaltar que
esta concepcidn nativa se encuentra también en
México como lo pone de evidencia los trabajos
de Miguel Bartolomé (1996, 2002) y Alicia Ba-
rabas (1996). La alianza entre indios y caboclos
remite a la Cabanagem, la actual fue una revuel-
ta popular que se inicié en las proximidades de
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Belem y se extendié por el interior de Amazo-
nas. Esta revuelta, acontecida entre 1835-1840,
fue el producto de un levantamiento de cabo-
clos, indios y negros contra las autoridades del
imperio. Derrumbaron diversos gobernantes y
saquearon las propiedades de los comerciantes
portugueses que controlaban la regién. Los Sa-
teré-Mawé participaron en este levante, en un
primer momento del lado de las tropas legalis-
tas y rdpidamente asumieron el lado de los Ca-
banos. Después de la rebelién los Sateré fueron
duramente reprimidos, lo que casi llevo el gru-
po a la extincién.

Para entender esta hibridacion es necesa-
rio comprender, a grandes rasgos, la tradicién
cultural de este grupo tupi, los Sateré-Mawé.
Esta tradicién posee dos valores centrales, la
guerra y la buena palabra, ambos aparecen re-
presentados en dos rituales todavia vigentes en
el grupo: el watma* o ritual de la Tocandira y el
¢apo o consumo ritual de guarand.

Los cantos, que marcan el tiempo del ri-
tual son agrupados en tres tipos y se suceden a
lo largo del ritual. La ceremonia se inicia con los

Aldea adivinacién. Tupinamba, Brasil. © Museo Nacional de las Culturas-INAH.

cantos sobre el origen, que narran los aconteci-
mientos miticos. El segundo cuerpo de cantos
se refiere al periodo de la guerra entre los clanes.
El ritual termina con los cantos sobre la Ca-
banagem o la guerra contra los blancos. Cabe
destacar la incorporacién de estos eventos his-
téricos en la mitologia y rituales del grupo. En
este campo, el blanco ocupa el lugar reservado
para el extranjero en la ideologia tupi, el lugar
del enemigo. Por otro lado, la Cabanagem toda-
via permanece viva en la memoria de los cabo-
clos. En este grupo la revuelta se asocia también
a la violenta represion con que fue sofocada.
Elotroritual es el ¢apo, un ritual més difu-
s0, como tomar guarand rayado en el agua en un
recipiente que gira de mano en mano, siguiendo
el sentido de las agujas del reloj. El guarand se
relaciona con una ética de la palabra: lo que se
dice durante el consumo de guarani tiene que
ser cumplido. Es como si el guarand transfor-
mase las palabras y pensamientos haciéndolos
acontecer. El guarand simboliza para el grupo,
el verdadero tuxana, (jefe), la buena palabra y es
consumido en abundancia durante los concejos

*El watma es un ritual de iniciacién, donde el joven tiene que colocar sus manos en unos guantes llenos de hormigas tocan-

dira, una especie de gran tamafio y con un aguijén en el abdomen. Los guantes estin adornados con las plumas del Gavilin

Real, ser mitico que se destaca por el coraje en la venganza por la muerte del padre. El iniciado pone la mano en el interior

del guante acompafado por el canto y la danza de los que participan del ritual (Alvarez 2005b).



de jefes. En la tradicién tupi el
jefe tiene un poder no coerci-
tivo, las decisiones son toma-
das en asambleas y el poder
pasa por la construccién de
consenso entre los diferentes
lideres (Laraia). Cabe resaltar
que estos valores pernearon la
campaifia, la guerra, transfor-
mada en la lucha politica, y la
buena palabra, en el reclamo
firme por los derechos.

Al revisar las luchas de
los pueblos indigenas, con
énfasis en los Sateré-Mawé
muestran un continum. El
caricter comun de las diver-
sas luchas y el reconocimiento. Primero con la
reformulacién de la agenda politica desde el mo-
vimiento social, en un segundo momento con la
entrada en la politica local, como una estrategia
complementaria con vistas a implementar un
modelo hibrido, con un substrato tradicional.
El resultado de estas luchas es la construccién,
en la prictica, de una etnociudadanfa.

Negritud:
cotas o politicas de reconocimiento

En los dltimos afios experimentamos un
cambio de politicas en relaciéon con la ne-
gritud en Brasil. Su punto mds alto estd en la
aplicaciéon de una politica de cotas raciales
inspirado en el modelo multicultural norte-
americano. Todos reconocen que esta medida
no es una solucién definitiva. Su mayor méri-
to puede ser el de visibilizar el problema de
la negritud y la exclusién de esta pobla-
cién de dmbitos como la universidad.
Por otro lado, realiza el des-servicio de
racializar la negritud y apagar la rique-
za cultural de la tradicién africana.

¢ Qué acontece si miramos las
diferentes tradiciones afro-brasile-
fias? Encontramos mds de dos mil
y 500 comunidades remanecientes
de quilombos; encontramos diver-
sas religiones, altamente estructu-
radas, con complejas jerarquias por
detrds de los genéricos cultos afro-
brasileros. Hermandades ne-
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Evangelizacién. Jesuitica en el Amazonas, Brasil. © Museo Nacional de las Culturas-

INAH.

gras organizadas en el seno de la iglesia durante
la época del imperio contindan vivas como po-
derosos instrumentos tradicionales de asisten-
cia para estas poblaciones tradicionalmente
desasistidas por el Estado. Cuando mirados
con mayor atencién, hasta los propios desfiles
carnavalescos, como los maracatus de Recife se
transforman en miméticos cortejos religiosos.
La Constitucién de Brasil de 1988, co-
nocida como constitucién ciudadana por el
reconocimiento de derechos a las minorias y
la implementacién de derechos difu-
sos, establecié la demarcacién de
las terras indigenas y el reco-
nocimiento de las tierras de los
remanecientes
de quilom-

v,
Guatemala. © Museo Nacional de las Culturas-INAH.




Diversidad y Reconocimiento

bos. A pesar de no estar completamente termi-
nada la demarcacion de tierras indigenas, las
poblaciones consiguieron el reconocimiento de
gran parte de las tierras, casi el 10% de la regién
norte y numerosas tierras de dimensiones me-
nores en otras regiones de Brasil. Por contraste
los remanecientes de quilombos sélo consiguie-
ron el reconocimiento de una decena de comu-
nidades rurales.

Atrds de este aparente fracaso politico
tenemos que reconocer un importante logro
politico en la redefinicién de lo que se entiende
por quilombo. El término inicialmente fue uti-
lizado para referirse a las poblaciones de escla-
vos fugitivos que se reagrupaban en las tierras
del interior lejos del alcance de las expediciones
punitivas. Estos quilombos cldsicos o de resis-
tencia, coexisten con otras comunidades rura-
les, algunas de ellas fruto de la decadencia de
las grandes plantaciones o de la explotacion de
oro. Con la decadencia de estos emprendimien-
tos los antiguos esclavos fueron abandonados y
continuaron viviendo en las tierras de la planta-
cién decadente o de la explotacién del mineral
ahora extinta. Otras tierras fueron el producto
de herencias o tierras nunca reclamadas. Cémo
reconocer el derecho para uno de los grupos y
excluir las otras comunidades similares (Almei-

da 2002, O'Dwyer 1993). Lo que estd en juego

Kaipo, Brasil. © Museo Nacional de las Culturas-INAH.
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es el reconocimiento del derecho a tierras tradi-
cionales, frente al avance de la frontera agricola,
la especulacién inmobiliaria y la expropiacion
de las tierras.

Las hermandades negras nos remiten a la
época del imperio, cuando las relaciones entre la
poblacién y el Estado estaban mediadas por la
iglesia. Las hermandades de Nuestra Sefiora del
Rosario de los Hombres Prietos eran las iglesias
en las que se organizaba la poblacion negra, tan-
to esclavos como alforriados o libertos. Nuestra
Sefora del Rosario era en homenaje a San Be-
nedicto, Gnico santo negro de la iglesia catélica.
El otro personaje negro en la iglesia es un rey,
Baltasar, uno de los reyes magos.

Las hermandades enterraban los muertos
enelinterior delaiglesia, hasta que el movimien-
to sanitarista prohibid esta practica. A partir de
esa época pasaron a construir sus cementerios
en los fondos de la iglesia. Los esclavos que no
pertenecian a la hermandad no tenian derecho a
un funeral y sus cuerpos eran arrojados al mar
o enterrados sin ninguna ceremonia. Para estas
poblaciones, pertenecer a la hermandad signifi-
caba tener derecho a una buena muerte.

Existen diversas interpretaciones sobre el
papel desempefiado por las hermandades. Para
algunos, eran una forma que tenia la iglesia para
controlar las poblaciones negras. Para otros, las

o 190
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Family inside Chichicastenango Church, Guatemala. © Museo
Nacional de las Culturas-INAH.

hermandades eran un punto de apoyo para los
esclavos fugitivos, que eran encaminados, por la
hermandad, para los quilombos (Leda Martins
1997 Quintdo 2002, Sousa 2000). Verger (2002),
sefiala que las hermandades funcionaban tam-
bién como una caja de ahorro, donde los escla-
vos depositaban el dinero obtenido con trabajos
en sus dias libres, o pequefios robos de oro du-
rante la mineracién. Esta caja de ahorro tam-
bién efectuaba préstamos para que los esclavos
pudiesen comprar su carta de alforria y ganar
su libertad.

La estructura de las hermandades contra-
pone los reyes a los tamborzeros, el personal del
tambor. El tambor estd asociado a la tradicién y
al hechizo. Por otro lado, el reinado ofrece una
moldura de organizacién social. Todos los afios
se realiza la fiesta de la coronacién del rey y de la
reina. Algunos declaran que antiguamente exis-
tia un reinado doble, por un lado, el rey fiestero
y, por otro, un rey permanente. Encontramos
algunas hermandades que incorporaron la fi-
gura del presidente de la hermandad. Los reyes
son secundados por una corte compuesta por
los jueces, tesorero, procurador. Las hermanda-
des, con sus reinados y mesa directora ofrecen,
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todavia hoy, una poderosa estructura de orga-
nizacién social que permea estas poblaciones
negras del interior de Brasil.

Estas hermandades funcionaban como
lugar de encuentro, circulacién, informacion,
comunicacién y de reproduccién mimética de
las tradiciones. Las hermandades eran el lugar
donde los santos catdlicos eran adorados con
cantos y percusiones africanos. Era también el
lugar donde los dioses africanos eran cultua-
dos mimetizados, sincretizados en el culto a
los santos catélicos. Las mds antiguas casas de
candomblé de Bahia se iniciaron en el seno de
las hermandades y hasta hoy cargan el peso del
sincretismo que asocia los diversos orixds a los
santos.

El candomblé abarca un continum de
tradiciones hibridas que va desde los grupos
tradicionales Fon e Yoruba hasta los cultos de
inspiracién Banto. Las diversas naciones refle-
jan las diversas tradiciones que van desde los
Dje-dje y Keto, hasta la nacién Congo-Ango-
la. Contempla también otras manifestaciones
espiritas mds hibridas como umbanda y cabo-
clo donde se hacen presentes entidades ligadas
al nuevo territorio, como el caboclo o maestro
indigenas en el culto de la Jurema.

Los cultos afro-brasileros fueron repri-
midos durante el gobierno Vargas, que se ini-
cia en 1935 y culmina con el Estado-Novo en
1950, primer proyecto desarrollista de Brasil.
Hasta 1976 el candomblé estaba criminalizado.
Era necesario pedir autorizacion en la Delega-
ci6n de Juegos y Costumbres para realizar los
toques. La autorizacién no garantizaba ningtn
tipo de proteccién de la policia, que podia apa-
recer arbitrariamente y llevar a todos los parti-
cipantes del culto presos para averiguacidn.

En 1946, los principales terreiros de Bahia
se organizaron para la creacién de una Federa-
ci6n de Cultos Afro-brasilefios. Después de una
larga negociacion consiguieron que la responsa-
bilidad por la fiscalizacién de los terreiros pa-
sasen de la policia para la federaciéon compuesta
por los propios pais e maes de Santo. La des-
criminalizacién fue vista como una liberacién
y fue conmemorada con la participacién simbé-
lica en el momento de la firma del decreto, en
1976.

La constitucién de 1988, que reconoci6 la
libertad de cultos, no reconocia el candomblé
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como religion. Esto se pone de manifiesto en
un hecho aparentemente marginal, como fue la
lucha de los padres y madres de Santo por tener
derecho a la jubilacién como ministro de orden
religiosa.

Si consideramos como valores centrales
a los valores que movilizan los grupos, no deja
de ser llamativo que la lucha por el derecho a la
jubilacién tenga movilizado a las Baianas y ala
Asociacién de Cultos Afro-Brasileros. A fina-
les de la década de 1990, las Baianas del Acara-
jé, ligadas a la asociacion, se movilizaron para
obtener junto a la Previsién Social el derecho a
jubilarse como trabajadoras artesanales. El pro-
blema es que la categoria de Baianas del Acara-
jé, productoras de un bolito de poroto molido,
originalmente comida destinada al orixd lansa,
no existia como categoria en la nomenclatura
de la Previsién Social. Lo llamativo es que esta
lucha 1lev6 a la creacidn de la Asociacién de las
Baianas del Acarajé (ABA). Esta asociacion que
se formd inicialmente en torno de la obtencién
del derecho a la jubilacién, raipidamente adquie-
re nuevas funciones después de obtener su reco-
nocimiento.

En el caso de los pais e maes de Santo lo
que estaba puesto en juego para el reconoci-
miento de su derecho a la jubilacién era el reco-
nocimiento de los cultos afro-brasilefios como
religién. Desde el Estado se les cuestionaba el
no tener un cuerpo doctrinario. La respuesta
dada desde la Federacién fue la realizacién de
un encuentro del que surgié un cédigo de ética,
que contempla los diversos cultos afro-brasile-
ros. En ese c6digo de ética estd explicitado el
consenso en torno de los origenes de los diver-
sos cultos, el tiempo necesario de preparacién
para la ordenacién sacerdotal y las jerarquias
de las diversas naciones en la que estin orga-
nizados los cultos afro-brasileros. En el caso
de las religiones afro-brasileras vemos que mds
importante que el dinero de la jubilacién, el mo-
tor que provocé la movilizacién politica fue la
lucha por el reconocimiento.

Conclusiéon

Frente a un multiculturalismo que al mismo
tiempo que descubre nuevos lugares de habla,
encapsula, en cierta medida en compartimientos
estancos, el multiculturalismo desde América



Latina, o desde las luchas por el reconocimien-
to, se presenta generando nuevos espacios de
ciudadania. A lo largo del trabajo presentamos
una serie de casos de luchas donde la tradicion
cultural ocupa un lugar central en las luchas po-
liticas. ¢ Qué podemos concluir de esto?

En primer lugar el conflicto es constituti-
vo del civismo, de la construccién de estos gru-
pos como actores politicos. El espacio puablico
es bdsicamente una arena de resolucién de con-
flictos, la esfera publica es la interconexién de
multiples espacios publicos (Habermas 1984).
Las politicas no pueden ser pensadas, como
inscriptas sobre una tabula rasa, como en la
modernidad. Las luchas por el reconocimien-
to crean un espacio publico, comunicacional,
para la discusién de politicas. La comunicacién
tiene que ser entendida en sus mdltiples nive-
les: comunicacién racional (Habermas 1984),
comunicacién ritual (Leach, Alvarez 2004), lu-
cha por el reconocimiento (Honneth 1996). La
lucha por el reconocimiento, vista como una
forma de comunicacidn tiene una gramatica que
genera actores politicos, lideres no tradicionales
que operan como brokers, una ampliacién de la
ciudadania, o una etnociudadania producto de
la pragmatica.

Laluchapor el reconocimiento se presenta
orientada por la tradicidn, son luchas multicul-

: A
Kaipo, Brasil, V. © Musco Nacional de las Culturas-INAH.
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turales, por la obtencién de derechos. Derecho
a la tierra, salud, trabajo, educacién, seguridad
social, en suma una ciudadania que contemple
la diversidad de tradiciones culturales.

Si, a la moda posmoderna, tomamos es-
tas luchas como narrativas, observamos que
por el cardcter tradicional de sus protagonistas,
adquieren a nivel semdntico, un alto contenido
de autenticidad, la cual no deriva de un caracter
exdtico. Por el contrario, es producto de la resis-
tencia. En Brasil, como en el resto de América
Latina, donde la ideologia del mestizaje fue uno
de los pilares de la construccién del Estado-na-
cién, podria resultar mds ficil negar la identidad
tradicional, destinada al crisol o al calderén. Es-
tas poblaciones tradicionales, en diversas opor-
tunidades fueron obligadas a mimetizarse, a
quedarse callados, frente al accionar del aparato
de Estado. Quedarse chupando el dedo, como
declaré un quilombola. A pesar de la inivisibi-
lizacién, estos grupos no desaparecieron. En las
luchas por el reconocimiento vemos sus contor-
nos, emergiendo como nuevos actores politicos,
en un campo donde tradicién no es antagdnica
de modernidad, o quien sabe de posmoderni-
dad. El punto central es que en América Latina,
el multiculturalismo adquiere un nuevo sentido
al ser observado a través del cristal de las luchas

por el reconocimiento.
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BoL1viA. PLURINACIONAL E INTERCULTURAL

Xavier Albo*

El proceso histérico

n lo que ahora es Bolivia ya hubo, desde antes de la Colonia, una doble vivencia
muy diversificada: en su regién occidental andina, la del Qullasuyu!, una de las
cuatro partes de la notable experiencia estatal del Tawantinsuyu andino que se
expandié mucho mds alld de nuestras fronteras; y, en las tierras bajas del norte
y el oriente, la de otros numerosos y poco conexos pueblos indigenas de mul-
tiples origenes.

Este doble sustrato originario ain marca con fuerza el cardcter pluricul-

tural del pais, sobre el que se van acumulando las otras experiencias histéricas.
La herencia colonial

El sistema colonial se instauré primero en la regién andina, sobre la base or-
ganizativa del Tawantinsuyu, que en lo que hoy es Bolivia, llevaba entre 40 y
100 aflos y posiblemente no estaba ain muy establecida. Este orden colonial
se puede caracterizar como un sistema “dual” con la “reptblica de espaiioles”,
hegemonica, y la “de indios”, claramente subordinados a los primeros, unos
mediante el servicio directo en la hacienda o en las ciudades y los comunarios,
mediante la mita minera y otros tributos en trabajo y bienes. La principal arti-
culacién entre espafioles e indios tributarios era el nivel superior de autoridades

originarias a las que los espafioles dieron el nombre de cacigues, traido desde el

Caribe.

* X AVIER ALBO es doctor en filosoffa (Ecuador) y en antropologia lingiiistica (Cornell, USA). En 1971 fue cofundador del
Centro de Investigacién y Promocién del Campesinado (CIPCA), donde sigue hasta ahora como investigador y miembro
del equipo de accién politica. Autor de mis de 20 libros mayormente sobre la temitica sociocultural, sociolingiiistica y
politica del campesinado y pueblos indigenas de Bolivia. El més reciente, con Franz X. Barrios: Por una Bolivia plurina-
cional e intercultural con autonomias (La Paz, PNUD, 2006).

! El primer nombre, dado a los andinos, proviene de Qullasuyu; el de “camba” era hasta entonces el término despectivo
con que los crucefios llamaban a los indigenas orientales, pero entonces vino a significar cualquier persona de tierras
bajas.
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Waiapi: Pueblo de la foresta entre Guiana Francesa y Brasil (estado de Amapa). © Museo Nacional de las Culturas-INAH.

En las tierras bajas, la Colonia llegé mids
tarde y mostré una mayor gama de situaciones,
no sélo por su gran variedad étnica sino tam-
bién por sus formas de subordinacién y explo-
tacién, mucho mayor en las haciendas que se
fueron expandiendo desde Santa Cruz, hasta
una significativa autonomia indigena en reduc-
ciones misionales como las de Moxos y Chiqui-
tos, aparte de grupos nunca colonizados, como
los “indios de guerra chiriguanos” [guarani] en
el Chaco, y los de bastantes zonas periféricas
aun sin contactos significativos.

La Republica

La Independencia vino precedida del gran le-
vantamiento indigena de 1780-4, dirigido por
los “virreyes” Amaru y Katari, en parte como
reaccion a las reformas borbénicas que rompie-
ron el anterior “equilibrio” entre las “dos repu-
blicas”. Este levantamiento fue controlado por
la Colonia, pero abrié los ojos a los criollos para
emanciparse de Espafia (1809 a 1825). La Repu-
blica resultante fue obra criolla/mestiza sin par-
ticipacién indigena significativa. Inicialmente
mantuvo cierto esquema dual porque el nuevo
Estado sélo podia sobrevivir con los tributos
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indigenas, rebautizados como “contribucién te-
rritorial”.

Pero cuando se recuperd la mineria ya no
fueron necesarios, se acelerd la expoliacién de
tierras. Su resultado no fue la incorporacién de
los indigenas a la proclamada ciudadania nacio-
nal sino su mayor subordinacién en haciendas.
En las tierras bajas, ya desde fines de la Colo-
nia, se montaron las grandes fincas ganaderas
en Moxos y Chiquitos tras el retiro forzoso de
los misioneros. A fines del siglo XIX se avan-
z6 también hacia las fronteras abandonadas del
norte, con mis estancias ganaderas por el Cha-
coy el boom de la goma por el norte, todo ello a
costa de los pueblos indigenas locales y su mano
de obra casi esclava.

