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TRAYECTORIAS DE LA INDIANIDAD:
TEOLOGIA Y POLITICA

PIERRE BEAUCAGE

RESUMEN

En este articulo, quiero explicitar el proceso @azual la representacion de la indianidad
se construyd historicamente en el imaginario octale subrayando ldrayectoria de la
indianidad: teologia y politicainterrelacion de las dimensiones religiosa y prditiLa primera
definicion, teoldgica, estuvo polarizada entre elagural inocente » y el « salvaje esclavo de
Satanas ». La vision lascasiana, apartada durargesl periodos frente a las dificultades de la
evangelizacidon, fue rescatada recientemente pdretdogia de la Liberacidon y uno de sus
avatares, la Teologia India; una version laicébes@derada hoy por el movimiento ecologista. La
representacion politica del indio, en las colomggariolas de Mesoamérica y de los Andes, se
arraigé en la concepcion aristotélica de los hombenacidos para obedecer », lo que
correspondia a una practica siebordinacion Mientras que en el norte y sur del continente
(exceptuando el interludio deticulacion politico-comercial de los franceses), a la colacian
de sustitucionla acompafié la imagen de un indio destinado apdescer de una tierra «
manifestamente destinada » a los colonos eurofdeass.organizaciones indigenas actuales
desarrollan una auto-representacion que combimaegl®s lascasianos-ecologistas acerca de su
pasado precolonial con el concepto moderno de magiGus corolarios, el territorio y la
autonomia politica.

Palabras Claves: Indianidad, Trayectoria teoldgicayectoria politica.

ABSTRACT

In this paper, | want to esplicit the process tigto which the representation of indianity
was historically constructed in Western imaginaapd stress the interrelation between the
religious and political dimensions. The first défion was theological and it remained polarized
between the « innocent native » and the « savaye @f the Devil ». Las Casas’ vision, put
aside during long periods in view of the difficelii of evangelization, was recently rescued by
Theology of Liberation and one of its avatars, &mdiTheology; a lay version was eleborated by
the ecologist movement. The political representatd the Indian, in the Spanish colonies of
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Mesoamerica and the Andes, was rooted in Aris®titehception of men « born to obey », which
corresponded to a practice stibordination To the North and the South of the continent
(excepting the interlude of French commercaticulation), a policy of substitution was
accompanied by an image of the Indian as dooméddséppear from a land « manifestly destined
» to European settlers. Present-day indigenousha@ions develop a self-representation which
combines lascasian-ecologist elements about theaofonial past with the modern concept of
nation and its corollaries, territory and self-detmation.

Key Words: Indianity, Theological trayectory, Pml#l trayectory.

LA INDIANIDAD: LAS PALABRAS Y LOS HOMBRES

‘INDIANIDAD’, ‘INDIGENISMO’, ‘INDIANISMO’, TRES palabras con fronteras semanticas
borrosas, cuyo contenido varia considerablementeirion del locutor y del contexto social y
politico. La misma ambiguedad se encuentra en dabras de origen ; indiodienIndian,
amerindio/indigen@idigene sin hablar de los epitetos, generalmente injasiosnaco”huanco’,
sauvage, redskinMas alld de las palabras, el panorama actual epeesentaciones de la
indianidad resulta de trayectorias del imaginatie ge inscriben en la historia antigua y reciente
de América y de Europa. Por ejemplo, después dmdependencia de Espafa, las nuevas
republicas americanas, después de abolir el régitearastas, remplazaron a menudo ‘indio’ por
‘indigena’, mas ‘cientifico’. Asi como el gobierde Québec remplazo (jen 1927!) las palabras
Sauvagey Sauvagesspara designar a los indigenas, remplazandolagngd@an e Indienne Las
antiguas apelaciones persistieron, en la lengudeot#, pero a nivel del insulto Maudit
Sauvage’es el equivalente quebequense de ‘Indio desgm@ci&ahlvo en Estados Unidos, el
mestizage colonial produjo a su vez identidadeinths :Métisdel Oeste canadiense, mestizos y
ladinos de México y de América central, morenoamlzos de Honduras y Nicaragua, cholos de
Peru y Bolivia, caboclos y cafusos de Brasil, mboscy cabecitas negras de Argentina ... Y
sigue diversificandose el vocabulario. Recientemerl gobierno argentino decidio llamar
‘aborigenes’ (ja la australianal!) a los nativosayarte del movimiento autoctono de América
latina reivindica de nuevo el término ‘indio’ cormi@no de un rechazo de la politica indigenista.
En Canad4, las pababraslian/Indienno se usan ya oficialmente desde hace veinticafios,
cuando las organizaciones indigenas descubrieran egtaban siendo excluidos de las
negociaciones entre los ‘dos pueblos fundadoresicéses e ingleses. lradian Brotherhood of
Canadacambié su nombre pdkssembly of First Nation6Asamblea de Primeras Naciones’),
apelacion que encuentra actualmente su paralela eona andina en la expresion ‘Naciones
Originarias’.

Me propongo mostrar aqui como las construccionegiss de la indianidad son el fruto
de una doble trayectoria, teoldgica y politicaydé@oria que condensa, a nivel de lo imaginario,
la dinAmica de las relaciones entre los primerosadwes del continente y los que llegaron
después, desde Europa y Africa. A cada una de éstgsctorias simbolicas corresponden
conjuntos de practicas. Por supuesto, estas cmsiese influenciaron unas a otras.
Histéricamente, del lado de los grupos dominanesdiscurso teoldgico proporciond sus
fundamentos al discurso politico. Al mismo tiemlas, discursos autéctonos combinaban con su
imaginario propio representaciones europeas, atgesontribuir a su vez al discurso politico
occidental.



ETNICIDAD E INDIANIDAD

El estudio de las identidades étnicas y el de dastidades indias en particular han
conocido un auge notable, en antropologia, a p#etios afios 1970, coincidiendo con el interés
gue suscitaban los nuevos movimientos socialesddomjovenes, las mujeres, los ecologistas)
tanto en el Norte como en el Sur. En Estados Unidesndios desaparecen conagdsternpara
surgir de nuevo en el escenario publico despuéa deupacion de la isla de Alcatraz, en 1969,
por jovenes activistas lakotas. Se redescubridaglaaia existian indios de verdad, y numerosos,
gue habian sobrevivido a cinco siglos de ocupaeidmpea del continente. Después de un
derrumbe demografico que alcanzo los 90% en Améetalorte y Mesoamérica, al fin del siglo
XX los pueblos indigenas alcanzaron nuevamentecifirgaproxima a su nivel precolombino, es
decir mas de 33 millon¢k3WIA 1998: 4).

Los movimientos reivindicativos indigenas de lo®sai970 y 1980 fueron acogidos
bastante positivamente, en un principio, por laiestacl y por los investigadores. Diran los
cinicos que nosotros, antropologos, no podiamasaegrarnos de la llegada de un objetivo de
investigacion inédito, remplazando a los ‘primigvgada vez menos exoticos y méas rebeldes a
nuestros estudios. Otros sectores de la sociedagrnvien ellos nuevos actores sociales
susceptibles de suceder a los sujetos historic@salddicos, como la clase obrera, de la cual
varios habian esperado el cambio durante el perdatirior. Frente a la homogeneizacion del
mundo, los movimientos étnicos y culturales apareaomo los guardianes de la diversidad
humana (Lévi-Strauss 1996; Todorov et al. 1986;5Bil4992).

A principios de los 1990, si bien se mantiene &rigs, el enfoque cambia completamente
como aparece en los mismos tituldsa défaite de la raisgn['La derrota de la razon’]
(Finkielkraut, 1987),Discours et mythe de I'ethnicitEDiscursos y mitos de la etnicidad’]
(Khoury 1992) ylLes identités meurtrierefLas identidades asesinas’](Maalouf, 1998). Las
identidades étnicas y religiosas podian llevar xid@onte a su perdicién, multiplicando
situaciones como la del Oriente Medio y de la exyyd8lavia. Paralelamente, se cuestiond la
legitimidad misma del enfoque de las ciencias hwasartuyo interés por lo etnocultural lo
promovia. Las criticas llovieron, desde ambos exte del abanico politico. Por un lado, la
nueva corriente ultraliberal ataco lo étnico, cotmdos los particularismos, en nombre de un
universal asociado a la globalizacion de los mesadde las comunicaciones. El nacionalismo
étnico choca contra esta asi como entraba en dati@n con la pareja jacobina Estado-
ciudadano. La existencia de los cuerpos intermagipggna, particularmente los que se refieren
a aspectos no-econdmicos, como la pertenenciaagsta peligrosa creacion con la que astutos
politicos etnicistas manipulan las emociones denlasas. Al otro extremo, el ataque también
proviene de una parte de la izquierda, para quagsde Marx, el progreso implica
necesariamente la desaparicion de las identidadesg y nacionales minoritarias (las ‘naciones
florecitas’) en el seno de las ‘naciones histofi¢asrtes en las cuales puede consolidarse un
proletariado unificado (Marx y Engels 1974).