Estos procesos no fueron pacificos sino
marcados por reiteradas sublevaciones indi-
genas tanto en los Andes como en los Llanos,
acalladas por las armas.

El Estado del 52

Tras la derrota de Bolivia en la Guerra del Cha-
co (1932-35), la clase politica volvié a repensar el
pais y Estado boliviano desde diversos dngulos,
como nunca antes, hasta que con la Revolucién
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Nacional del Movimiento Nacionalista Revo-
lucionario (MNR), triunfante en 1952 se con-
solid6 lo que desde entonces se conoce como
“El Estado del 527,

Mexicana de las décadas precedentes. Fue recién

inspirado en la Revolucién

esta Revolucién y su nuevo Estado Nacional los
que masificaron la conciencia de “nacién boli-
viana”, que se venia gestando desde la Indepen-
dencia, pero en sectores mds reducidos.

El nuevo Estado del 52 priorizé la unidad
nacional frente a la polarizacién étnica, los re-
gionalismos y las periferias olvidadas. Naciona-
1iz6 las minas, redistribuy? tierras de hacienda
con la Reforma Agraria. En lo politico, esta Re-
volucién Nacional amplié la participacién de los
sectores subalternos mediante el voto universal,
la organizacién de sindicatos (minera, urbana 'y
campesina) y sus brigadas parlamentarias.

Pero todo ello se hizo con un fuerte cen-
tralismo partidario del MNR vy del Estado y, en
ese proceso se “campesiniz6” y “sindicaliz6” a
los indigenas, sobre todo andinos, dentro de la
nueva ideologia del “Estado mestizo”, que pre-
tendia diluir las diversidades étnico culturales,
por ejemplo a través del muy ampliado acceso
a la escuela castellanizante. No se trataba
s6lo de la adopcién de elementos de
la otra cultura (enculturacién siem-
pre presente), sino también y
sobre todo de cam-
biar el sentido

de la iden-

.-,‘-
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tidad indigena (aymara, quechua...), por el de
que todos somos iguales como miembros de un
Estado mestizo.

Con recursos generados por la mineria es-
tatal y otros apoyos internacionales, se foment6
la apertura hacia Santa Cruz y el Oriente, por
una doble via: la apertura de la frontera agrico-
la mediante colonias de pequefios agricultores
andinos y la dotacién de grandes extensiones y
el fomento de la ganaderia, la agroindustria y la
explotacién de hidrocarburos, controladas, so-
bre todo, por una nueva oligarquia terratenien-
te local, muy fortalecida durante los regimenes
militares que sustituyeron al MNR a partir de
1965. Se inicié también asi el conflicto étnico,
cultural, social y econémico andino/oriental,
conocido localmente como colla/camball, pri-
mero entre los inmigrantes andinos y la vieja
oligarquia crucefia y, con el transcurrir de los
afos, entre el estilo mas empresarial y criollo de
las tierras bajas, que busca ganar mayor poder
interno y en el conjunto del pais y el més social
y étnico de las tierras altas, donde sigue concen-
trandose la mayoria de la poblacién nacional.

Revive la conciencia étnica

Desde fines de los afios sesenta, este mo-
delo nacionalista-mestizo empezd a
hacer aguas, primero con el katarismo
aymara (cuyo nombre proviene de la
rebelién anticolonial de 1780), que con

el retorno a la democracia (1978) hege-

moniz0d, transformd y dio un fuerte toque
étnico a la anterior organizacion “sindical”
y “campesina”. Ya plante6 explicitamente

el “estado plurinacional”, lo que sugiere
que los pueblos indigenas se considera-
ban ya de alguna manera vaga “naciones”
constituyentes del Estado-Nacién bolivia-
no, del que también se sentian parte. Desde
los afios ochenta los pueblos indigenas mi-
noritarios y mas dispersos de las tierras bajas,
también fueron aglutinando sus organizaciones
étnicas en torno a la Confederacién Indigena
del Oriente Boliviano, u otras interpretaciones
ulteriores de la misma sigla(CIDOB), logrando
su mayoria de edad en la Marcha por el Territo-
rio y la Dignidad, de 1990 hasta la ciudad de La
Paz. Las celebraciones de “500 afios de resisten-
cia”, en torno de 1992, consolidaron la aproxi-
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macién entre pueblos indigenas de todo el pafs.

Aunque esta reemergencia se inicié desde
el interior de Bolivia, pronto se reforzé por fe-
némenos internacionales como la constatacion
de que, tras la caida del bloque sovié-
tico y su propuesta socialista ba-
sada sélo en la lucha de clases,
seguian los conflictos étni-
cos alli y en otros paises
de Europa y Asia. Los
movimientos feminis-
tas, ambientalistas y
otros apoyaron tam-
bién la reemergencia
étnica.

El Estado y
los partidos que
gobernaban en Bo-
livia no habian te-
nido la iniciativa
en esta emergencia
étnica nacional e
internacional. Pero,
por la presién desde
ambos frentes, fue-
ron adoptando apertu-
ras significativas como
las siguientes:

Ratificacion del Con-
venio 169 de la Organizacién
Internacional del Trabajo(OIT)
sobre pueblos indigenas, 1991.

Victor Hugo Cardenas, primer Vicepre-
sidente aymara, 1993-97.

Cambios de los arts.1 y 171 en la Consti-
tucién Politica de 1994, reconociendo el caric-
ter multiétnico del pais y, a un nivel retérico,
el reconocimiento de las TCO (“tierras comu-
nitarias de origen”, equivalentes a los “territo-
rios indigenas” del Convenio 169 de la OIT), y
siquiera en ellas, los “usos y costumbres” y la
justicia comunitaria.

A partir de ello empez6 a entrar lo étnico
en la legislacién, por ejemplo, el rasgo “inter-
cultural y bilingtie” de la Reforma Educativa de
1994; la forma de propiedad TCO en la Ley del
Instituto Nacional de Reforma Agraria (INRA)
de 1996; y el reconocimiento de personeria ju-
ridica de las comunidades campesinas e indige-
nas, dentro de la Ley de Participacién Popular
[LPP] de 1994, cuyo énfasis principal fue mds

bien dar por fin relevancia a los municipios par-
ticularmente a los rurales, con competencias y
recursos propios.

Hacia un nuevo estilo de pais

El proceso precedente iba de

! la mano, sobre todo desde
1985, con la implementa-
cién de un modelo neo-

liberal

pero excluyente de

globalizador,

los marginados de
siempre. En cierta
medida, ain cuan-
do la conciencia
étnica habia surgi-
do de los propios
pueblos indigenas,
encontré6 un eco
tardio en los par-
tidos de izquierda
como una alterna-
tiva o complemento
a la anterior lucha de
clases y, en los sectores
gobernantes de derecha,
quizds también como una
manera de desviar la aten-
cidn frente a sus intereses eco-
némicos mis globales.
Sin embargo, esa propuesta neo-
liberal globalizadora no llegé a cuajar e hizo
crisis, sobre todo a partir de 2000, como mues-
tran las crecientes movilizaciones que desde
entonces fueron ganando cuerpo hasta culmi-
nar en las dos “sucesiones constitucionales™
la del Vicepresidente Carlos Mesa en vez de
Goni Sinchez de Lozada en octubre 2003 y la
del Presidente de la Corte Suprema de Justicia
en vez de Mesa en junio 2004. Este tltimo con-
vocd elecciones adelantadas para diciembre
2005, que dieron como resultado la eleccién
por una mayoria absoluta del 54% del primer
presidente indigena de Bolivia, el aymara Evo
Morales, con gran repercusion en el continente
y el mundo.

Para entender mejor las implicaciones de
este cambio en el futuro de Bolivia, mostremos
a continuacion la actual diversidad cultural del
pais.



Gama étnico lingiiistica

El dltimo censo, de septiembre 2001, arro-
j6 una poblacién total de 8.3 millones.
Con relacién a nuestro tema incorpord
dos preguntas lingtiisticas y —por primera
vez— también la siguiente sobre auto iden-
tificacién étnica, aplicada sélo a los de 15
y mds afios: “¢Se considera perteneciente
a algunos de los siguientes pueblos origi-
narios’ o indigenas?”. Seguia la lista de los
cinco pueblos mds numerosos —aymara,
quechua, guarani, chiquitano, mojefio— mds
“otro” (que después se podia explicitar), y
la opcién de responder “ninguno”, hizo
un 38%. Resaltemos que se evité utilizar
la categoria genérica “indigena”, a veces de-
masiado peyorativa, y de manera correlati-
va, tampoco se consideré la posibilidad de
responder con otras categorias igualmente
genéricas como “mestizo”, que se usaron
por tltima vez en el Censo 1950. Algunos
se han quejado de esta omisién pero, por
su falta de especificidad, éstas son catego-
rias poco utiles que, por esa misma razdn,
se mantienen ahora en muy pocos censos
latinoamericanos’.

En sintesis, el 62% que
en total se auto identificé
como indigena en realidad lo
hizo sefalando su pertenencia
a alguno de los siguientes pue-
blos concretos:

30.7% quechuas

25.2% aymaras

6.1%, alguno de los otros 31
grupos étnicos registrados por
este censo.

Estos ultimos estdn to-
dos en las tierras bajas orien-
tales, salvo el uru. Los mais
numerosos son: chiquitanos
(2.2%), guaranis (1.6%) y mo- .
jefios (0.9%). Otros cinco tie-  Misica, Brasi

2 Desde los afios noventa éste es el nombre preferido
. z M «: z »

cargas histéricas negativas de “indigena”.

3 El Ecuador ha experimentado una emergencia étnica

2001, utiliz6 de partida estas formulaciones genéricas
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Rito. Danza que representa el espiritu del No Javache, Brasil.
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localmente, sobre todo por quechuas y aymaras, por no tener las

semejante a la boliviana. Sin embargo, su tltimo censo, también de
y casi todos (77%) se refugiaron en la categoria genérica “mestizo”

quedando menos del 7% en la de indigena, més peyorativa. ; Habria ocurrido lo mismo con las formulaciones utilizadas

en Bolivia?
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nen entre 12 y cuatro mil personas (de mayor
a menor: movima, guarayo, tsimane, takana y
reyesano (maropa); otros ocho superan el millar
(leco, itonama, yuracaré, uru, ayoreo, cavinefio,
mosetén y weenhayek), los restantes no llegan
ni a mil, incluyendo cinco con menos de cien
miembros.

Los quechuas y aymaras constituyen la
inmensa mayoria rural andina (sobre el 90%),
pero en el Oriente y el Chaco los diversos gru-
pos indigenas viven mucho mds entreverados
con otros campesinos que no lo son o son in-
migrantes andinos, conocidos también como
collas.

El mapa 1 muestra aquellos munici-
pios altamente indigenas por cuanto el 75%
o méis de su poblacién de 15 afios o mis
(la dnica a la que se preguntd) dice pertenecer
a algin pueblo indigena. La mayoria son que-
chuas o aymaras, aunque aparece también el
municipio uru de Chipaya en medio de la re-
gién altipldnica aymara y —en las tierras bajas
orientales— dos chiquitanos, uno guarani y
otro guarayo. El mapa 2 complementa el ante-
rior mostrando otros municipios, mayormente
de las tierras bajas, en que cumplen esta con-

dicién el 50-74% de la poblacidn, es decir, hay
mayoria absoluta originaria, pero sin llegar
al 75%.

Entre los dos mapas quedan seleccionados
casi todos los municipios de la regién andina,
incluyendo todas las capitales departamen-
tales andinas (si en ellas sumamos a quechuas
y aymaras). Casi la mitad de los municipios del
departamento oriental de Santa Cruz tienen
también mayoria absoluta de algin pueblo indi-
gena (incluidos dos con inmigrantes quechuas y
otro en que éstos son la principal mayoria rela-
tiva, con un 49%). En Beni, en cambio, sélo hay
dos: San Ignacio, con mayoria mojefia (aparte de
otros pueblos menores) y Reyes con reyesanos/
maropas. S6lo en los pequefios departamentos
de Pando, en el extremo norte, y de Tarija, en
el extremo sur, la totalidad de sus municipios
tienen un 75% o mds de no indigenas. Pero
aun en ellos, hay grupos minoritarios sea de
pueblos indigenas orientales o de inmigrantes
andinos quechuas o aymaras. No hay pues duda
de que Bolivia es un pais con una poblacién
mayoritariamente indigena y que la gran mayo-
ria de de sus municipios cumplen también esta

condicién.
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Mapa 1. Municipios con un 75% o més de poblacién mayor de 15 afios autoidentificada con algtn pueblo indigena.

(Santiago de Andamarca, al final del recuadro estadistico, incluye Orinoca, donde nacié el presidente Evo Morales; més arriba est4

el municipio uru de Chipaya)

Fuente: Censo 2001, elaboracién Molina y Albd, comp. 2006, Gama étnica y lingtiistica de la poblacién boliviana, mapa generado

por el programa SIGEL
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Mapa 2. Municipios con un 50 a 74% de poblacién mayor de 15 afios autoidentificada con algtin pueblo indigena.

(Por limitaciones del programa no entran los siguientes municipios aymaras: Teoponte, Licoma, Irupana y Caranavi (La Paz);

Caracollo y Huari (Oruro) y Caripuyo (Potosi).

Fuente: Censo 2001, elaboracién Molina y Albd, comp. 2006, Gama étnica y lingiiistica de la poblacién boliviana, mapa generado

por el programa SIGEL

Por otra parte, un sector importante de
quienes siguen considerindose miembros de
algin pueblo indigena u originario ahora vive
ya en las ciudades, sobre todo andinas. Segin
el citado censo, en la ciudad de La Paz un 50%
se auto identific aymara y otro 10% quechua;
y en la ciudad anexa de El Alto, un 74% se dijo
aymara y otro 6% quechua. Las demds ciuda-
des andinas tienen también mayoria quechua y/
0 aymara, segun la regién. Incluso en la ciudad
oriental de Santa Cruz, que siempre se conside-
raba blanca y espafiola, ahora un tercio de sus
habitantes (32%) se identifican como pertene-
cientes a algiin grupo indigena, sobre todo que-
chua (15%), chiquitano (5.5%), aymara (5.4) y
guarani (3.2).

El censo 2001 pregunt6 ademis a toda
la poblacién hablante qué lenguas sabia, con
el resultado de que un 47.3% dijo saber algu-
na lengua indigena; y en cuil de ellas aprendie-
ron a hablar en la primera nifiez, con un 35.4%
que dijo haber aprendido en alguna lengua
indigena.

De toda esta informacion se concluye que,
si bien es evidente que hay un sostenido descen-
so de quienes afirman saber una lengua indigena
(debido en gran medida a la fuerte emigracién
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a las ciudades), ello no va acompafiado de
un mismo ritmo de pérdida del sentido de per-
tenencia a alguno de los pueblos indigenas,
que es el criterio privilegiado por la OIT en
el art. 1 de su Convenio 169 para considerar a
alguien indigena. Pero estas diferencias, segin
el criterio utilizado, ya sugieren que, en
realidad, ser o no ser indigena o parte de un
pueblo especifico no es una cuestién simple-
mente dicotémica si/no. Se lo puede ser de mu-
chas maneras, dentro de una amplia gama de
matices.

Para aproximarnos a esta gama, a par-
tir de las preguntas censales, en Molina y
Alb6 (comp. 2006), hemos creado una catego-
ria combinada de condicion étnico lingiiistica
(o CEL), con una escala gradual de etnicidad
entre un polo mds indigena (quechua, aymara,
chiquitano...) y otro menos indigena, a la que
se ha llamado escala CEL. El grifico 1 mues-
tra los valores que adquiere esta escala en los
nueve departamentos y, en su parte inferior, se
explica el significado de cada uno de ellos. Por
tratarse de una sintesis, no hemos diferenciado
alli cada pueblo originario pero es importan-
te recordar que el dato censal en que se basa
si lo hace.
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Grifico 1. Condicién étnico lingiiistica [CEL] por departamentos.

Explicacién de los valores o niveles CEL
7 SSS -¢
6 SSS +c
5SSN

4 SNN
3 NSS -¢

S{ pertenece [a un pueblo originario], S{ habla la lengua, ST la aprendié de nifio; no sabe castellano
ST pertenece, ST habla la lengua, ST la aprendié de nifio; sabe castellano

ST pertenece, ST habla la lengua, NO la aprendi de nifio; [por tanto, sabe castellano]

SI pertenece, NO habla la lengua, NO la aprendié de nifio; [por tanto, sabe castellano]

NO pertenece, S habla la lengua, ST la aprendié de nifio; no sabe castellano

2 NSS +c¢ NO pertenece, ST habla la lengua, Sila aprendié de nifio; sabe castellano
1NSN  NO pertenece, S{ habla la lengua, NO la aprendié6 de nifio; [por tanto, sabe castellano]
ONNN NO pertenece, NO habla la lengua, NO la aprendié de nifio; [por tanto, sabe castellano]

Fuente: Censo 2001, elaboracién Molina y Albd, comp. 2006, Gama étnica y lingiiistica de la poblacién boliviana, p. 193.

Un rasgo clave de esta escala es que, al
combinarse en ella cuatro indicadores, se puede
matizar mucho miés el sentido y alcance de la
condicién étnica. Asi el polo o nivel siete indica
la maxima etnicidad indigena y a la vez la mixi-

Religién vudd, Haiti, 1961, © Museo Nacional de las Culturas-
INAH.
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ma distancia del polo o nivel cero no indigena
y viceversa, mientras que los niveles seis y uno
indican también la médxima etnicidad indigena o
no indigena, pero con apertura al otro polo, si-
quiera a través del conocimiento de su otra len-
gua: representan el ideal de interculturalidad,
sin pérdida de lo propio, pero con apertura al
otro distinto. Los demds valores indican otras
situaciones intermedias entre uno u otro polo.
Con esta escala gradual, se puede matizar
también mucho mis lo que cada persona ha en-
tendido al decir que era aymara, quechua... (res-
puesta ‘si’ a la primera columna, comtn a los
niveles siete a cuatro) o que no se sentia miem-
bro de ningtin pueblo originario (respuesta ‘no’
a la misma pregunta en los niveles tres a cero).
En los primeros, la gama va desde quienes, ade-
més de afirmar su condicién aymara (quechua,
entre otros), saben la lengua e incluso la apren-
dieron en su primera nifez (niveles siete y seis)
con respuesta ‘si” en las columnas 2* y 3*) hasta
los que ni saben su lengua ni la aprendieron de
nifios (nivel cuatro). Y, entre los que declaran no
pertenecer a ningun pueblo indigena, la gama va
desde los que ni siquiera saben alguna lengua in-
digena (nivel cero) hasta los que la saben e inclu-
so fue su primera lengua en la nifiez (niveles dos



y tres). Este nivel tres, aunque poco frecuente,
tiene un significado muy particular, pues niegan
su identidad a pesar de no saber hablar siquiera
castellano; se da sobre todo en algunas dreas ru-
rales quechuas de Potosi y Chuquisaca.

Esta gradualidad cuestiona la tendencia
prevaleciente de dejar zanjada de una manera
tajante y dicotémica que unos son indigenas (o
aymaras, chiquitanos) y otros no. Esta escala
CEL —con su gama gradual de ocho combina-
ciones— es mucho mds rica, concreta y objetiva
que una simple clasificacién genérica de “indi-
genas” o, para el caso, también de “mestizos”
o “blancos”, sea cual fuere el criterio o corte
adoptado para ubicar a la poblacién en alguna
de esas tres categorias genéricas.

Resulta particularmente revelador el
nivel cuatro dentro de la escala CEL, corres-
pondiente a quienes dicen pertenecer a algin
pueblo indigena, pero no saben ni supieron su
lengua. Dicen pertenecer, por tanto, por algin
otro motivo, como el lugar de origen de ellos o
sus ascendientes y la prictica de determinados
rasgos culturales. Esta categoria es relativamen-
te poco significativa en el drea rural (12.3%; y
notablemente menos en los departamentos an-
dinos), pero pasa a ser la segunda mds impor-
tante (28.7%), en el drea urbana, después de la
categoria cero con los no indigenas aislados

(37.7%). Tiene también un
aumento notable desde

un 4.9% en la pobla-
cién mds anciana, de 65
y mds afos, hasta un
20.5% en el grupo
de 15 a 19 afios, los
mds jévenes a

N
N

quienes el

© Museo Nacional de las Culturas-INAH.

Indianer Vam, Amazonas, 1960.
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censo preguntd su pertenencia. Pero lo signifi-
cativo es que sean tantos aquellos para quienes,
incluso en las ciudades y entre la poblacién jo-
ven, la pérdida de la lengua no implica rechazar
su pertenencia a un pueblo originario, al menos
hasta ahora. Mds atin, en muchos de los pueblos
indigenas minoritarios del oriente, esta es la
categoria prevaleciente. Estdn, por ejemplo, en
esta situacion el 62.8% de los que se consideran
guarani, el 89.0% de los mojefios y el 93.9% de
los chiquitanos, mientras que en los quechuas y
aymaras siguen por debajo del 20%, en su ma-
yoria urbanos.

Declararse miembro de un pueblo, in-
digena o no, ain sin saber la lengua que lo ca-
racteriza, no tiene nada de falaz ni anormal. Es
también la condicién mds habitual de algunos
otros pueblos muy conscientes de su identidad,
como los vascos y los irlandeses en Europa, mu-
chos judios fuera de Israel o buena parte de los
actuales mapuches en Chile. La lengua es un
poderoso identificador étnico alli donde sigue
siendo fuerte y de uso universal. Pero nunca es
la condicién sine gua non de pertenencia étnica
¥, €n su ausencia, otros rasgos —como el terri-
torio de residencia o de referencia, la historia
compartida, la religion o ciertos rituales, su for-
ma de organizacidn, determinadas costumbres,
comidas o incluso ciertos giros y términos lin-
glisticos icénicos— pueden ocupar el lugar sim-
bélico que, para otros pueblos, tiene la lengua.

Como contrapunto o espejo de este nivel
cuatro, los niveles tres y dos incluyen a quienes
tienen plenamente la condicién indigena desde
la perspectiva lingiiistica —por hablar la lengua
y haberla aprendido ademds como la primera en
la nifiez— pero niegan pertenecer al pueblo in-
digena correspondiente. Es decir, pareceria que
se averglienzan de su identidad indigena. Lo
sorprendente es que actualmente son apenas un
3.8%, muchos menos que los del anterior nivel
cuatro. Es muy probable que afios atrds, cuando
todavia no existia la actual politica de apertura
a lo indigena, hayan sido bastantes mds. Anali-
zando mds a fondo este grupo llama la atencién
que, dentro de él, mis de una cuarta parte perte-
nece al nivel tres, es decir, rechazan su identidad
indigena a pesar de seguir siendo monolingties
en lengua nativa sin hablar siquiera castellano.
Su presencia es mayor en dreas rurales que-
chuas, sobre todo de Chuquisaca y de Potost,
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llegando a ser en este tltimo departamento més
de un tercio de todo el grupo.

El grifico muestra la distinta distribucién
de esta escala CEL por departamentos, para
los mayores de 15 afios, que respondieron a la
pregunta de autopertenencia, incluyendo tanto
a la poblacién urbana como rural. Queda clara
la diferente distribucién entre la regién andina
y el resto, que a veces se ha autodenominado
la “Media Luna”. En la regidén andina prevale-
cen por mucho los altamente indigenas (niveles
siete, seis, cinco), con la cota maxima en el de-
partamento de Potosi. Nétese que ello ocurre
aun incluyendo a las ciudades capitales, don-
de aumenta significativamente el nivel cuatro
(SNN), entre la poblacién joven. En cambio en
la “Media Luna” prevalecen los plenamente no
indigenas (nivel cero), sobre todo en los depar-
tamentos extremos de Pando y Tarjja. Pero es
significativo que en Beni y, sobre todo, en San-
ta Cruz los indigenas superan el tercio, aunque
la mayoria de ellos estdn, de nuevo, en el nivel
4cuatro, con los que ya no saben la lengua pro-
pia de su pueblo.

Pintura corporal, Xingd, Brasil. © Museo Nacional de las Culturas-

INAH.

Implicaciones para un Estado
boliviano intercultural

En las elecciones a fines de 2005, lo que mais
llamé la atencién nacional y mundial fue el ad-
venimiento promicial de un indigena aymara
—Evo Morales— a la presidencia del pais y por
mayoria absoluta en primera vuelta. Con ello ha
habido también un acceso mayor de indigenas
a cargos clave del Estado, aunque las estructu-
ras estatales atin no han cambiado. Para lograr
esto tltimo el nuevo gobierno ha dado una alta
prioridad a una Asamblea Constituyente, cuyos
miembros fueron elegidos en julio 2006 (con un
margen semejante de apoyo) y entraron en fun-
ciones en agosto.

Uno de sus temas centrales serd sin
duda la estructuracién pluri e intercultu-
ral del nuevo Estado. En esta tdltima parte
haremos algunas propuestas, inevitablemente
telegrificas por razones de espacio (y mis de-
sarrolladas en Albd y Barrios),(2006), sobre
c6mo podria enfocarse este tema, a la luz de los

datos hasta aqui presentados.

Un Estado pluricultural,
intercultural y plurinacional

Dado el caricter multi étnico y pluri cultu-
ral que marca a la Sociedad y Nacién-Esta-
do bolivianos y a quienes deben servirse de
sus diversas instituciones, la cualidad inter
cultural debe incidir en ellas y en todo el
Estado.

[En una situacién como la bolivia-
na la “neutralidad” del Estado para llegar
a todos los ciudadanos no debe expresar-
se en la prescindencia de esta diversidad
sino en su potencialidad para asumirla con
una posicién pluralista y abierta a esta di-
versidad cultural.]

En la medida que estas diversas iden-
tidades étnicas y culturales son ademds con-
sideradas algo fundamental e irrenunciable
de los pueblos que las viven, el Estado -si
asi lo desean y cumplen ciertas condicio-
nes— les debe acordar el rango de “naciones”
o nacionalidades y, por tanto, definirse a si
mismo como un Estado pluri nacional, sin
menoscabo de que ademis, a este nivel de
pais, podamos seguir hablando del Estado-



Nacién o de la Nacién
Boliviana.

[De esta forma,
los diversos pueblos que
la componen se sentirdn
orgullosos de ser parte
de un Estado capaz de
acogerlos y dinamizar-
los a todos en su di-
versidad. Este puede
ser un proceso lento
y de ritmo diversifica-
do, de acuerdo al nivel
de conciencia de cada
pueblo originario. Pero,
como se Insinda ya en
la Declaracién Univer-
sal de los Derechos de
los Pueblos Indigenas,
aprobada
mente en las Naciones

preliminar-
Unidas*, no se lo puede =
soslayar a nombre de ..o 1NAH.
una estructura estatal

previa, disefiada al mar-

gen de ellos.]

Estos principios y otros derivados, como
el del pluralismo juridico y los derechos colec-
tivos de cada pueblo (véase infra) deben quedar
ya claramente establecidos en la parte dogmati-
ca que encabece la nueva Constitucién Politica.
No debe relegarse sélo en un “régimen especial”
(como ahora ocurre, por ejemplo, con las TCO),
puesto que en un pais como Bolivia afectan al
conjunto del pais y su poblacién.

Derechos ciudadanos iguales
y derechos colectivos a la diferencia

Todos los bolivianos —indigenas y no indige-
nas— tienen, por el hecho de serlo, el derecho y la
garantia constitucional a ser reconocidos como
ciudadanos iguales como individuos miembros
del Estado. De manera correlativa, todos tienen
la obligacién de reconocer estos mismos dere-
chos a los demds y de cumplir sus obligaciones
como ciudadanos.

Economia. Café, Haiti, 1961. © Museo Nacional de las Cul-
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Ademis, todos
los pueblos indigenas
y cada uno de ellos en
su especificidad, por
ser tales, tienen el de-
recho colectivo y la ga-
rantia constitucional de
ser reconocidos como
pueblos  constitutivos
del pais y de poderse
expresar y desarrollar
como tales pueblos, na-
cionalidades o naciones
diferenciadas en el seno
del Estado Multiétnico,
Pluricultural y Plurina-
cional.

Para el cumpli-
miento de esta garantia,
en muchos casos podrd
ser oportuno que estos
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pueblos indigenas ten-
gan ciertos mérgenes
de autonomia frente al
resto de la poblacién y
que, para ello, constituyan sus propios territo-
rios politico-administrativos, revisando si es
preciso jurisdicciones previas que fueron traza-
das sin respetar la unidad y organizacién cultu-
ral de dichos pueblos.

[Como vimos en los mapas 1y 2, muchos
municipios ya podrian declararse “indigenas”.
Pero cabe pensar también en territorios indige-
nas mas amplios que agrupen varios municipios
modificando tal vez sus fronteras actuales o in-
cluso los limites departamentales (por ejemplo,
en el caso guarani, pueblo minoritario partido
ahora por las fronteras de tres departamentos).
Mis complicada es la situacion de algunos gru-
pos minoritarios de tierras bajas, cuyos pobla-
dos salpican sélo partes del territorio de varios
municipios, por ejemplo, a lo largo de uno o va-
rios rios.]

Como individuos y pueblos ciudadanos
de este Estado Multiétnico, Pluricultural y Plu-
rinacional, todos tienen el derecho y el deber de
relacionarse entre los distintos para conformar

* Ver articulos tres a cinco. Esta Declaracién ha sido ya aprobada por su Comisién de Derechos Humanos en julio 2006,

con lo que se prevé una aprobacién final en la Asamblea General a finales del mismo afio.



Diversidad y Reconocimiento

Transporte de cultivos. Ucayali, Pert. © Museo Nacional de las Culturas-INAH.

también un Estado y Sociedad Intercultural con
un sentido de igualdad y entendimiento mutuo
entre los pueblos, nacionalidades o naciones
que lo constituyen. Ello implica no sdlo actitu-
des de respeto sino también el mutuo enrique-
cimiento, por ejemplo, en el uso, conocimiento
e intercambio de los diversos idiomas y formas
culturales.

El juego entre pluri
e interculturalidad
territorial

En aquellas unidades
territoriales menores,
sobre todo munici-
pios, en las que haya
notable homogenei-
dad cultural (como

la que nos ha mos-
trado el mapa 1),
las diversas institu-
ciones, estatales o
no, se desarrollarin
de acuerdo con esa
cultura local amplia-
mente dominante, si
asi lo decide su pobla-
cion.

En ellas se asegu-
rard ademds la necesaria in-
terculturalidad y el acceso a
la lengua comin castellana para
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facilitar la debida relacién y
articulacién con el conjunto
del Estado Nacional y tam-
bién una buena relacién con
los demds grupos minori-
tarios asentados en el lugar.

En territorios y ju-
risdicciones con una po-
blacién culturalmente mais
diferenciada (situacién mas
comun en las tierras bajas,
en grandes ciudades y en los
niveles departamental y na-
cional), la interculturalidad
de sus instituciones, esta-
tales o no, debe asegurarse
mediante las siguientes cau-
telas:

— La presencia de personas que —ademids
de su debida calificacién para el cargo— proven-
gan efectivamente de esas diversas culturas, en
aquellas instancias claves del aparato estatal en
que se toman decisiones.

— La capacidad comunicativa y dialogan-
te de todas las instancias del aparato estatal con

la gente de diversas lenguas y cultu-
ras que a ellas suelen recurrir, de
acuerdo con las particularida-
des de cada municipio o re-
gion.
—  Para ello, de
manera creciente, debe
exigirse que, para po-
der ejercer su car-
g0,
publicos tengan la

los servidores
debida apertura in-
tercultural y califi-
cacién lingtistica,
de acuerdo con las
caracteristicas de la
regiéon donde cum-
plen su servicio.

— Poner los me-

oz dios para que asi ocu-
< . . .
& rra.Porejemplo: incluir
=9 sk
oy & estos criterios en el perfil
RS
& para puntuar y nombrar al

personal; programar y reali-
zar actividades de capacitacion
en estos aspectos para el personal



futuro o en ejercicio; evaluar periédicamente el
avance.

Los grupos minoritarios asentados en de-
terminados lugares dentro de uno o mds muni-
cipios deben gozar dentro de ellos de aquellos
maérgenes de autonomia indispensables para po-
der desarrollar adecuadamente las caracteristi-
cas culturales especificas.

Los derechos colectivos especificos de
cada pueblo originario no se extinguen cuando
sus miembros viven fuera de su territorio tra-
dicional. Por tanto, en las ciudades y otras re-
giones pluriculturales donde converge gente de
estos pueblos deben existir normas y mecanis-
mos especificos para asegurar el respeto de sus
derechos colectivos.

Crear una instancia especifica que ase-
gure e impulse el caricter plurinacional e in-
tercultural de todo el Estado boliviano. Debera
ubicarse en los més altos niveles de la estructura

Bibliografia

Bolivia. Plurinacional e Intercultural

estatal, por ejemplo, directamente dependiente
del Ministerio de la Presidencia o de la Vicepre-
sidencia y como instancia especializada dentro
del Tribunal Constitucional.
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En sintesis, este pais hoy llamado Bolivia estd
ahora en unos fecundos dolores de parto para
renacer desde sus raices, sin ignorar tampoco
los injertos recibidos de tantas otras partes del
mundo. Esperemos y contribuyamos a que el
resultado sea una hermosa y dindmica criatu-
ra, que nos permita ver que la llamada América
Latina sigue siendo también y ante todo Abya
Yala, ‘la tierra virgen, ya madura para ser fecun-
da’, como ahora gustan decir los pueblos origi-
narios del continente, inspirados en la lengua y
cosmovision del pueblo Kuna en Panamd y Co-
lombia.

ALBO, Xavier y Franz X. BARRIOS, Por una Bolivia plurinacional e intercultural con antonomias. La Paz, PNUD.
Informe Nacional sobre Desarrollo Humano 2006, El estado del Estado en Bolivia, Documento de Trabajo 1/2006.

MOLINA BARRIOS, Ramiro y Xavier ALBO, coord. Gama étnico lingiiistica de la poblacién boliviana. La Paz, Siste-
ma de Naciones Unidas. (Incluye un CD interactivo para generar mapas) 2006.
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iempre ha causado sorpresa que el Perd, siendo tan parecido a Ecuador y Boli-
via, haya carecido en los dltimos tiempos de grandes movilizaciones populares
enmarcadas en consideraciones étnicas. Ni se han dado levantamientos como
el denominado Inti Raymi que paraliz6 a buena parte de Ecuador por el afio de
1990 ni protestas extremas como aquella en Bolivia que defenestr6 al Presidente
Sénchez de Lozada y que posteriormente llevé al Presidente Carlos a Meza a
poner su cargo a disposicién ante el Congreso.

Los dltimos movimientos con raigambre étnica en el Pert han sido el de
Atusparia a fines del siglo XIX y el de Rumi Maqui a principios del XX. Sin
embargo, fueron movimientos circunscritos que no alcanzaron una proyeccién
nacional. En realidad, a lo largo del siglo XX la dnica insurreccién de origen
provinciano con ascendencia en el mundo rural que ha alcanzado este tipo de
proyeccion fue la de Sendero Luminoso que mantuvo en vilo al pais desde 1980
hasta 1992 en que su lider, Abimael Guzman, fue capturado. Sin embargo este
movimiento, si bien se engarza en un sustrato cultural andino, estuvo lejos de
usar un lenguaje étnico como el que enarbolan las movilizaciones de nuestros
paises vecinos. Mds aun, valiéndose de una reinterpretacién del maoismo mar-
xista, traté de ponerse en las antipodas de estas consideraciones tratando de
suprimir, cual extirpadores de idolatrias, las fiestas patronales, las ferias y hasta
la veneracion a los cerros y a la madre tierra por considerarlas como expresion
del “opio de los pueblos”. No obstante sucumbieron, al igual que algunos gru-
pos religiosos derivados del adventismo, como los Israelitas del Nuevo Pacto
Universal, a los encantos de ciertas premisas del mesianismo andino. De ello
dan cuenta su vision encapsulada de la historia, el uso envolvente de esquemas
clasificatorios dualistas y la adhesién a un principio metafisico erguido por en-

cima del bien y el mal y depositario del verdadero marxismo.

* JuaN Ossio es doctor en Antropologia por la Universidad de Oxford en Inglaterra, catedratico principal de la Pontificia

Universidad Catdlica del Pert y de la Universidad Nacional Mayor de San Marcos, Miembro de Nimero de la Sociedad
Peruana de Historia. Ha sido becario de la Guggenheim Foundation, de la Wenner-Gren Foundation for Anthropological
Research y de la Fundacion Ford. Sus més recientes publicaciones son: Protocolo de Relacionamiento para pueblos aislados

en la reserva Territorial Kugapakori, Nahua, Nanti y otros, CONAPA, 2004, Lima; E/ cddice Muria, Editorial Testimo- -
nio, 2004, Madrid. Ademds ha producido cuatro documentales sobre fiestas andinas. o Ll
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¢Por qué pues a lo largo del periodo repu-
blicano no se han dado en el Perd insurrecciones
populares con proyeccién nacional en nombre
de los indigenas o de algunos de sus simbolos?
¢Por qué, hasta muy recientemente, no han ha-
bido representantes de los pueblos originarios
que en nombre de su condicidn indigena hayan
logrado ocupar cargos publicos de rango nacio-
nal? Correlato de todo ello es que no existen
agrupaciones solidas con este tipo de alcance
basadas en consideraciones étnicas como ocurre
en Ecuador y Bolivia. En el Pert no hay nada
semejante a la Confederacién de Nacionalida-
des Indigenas del Ecuador (CONAIE) gestada
por 1986, pero inspirada en una larga tradicién
que viene de la década de los sesenta cuando
amazdnicos como los Shuar comenza-
ron a organizarse en federaciones. Tam-
poco se han dado movimientos como el
Katarista que ya desde los setenta hacia
sentir la presencia
de reivindica-

© Museo NaciOaa/
%

ciones étnicas a
nivel del conjunto

de la sociedad nacional
boliviana.

Si en el Pert los mo-
vimientos indianistas no han
alcanzado la fortaleza que tienen
los de nuestros paises vecinos no es por-
que se tenga menos poblaciones originarias.
Es cierto que la tarea de su identificacién no
es sencilla, pero seleccionando un conjunto de
variables, entre ellas la procedencia de aquellas

unidades sociales que alguna vez se llamaron
comunidades indigenas y ahora campesinas es
la que ejerce mds peso, se podria calcular como
poblacién originaria un 50% de los habitantes
del pais. Identificar a los indigenas es una ta-
rea dificil porque son muy pocas las poblacio-
nes que reivindican esta condicién. Una larga
tradicién homogeneizante y discriminatoria
que se intensifica en el periodo republicano es
en gran medida responsable que se minimicen
los valores étnicos. A diferencia de Ecuador y
Bolivia ya desde la época incaica las etnias que
habitaban el territorio de lo que hoy es el Peru
estuvieron mds expuestas a debilitarse. Prime-
ro se podria citar la vieja politica preinca de
trasplantar poblaciones de una regién
a otra que expandieron los gobernan-
tes incas. A estas poblaciones se les
conocié como “mitimaes” y si bien
se les exigia conservar los distintivos
de sus etnias es muy probable que con
el correr del tiempo sus vinculos con
el grupo matriz se debilitase. En la
época colonial se acrecenté este de-
bilitamiento por la conformacién
de los repartimientos y las reduc-
ciones a pueblos instaurada por
el Virrey Toledo que tuvieron un
desarrollo privilegiado en los que
hoy es el Pert por contraste a Ecua-
dor y Bolivia. Finalmente, a todo ello
se sumé un deformado ideal igualitario
enarbolado en la Republica y un creciente
centralismo que a la par de promover
tendencias discriminatorias, tratd
de imponer verticalmente un Esta-
do nacional unitario sin reconocer

las diferencias culturales.
Hoy esta marcada orienta-
ci6n homogeneizante en el Pert se
traduce en casi la desaparicién de las
etnias que en el pasado vivieron en la costa,
asi como en los valles interandinos. Estas
regiones presentan un panorama muy dis-
tinto al que se ve en la amazonia donde la
presencia de diferentes etnias ocupan vastas

franjas territoriales es marcadamente notoria.

Ecuador y Bolivia por su parte, no sélo
presentan el mismo panorama que el Perd
en sus regiones amazdnicas sino también en
las andinas. En el primero de los nombrados
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todavia se mantienen los cayambes, cafaris,
otavalos, entre otros, mientras que en el segun-
do, etnias como los laymes, los machas y mu-
chos otros grupos pareciera que nunca fueron
afectados por las reducciones del Virrey Tole-
do, pues ocupan vastas porciones de territo-
rio siguiendo un patrén de asentamiento muy
semejante al que se describe para el periodo
prehispénico.

La homogeneizacién sumada a las ten-
dencias discriminadoras derivadas de la Colo-
nia y robustecidas por las asimetrias entre la
costa y la sierra y el centralismo han motivado
que nadie en la costa o en los valles interandi-
nos del Perd se quiera sentir indigena. Califi-
cativos como “indio” o “cholo” son rechazados
por considerdrseles peyorativos. De aqui que se
prefiera reivindicar condiciones de clase y no
tanto de origen étnico. Ser “campesino” es més
aceptable que ser “indio” u “indigena” como lo
quiso convalidar Juan Velasco Alvarado abo-
liendo por decreto estos términos de corte ét-
nico a favor de aquel con matices clasistas. Es
debido a ello que las comunidades dejaron de
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llamarse indigenas para adoptar el término
campesinas.
Tal es el desdén por las diferencias que mu-
chos creen que hacerlo connota resabios
racistas. En un articulo publicado en el dia-
rio La Repiiblica, Edgardo Rivera Martinez
sostenia que:
Segiin la Constitucion y nuestras leyes,
y segin la Declaracion Universal de los
Derechos Humanos, todos somos igua-
les, cualesquiera que sean nuestro color
y rasgos externos, y no puede haber en
consecuencia, lugar para el racismo en
nuestra patria. Muchos peruanos tenemos
la fundada conviccion de que es absur-
da y vergonzosa, ademads de obsoleta, la
discriminacion antario imperante que se
traducia en términos tales como indios,
indigenas, aborigenes para llamar a nues-
tros campesinos. Rivera M., E., Sobre in-
dios e indigenas, en La Repiblica, p. 14,
martes 16 de Julio de 1985).

Como he sefialado en otras oportu-
nidades en la orientacién homogeneiza-
dora han coincidido tanto intelectuales de
izquierda como de derecha. Los primeros
lo hacfan privilegiando la vertiente clasista
para acomodar la realidad social al dogma mar-
xista de la lucha de clases mientras que los se-
gundos en aras de un pretendido mestizaje que
diera sustento a la “unidad nacional” requerida
por el sistema republicano.

Esto no quiere decir que corrientes indi-
genistas no se dieran en el Perd. Por supuesto
que las hubo tanto en el siglo XIX como en el
XX, pues para muchos eran notorios los agra-
vios que recibfan los herederos del pasado pre-
hispdnico por parte de numerosos hacendados.
Tampoco podia dejar de eludirse que sobre ellos
recayo la tarea de mantener al Estado hasta que
el Presidente Castilla abolid el tributo indigena.
Sin embargo, exceptuando al indigenismo del
XIX, el propugnado por Maridtegui en el XX
fue marcadamente homogeneizante, porque por
un lado, se present6 al indigena como poseedor
de una cultura potencialmente socialista y, por
el otro, como una victima explotada del capita-
lismo a la que el socialismo tenia que redimir.
En otras palabras se le present6 no tanto como
el portador de una cultura diferente sino como
un legitimador del socialismo en el Pera.
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Indianer Vam, Amazonas, 1960. © Museo Nacional de las Culturas-
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Ante semejante panorama es comprensi-
ble que quedara muy poco margen para el de-
sarrollo de organizaciones de corte etnicista.
Sin embargo, aparecieron en una época mis tar-
dia cuando este fendmeno cuajaba en Bolivia,
Ecuador, Brasil y otros paises. Como podria es-
perarse fueron los amazénicos los que tomaron
la iniciativa aunque estimulados por algunas 6r-
denes religiosas u Organizaciones No Guber-
namentales (ONG?s).

El Latinoamérica las organizaciones in-
dianistas se inician en la década de los sesenta.
Una de las primeras en formarse fue la federa-
cién de los Shuar en Ecuador. Esto ocurre en
1964 con el respaldo de los sacerdotes Salecia-
nos y como un medio para defenderse de la pe-
netracién de colonos exdgenos. Este ejemplo es
seguido por otros grupos intensificindose su
expansion a lo largo de la década de los setenta.

En un primer momento se trata de or-
ganizaciones que no trascienden los limites de
una etnia. Poco a poco, sin embargo, se amplian
incorporando a distintos grupos de una misma
familia lingtiistica como es el caso del Consejo

Aguaruna Huambisa que, funddndose en 1977,
se convierte en una de las primeras asociaciones
étnicas que se crean en el Pert.

A partir de los ochenta estas organizaciones
dan un salto mayor integrando a varios grupos
étnicos.

“Asisurgié —nos dice Rodolfo Stavenha-
gen —la Confederacién de Nacionalidades
Indigenas de la Amazonia Ecuatoriana
(CONFENIAE), la Asociacién Indigena
de la Selva Peruana (AIDESEP), el Con-
sejo Regional Indigena del Cauca (CRIC)
en Colombia, la Confederacién Indigena
del Oriente Boliviano (CIDOB), y mu-
chas més. Todas ellas organizaron sus
congresos, publicaron sus manifiestos y
declaraciones, dirigieron peticiones a los
gobiernos estatales y nacionales asi como
a la comunidad internacional y con fre-
cuencia organizaron acciones militantes
tales como marchas de protesta.... Una
forma de organizacién mds reciente es la
confederacion indigena a nivel nacional.
Una vez mds la Confederacion de Nacio-
nalidades Indigenas del Ecuador (CO-
NAIE) ha estado en la vanguardia de la
actividad politica cuando organizé dos
masivos levantamientos indigenas paci-
ficos en Ecuador en 1990 y en 1993 que
practicamente paralizaron al pais y obli-
garon al gobierno nacional a negociar con
los pueblos indigenas sobre cuestiones
agrarias y otros problemas...” (Stavenha-
gen, 1997, p. 16 y 17).

Como se puede apreciar en el Pert son
principalmente etnias amazdnicas las que par-
ticipan en este fenémeno que no sélo se gene-
ralizaba en Latinoamérica sino en otras partes
del mundo. Impactados por aquella orientacién
homogeneizadora que hemos mencionado, los
pueblos andinos del Perti se mantuvieron apar-
te. Ellos prefirieron seguir adheridos a las viejas
organizaciones de corte sindicalista hasta ahora
ultimo en que algunos han comenzado a descu-
brir el valor de las organizaciones fundadas en
lo étnico.

Exceptuando los aimaras de Puno que
viven en los alrededores del Lago Titicaca casi
ningtn otro grupo andino del Perd maneja un
lenguaje etnicista como criterio cohesionador.
Nada semejante se ve entre los pobladores andi-



nos de habla quechua aunque algunos comien-
zan a dar algunos pasos en esta direccién. Mds
que criterios étnicos lo que priman entre ellos
son consideraciones regionales que se derivan
de la actual configuracién politica del pais y
aquella vertiente clasista a la cual hicimos alu-
sién. Sin embargo, como buenos descendientes
del pasado prehispanico no dejan de tener laten-
te algunos matices étnicos como el contrastar a
los locales de los fordneos con una variedad de
términos verniculos, o mantener unas fronteras
internas que son ajenas a la demarca-

cién politica del territorio perua-
no. Una de ellas es la Raya que
separa a las poblaciones ba-
jas del Cusco de las Altas y
otra es una colina llama-
da Tayacassa, que al pa-
recer da el nombre a la
provincia huancaveli-
canadeTayacaja, que

se dice haber sepa-
rado a los Huancas

de los Chancas en

un punto cercano

a la frontera entre
Junin y Huancave-

lica.

Si bien estos
matices todavia no
han engendrado mo-
vimientos como el del
Inti Raymi en el Ecua-
dor o el de Pachakuti en
Bolivia estin avanzando.
Aunque todavia de manera
muy débil algunas organi- .
zaciones se estan gestando. Es
el caso del Consejo Unitario de los
Ancara-Huancavelica.

Una sefial significativa del avance del
factor étnico en la politica peruana se puede
advertir tanto en el proceso electoral de 1990
como el del afio 2000 y en el que concluyd hace
poco. En todos estos procesos se termina con-
traponiendo un candidato como representante
de los andinos a otro, que es visto como el can-
didato de los blancos o criollos. En 1990 al ser
vinculado Vargas Llosa con los ricos automa-
ticamente se le convirti6 en el candidato de los
blancos, lo cual fue reforzado por Fujimori al
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autoproclamarse como el “chinito acompaiado
de cholitos”. Tal fue el grado en que se moti-
varon los sentimientos étnicos y localistas que
en departamentos bastante tradicionales como
Puno, Huancavelica, Apurimac, Ayacucho,
Cuzco y Ancash, Vargas Llosa no alcanzé ni el
20% de los votos; en La Libertad, Moquegua,
Cajamarca, Madre de Dios, Tacna, Pasco, Junin
y Hudnuco, ni el 30%; en Lambayeque, Piura,
Amazonas, Ica, San Martin, Tumbes y la Pro-
vincia Constitucional del Callao, departamentos
no tan andinos, comienza a mejorar su
votacién; en Arequipa, Ucayali y
Lima supera el 40%; en Loreto
obtiene un poco més del 50%
de los votos; y sélo gana
entre los peruanos radi-
cados en el extranjero.

Es muy
probable que estos
resultados debieron

alertar a mds de un
politico sobre la im-
portancia del factor
étnico en la politica
nacional peruana.
Posiblemente uno
de ellos fue Alejan-

dro Toledo, un pro-
vinciano ancashino
cuyos rasgos fisicos
son notoriamente an-
dinos, pero con gran
experiencia en el plano
Otro fue

Roger Ciceres, un eterno

internacional.

parlamentario de origen pu-

nefio, cuyo movimiento enarbo-

16 el simbolo del Chullo. Y uno mis,

Ezequiel Ataucusi Gamonal, el lider de una

agrupacion religiosa con raigambre andina que

predicaba el restablecimiento de los valores del

Tahuantinsuyo y usaba como simbolo la llamada
bandera inca con los colores del arco iris.

Afios después surgirfan movimientos de
indole semejante, como Renacimiento Andino.
Pero ya despojado de toda duda sobre el atractivo
que podrian ejercer las consideraciones étnicas,
el que retomaria con mds fuerzas el uso de los
simbolos andinos en su campaiia seria Alejandro
Toledo. En esta tarea recibi6 una gran ayuda de
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una hdbil estudiosa de los pueblos que habitan
los valles interandinos, es decir su esposa, la an-
tropdloga Eliane Karp.

La asesoria que recibi6 debi6 ser de buen
nivel, pues su movimiento politico pronto incor-
poré simbolos que tienen una gran fuerza entre
los andinos. Uno de ellos, usado prominentemen-
te, es la “chakana” que alude al orden esencial del
universo donde se destaca la cuadriparticién del
universo a partir de un centro circular que hace
las veces del principio metafisico que reconcilia
los opuestos complementarios. Otro es la figu-
ra emblemitica del Inca Pachacuti, inspirador de
movimientos indigenas en Bolivia como Ecua-
dor, que alude a una figura mitica a quien se le da
el valor de “restaurador del orden”. A todo esto
se suma la movilizacién contra la eleccién frau-
dulenta de Fujimori que consecuente con este
despliegue de motivos andinos la llamé “marcha
de los cuatro suyos”.

Que esta estrategia le trajo dividendos
no cabe la menor duda, pues en las elecciones de
2000 practicamente gand a Fujimori, quien tuvo
que valerse del fraude en su frustrada perpetua-
cién en el poder, y en las del 2001 su triunfo fue
indiscutible aunque tuvo que pasar a la segunda

vuelta. En esta tltima las circunstancias del mo-
mento llevaron a que su rival fuese un politico
tradicional que lideraba un partido politico con
gran raigambre en algunos departamentos de
la franja costenia del norte. Este desenlace en la
practica se traduciria en la contraposicién entre
un candidato representante de la cultura andina
y un criollo con raigambre costefia. Al final to-
dos los departamentos andinos cerraron en blo-
que con Toledo, mientras que Alan Garcia gand
principalmente en los departamentos costefios
exceptuando Arequipa, Moquegua y Tacna.

Fiel al estilo usado en su campainia Toledo
no sélo fue ungido como presidente bajo los con-
ductos formales que exige la ley sino que quiso
consolidar su consagracién primero en Machu
Picchu, el santuario més representativo del mun-
do andino, y luego en Sacsahuamén, donde cada
afio se rememora el antiguo culto que los incas
daban al sol.

A tono con el lugar y con los pueblos
que lo ungieron en el mando mds importante del
Estado Peruano, en este viejo escenario descu-
bierto por Hiram Bingham y ante la presencia
de numerosos mandatarios de otras partes del
mundo, pronuncié un encendido discurso a fa-



vor de los pueblos indigenas como ningtin otro
presidente de nuestra historia republicana lo ha-
bia hecho. Empezé diciendo: ““He querido ha-
cer esta ceremonia en el lugar mas emblemaitico
del Pert profundo. Dije en mi campafia que si
yo era elegido vendria a agradecer la fuerza que
me dieron los Apus y la Tierra para luchar por
recuperar la democracia. Hoy se inicia un nuevo
tiempo, desde aqui te agradezco Peru por este
enorme privilegio”. Luego, con emocién afirmé
contundentemente: “Prometo en estos cerros
hacer todo lo que esté a mi alcance para poder
integrar la modernidad y la competitividad, sin
desgarrar los rasgos de nuestra identidad nacio-
nal”, afiadiendo que ponia “como testigo a estas
murallas, prometo que lucharé contra la pobre-
za en el Pert”.

En otras palabras traté de conciliar la
modernidad con la tradicién; la participacién
en un mundo globalizado sin menoscabo de la
identidad cultural. Comprometerse a semejante
tarea no era nada ficil y menos en un pais que
ha brillado por las tendencias excluyentes entre
distintos sectores. Para empezar ni los mismos
sectores a quienes quiso reivindicar persevera-
ron en el respaldo inicial que le habian otorgado
y ni que decir de los sectores mds privilegiados
que siempre recelaron de sus simpatias indige-
nistas. Menos ain, muchos de los mis podero-
sos seguidores de Fujimori que nunca pensaron
que podrian acabar en prisién como vulgares
delincuentes.

Partiendo de los rencores de aquellos
que perdieron sus ilicitos beneficios amparados
por el régimen fujimontesinistas, pasando por
los que todavia no han podido despojarse de
una mentalidad centralista excluyente, siguien-
do con algunos seguidores que no entendieron
lo que se proponia imitando las viejas corrupte-
las de antafio y terminando con un vasto sector
popular con mentalidad localista y de mirada
un tanto miope, Toledo ha tenido por delante
una titdnica tarea de proporciones gigantescas
para cualquier mandatario.

Sin embargo, no siempre fue compren-
dido por los sectores a quienes quiso favorecer
especialmente por su politica de atraer inversio-
nes privadas a fin de crear més trabajo y suplir
las viejas orientaciones estatizantes que promo-
vieron algunos gobiernos populistas y mercan-
tilistas que se dieron en el pasado.

Multiculturalidad e indianismo en el Peru

El maniqueismo hacia lo exdgeno vy,
en particular, hacia la inversidn privada es una
nota comun a casi todos los movimientos indi-
genas de Ecuador, Pert y Bolivia. No bien el
Presidente Lucio Gutiérrez de Ecuador viajé a
los Estados Unidos para atender distintos te-
mas internacionales entre los que se contaba el
pago de la deuda externa al Fondo Monetario
Internacional (FMI), cuando los indigenas, que
lo habian apoyado para llegar al poder, se sin-
tieron traicionados. Diocelinda Iza, Presidenta
de las organizaciones indigenas del norte de
Cotopaxi, expreso lo siguiente: “Los indigenas
estamos indignados, sefiala el 24 de noviembre
de 2004 al periédico Observatorio de las Mul-
tinacionalidades en América Latina (OMAL),
ya no creemos en ninguna palabra de los go-
bernantes. Habia al inicio un proyecto politi-
co esperanzador, donde nosotros trabajamos
-los indigenas participamos en la campana de
Gutiérrez-. Pero, cuando gand la primera vuelta
se fue a Estados Unidos a negociar con ellos, a
ponerse a su mando”. Gutiérrez a su vez asu-
mi6 la presidencia en el 2002 y algunos meses
después se produce el rompimiento. Tres de sus

A. Médica, Haiti 1961, © Museo Nacional de las Culturas-
INAH.
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ministros indigenas renunciaron y a partir
de aquel momento perdié el apoyo de quie-
nes lo llevaron al poder. Su delito, tener que
cumplir con lo que todo mandatario tiene
que hacer en un mundo que como nunca
antes siente los efectos de una intensa
globalizacién.

Razones semejantes son las que han
llevado al poder a Evo Morales en Bolivia
y por muy poco margen casi también a
Ollanta Humala en el Perd. Como pode-
mos apreciar no se trata de discursos aisla-
dos. Ellos esconden sentimientos bastante
generalizados que a veces explotan en mar-
chas contra el Tratado de Libre Comercio
(TLC), contra la erradicacion de la hoja de
coca, contra una explotacién minera u otra
de cardcter energético.

Para muchos los esfuerzos de Alejan-
dro Toledo por atraer inversiones, mantener
estable la moneda, pagar la deuda externa,
erradicar la coca ilegal, hicieron de él un
neo-liberal, pro-gringo y traidor a la causa
indigena. Otros, que deberian apoyarlo por
desarrollar estos lineamientos y por la ne-
cesidad de asegurar la estabilidad de nuestra
débil democracia, lo criticaron por no ajus-
tarse a los cdnones de la burguesia limefia,
por tener un estilo provinciano. Unos mis,
entre los que se incluyen muchos amigos del
régimen pasado no le perdonaron la pérdida
de sus privilegios. Finalmente no fueron pocos
los que se sintieron muy incémodos por ser go-
bernados por un “cholo”.

A pesar de que la economia crecia, que
habia mas inversiones, mas afluencia de turis-
tas, que las vias de comunicacién se expandian
nada de esto valia. Mds pesaba aquella visién
de corto plazo, exacerbada entre algunos indi-
genas pero extendida entre muchos peruanos,
lo que se traducia en los porcentajes bajos que
Toledo obtenia en las encuestas. Sin embargo,
no llegé a ser lanzado como sus colegas de Bo-
livia, Ecuador y hasta de Argentina. ; Qué lo
salvé y le permitié al final de su mandato al-
canzar un reconocimiento traducido en un re-
punte en las encuestas? A mi modo de ver que
no somos un pais de extremos. Tenemos una
propension al chauvinismo y la autarquia como
lo demuestran estos movimientos indigenas
y como en una escala dramadtica lo expresaron

© Museo Nacional de las Culturas-INAH.
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Sendero Luminoso y el Movimiento Revo-
lucionario Tdpac Amaru (MRTA) pero, por
otro lado existe lo que Hernando de Soto lla-
mo el “Otro Sendero”. Es decir la presencia de
una vasta poblacién, en gran medida de origen
provinciano, que aunque iniciados en la infor-
malidad participa de una cultura del éxito que
ha permitido que pueblos jévenes hasta muy
recientemente de una humildad sobrecogedora
figuren ahora como distritos présperos y como
adalides de un nuevo Pert que no se atemoriza
ante la globalizacién y que la trata de enfrentar
con coraje.

El ejemplo de estos provincianos se ex-
pande y comienza a llegar a muchos rincones
apartados donde como en la comunidad ayacu-
chana de Andamarca o la Isla de Taquile y otras
miés se trata de reconciliar la tradicién con la
modernidad. Asimismo, muchos lideres in-
digenas comienzan a comprender que la globa-
lizacién es un hecho inexorable y que la tnica



manera para sobreponerse a ella es aprender
sus reglas del juego. Saben que si muchos de
sus congéneres son pobres es porque se han
mantenido aislados, viven en etapas histdricas
pasadas y no han podido acceder a los cono-
cimientos modernos. Cada vez son mds cons-
cientes que pueden coexistir en la modernidad
o que es posible que en Peru se forje la unidad
en la diversidad dejando para el pasado los sen-
timientos excluyentes.

Pero asi como hay indigenas que tienen
conciencia de la realidad actual también hubo
un gobierno que traté de rescatarlos del olvi-
do vy, paulatinamente en distintas instancias,
partiendo de la Constitucién, se comienza a
reconocer que el Pert es un pais pluricultural,
multiétnico y multilingtie. En consonancia con
estas tendencias se han tratado de crear espacios
de concertacién con los pueblos originarios a ni-
vel del Poder Ejecutivo que se han plasmado en
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entidades como la Comisién Nacional de Pue-
blos Anadinos, Amazénicos y Afroperuanos
(CONAPA) y posteriormente en el Instituto de
Desarrollo de los Pueblos Andinos, Amazéni-
cos y Afroperuanos (INDEPA). Se trata pues
de pasos muy importantes hacia la erradicacion
de los sentimientos excluyentes, pero cuyo éxi-
to se verd coronado sé6lo cuando las partes que
lo conforman logren un gran nivel de confianza
mutua y asuman su marcha al porvenir con una
gran dosis de realismo.

Tendrdn que darse muchos pasos para po-
der dominar las tendencias localistas y de corto
plazo que actdan con intensidades diferentes en-
tre gran parte de los peruanos. Para ello lo que
se requiere a gritos es ahondar el proceso de des-
centralizacién, instrumentalizar una educacién
adecuada y promover una buena dosis de des-
prendimiento que contraste con las corrientes
excluyentes del pasado.
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ANTROPOLOGIA ABIERTA, ANTROPOLOGIA AMBIGUA. |
TENDENCIAS ACTUALES DE LA ANTROPOLOGIA =

ECUATORIANA

Segundo E. Moreno Yinez

omo se puede comprobar en el libro Antropologia ecuatoriana: pasado y pre-
sente (Moreno Yénez, 1992), hasta la dltima década del siglo XX es manifiesta
una consolidacién académica de la Antropologia en el Ecuador, “con una meta
comun: contribuir a la afirmacién de la identidad ecuatoriana como multiétnica
y pluricultural” (Moreno Yanez, 1992: 101). En el quehacer multidisciplinario
ha sido también evidente su incorporacidn a las corrientes mas universales del
pensamiento filoséfico, en general, y de la tradicién antropolégica, en particu-
lar. Como en todos los “estilos” de Antropologia, una ciencia cada vez més in-
ternacionalizada, la matriz disciplinar no ha alterado su estructura en nuestras
latitudes ecuatoriales. Como en otras antropologias latinoamericanas, son per-
ceptibles cinco paradigmas operantes en la modernidad de nuestra disciplina:
la escuela estructural-funcionalista de inspiracion britdnica, el estructuralismo
levi-straussiano, diversas modalidades del marxismo divorciadas de los dogmas
del socialismo real, la escuela culturalista angloamericana y el interpretacio-
nismo geertiziano que, en nuestros dias, ha dado lugar a la recuperacion tardia
de un paradigma filoséfico del siglo XIX, como explica Cardoso de Oliveira
(1997:98), “el hermenéutico, recuperado por Dilthey de las filosofias cldsica y
medieval, y modernizado por Gadamer y Ricoeur “en el siglo XX, bajo el tér-
mino de posmodernidad.

Los elementos tedrico metodolégicos presentes en la Antropologia ecua-
toriana demuestran predileccion por las teorias generadas en paises del tercer
mundo donde se ha consolidado una tradicion intelectual cercana a nuestra rea-
lidad. Tal seria el caso de México en la Antropologia Social y del Pert en las
investigaciones arqueoldgicas y particularmente etnohistéricas, donde esta pre-

sente la dimensién de lo andino. Las mencionadas dependencias intelectuales,
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por otro lado, han llevado frecuentemente a un
escaso reconocimiento a la tradicién del pensa-
miento antropoldgico ecuatoriano y, a veces, a
una repeticién metodolégica y temadtica, huér-
fana de todo aniliss.

Indianidad: desde la tradicién
al cambio politico

La solidaridad con los sectores marginados de la
sociedad ecuatoriana, de forma preferencial con
los indigenas, ha llevado a la estrecha colabo-
racién de algunos antropdlogos con proyectos
de autogestién y etnodesarrollo. Esta utopia se
ha desvirtuado, en algunas ocasiones, en una
sobrevaloracién irracional de lo indigena, que
podria expresarse en la frase: “palabra de indio,
palabra de Dios”, y cuyas consecuencias son
obstaculizar una visién global de los proble-
mas de la sociedad ecuatoriana e incluso latino
americana. Ya en un pasado lejano se descubre
en un indigenismo fundamentalista y en las
corrientes desarrolladas un interés por la de-
nuncia de la injusticia social, pero con un mar-
cado tinte proteccionista. (Moreno Yédnez, 1992:
105-106).

A partir de la Reforma Agraria de 1964 se
da una evolucién de las organizaciones indige-
nas hacia propuestas eminentemente agraristas,
las que en la década de 1970 fueron interpretadas
por los cientistas sociales cercanos al marxismo
dentro de la mds pura tradicion de la campesi-

Quechuas, ceremonias mayordomos simbolos, prendedor, pelota y vela. © Museo Nacional de las
Culturas-INAH.
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nologia iniciada en América
Latina por Mariitegui (1977:
99 y ss.), y dirigida hacia la
supresion del “feudalismo
agrario” sobreviviente, expre-
sado en el régimen de propie-
dad y en las diversas formas
de trabajo servil. La experien-
cia de los pueblos indios de
la Regiéon Amazénica Ecua-
toriana, con la defensa de sus
territorios étnicos y una ma-
yor afirmacién de su lengua y
cultura ante los embates de la
colonizacién, se complemen-
t6 con un discurso ecologista,
en respuesta al deterioro del
medio ambiente propulsado
por la explotacién petrolera,
especialmente de la corporacién nacional Cor-
poracién Estatal Petrolera Ecuatoriana (CEPE)
y de la transnacional TEXACO. (Gémez et.al.,
1992).

El inflyjo de las propuestas de los pue-
blos indigenas amazdnicos, asesorados por las
corrientes etnicistas de la Antropologia ecuato-
riana (Moreno Yénez, 1992: 101-106), orient6 al
movimiento indigena haciala defensa de autono-
mias més de indole cultural que politica. En este
contexto el liderazgo indigena se autodefinié
como una confederacién de “nacionalidades”
Confederacién de Nacionalidades Indigenas del
Ecuador (CONALIE) e inicié un reconocimien-
to como “actor” aceptado en la sociedad ecua-
toriana que, afios mds tarde encontrd su brazo
politico en el partido “Pachakutik”. La basque-
da de aliados por parte del movimiento indige-
na y los célculos politicos de los disminuidos
sindicalistas ptblicos y de los residuos de una
izquierda desorientada después de la “caida del
muro de Berlin”, posibilité una alianza politica.
Después del “levantamiento indigena del Inti
Raymi de 1990” (cfr. Moreno Yénez, Figueroa,
1992), fue evidente que estos actores “extrafios”
al movimiento indigena lo orientaron hacia una
generalizacién de sus demandas en detrimento
de una ideologia tradicional claramente étnica.
Para calculadores dirigentes politicos blanco-
mestizos el indio actual se ha transformado en
el auténtico representante de la resistencia po-
pular, como ya lo fueron sus antepasados segin



textos de la historia oficial, ante la conquista es-
panola. (Moreno Yénez, 2000: 4-5).

Actores del “indocoronelazo”

En la asamblea de la Confederacién de Nacio-
nalidades Indigenas del Ecuador, reunida en
Santo Domingo de los Colorados, en noviem-
bre de 1999, se establecieron contactos entre
dirigentes del movimiento indigena y algunos
oficiales de la Fuerza Terrestre ecuatoriana que
habian sido combatientes en el conflicto arma-
do de 1995, entre Perd y Ecuador, y que no es-
tuvieron de acuerdo con la firma del tratado de
paz que obligaba al Ecuador a entregar una zona
del Alto Cenepa, lugar del conflicto, al vecino
del sur. Las medidas econdémicas del gobierno
presidido por Jamil Mahuad y especialmente el
congelamiento de los fondos dentro del sistema
financiero, decretado en marzo de 1999 como
una forma de salvataje a banqueros corruptos,
desataron una fuerte oposicién al gobierno.

Hasta noviembre de 1999 las propuestas
de la CONAIE respondian a las necesidades
econdémicas, sociales y culturales de sus orga-
nizaciones de base, mientras su “brazo politi-
co”, el partido Pachakutik, contaba con varios
miembros en el Parlamento y habia alcanzado
la eleccién de un buen nimero de autoridades
locales y provinciales. ¢ Por qué abandon6 la di-
rigencia de la CONAIE el modelo de la “larga
marcha” a través de las instituciones y, de pron-
to, exigid la renuncia no sélo del presidente sino
la disolucién de los tres poderes del Estado?
Hasta el momento se desconocen los deta-
lles de esta evolucién politica. Es cierto,
sin embargo, que algunos directivos de
la. CONAIE establecieron contactos
con los coroneles que protagonizaron el
golpe de Estado, el 21 de enero del 2000 y
que conformaron una efimera “Junta de Go-
bierno de salvacién nacional”.

Quizds una justa interpretacion esté en el
acercamiento de algunos ide6logos del marxis-
mo que han conseguido convencer a la dirigen-
cia indigena de que sus ideales corporativistas y
anhelos nativistas coinciden con la via hacia el
socialismo. Los Pueblos Indios, por su lado,
se han reconocido como identidades diferen-
ciadas frente a otras identidades socio-cul-
turales. Esta sobrevaloracién de lo étnico, sin
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sobrepasar los limites de una “clase” y con la re-
nuncia o atin desprecio de otros grupos sociales,
no posibilité la existencia de un proyecto politi-
co unificador. Los marginados y explotados del
mundo podrin asociarse bajo el grito de “pro-
letarios del mundo unios”, pero jamds lo hardn
a la sombra de la consigna étnica de “indios del
mundo unios” (Moreno Yanez, 2000: 6 - 7).

A las 10:20 horas del viernes 21 de ene-
ro del afio 2000, el “Parlamento de los Pueblos
del Ecuador” desconocid a los tres poderes del
Estado y designé una “Junta de Gobierno” con-
formada por un coronel del arma de caballeria,
un ex magistrado de la Corte Suprema de Justi-
cia y el presidente de la CONAIE. Ademds se
dio lectura al “Mandato del Parlamento de los
Pueblos”, por el que esta entidad asumia los ple-
nos poderes para decidir sobre el nuevo rumbo
econémico, politico y moral del Ecuador. En lo
alto del Parlamento Nacional, por unas horas,
ondearon el tricolor nacional y la bandera del
arco iris, insignia del Tahuantinsuyo: esta dlti-

ma de mayores dimensiones,

como que intentaba absor-
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ber los tres colores ecuatorianos. Quizis este
fue un error histdrico: asumir una sola identi-
dad étnica para la totalidad del conglomerado
ecuatoriano y dejar en el olvido a las mayorias
que, aunque sufren una pobreza semejante, no se
consideran “indigenas”. El sébado 22 de enero la
capital fue testigo del abandono apresurado de
los protagonistas indigenas que el dia anterior,
con sus disfraces de “aruchicos” y “diablumas”,
habian ritualmente “tomado la plaza”. Como
toda ceremonia simbdlica, la toma del poder no
duré sino un dia y éste sin “octavario”. (Moreno
Yinez, 2000: 3-9).

¢Modelos alternativos politicos?

Anilisis posteriores han demostrado que la ini-
ciativa de la rebelién popular del 21 de enero del
2000 provino inicialmente de oficiales milita-
res retirados, con contactos con el movimiento
indigena y grupos de izquierda, y de un gru-
po de oficiales de mandos medios (coroneles)
en servicio activo que, meses antes, como se ha
mencionado, y como reaccién al feriado banca-
rio y a la congelacién de los depdsitos a plazo
fijo (medidas para salvar a la banca corrupta),
habian decidido sustituir al presidente Mahuad
con una junta de gobierno encabezada por un
militar. Centro de estudio sobre las apreciacio-
nes y proyecciones de indole econdémica y social
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era la Academia de Guerra del Ejército, donde
se discutieron varios “escenarios” para disefar
estrategias adecuadas.

Precisamente en un dia de abril de 1999,
al decir del teniente coronel Mario Lascano Pa-
lacios (2001: 55), “de aquellos en que la Acade-
mia de Guerra festeja sus fiestas patronales”, se
expuso al presidente Mahuad las conclusiones
de la “Apreciacién Geopolitica”: un estudio ela-
borado por los estudiantes y profesores sobre
la situacién nacional, vista desde la perspectiva
geopolitica. Sus conclusiones reflejaban la reali-
dad del pais y evidenciaban posibles problemas
limitrofes en el futuro, el impacto de la corrup-
cién en el dmbito social y las repercusiones del
partidismo irresponsable en el escenario politi-
co. Quizds su mayor malestar era causado por
la propuesta del “Plan Bush” de convertir a las
fuerzas armadas latinoamericanas en “guardias
nacionales”, lo que implicaba automdticamente
la reduccién o pérdida de la soberania nacional.
El éxito del “indo-coronelazo” del 21 de enero
se debid, segtin Lascano (2001: 8), a la confa-
bulacién de “las dos mds grandes fuerzas orga-
nizadas del pafs: indigenas y militares”, (Cfr.
también Alvarez Grau, 2001).

A vpartir de la publicacién del libro La
cuarta via al poder. El 21 de enero desde una
perspectiva latinoamericana (Dieterich, 2000),
que incluye entrevistas a lideres indigenas y



militares ecuatorianos, ademds
de Fidel Castro, Hugo Chavez y
Noam Chomsky, se ha discutido
en algunos claustros académicos
sobre modelos alternativos po-
liticos que buscan una transfor-
macién profunda e inmediata de
las caducas estructuras capita-
listas dependientes y de sus co-
rruptas elites econémicas. Esta
energia de masas se ha expresado
en forma de levantamientos mds
o menos espontineos en Bolivia,
Paraguay, norte de Argentina y
Ecuador; y a decir de Dieterich
(2000: 7), “como energia subli-
mada en formas de organizacién
sociopolitica y armada, como
en Colombia y Venezuela”. Para el mencio-
nado autor son modelos coincidentes para la
transformacién latinoamericana la revolucién
bolivariana de Venezuela, el levantamiento in-
digena-popular-militar del Ecuador, el avan-
ce de las Fuerzas Armadas Revolucionarias de
Colombia (FARC) y el Ejército de Liberacién
Nacional (ELN) en Colombia, que formarian el
“tridngulo de Bolivar, a lo que se sumarian la
experiencia zapatista en México y la revolucién
de la cultura” de Fidel Castro. También el his-
toriador ecuatoriano Juan Paz y Mifio (2002),
se interroga sobre el significado del movimiento
indigena ecuatoriano frente a sus similares de
México, Bolivia y Guatemala, lo que también
conducirfa a la pregunta sobre la factibilidad
de una “cuarta via” revolucionaria en América
Latina, no con tintes marxistas, sino con una
orientacién popular nacionalista.

Nada solo para los indios™

Un afio después del 21 de enero, quizds como
conmemoracién de un rito anual, aunque con
una clara oposicién a las medidas econémicas
tomadas por el gobierno en acuerdo con el Fon-
do Monetario Internacional, el nuevo levanta-
miento indigena de enero de 2001, signific6 para
el movimiento, por vez primera, una accién de
unidad de las principales organizaciones que
convocaron y actuaron en el levantamiento: la
Federacién de Indios Evangélicos (FEINE), la
Confederacién de Nacionalidades Indigenas
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del Ecuador (CONALIE), la Federacién Nacio-
nal de Organizaciones Campesinas, Indigenas
y Negras (FENOCIN), el Seguro Campesino
y otras.

El lema de las movilizaciones y posterio-
res didlogos con el gobierno fue “nada solo para
los indios”, frase simbolo que buscaba sintetizar
solidaridad y, al mismo tiempo, un afin de asu-
mir representatividad de todos los sectores del
Ecuador. Este evento demostrd, mds que otros
histéricamente anteriores, la presencia organi-
zativa indigena como un sujeto social fuerte,
experimentado y con amplios recursos de mo-
vilizacién. No se debe olvidar la existencia de
un difuso apoyo de algunos sectores urbanos
de la sociedad. (Acosta et.al., 2001). Quizds
ésta fue la tltima manifestacién de unidad del
movimiento indio, pues la posterior campaia
electoral en el 2002 no fue sino la génesis del
divisionismo en el movimiento indigena y atin
dentro de las organizaciones regionales confe-
deradas en la CONAIE.

Los fracasos de los gobiernos partidistas
de centro-izquierda (Sierra) y de centro-dere-
cha (Costa), los sonados descalabros del popu-
lismo de la derecha hacia el centro liderado por
Bucaram (Costa), dejaron como dltima opcién
al “populismo prictico gutierrista”, de corte se-
rrano, con gran presencia de militares retirados
y enorme falta de cohesién en sus alianzas po-
liticas. Con el ascenso al solio presidencial del
coronel Lucio Gutiérrez, ascendié al gobierno,
como principal aliado, una faccién mayorita-
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ria de la CONAIE. Es dificil pensar cuando
se saborea el poder. Esto explica el desmesu-
rado error que cometieron los directivos de la
CONAIE al involucrar a su organizacién en
la telarafia del que denominaban “gobierno de
transicién”. Desde sus origenes el brazo politico
era el partido “Pachakutik” y su razén de ser
asumir el cogobierno con Sociedad Patridtica.
Pronto, sin embargo, se vio la falta de cohesién
en la alianza y un desaforado interés de mu-
chos, hasta entonces “incorruptibles” dirigentes
indigenas, en buscar cargos rentables para si y
para sus parientes, particularmente en el servi-
cio exterior y en los organismos del Estado que
ofrecian ficil lucro. Se descubrié entonces el
“negocio de parecer indio”.

Para las Ciencias Sociales ecuatorianas, la
presencia indigena dentro de un nuevo contexto
politico, basindose en polemizar con su tradi-
cional enemigo, el pueblo mestizo, ha promovi-
do una reconfiguracién de los imaginarios, que
se haninventado alrededor delos pueblos indios.
El ancestral complejo de culpabilidad, por las
varias veces secular explotacién a la poblacién
indigena, ha construido en algunos estudiosos
un imaginario “neo-exético” de los indios, con-
siderados per se como ajenos a la maldad, soli-
darios y ecologistas, recepticulos museales de la
sabiduria andina. Se olvidaron estos ensayistas
que, como todo grupo social, también los indios
estin inmersos en complejas tramas de poder
que generan conflictos internos y que, como en

toda sociedad viva, producen una ma-
yor diferenciacién y

estratificacién
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social. Desgraciadamente, una Ciencia Social
convertida en una “indiologia idealizada” ha
construido un endeble edificio mitico que poco
bien hace a la identidad indigena.

Su breve paso por el poder no sélo des-
truy6 la unidad del movimiento indigena y el
alejamiento de las bases en la CONALIE, sino
que, detrds de un discurso politico definido
como “mestizado”, se descubrié que en los ac-
tuales movimientos indigenas ha perdurado la
linea pragmatista andina de los grandes organi-
zadores del Incario. Con ella coinciden, dentro
de una clara modernidad, los intereses arribis-
tas de quienes buscan ascender a la seduccién
del poder. Lejos de la sabiduria de los “amau-
tas”, muchos dirigentes indigenas optaron por
el pragmatismo del rentable cargo publico. Los
cuadros oficialistas de Pachakutik plegaron
sus ponchos ante los coroneles, en medio del
discurso ambiguo de una burguesia indigena
emergente, que sacrificé sus principios por de-
fender causas familiares y privadas. Como dijo
el dirigente indigena de la provincia de Coto-
paxi, José Paca (Hoy, Quito 27.07.2003): “mds
son los perjuicios que los beneficios obtenidos
en el poder, porque se ha perdido la confianza

del pueblo”.



Una vez abandonada la alianza con el
gobierno de Sociedad Patridtica, la CONAIE
y su brazo politico Pachakutik, nuevamente
en la oposicién, han buscado desde entonces
examinar la aventura de haber sido “sefior go-
bierno” y buscar una mayor “indianizacién”
del movimiento con el control més directo de
la CONAIE sobre su “brazo politico” y con
la disminucién del influjo de los “compaiieros
mestizos”. Particular atencién ha prestado la
actual directiva de la CONAIE, presidida por
el “lider histérico”, Luis Macas, por recuperar
la unién venida a menos por la politica divisio-
nista del régimen de Gutiérrez, apoyado por su
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su desestructuracién. En estas circunstancias,
si la Antropologia como “ciencia de las diver-
sidades” ha sido la promotora de sociedades
y culturas excluyentes, también se ha sentido
obligada a dejar de lado “etnicismos folkéricos”
y proponer una conciencia de ciudadania, que
construya una universalidad no homogénea,
pero sin diferencias excluyentes y sin reivindi-
caciones de particularismos fundamentalistas.
Acorde con estas reflexiones y segin el
“Pensum” de la Escuela de Antropologia de la
Pontificia Universidad Catdlica del Ecuador
(PUCE), nuestra disciplina, antafio centra-
da casi exclusivamente en el tema étnico, esta

ministro de Bienestar Social, el antiguo dirigen-
te de la CONALIE y coautor del “indocoronela-
z0” Antonio Vargas. En estas circunstancias el
“desmoralizado” movimiento indigena estuvo
ausente en la “Sublevacion de los Forajidos” (20
de abril de 2005) que, bajo la consigna “jque se
vayan todos!”, logré la destitucién del gobierno
de Lucio Gutiérrez.

Mas alla de “lo indio”

Como se ha demostrado en paginas anteriores,
en el Ecuador el indigenismo ha estado vincu-
lado a la construccién del Estado-nacién, mien-
tras el indianismo, de corte etnicista, promueve
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en camino de dejar de ser la “fase superior del
indigenismo”, para dedicar su atencién a otros
temas claves de la sociedad ecuatoriana, consi-
derada ésta como un conglomerado heterogé-
neo y diverso, pero con una unidad histdrica
y territorial, que le proporciona un marco de
coherencia y continuidad. De este modo, la
Antropologia en el Ecuador ha desplegado un
interés especifico por la Arqueologia y la Et-
nohistoria, ya no puramente descriptiva, a fin
de determinar, a partir de sus raices, el des-
tino y la trayectoria de nuestra sociedad.
En los campos especializados de la Antropo-
logia Econdmica, la Politica y la Simbdlica,
nuestra disciplina ha implementado estrategias
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comparativas para entender a los
grupos étnicos, a los sectores
campesinos tradicionales y
a los diversos actores de
las sociedades comple-
jas urbanas, sin dejar
de lado los problemas
multidimensionales,
tales como los sis-
temas de valores, la
ideologia, la cosmo-
visién y las temati-

cas religiosas.

Como se ha
puesto de relieve en
paginas anteriores,
aunque la génesis y el
desarrollo del movi-
miento indigena a par-
tir de la Reforma Agraria
en la década de 1960, ha

sido en el Ecuador signi-

*

%W
ficativo, por no decir espec- ©
tacular, desde 1990 en adelante ha
sido objeto de estudio interdisciplinario,
en el que han estado presentes no sélo cienti-
ficos sociales como antropédlogos y socidlogos,
sino también juristas, religiosos, arquitectos y
politicos. Paralelamente aquellos temas que para
la Antropologia ecuatoriana eran marginales y
que se referian a grupos no indigenas o tradi-
cionales, sino a la sociedad urbana, aparecen

con mayor frecuencia

N

2

en las publicaciones y
particularmente en

las tesis o diserta-
ciones de grado.
No sélo se bus-
can nuevos te-
mas sSino nuevas
estrategias en el
tratamiento antro-
polégico del proble-
ma. No admira, porlo
tanto, que en los tra-
bajos més actuales
se abandonen
gradualmente

los clésicos de

la Teoria Et-

nolégica y ocupen su

Afllseo Naciona\ de\’aﬁ
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lugar autores como Jurgen Ha-
bermas, Michel Foucault, Ro-
land Barthes y otros. Incluso
existe una tendencia, toda-
via oculta, de demostrar
no la veracidad objetiva
de los datos presen-
tados en el estudio,
sino de priorizar el
ejerciclo 1nvestigati-
vo como tal, la nove-
dad en la problema-
tizacién, los analisis
en contextos de inte-
raccién y otros.
Todavia no se
ha publicado en el
Ecuador, como ya lo
hicieron los peruanos
(Urbano, 1991) y los co-
lombianos (Uribe y Restre-

o‘q’g
&\«

po, 1997) una Antropologia
en la Modernidad. De acuerdo
con Maria Victoria Uribe y a

Eduardo Restrepo (1997: 11) se pue-
de afirmar que algunos trabajos “adquieren
su pertinencia en la puesta en escena, cada
cual a su manera y en multiples sentidos, de
la necesidad de una mutacién de la que podria-
mos denominar, parafraseando a Foucault, la
mirada antropoldgica” en las Ciencias Sociales
ecuatorianas.

Como en otros paises de América Latina,
también en el Ecuador es perceptible la articu-
lacién de la modernidad y la reestructuracién
del tejido social, en especial del Estado-nacién
como representacion de la unidad y como cam-
po de accién social. Para las nuevas corrientes
de la Antropologia estdn presentes los retos que
nacen de la creacién identitaria en el contexto
de la globalizacidn, expresada en la transnacio-
nalizacion del capital, descentralizacién de los
procesos productivos (maquila, entre otros),
fragmentacidn y desarticulacion del Estado-na-
cién como campo de organizacién social, con
el consecuente desmantelamiento de las politi-
cas sociales (salud, educacion, bienestar social)
y culturales. La fragmentacién social y la mar-
ginalidad frente a la concentracién de riqueza
material y simbdlica en beneficio de las elites
transnacionales y adscritas a los centros de po-



der, han creado movimientos sociales con una
clara adscripcion religiosa o étnica que, ademas
de representar nuevas formas de resistencia y
supervivencia ante el nuevo orden mundial,
producen formas nuevas de “nativismo”, gru-
pos sectarios y excluyentes y nuevos esquemas
de percepcién que buscan autodefinirse como
contestatarios. Como explica Marcelo Boni-
lla Urvina (2003: 157-158), se podria decir que
“esta reconstitucién social se produce en los
campos de las periferias o margenes sociales,
como por ejemplo, nuevos tipos de asociaciones
de solidaridad y contrapeso politico que apa-
recen en los barrios marginales de las grandes
ciudades globales, como escudo protector de las
grandes masas subordinadas ante los poderes
centrales”.

Entre la ciudad construida
y la ciudad desdibujada

Se ha mencionado que la Antropologia ecua-
toriana, en la década de 1970, privilegié las te-
maticas relacionadas con el campesinado y las
sociedades indigenas, mientras que la aproxi-
macién a la problemadtica urbana era limitada y
se cefifa demasiado a la persistencia de lo étni-
co en la ciudad y a la ruralizacién de la cultura
urbana. La tradicién de la disciplina antropol6-
gica estaba mds cercana al mundo rural, mien-
tras el mundo urbano era objeto de los estudios
socioldgicos.

Con una clara preocupacién por las “di-
mensiones ocultas” de la vida social, Xavier
Andrade (1992), defendié una novedosa diser-
tacién como una critica antropoldgica del mun-
do de las drogas. Su trabajo fue el producto de
dos experiencias de investigacion sobre este fe-
némeno en la sociedad ecuatoriana, por lo que
su tesis estudia a los pequefios comerciantes de
drogas ilegales y a los pandilleros juveniles. A
través de seguimientos etnogrificos aporta con
valiosos elementos a la discusion respecto a las
politicas hegemoénicas en la guerra contra las
drogas, asi como con novedades en el anilisis
antropoldgico. “Atrds de los perversos: para
una critica antropoldgica de las drogas” (1992),
es un acercamiento antropolégico al problema
de los “pequefios traficantes” en los barrios su-
burbanos de Guayaquil, como actividad econé-
mica de informales citadinos, y una etnografia
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de la vida pandillera con su dimensién mas pre-
ocupante: la violencia explicita asociada a tales
organizaciones.

Como un segundo ejemplo de los nuevos
estilos de Antropologia urbana se menciona una
temética andloga tratada por Milena Almeida
Marifio en Isla de la Trinidad o de la condena
(2001), en la que se refiere a la dindmica de un
mundo que se reproduce dia a dia en una fronte-
ra imaginaria: un barrio suburbano del sureste
de Guayaquil, donde no se escuchan las voces
de sus pobladores frente a la crénica roja, a las
amenazas de desalojos y a la degradacion del
medio ambiente. Un espacio de violencia co-
tidiana se convierte, para quienes lo habitan y
especialmente para las mujeres, en un lugar de
vida, abierto a la convivencia y a la lucha por la
supervivencia.

En su investigacién Milena Almeida inda-
ga, en primer lugar, la percepcion interna de las
mujeres, su “mirada interna” o espacio de co-
tidianidad. Ellas transforman los “espacios del
terror” en “espacios de vida”, donde procrean

Pintura ceremonial. Atadura brazos, cintura y tobillos, Waura, Brasil.
© Museo Nacional de las Culturas-INAH.
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nuevos ciudadanos y luchan por la sobrevi-
vencia de la unidad doméstica. En una segun-
da parte indaga la autora la “mirada externa”
o de los medios de comunicacién durante un
periodo en el que se declaré la emergencia ciu-
dadana. Dentro de una ciudad moderna, cons-
truida idealmente como un espacio geométrico
y geografico, resultado del calculado disefio de
urbanistas que expresa el lenguaje del poder, el
barrio es la tierra elegida para la escenificacion
delavida cotidiana, con sus comportamientos y
con sus beneficios simbdlicos. Alli se obtienen
ventajas en la relacién de fuerzas que se estable-
cen entre los vecinos; se desarrolla un respeto a
la ley ticita que brinda legitimacidn social; se
establece una organizacién sexual del espacio
publico, marcado por la presencia de mujeres
durante el dia y a la noche por la mayor concu-
rrencia de hombres; finalmente el rol del cuerpo
(palabras, gestos), y su vestimenta demuestran
las puertas que se pueden atravesar y los limites
que no se pueden transgredir.

Un interesante ejemplo del manejo de la
comunicacién global desde la civilizacién ur-
bana del primer mundo, es la construccion del
imaginario, desde 1950, del valle de Vilcabamba

(al sur del Ecuador), como una “isla de inmuni-
dad” para los enfermos del corazén y como el
paraiso final de la senectud. Se quiso entonces
convertir a Vilcabamba como un destino para el
turismo de salud, por lo que pronto empezaron
a llegar extranjeros atraidos por el “Valle sagra-
do” y después por las cualidades psicotrépicas
del cactus San Pedro o Aguacolla (Trichoce-
reus Pachanoi). En el Ecuador se trazd, como
en el resto de la América Andina, una “senda
oculta” del turismo sicotrépico con centros en
La Esperanza (provincia de Imbabura), Bafios
de Tungurahua y en el “Valle de la longevidad”
Vilcabamba (provincia de Loja).

Sobre este tema y lugar Eliana Vivanco
Hidalgo (2000) estudié los conflictos cultura-
les, practicas y discursos en torno al nuevo uso
del San Pedro, lejos de la medicina tradicional
més bien rural, y con connotaciones subjetivas
en los actores procedentes de culturas urbanas.
La autora trata de explorar los conflictos que se
producen cuando actores externos se apropian
de los saberes tradicionales, cuando una planta
sagrada se transforma en una “fetiche mercan-
til” y cuando un turismo extrafio, que se dice
“etnoespiritual” es promocionado informal-



mente por los “turistas mochileros”. Para Eliana
Vivanco es de interés el choque de significacio-
nes sobre las pricticas culturales en el escena-
rio de una comunidad mestiza tradicional, en
el que irrumpen otros sujetos pertenecientes a
“culturas viajeras” con valores urbanos del Pri-
mer Mundo.

Género y masculinidades

Entre los nuevos actores sociales de la dltima
década del siglo XX ocupa un lugar privilegiado
el movimiento de mujeres, considerado no sélo
como organizaciones de mutua ayuda y solida-
ridad de género, sino como la constitucién de
un brazo politico, a partir de los principios de
identidad, oposicién y totalidad. De “mujeres
en movimiento” se constituyé en esa década un
“movimiento de mujeres” como sujeto politico.

Dada la circunstancia de que en la pre-
sente ponencia s6lo puedo referirme a algunos
ejemplos, he escogido como estado de la cues-
tidn actual el libro Identidad y Cindadania de
las mujeres (Silva Charvet, 2005), donde trece
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autoras describen las experiencias de empodera-
miento de mujeres de diversa condicién social,
étnico-cultural y generacional, vivenciadas en
varios escenarios de la geografia ecuatoriana.
Los estudios ponen en evidencia las compleji-
dades del proceso de su construccion de identi-
dad de género, ademais de su participacién en la
construccion de identidades locales, regionales
y étnicas en sus respectivas comunidades. Como
su titulo sefala, el debate principal se centra so-
bre la identidad y ciudadania de las mujeres.

El “empoderamiento”, definido como el
proceso por el cual los seres humanos toman
control de sus vidas, ha sido descrito como un
proceso en espiral que afecta a las personas in-
volucradas. Evidencia cinco niveles: la cobertu-
ra de las necesidades (bienestar), el igual acceso
a oportunidades, la concientizacién hacia el
cambio de status, la participacion en la toma de
decisiones y un equilibrio controlado entre los
géneros. Los mencionados niveles han orienta-
do los proyectos de desarrollo de las comunida-
des y sus consiguientes andlisis tedricos, a fin
de generar y aplicar nuevas formas de poder por
parte de las mujeres hacia una ampliacién de la
democracia. (Silva Charvet, 2005: 42-43).

Complementa la pauta anterior dentro de
los estudios sobre equidad de género la publi-
cacién también colectiva Masculinidades en el
Ecnador (Andrade, Herrera: 2001), libro que
presenta los primeros acercamientos antropol-
gicos y sociolégicos al problema de lo “masculi-
no” en el Ecuador. Desde distintas perspectivas
el conjunto de estos trabajos ofrece un panorama
complejo sobre los significados de “ser hombre”
en este pais. Mds alld de la etiqueta de “machis-
mo” los andlisis que se hacen sobre las pricticas,
discursos, representaciones € imagenes mascu-
linas brindan elementos para discutir las tensio-
nes que acarrea la construccién “como hombre”
en nuestra sociedad. El resultado es una gama
de masculinidades que se halla en permanente
negociacién y que sélo se entiende en relacion
con su posicion dentro del sistema heterosexual
dominante. Se resalta ademds la dimensién po-
litica de las formas de masculinidad ancladas en
las relaciones de clase y raza. Finalmente, los
trabajos ponen en evidencia la necesidad de rea-
lizar etnografias sistemdticas.

A este deseo responde, de algin modo el

People of the tropical rain forest, 1988, © Museo Nacional de las Cultu-
ras-INAH.

libro Sexualidades afroserranas. Identidades y
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relaciones de género de la antropdloga Kattya
Herndndez Basante (2005). Su estudio empren-
de un doble juego: nos muestra cémo la sexuali-
dad y las relaciones de género estdn entrelazadas
con la pobreza, el racismo y la discriminacién
que caracterizan a la sociedad ecuatoriana y
devela, a su vez, como la sexualidad, a través
de los discursos, pricticas y autopercepciones,
puede ser un lente para entender mejor procesos
sociales mds amplios como la desigualdad y la
discriminacién.

También en un grupo de cultura afro-se-
rrana residente en un barrio marginal de Quito
la autora muestra cémo un andlisis de género
permite entender las formas cémo estin or-
ganizadas las sociedades y desentrafiar el tipo
de relaciones sociales que se da en su interior,
ubicdndolas en los contextos politicos y eco-
némicos. Los procesos de construccién de las
sexualidades e identidades, de mujeres y hom-
bres afro-serranos, deben también ser entendi-

dos en un contexto racista y discriminatorio en

Mestizos. Manaus, Brasil. © Museo Nacional de las Culturas-INAH.
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el que la sociedad dominante se ha erigido en
el paradigma a seguir. Dichas sexualidades de-
ben ser entendidas también dentro de su propia
dindmica cultural afro-serrana, la misma que
construye sus percepciones e imaginario, es de-
cir, la autoafirmacién de lo “afro” o de aquello
que se considera mds privativo de su ser “negro”
o “negra”.

Del simbolo a la ritualidad

Como explica Geertz (1973: 15-16), la religién
no es sélo metafisica, sino que estd envuelta
en una profunda seriedad moral. Lo sagrado,
ademds de inducir un asentimiento intelectual,
estimula la devocion e impone un compromiso
emocional. Estos aspectos morales, agrupados
corrientemente bajo el término de “ethos”, se
expresan no sélo en el interior de la concien-
cia, sino que son dramatizados en rituales que,
gracias a los simbolos sagrados, relacionan una
ontologia y una cosmologia a una estética y una
moral.

Estos aspectos han sido objeto de
varios estudios de caso relacionados con
la religiosidad popular. Como un anili-
sis de las manifestaciones y actos de fe
en las peregrinaciones hacia el santuario
de El Quinche (provincia de Pichincha),
Richard Salazar (2001), analiza la reli-
giosidad popular no sélo como un ci-
mulo de tradiciones sino también como
una vivencia de colectividad, en la que
se mantiene una especial relacién y sen-
sibilidad hacia la dimensién existencial.
Esta vivencia, como prictica ritual tiene
una légica a partir de las creencias y de
los simbolos de esa colectividad. En las
fiestas y peregrinaciones la religiosidad
popular se descompone en rituales, esce-
nificaciones, danzas y procesiones, todo
lo cual se articula en un tiempo sagrado
(noviembre) y en un espacio sagrado: el
santuario de El Quinche.
han

orientado el estudio de Barbara Larrain

Parecidas consideraciones
(2003) sobre un santuario urbano, en
Quito, consagrado al Sefior de la Bue-
na Esperanza mis cominmente deno-
minado de la Porteria, en la iglesia de
San Agustin. La imagen venerada por



Nifia Yanomama 1989 (92). © Museo Nacional de las Culturas-INAH.

amplios sectores de la poblacién representa el
“ethos” de la ciudadania, su calidad de vida, su
cosmovisién y su estilo moral y estético. Ayu-
da también a mantener el equilibrio entre ten-
siones y requerimientos de la ciudadania para
compensar el sufrimiento y afrontar las posibles
tragedias.

En los ultimos afios se ha hecho también
presente una linea de investigacién que coincide
con uno de los fenémenos més relegados de la
escena contemporinea latinoamericana: la ex-
pansién del protestantismo entre los sectores
indigenas y campesinos. ¢Por qué poblaciones
portadoras de tradiciones religiosas ancestrales
se han dejado seducir por pricticas y creencias
de las iglesias modernas norteamericanas? Has-
ta hace una década la respuesta a esta pregunta
era la “teoria de la conspiracién”, segtn la cual
el protestantismo no era sino la vanguardia del
imperialismo o un fenémeno de aculturacién
hacia los valores dominantes. La interpretacion
de Susana Andrade (2004) en su libro Protes-
tantismo indigena. Procesos de conversion reli-
giosa en la Provincia de Chimborazo se basa en
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una doble lectura: la manera cémo los indigenas
se apropian de un protestantismo exdégeno es
transformdndolo en una expresién religiosa au-
téctona; y la manera como definen la etnicidad
en el sentido de la adaptacion a una modernidad
que les ha sido impuesta. Debido a que estas cua-
lidades no fueron reguladas por los misioneros,
la expresion religiosa protestante se ha vuelto
un instrumento de reelaboracién simbdlica en
continuidad con el universo ancestral. Ademais
de la dimensién colectiva de las conversiones,
la autora insiste en el acompafiamiento religio-
so de los procesos migratorios bajo la forma de
verdaderas redes de proteccién. Susana Andra-
de destaca el hecho de que lejos de ser la religion
de la racionalidad econémica, como explicaba
Max Weber (1977), y del despojo simbdlico pie-
tista, el protestantismo indigena se transforma
en una religiosidad popular indigena. Las ob-
servaciones de la autora pueden ser analizadas
desde diversos dngulos. Por un lado, ellas sefa-
lan que la etnicidad no es un hecho inmutable
sino de permanente construccién y que, como
dice Jean-Pierre Bastian (en Andrade, 2004: 15),
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Economia. Extraccién caucho, Brasil. © Museo Nacional de las Culturas-
INAH.

“se aprecia una etnicidad dindmica en el sentido
de una pluralizacién que conduce quizds a una
ciudadania nueva certificada por la politizacién
del movimiento religioso™.

A manera de conclusién

La indole del presente trabajo, por su caricter
sumario, no ha permitido sino ofrecer algunas
directrices perceptibles en los temas antropol6-
gicos tratados por las Ciencias Sociales. Muchos
otros han quedado “en el tintero”. Aunque los
temas indigenas siguen siendo importantes por
su protagonismo politico, cada vez estdn siendo
sustituidos en la Antropologia ecuatoriana por
los problemas de culturas hibridas y sus retos
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‘ INTERCULTURALIDAD Y DIVERSIDAD CULTURAL
- EN EL MARCO DE LA REVOLUCION BOLIVARIANA
" EN VENEZUELA

Nelly Arvelo Jiménez*

Resumen

a presente sintesis analiza resultados parciales del proyecto El Ethos Venezo-
lano, los cuales s6lo abordan los aspectos relacionados con la condicionante
influencia de la llamada Revolucién Bolivariana en el mundo académico y en
la conciencia politica del venezolano. Interculturalidad y diversidad cultural
fueron apropiados y utilizados en la construccion del reservorio ideoldgico de
la “Revolucién” que se ha instalado en la sociedad venezolana desde 1999. Su
mecanismo mds efectivo para conmocionar tanto a la academia de las ciencias
sociales como a la opinidn publica ha sido la manipulacion de simbolos que
refieren a la enajenacién histérica de lo propio, lo endégeno, lo ancestral y lo
histérico anticolonial. Pareceria que, guardando las debidas distancias — este
movimiento social de dimensién nacional — recuerda de alguna manera el pro-
ceso vivido durante el vuelco ideoldgico que aglutiné a los mexicanos durante
la Revolucién Mexicana, la cual en sus inicios, incorporé a todo el pais en un
proceso politico y cultural de refundacién. De acuerdo con estas premisas, se
examina el significado actual con el cual se entienden los conceptos de intercul-

turalidad y de diversidad cultural en Venezuela.
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Las ciencias sociales en el periodo
1958-1998

Un simple escrutinio de las diferentes Consti-
tuciones de la Republica de Venezuela vigentes
hasta 1998 sirve para constatar la negacién e in-
visibilidad del otro (los otros) que hace la his-
toriografia oficial. En el articulado de aquéllas
se ignora y en el mejor de los casos se menciona
como un accidente, la existencia en la sociedad
venezolana de grupos tribales 7o reducidos a los
que se debe civilizar e incorporar a la “nacién”
y a la “cultura nacional”. Los gobiernos de los
periodos 1936-1948 y 1958-1963 precursores
de la era democritica-representativa también
estimaron en su tarea recalcar Unicamente la
naturaleza mestiza del criollo venezolano, base
social de la sociedad venezolana. Este aspecto es
desarrollado por idedlogos del partido Accién
Democritica (AD), uno de los mis influyen-
tes en el periodo de democracia representati-
va. Esta clase politica comparte con el resto de

América Latina una defensa incondicional del
© Museo Nacional de las Culturas-INAH. estado nacional, tinico e indivisible con un idio-
ma, unareligién y una cultura comin (Coronil
& Skurski) y queda implicito que el reconoci-
miento de segmentos culturales diferentes en
el seno de una sociedad engendraria fantasma
de estados dentro del Estado y de su potencial
fragmentacion.

Sin pretenderlo la creacién en 1955 de la
primera Escuela de Sociologia y Antropolo-
gia del pais en la Universidad Central de Ve-
nezuela (UCV), aunque en la composicién de
su Departamento de Antropologia existe un
cuerpo de profesores importados del Depar-
tamento de Sociologia Rural de la Universidad
de Winsconsin (EUA), algunos intelectuales
venezolanos con aficién a la arqueologia y al
folklore, y unos pocos profesores venezolanos
de antropologia graduados en México, cambia
con los resultados de la reflexion e investigacién
de sus profesores quienes dan inicio a un lap-
so de sensibilizacion de la opinién publica y de
cuestionamiento de la historia oficial (de 1968
en adelante) y en favor del multiculturalismo
que le es inherente a nuestra sociedad. En 1958
comienza el periodo democratico mds largo del
cual ha gozado el pais desde sus origenes como

Pintura corporal, Xingt, Brasil. © Museo Nacional de las Cul- Repubhca pOhtlcamente 1ndepend1ente, el cual

turas-INAH. se prolonga hasta 1998. La ganancia de estos

106



aportes de las ciencias sociales es que la opinidn
publica poco a poco conoce una realidad socio-
cultural diferente de las representaciones de la
Historia, (Arvelo-Jiménez & Biord 1990; Pérez,
B. E. 2000 y 2003; Documentos de SOVAAP
1968 y afios siguientes). A lo largo de las dé-
cadas setenta, ochenta y noventa del siglo XX
este acervo cuestionador experimenta una con-
siderable fuerza en contraste con el declive de
la democracia que va alimentando el desencanto
y la actitud antipartidos politicos. Esta crisis es
aprovechada al mdximo por las llamadas fuer-
zas de las “izquierdas revolucionarias” que ope-
ran infiltradas en las instituciones democraticas
luego de la derrota militar del experimento gue-
rrillero de los afios sesenta del siglo XX. El mo-
vimiento revolucionario gestado en el seno de
las Fuerzas Armadas nacionales y dirigido por
Hugo Chdvez Frias también abrevé

el aporte intelectual clandestino.
El auge de la corrupcién y la des-
ilusién hacia la clase politica per-
mite el surgimiento de un nuevo
movimiento politico, . e
populista y mesidni-

co que propone refundar la .
patria, redimir a la Venezuela
enddgena y luchar por la dig-
nidad del pueblo soberano por \
via de una batalla contra la co-
rrupcién en la administracién
publica y por la erradicacién
de la pobreza al igual que en fa-
vor de la inclusién de segmentos
sociales mayoritarios, pero invisi-
bilizados e ignorados. Estos fené-
menos que ocurren en los cuarenta
afios de democracia representativa
desembocan en el ascenso de Hugo
Chévez Frias y su Revolucién Boli-
variana. Una vez en el poder Chivez
convoca una Asamblea Constituyente,
promulga una nueva Constitucidn, e
inserta el adjetivo “Bolivariana” en el
nombre de la Republica de Venezuela,
en medio de una gran emocién, fervor
y apoyo colectivos.

Interculturalidad y diversidad cultural

En el articulado de la nueva Constitu-
cién Bolivariana de 1999 se hace mencién a los
conceptos de diversidad cultural: multicultura-
lismo; pluralismo cultural y plurietnicidad que
se usan como intercambiables y se introduce el
concepto de interculturalidad que ain sin haber
sido desarrollado, parece indicar la coexisten-
cia armoénica de la diversidad cultural en el seno
del estado venezolano. Los cuatro primeros
conceptos habian venido siendo trabajados por
profesionales de la ciencias sociales en investiga-
ciones que buscaban la reconciliacién histérica
de la clase dominante con los segmentos tradi-
cionalmente excluidos y negados de la sociedad
venezolana. Esos conceptos los utiliza el nuevo
presidente en sentido positivo y dignificante en
claro contraste con el discurso democritico re-
presentativo que los us6 de manera derogatoria
y negativa para endilgar a los segmentos cultu-
ralmente diferentes el potencial para fragmen-
tar al Estado e igualmente significando atraso
y subdesarrollo.

En cuanto a los pueblos nativos, tradicio-
nalmente excluidos de todo discurso, la
nueva Constitucién Bolivariana intro-
duceuncapitulo

con ocho ar-
ticulos sobre
sus derechos
territoriales, lingiisticos y culturales. Los
indigenas obtienen por vez primera en la his-
toria republicana una representacién o cuota
de poder tanto en la Asamblea Constitu-
yente como en la Asamblea Nacional.

Los simbolos patrios
resementizados

Abrevando del manantial revolucionario
producido por intelectuales de izquierda
que trabajaban sin descanso para crear las
condiciones de un cambio social radical,
Chavez halla en el trabajo de éstos un
arsenal de simbolos utilizables relativos
a nuestros origenes y como manipular-
los en un proyecto/pais del futuro. (Ga-
rrido, A 2000; Blanco Muiioz, A. 1998) y

Indianer Vam, Amazonas, 1960.
© Museo Nacional de las Culturas-INAH.
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escoge selectivamente de ese conjunto los
simbolos derogatorios a los que imprime
un nuevo significado para dirigirse y con-
versar con ese pueblo llano que conforman
criollos pobres, negros, mestizos e indios
genéricos. Al resemantizar lo indio con lo
propio, lo enddgeno, entre otros, explota la
veta de una mina simbdlica, cuyos elemen-
tos adquieren valencias positivas. Con este
arsenal de simbolos Chévez urde su pro-
pia utopia redentora que conlleva inmenso
éxito politico expresado en la entusiasta y
fervorosa adhesién a sus consignas, en es-
pectaculares movilizaciones humanas y en
las urnas electorales. El corpus de simbolos
es igualmente repotenciado con los aportes
de la literatura anti-colonialista venezolana
y latinoamericana y con todo esto se for-
ja el capital simbdlico del Bolivarianismo.
Hoy dia ya cuenta con un afadido el ingre-
diente de socialismo del siglo XXI. Ademds,
Chiévez con su utopia refuerza la trama de

la urdimbre al identificarse con
indios y negros conta-

giando en su corrida

quien Chévez hace

participe muy cer-
cano de la Revolucién
Bolivariana), quien
en un arranque de
fascinacién ante la
posibilidad de ex-
tender la Revolu-
cién Bolivariana al
resto de América
Latina — se aven-
tura a bautizar a
Chavez de Indio (véase
la entrevista concedida a
Ignacio Ramonet (Dia-
rio El Nacional, Papel
Literario, Pég. 3, Abril
2006) y a ofrecer un
nuevo concepto de in-
dianidad, juego sim-
bélico que a Castro le
fue imposible utilizar en
la Revolucién Cubana.
Este ingrediente étnico/
racial ha resonado en el

Agricultores tropicales. Habitacién. © Museo

Nacional de las Culturas-INAH.
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a Fidel Castro (a Mestizos. Manaus, Brasil. © Museo Nacional de las Culturas-INAH.

alma del pueblo o soberano venezolano y ha al-
canzado a los indigenas selvaticos de las dreas
fronterizas del pafs, quienes en dos casos que
conocemos de primera mano, han rastreado en
sus historias orales narrativas relativas a un
nifio indigena robado por criollos, criado en el
medio urbano, que ha resultado ser el abuelo
del Presidente Chévez. Igualmente en diversos
sectores del soberano como se refiere Chavez al
pueblo, haciendo parte de este juego interactivo
en Venezuela hoy dia poseer conexiones con
antepasados indigenas se ha convertido en obje-
to de orgullo y ostentacién. Asimismo, algunos
movimientos politicos afrovenezolanos se han
sentido aludidos y tocados por la revolucién
tanto que han levantando exigencias por su in-
clusién con pleno derecho en la estructura de
nuestra sociedad, reivindicando derechos terri-
toriales y culturales. Igualmente, este fenémeno
de exaltacién enddgena ha permeado los cultos
subalternos a deidades indias y negras como
por ejemplo el Culto a Maria Lionza (Ferndn-
dez, Anabel 2006) . Ese culto se conoce desde el



siglo XIX practicado en las montafias de Sorte,
Edo.Yaracuy, y aunque ha persistido hasta hoy
pese a que en ciertos periodos gubernamentales
fue perseguido y descalificado como magia ne-
gra y supercheria, en la actualidad las activida-
des del culto se han repotenciado.

Es fascinante constatar como coinciden-
cialmente desde finales de los ochenta y du-
rante los noventa del siglo XX, aumentaron las
investigaciones en las culturas negras o afrove-
nezolanas en medios académicos venezolanos
y esas investigaciones han arrojado evidencias
de una pujante diferencialidad cultural que la
antropdloga Pérez (2003) ha conceptualizado
como mestizaje de resistencia.

Dada la complejidad y las multiples face-
tas que comporta el chavismo luce equivoca y
confusa lalinea de investigacién que desarrollan
cientificos sociales extranjeros sobre Venezuela
y sobre la Revolucidn Bolivariana a la que califi-
can como una lucha de clases y razas (Valencia
2006 a y b; Hale 2006).

Mestizos. Manaus, Brasil. © Museo Nacional de las Culturas-INAH.
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Pueblos indigenas en la revolucién
bolivariana

Elmovimiento indigena contemporineo que por
mads de treinta afios se caracterizd por la ausencia
de estructuras pirdmides verticales, de jerarqui-
zacién y control, ha pasado de la horizontali-
dad a la verticalidad y méds preocupante atin a
una permanencia de sus dirigentes en el poder
sin que se visualice un potencial de renovacién.
En la actualidad la lucha por el reconocimiento
oficial de la heterogeneidad o interculturalidad
ni se menciona y todo parece indicar que los
simbolos indigenas, enddgenos por excelencia
y tan politicamente productivos para el Cha-
vismo, estdn conduciendo a los dirigentes de los
pueblos indigenas a un proceso de asimilacién,
integracién y homogenizacién cultural més
acabado si se quiere que el que intentaron los
gobiernos del periodo democrético representa-
tivo. A ocho afos que lleva Chavez en el poder,
los lideres indigenas deben anadir otros quince
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afios precedentes que por diversas razones,
fueron conformado la dirigencia indigena.
Los mismos actores principales fundaron
el Consejo Nacional Indio de Venezuela
(CONIVE), participaron en la Constitu-
yente y llevan dos periodos en la Asamblea
Nacional.

Aunque fue promulgada una Ley de
Tierras y Habitas de los Pueblos y comu-
nidades indigenas no se han otorgado ti-
tulos de propiedad como se prometid y se
crey6 sino cartas agrarias con derecho de
uso y, en el mejor de los casos, titulos que
fragmentan las tierras indigenas en parcelas
comunitarias. Estas dotaciones fracciona-
das no tienen nada diferente de los titulos
provisionales para campesinos que otorgd
el Instituto Agrario Nacional durante la
democracia representativa.

La educacién, aunque continta sien-
do tedricamente intercultural y bilingte,
no ha mejorado su calidad ni ha extendido
los niveles de ensefianza con los cuales se

inicié en 1979 y la tendencia actual es con-

]

vertir todas las escuelas del pais en escue- Nambienara, Mato Graso, Brasil. © Museo Nacional de las Culturas-

las bolivarianas homogéneas para todos los ~ INAH.

venezolanos. Esta circunstancia hace de la in-
tercultural bilingiie una caricatura de sus prin-
cipios originales por los cuales lucharon muchos
indigenas sin pretensiones politicas, quienes
hoy dia permanecen anénimos y aténitos. Hay,
eso si, una declaracién de las lenguas indigenas
como idiomas oficiales y se vive la proliferacién
de oficinas indigenistas y de cargos para indige-
nas: tigres de papel que dan empleo a indigenas,
pero que no promueven ni la diversidad cultural
ni crean los ambientes de interculturalidad que
contempla la Constitucién Bolivariana.

En cuanto a futuros modelos de desarrollo
econémico alternativos, endégenos y adaptados
a las dreas ambientales habitadas por indigenas,
s6lo se tiene conocimiento de discusiones pro-
movidas entre indigenas en el contexto de las
politicas publicas disefiadas para todos los ve-
nezolanos. En otras palabras pluralismo cultu-
ral, diversidad cultural y multiculturalismo son
conceptos huecos que la Revolucién Bolivaria-
na vacié de su contenido original que no tienen

contrapartida en una sociedad real y en una ex-
© Museo Nacional de las Culturas-INAH. PerienCia de interculturalidad.
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E1L PLURALISMO CULTURAL EN MEXICO
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| pluralismo cultural ha sido una constante a lo largo de la historia en lo que

ik

hoy es el territorio de México. A la llegada de los europeos, dicha diversidad se

expresaba tanto en las formas de organizacién social altamente desarrolladas y

centralizadas de Mesoamérica como en la existencia grupos y bandas de caza-

dores-recolectores en el norte.

El impacto de la Conquista y tres siglos de dominio colonial habrian

de marcar de manera definitiva la configuracién de un sistema de relaciones

asimétrico y una profunda huella en la conformacién de la nacién mexicana.

La pluralidad cultural del México contemporaneo es un hecho que se deriva de

la existencia de diferentes culturas que interactdan en calidad de minorias al

interior del Estado-nacién. En el mosaico cultural, las relaciones interétnicas

indomestizas han constituido el eje de discusién y de lucha politica sobre el

cardcter pluriétnico y multicultural de la nacién.

En este trabajo me centraré en la diversidad cultural que emana principal,

aunque no unicamente, de la presencia de una amplia diversidad de pueblos y

comunidades descendientes de los pueblos originarios y a las luchas por el re-

conocimiento de sus derechos culturales y politicos. Mas adelante, me referiré

también a otras colectividades culturales. Al final, traeré a colacién algunas

discusiones que me parecen relevantes, sin pretender una revision exhaustiva,

lo cual serfa motivo de otro trabajo.

' CRISTINA OEHMICHEN BAZAN es Doctora en Antropologia por la UNAM. Investigadora de tiempo completo del Instituto
de Investigaciones Antropolégicas de la UNAM. Especialista en migracion, género y relaciones interétnicas. Merecedora
del Premio 2005 (award) otorgado por el Internacional Council for Canadian Studies, para estudios de Latinoamérica y
del Caribe.

Es autora del libro Identidad, género y relaciones interétnicas. Mazahuas en la Cindad de México, editado por el Instituto
de Investigaciones Antropoldgicas y el Programa Universitario de estudios de género, UNAM, 2005, asi como de diversos

capitulos en libros y revistas especializadas sobre temas de migracién, relaciones interétnicas, género e imaginarios de la

violencia.




Diversidad y Reconocimiento
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Las configuraciones socioculturales
indigenas

Esta nocién tuvo en el mestizaje una de las
formas mds evidentes de violencia, que condu-
cirfan, en el mejor de los casos, a la invisibiliza-
cién de las culturas indigenas, a su inexistencia
juridica como sujetos de derecho y a la ausencia
de 6rganos de participacién y de representacion
politica propios.

Como todo acto de violencia que busca
eliminar al oponente en tanto actor social con
capacidad de decisién y de agencia (agency),
la eliminacién simbdlica del “indio” tuvo su
origen desde los primeros afios del siglo XIX,
cuando México se convertia en una nacién inde-
pendiente que marcaba su distancia con respec-
to a Espafia y adoptaba los principios liberales
de igualdad juridica de todos los mexicanos.
Los indios fueron vistos como miembros de so-
ciedades atrasadas, producto de la ignorancia,
el aislamiento y la barbarie, tanto por las elites
dominantes como por los intelectuales més pro-
gresistas de la época.?

No obstante, no
fue sino hasta el siglo XX
cuando se realizaron los
esfuerzos oficiales mis
importantes por desindia-
nizar a México. Después
de la Revolucién de 1910-
17, los principios liberales
se expresarian en la Cons-
titucién General de la Re-
publica que, al igual que en
las constituciones del siglo
XIX, instituiria la igual-
dad de todos los mexica-
nos sin mencién alguna a
la naturaleza pluricultu-
ral y la diversidad étnica
de la poblacién mexicana.
Ello llevaria consigo la negacién de todo tipo
de reconocimiento a los derechos especificos
de los pueblos originarios sobre sus territorios,
el derecho a usar sus lenguas, a mantener sus
culturas, y a contar con sus propios sistemas
educativos, normativos y formas de gobierno
para regular la convivencia social. Con ello se
consumo la eliminacién simbdlica del indio del
proceso de construccidn cultural de la nacién y
s6lo qued6 como un referente su pasado glorio-
so precolombino en el discurso nacionalista de
los gobiernos posrevolucionarios.

Bajo los principios liberales, a través de
sus instituciones, el Estado emprendié politicas
publicas orientadas a “forjar patria”, es decir, a
unificar cultural y lingtiisticamente a la pobla-
cién nacional.> Desde 1921 comenz6 a perfilarse
una politica educativa tendiente a asimilar a los
indigenas a la corriente predominante del mes-
tizaje y la aculturacién, lo que presuponia su
castellanizacidn, su alfabetizacién y el cambio
cultural. En ese mismo afio el sistema educati-
vo nacional se basé en el principio de ensefianza
tnica, gratuita y obligatoria.

2 Por ejemplo, el periddico Siglo Diez y Nueve, el mis importante del siglo XIX, representd y definié la ideologia politica

liberal. Defendi6 la libertad y los derechos del hombre, el federalismo y luché contra la opresién. Sin embargo, fuertemen-

te influenciados por el evolucionismo de la época, los escritos de reconocidos pensadores caracterizaban a los indigenas

como pueblos atrasados. Fueron también constantes las referencias a los indios insurrectos del norte y de Yucatin como

“barbaros” (Escobar y Rojas, 1993).

3 “Forjar patria” es un término propuesto por Manuel Gamio en 1916, quien consideraba que el Estado deberia promo-

ver la unificacién lingiiistica y cultural del pais, sin que ello llevara a la aniquilacién de las culturas originarias (Gamio,

1916/1982).



De esta manera, el Estado-nacién se pre-
sentaba como el soporte de la nacién (de la ma-
cro-etnia “mestiza”), que excluia a los miembros
no asimilados a esta categoria. Se construyé asi
un proceso de identidad, cuyo nacionalismo se
expresaria en un “nosotros” (los mestizos) va-
lorado positivamente, en donde los “otros”, los
indios, serian vistos como no integrados, atra-
sados, o como supervivencia del pasado. Sobre
dicha dicotomia, se constituyé en el funda-
mento con el que impondrian una serie de atri-
butos para cada una de las dos categorias: los
elementos asociados con los blancos y mestizos
se vincularfan con el progreso, la modernidad
y el desarrollo urbano industrial, en tanto que
los relacionados con los indigenas se relacio-
narian con el atraso, la ignorancia y el trabajo
rural. En la mayor parte de las dreas de relacién
interétnica del pafs continuarian empleindose
las categorias de clasificacién colonial para de-
finir a la poblacién indigena y contrastarla con
la poblacién blanca y mestiza. En estas regiones
sobreviven hasta hoy las clasificaciones colonia-
les que designan a los indios como gente de cos-
tumbre confrontada con la gente de razén que
serian los mestizos y los blancos (Bartolomé,
1997: 46).

En la lucha por las identidades, en nu-
merosos casos los indigenas terminaron por
aceptar las hetero-definiciones impuestas por
las elites regionales y nacionales, y por asumir
una identidad negativa, estigmatizada y minus-
valorada (de Vidas, 2003; Oehmichen 2005). El
pluralismo fictico o de hecho, sin el reconoci-
miento de los derechos culturales de las socieda-
des indigenas, sentaria las bases para mantener
y actualizar relaciones de poder y dominacion
que contindan hasta nuestros dias.

En México existen variedad de racismos,
cuyos matices varian segin los contextos de
interaccién (Castellanos y Sandoval, 1998).
Asi lo demuestran diversos estudios etnogra-
ficos y se confirma con los resultados de la

*La Encuesta Nacional fue levantada entre noviembre

y diciembre de 2004. El cuestionario fue aplicado a una

muestra de 5,608 personas de las cuales 765 son indige-
nas. El cuestionario se aplicé en tres regiones del pafs,
que cubren casi todas las entidades federativas. Se emple6
informacién del Censo del 2000 para definir el tama-
fio y distribucién de la muestra.

El pluralismo cultural en México

Primera Encuesta Nacional* sobre Discrimina-
cién en México (SEDESOL, 2005). Dichos re-
sultados sefialan que el 43% de los mexicanos
opinan que los indigenas tendrdn siempre una
limitacién social por sus caracteristicas raciales.
Uno de cada tres mexicanos opina que lo tinico
que tienen que hacer los indigenas para salir de
la pobreza es no comportarse como indigenas.
El 40% manifestd estar dispuesto a organizarse
con otras personas para solicitar que no se per-
mita a un grupo de indigenas establecerse cer-
ca de su comunidad. Un total de 765 indigenas
participaron de la muestra y los resultados que
arroja indican una percepcién més esclarecedo-
ra: nueve de cada diez indigenas opinan que son
discriminados por su condicidén; 90.3% siente
que tiene menos oportunidades para conseguir
trabajo que el resto de los mexicanos. El 45%
afirman que no se le han respetado sus derechos
por su condicién. Uno de cada tres considera
que ha sido sujeto a la discriminacién en el dl-
timo afio por ser indigenas; y, a uno de cada
cinco le han negado el trabajo por el simple
hecho de ser indigena.
La dicotomia indio-mestizo, confor-
ma un sistema de repre-
[_,4( ¥ - sentaciones colectivas

fuertemente arrai-
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gadas en la poblacién, pues se encuentran en los
fundamentos mismos de la identidad nacional
que no se desprende de su herencia colonial.

La lucha por la identidad

A partir de la década de 1970, a las luchas por
la tierra que se habian venido presentando en
diferentes regiones campesinas e indigenas del
pais, se sumaron las demandas de un incipiente
movimiento conformado, por un lado pro-
fesores e intelectuales indigenas y; por otro,
por organizaciones indigenas en alianza con
la izquierda que posteriormente confluirian
en el Congreso Nacional Indigena (Barré,
1983; Bonfil, 1981; Boege, 1988; Sarmiento,
1987; Pérez Ruiz, 2006). Se trata de un nue-
vo movimiento social, cuya caracteristica dis-
tintiva es la lucha por la identidad, es decir,
por transformar el sistema de significaciones
que les permitan acceder a la ciudadania en
un plano de igualdad. Bartolomé y Barabas
(1977) destacan que se trata de un movimien-
to etnopolitico cuya caracteristica se centra
en los factores culturales y donde la lucha por
la identidad se convierte en un eje de articula-
cidén que entrafia una accién politica orientada
a transformar los sistemas interétnicos. Estos
nuevos movimientos sociales, que se gestan en
toda América Latina, tienen en la afirmacién
de la cultura e identidad un elemento recu-
rrente que los distingue de otros movimientos
sociales.

Resultado de este movimiento asi como
de los acuerdos internacionales suscritos por
México®, en 1992 por primera vez se reconocia
en la Constitucién la “naturaleza pluricultural
de la nacién mexicana”. Con ello se dio inicio
a una serie de cambios en la legislacion secun-
daria, al reconocer algunos derechos culturales
elementales que por omisién habifan conducido
a graves violaciones a los derechos humanos. Por
primera vez, los indigenas podian contar con un
traductor en los procesos penales o juicios agra-
rios de los que formaban parte. No obstante, no
se avanz6 mas porque el articulo 4° no se regla-
ment6 (Oehmichen, 1999).

Dos afos después, irrumpia en Chiapas
el Ejército Zapatista de Liberacién Nacional
(EZLN), cuyo lema expresaria el descontento
por las condiciones de miseria, marginacién y
segregacion de la que habian sido objeto los in-
digenas del pais. La eliminacién simbélica de los
indios en la construccién cultural de la nacién,
se expresaria con el reclamo de: Nunca mas un
Meéxico sin nosotros.

A vpartir del alzamiento del EZLN, la
“cuestién indigena” cobraria una visibilidad
sin precedentes en la vida politica nacional. Las
demandas de reconocimiento a los derechos in-
digenas contarian con el respaldo de amplios
sectores de la sociedad aunque, desde luego,
también con la firme oposicién de las elites en
el poder.

La Constitucién serfa modificada nueva-
mente en 2001, como respuesta del Congreso de
la Unién a los compromisos adquiridos entre el
Gobierno Federal y el EZLN, establecidos enlos
Acuerdos de San Andrés, suscritos en febrero de
1996.Lasreformasde2001 modificabanlosarticu-
los 1°, 2°, 18°, y 115 de la Constitucién. En ellos
se reconoce el derecho de las comunidades in-
digenas a la libre determinacién, y en conse-
cuencia, la autonomia para decidir sus formas
internas de convivencia y organizacién social,
econémica, politica y cultural; el derecho de
aplicar sus propios sistemas normativos en la re-
gulacién y solucién de sus conflictos internos;
y, a elegir de acuerdo con sus normas, proce-
dimientos y précticas tradicionales a las auto-
ridades o representantes para el ejercicio de sus
propias formas de gobierno interno, entre otras
cosas. La reforma constitucional resulté fran-
camente limitada y no otorga derechos mas
alld de los estrictamente comunitarios. Fue
rechazada por el EZLN vy las organizaciones
del Congreso Nacional Indigena, al conside-
rar que no se recogen los acuerdos suscritos en
San Andrés Larriinzar, cuyos postulados cen-
trales son: el reconocimiento constitucional
del derecho indigena a la libre determinacién
expresada en la autonomia, para decidir sobre
todos los ambitos de la vida cotidiana, tales
como la economia, la politica, la procuracién

5> El Convenio 169 de la Organizacién Internacional del Trabajo fue suscrito en agosto de 1990 y entrd en vigor un afio més

tarde, al ser México el segundo pais firmante.



y administracién de justicia, los asuntos terri-
toriales, la cultura y educacién, asi como en
todos los aspectos sociales; el reconocimiento
constitucional de los territorios y tierras don-
de reproducen su existencia material y espiri-
tual como pueblos, y el reconocimiento de sus
sistemas normativos.

Cazadores — Sur Ona. © Museo Nacional de las Culturas-INAH.

La reforma constitucional, ademais,
muestra un trasfondo racista que ahora se en-
cuentra instituido constitucionalmente. Ello
es asi porque en la Constitucién se afirma de
manera explicita que tales derechos constitu-
cionales concedidos a los indigenas se pueden
ejercer, pero siempre en el marco del respeto a
las garantias individuales, los derechos humanos
y, de manera relevante, la dignidad e integri-
dad de las mujeres (Articulo 2°). Esta mencién
explicita que se hace también en otros articu-
los constitucionales oculta mensajes implici-

tos, pues la advertencia no se hace para ningtin
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otro grupo social. El trasfondo racista indica de
manera implicita que los indigenas si violan los
derechos humanos y los derechos de las muje-
res, lo que también significa que “nosotros”, los
no indigenas, si respetamos esos derechos.® Por
ello, muchas de las formulaciones en apariencia
positivas de reconocimiento de los indigenas

d '

s6lo pueden entenderse por completo si se por-
menorizan sus multiples proposiciones implici-
tas, como ha ocurrido también en otros paises
de Latinoamérica (Van Dijk, 2003).

Las configuraciones étnicas
contemporaneas

La poblacién indigena de México, segin las ci-
fras oficiales, estd integrada por més de 10 mi-
llones de personas (CNDPI, 2002). Asimismo,
las cifras oficiales muestran una amplia coinci-
dencia entre la pertenencia indigena y la condi-

¢ En las comunidades indigenas existen practicas opresivas hacia las mujeres y miembros de las minorias religiosas. No

obstante, dichas pricticas son compartidas por los no indigenas. Mencionar a los indigenas de manera explicita y no al

conjunto de la sociedad nacional, adquiere tintes claramente racistas, ya que ese precepto deberia ser aplicado a todos los

mexicanos sin excepcion.
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cién de clase. En el afio 2000 la mayoria
de los indigenas vivian en condiciones de
pobreza y pobreza extrema. Basta sefalar
que el 52.6% de la poblacién indigena de
quince aflos y mds es econémicamente ac-
tiva, pero sus ingresos por producto del
trabajo son de miseria: 25 de cada cien in-
digenas no recibe ingreso por su trabajo;
56 de cada cien recibe hasta dos salarios
minimos mensuales y solamente 19.4%
recibe mds de dos salarios minimos al
mes’. A ello se agregan problemas de mar-
ginalidad: el 25% de la poblacién indigena
de 15 afios y mds no sabe leer ni escribir;
el 39% de quienes tienen entre cinco y 24
afios no asiste a la escuela; y, el 40% de
quienes tienen quince afios de edad y mds,
no cuenta con el nivel de primaria conclui-
do. En todos los casos, la situacién afecta
en mayor medida a las mujeres (CNDPI,
2002).

Estas condiciones han obligado a
miles de indigenas a emigrar hacia las dis-
tintas ciudades del pais, donde viven un
segundo proceso de etnicizacién (Oom-
men, 1997), al ser sujetos, en numerosos
casos, de la discriminacién y la exclusién
(Oehmichen, 2005; Martinez, 2001; Ro-

Iniciacién de Nounsin primera introduccién al culto vudd, Haiti. © Mu-

seo Nacional de las Culturas-INAH.

mer, 2003).

Los movimientos migratorios han
traspasado las fronteras nacionales. Es dificil te-
ner cifras de la magnitud de la migracién inter-
nacional de los indigenas, pues muchos de ellos
cruzan la frontera hacia Estados Unidos como
indocumentados. Miles de ellos hoy se en-
cuentran en California, Nuevo México, Texas,
Miami, Carolina, Colorado, Nueva York y han
llegado hasta Alaska y Hawai. En las comuni-
dades de origen, la gente se informa de los nue-
vos acontecimientos globales que les afectan en
lo més inmediato: ; Can mokawua Afganistin?
expresan los nahuas del Balsas cuando se pre-
guntan donde queda Afganistin, ante la posi-
bilidad de que sus emigrantes vayan a la guerra
(Garcia, 2002). Los amateros pintan de manera
tradicional los paisajes de su region, pero tam-

bién dibujan las Torres Gemelas del WTC coli-

sionadas por el impacto de dos aviones. Ya no
narran solamente las historias locales, sino los
dramas globales. En tanto, en la Sierra Norte
de Puebla la gente no se despega del televisor el
11 de septiembre: los parientes, amigos, padres,
madres, esposos estin en Nueva York.

Las comunidades indigenas se han carac-
terizado por su capacidad de adaptacién a los
contextos cambiantes a lo largo de la historia.
Llevan a cabo cambios culturales que no nece-
sariamente son indicadores de “aculturacion”
o de aceptacién acritica de rasgos exdgenos.
Aprenden a hablar inglés sin dejar de conversar
en mixteco o en zapoteco, a la vez que estin al
tanto de la vida social y politica de sus lugares
de origen. Estas estrategias adaptativas forman
parte de procesos de transfiguracién (Bartolo-

7 En enero de 2006, el salario minimo mensual ascendia a $1,460 pesos, lo que para esa fecha equivalia a aproximadamente

135 délares americanos.



mé 2006) y no de abdicacidon de su identidad
étnica. Los cambios culturales que se expresan
en los procesos de transfiguracién étnica, que
les ha permitido mantener y actualizar sus cul-
turas apropiandose de elementos culturales aje-
nos, enriqueciendo asf la cultura propia. Y esto
es mas evidente cuando se observa que en los
lugares de arribo, los migrantes indigenas no se
olvidan de su comunidad de origen y la tienen
como uno de los referentes mds importantes de
su identidad. Ello les permite una mayor cohe-
si6n y posibilidad de accién colectiva en los lu-
gares de destino a los que llegan.

Las remesas que envian los migrantes
constituyen uno de los soportes econémicos
mds importantes de cientos de hogares empo-
brecidos. Allende las fronteras, tienden a recrear
sus culturas y a inventar formas organizativas
novedosas (Martinez Saldafia, 2004; Rivera Sal-
gado, 2004); dan nacimiento a organizaciones
transnacionales ancladas en el parentesco y el
matrimonio (D’Aubeterre); se unen a los mo-
vimientos de los “hispanos” que reclaman su
derecho a la lengua y a la ciudadania en con-
textos binacionales (Johnston 2004; Burke
2004). M4s atin, el contexto migratorio se ha
convertido en un escenario de reconocimiento

© Museo Nacional de las Culturas-INAH.

El pluralismo cultural en México

y de afirmacién étnica que dan lugar a proce-
sos de etnogénesis, es decir, a la conformacién
de nuevas comunidades étnicas (Lestage,1998,
Bartolomé, 2006).

Hablar de la diversidad cultural de Méxi-
co obliga a dejar atrds los esencialismos que
presuponen una naturaleza cultural estdtica e
inamovible. Es también hacer referencia a co-
munidades indigenas que desde hace tiempo
han dejado de circunscribirse a los contextos
locales o regionales.

La poblacién afrodescendiente

Otra fuente de diversidad cultural, claramente
marcada por el colonialismo, es la presencia de
los afrodescendientes. La presencia de pobla-
cién de origen africano data de los primeros
afos de la Colonia, cuando el trifico de escla-
vos se incentivo con el cultivo de la cafa de
azucar. Hacia 1570 en la Nueva Espaiia, sélo
6,464 espafioles mantenian bajo su dominio a
una poblacién de mis de tres millones de perso-
nas entre indios, negros y mestizos (Martinez,
1993). La poblacién de origen africano trabajé
en los cafaverales y en la industria del aztcar.
Después se incorpor6 al trabajo en las minas,
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en funcién del despoblamiento natural y de la
catastrofe demogrifica que se vivié en los afos
posteriores de la Conquista.

Losafricanos convivieron enlas minas con
los espafioles, indios y al poco tiempo con mes-
tizos. La poblacién “negra” pronto se convirtié
en mano de obra calificada: ocupaban cargos de
capataces o responsables del rendimiento de los
demds obreros en las minas. Ello les permiti6
tener movilidad social y espacial. De las minas
pasaron a los obrajes y al comercio. Ademais se
convirtieron en vaqueros de haciendas y ran-
chos, y en servidores domésticos. Los esclavos
también trabajaron en haciendas ganaderas y en
plantaciones de cultivo de coco, lo que les per-
miti6 convivir, ademds, con los chinos que eran
traidos desde Manila en los navios que llegaban
al puerto de Acapulco.

La poblacién “negra” mantuvo un con-
tacto intenso y continuo tanto con blancos,
pero generalmente se unfan como con indios y
mestizos. Ello facilitaria su asimilacién por par-
te de los indios y los mestizos, lo que llevaria a
la desdibujar sus identidades étnicas en las ciu-
dades y en diversas regiones del pais.

No obstante, hasta hoy en las costas de
Oaxaca y Guerrero se manifiestan iden-
tidades colectivas que permite a la po-
blacién afrodescendiente distinguirse
de los blancos e indigenas con quienes
interaccionan cotidianamente.

Hasta hoy, la poblacién afrodes-
cendiente de esta region ha sido obje-
to de estigmas, al ubicirseles como
“violentos” y poco sociables. Aguirre
Beltran (1946), identificaria a los afro-
descendientes de la costa del Golfo
como personas ficilmente accesi-
bles, que contrastaban con lo
poco sociables que eran los
del Pacifico, lo cual se le atri-
buia al aislamiento en que
vivian. El hecho es que hoy,
la poblacién afrodescendien-
te se autodefine como “morena”.
A nivel popular, la
gente establece un
lugar de origen y
ancestros comu-
nes que descendie-
ron de los barcos.
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Algunos grupos afrodescendientes de Guerrero
y Oaxaca demandan su reconocimiento como
grupo étnico y junto con ello, sus derechos cul-
turales y politicos. Una politica pluricultural
habria de establecer derechos diferenciados, que
permitieran el acceso a la libre determinacién,
autonomia y territorio para los pueblos origi-
narios, a la vez que aseguraran las condiciones
para la defensa de los particularismos culturales
de la poblacién afrodescendiente.

Los inmigrantes extranjeros

Durante la Colonia la inmigracién extranjera
estuvo muy restringida dadas las politicas del
gobierno colonial de preservar los territorios del
Nuevo Mundo lejos de la influencia de la “he-
rejia luterana” (Bastide, 1986). Fue hasta que la
promulgacién de las Leyes de Reforma de 1856,
que marca la separacion de Iglesia y Estado y
se permite la libertad de culto, cuando se abren
las puertas a la inmigracién internacional y a los
miembros de religiones diferentes a la catélica.
Es a partir de entonces que se forman las colo-
nias francesa, inglesa, italiana, belga, estadouni-
dense, judia y alemana que durante
el porfiriato mostraria signos
de xenofilia para “mejorar
la raza”. También se fun-
daron las colonias china,
cuya presencia habria de
desatar ataques xenof6bi-
cos (Martinez y Reynoso,
2003). A inicios del siglo
XX llegaria la inmigracién
de libaneses, sirios y turcos
Q (Nahmad, 2004).
' Segtn el censo de
} 2000, la poblacién ex-
tranjera de cinco afios o
' més es de alrededor de
406 mil personas. Estados
Unidos es por mucho, el
principal pais de origen de
los inmigrantes. Le siguen
inmigrantes de origen latino-
americano. La inmigracién
internacional documentada

Nifio Yanomamo. 1989 (92).
© Museo Nacional de las Culturas-INAH.



estd compuesta mayoritariamente
por personas que cuentan con
elevados niveles educativos.
Sélo doce por ciento de los
inmigrantes de 15 afios o
mds nacidos en el extran-
jerotieneunaescolaridad
equivalente o inferior a
primaria completa. En
contraste, mas de 63%
se caracteriza por una
escolaridad de prepa-
ratoria 0 mas.
Enlafronterasur
de México se advierte la
presencia de varias im-
portantes corrientes mi-
gratorias, destacando la
de los trabajadores agri-
colas temporales y la de los
refugiados de origen gua-
temalteco, asi como la de los
transmigrantes indocumentados %0
que buscan arribar a Estados Unidos.
La primera de estas corrientes se ha dirigi-
do tradicionalmente al Soconusco de Chiapas.
Su medicién ha sido dificil debido a que una
proporcidn significativa, sin saber exactamen-
te cudntos son porque han inmigrado en forma

- © MUseo Nac'l()“g"\
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Los
de las autoridades migratorias

indocumentada. registros

permiten hablar de entre

50 mil y 75 mil ingresos
anuales  documentados

(que pueden incluir en-
tradas multiples), a la
cual debe adicionirsele
los ingresos no docu-
mentados (Nahmad,
2004).

A principios de
los afios ochenta, lle-
garon a México mds
de 40 mil refugiados
guatemaltecos prove-

nientes primero de las
regiones de El Quiché,

El Petén y Huehuetenan-

go, y mds tarde de otras

e
5
ol : : :
& regiones quienes se insta-
laron en decenas de campa-

mentos localizados en la frontera
sur. Mds del 75% de los refugia-
dos regresaron de manera voluntaria a su

pais de origen. Los otros adquirieron la nacio-
nalidad mexicana, muchos de los cuales perte-
necen a los grupos cakchiquel, quiché, kekchi,

y kanjobal.

Rondonia. Nuevos colonizadores del Sur. © Museo Nacional de las Culturas-INAH.
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Mestizos, 1990. © Museo Nacional de las Culturas-INAH.

La ruptura y el reconocimiento de la

pluralidad

El libro La democracia en México de Pablo
Gonzilez Casanova, en 1965, habria de mar-
car el inicio de un largo proceso de discusién y
reflexion que llevaria al cuestionamiento de las
politicas aculturativas del Estado mexicano y la
redefinicién del caricter pluricultural de la na-
cién. El “problema indigena” seria explicado no
por la falta de integracién de los indigenas a la
modernidad, sino como resultado de relaciones
modernas de explotacidén caracterizadas por una
situacién de colonialismo interno. La siguiente
aportacion fue el estudio
de Rodolfo Stavenhagen
sobre Las clases sociales
en la sociedad agraria,
publicado en 1969. A
través de esta obra se
reincorpord por prime-
ra vez la dimension de
clases en el estudio de lo
étnico, después de haber
sido abandonada desde
los afios cuarenta. En
dicho estudio se abor-
da el condicionamiento
colonial y clasista de las
relaciones interétnicas.
Un afio mds tarde apa-

recié publicado el libro de autoria
colectiva intitulado De eso que lla-
man antropologia mexicana (Bonfil
et.al 1970), en el cual se denunciaba
a la antropologia mexicana por no
haber guardado su distancia con
relacién a las politicas aculturativas
del Estado.

A partirdeentonces, seintegrd
toda una corriente de pensamiento
que romperia definitivamente con el
indigenismo integrativo y abogaria
por el derecho de las comunidades
indigenas a mantener y desarrollar
sus propias culturas. Surgieron pos-
turas que denunciaron el cardcter
etnocéntrico del indigenismo, visto
COMO un recurso para perpetuar y
reforzar el sistema de dominacién
establecido desde la Colonia.

En este proceso, que se vive en todo Lati-
noamérica, se efectuaron diversos intercambios
entre dirigentes indigenas y cientificos sociales,
que fueron perfilando alternativas de desarro-
llo democritico con pleno reconocimiento a los
derechos culturales de los pueblos indigenas del
continente. Asi se expresaria en diversos foros
internacionales, como las reuniones de Barba-
dos (Grupo de Barbados, 1979), donde se plan-
tea que las politicas indigenistas llevadas a cabo
hasta entonces por los Estados-nacién latinoa-
mericanos habian conducido al etnocidio. Alicia
Barabas y Miguel Bartolomé (1973) mostraban
através de un estudio, la resistencia y el traslado

Mestizos, 1990. © Museo Nacional de las Culturas-INAH.
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masivo de miles de chinantecos y mazatecos a

causa de la construccién de la presa Miguel Ale-
maén en la década de 1950, cuestién que amena-
zaba con repetirse en la década de 1970 con la
construccién de la presa Cerro de Oro.

A partir de entonces, se mostrarian con-
vergencias entre los planteamientos de un inci-
piente movimiento indigena que reclamaria un
conjunto de derechos étnicos y culturales, y el
pensamiento reflexivo que cuestionaria el mo-
delo de desarrollo y el cardcter pluricultural de
la nacién.

La reflexion fue mucho mds alld. Con la
incorporacién del marxismo a la reflexion de
lo social, se analizé la estructura de clases y las
vias de desarrollo en el campo mexicano, y las
estructuras de poder. Se planted la tesis de la ar-
ticulacién de modos de produccién subsumidos
al capital y el desarrollo desigual entre modos
de produccién. Se analizaron dichos procesos
como parte estructural de sistemas socioecond-
micos nacionales e internacionales, que mostra-
banlaarticulacidon de las comunidades indigenas
con los procesos de acumulacion global (Varese
1979, 1989; Stavenhagen 1980, 1991). Se explici-
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taron las caracteristicas especificas que adquie-
ren los procesos de dominacion interétnica, y se
planteé el derecho a la libre determinacién de
los pueblos indigenas. Algunos de estos cien-
tificos sociales ocuparian cargos en dependen-
cias publicas y desde ahi buscarian llevar a cabo
nuevas politicas sociales con respeto a la diver-
sidad cultural. Asimismo, se enfatizé la simi-
litud de horizontes politicos que pueden tener
los miembros de clases sociales subordinadas y
grupos indigenas quienes compartian similares
posiciones de clase (Diaz Polanco 1981y 1985 y
Lépez y Rivas 1988).

A lo largo de tres décadas se han ido es-
tableciendo los consensos. Hoy nadie defiende
las politicas integrativas: hacerlo no es “politi-
camente correcto”. Ello no obsta para que los
implicitos, los discursos ocultos, las represen-
taciones colectivas y sobre todo, las pricticas
sociales, tiendan a reproducir la desigualdad de
manera sistemética. El racismo que ha llevado
a la exclusién de los indigenas, es bdsicamente
un racismo no-discursivo, cuyas pricticas se
encuentran arraigadas en la cultura nacional.
Hasta ahora no existen politicas de afirmacion
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étnica que permitan modificar las relaciones de
poder que impiden que los indigenas puedan ac-
ceder a un didlogo intercultural en un plano de
igualdad. Hasta hoy, a pesar de las modificacio-
nes constitucionales y el reconocimiento de la
pluralidad cultural de la nacién, contintan re-
produciéndose los esquemas de dominacién he-
redados de la Colonia. Por ello, la coexistencia
de culturas diferenciadas requiere de estrategias
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