El debate sobre la poblacion de las Américaslleadada de los europeos no termina ain. Adoptagos
la hipétesis mas conservadora que evalla el nudeehabitantes a unos quince millones para Mesaeanér
(Mexico y Centroamérica) y a doce millones pasarégjiones andinas. El resto de Norteamérica tydass
bajas suramericanas hubieran tenido en total cusiso millones. Para cifras actuales, hemos redortes
cifras mas recientes del International Working @r@n Indigenous Affairs (IGWIA 1998 : 4). El mayor
numero de indigenas (80%) queda concentrado enadvtesica y en los Andes.



Enfrente, el campo de los defensores de lo étriqnéds heterogéneo adn: nostalgicos de
las ‘sociedades de lo compatible’ (Jaulin 1972)|agos de la liberacion (vease Dussell 1992)
soflando en un mundo comunitario, marxistas ahomidados con grupos indigenas, cuya
indianidad reafirmada parece una barrera contrglddalizacion capitalista (LeBot 1994;
Beaucage 1994b), y cada vez mas, los propios attlies amerindios (Wankar 1981, Little
Bear et al. 1985; Sioui 1989).

Entrando en el nuevo milenio, el tema de las idexigs, entre ellas, la indianidad, parece
politicamente sobrecargada. Y puede ser que, coo®e socurrir en nuestros medios
universitarios frioleros, se este clasificando yao ‘retro’ y esté dando paso a temas mas
novedosos. Sin embargo, mucho queda por decir, ¥enemos.

CONCEPTOS Y ENFOQUE

Tomaré como punto de partida el concepto de repi@sén colectiva, como wsignificante
en sentido de Saussure, compartido en un grupalsqoe le confiere una relacion de
equivalencia con dignificadq o sea los fendbmenos. La problematica de la iidhanrefiere a
sistemas de representacion de Si, del Otro y deldblugue se transmiten, por lo menos en patrte,
por el discurso y que corresponden a determinadadigas. Las representaciones colectivas
forman sistemas diversamente estructurados. Enisenirgo social, distingo cuatro modos o
niveles de organizacion de las representacionegjmterrelacionados:

1. El sentido comiunSegun Gramsci (1971: 323 sig.; 421 sig.) lo dang el conjunto de
representaciones, imagenes, enunciados, princgqueslos miembros de una sociedad
determinada, en una época determinada, considesamo cevidentes. Comprende
universales arraigados en la naturaleza misma de la percepgi@el pensamiento
humano, como los binomios izquierda/derecha, dalisfo. Sin embargo, gran parte del
contenido del sentido comuan varia de un periodinoa de un pueblo a otro. Por ejemplo,
para los nahuas de la Sierra Norte de Puebla (MgXms suefios estdn necesariamente
relacionados con el destino humano, aunque notsmda exactamente como. Se puede
considerar que las representaciones de sentidorcama vez emanan de las practicas
cotidianas de un grupo y orientan las condudtad.( 227). Se transforman a la vez las
practicas de base del grupo, al estar ligadasgjporplo, al uso del espacio y del tiempo y
a las relaciones de género. El sentido comun ag/el primero de las representaciones
colectivas, aunque los otros niveles puedan eatraontradiccion con él.

2. El mito. Es el discurso fundamental en las sociedadesdusiriales y sirve de base a los
conjuntos de creencias y rituales que llamamosgiogles’. Da su sentido a la vida
cotidiana y al cosmos, que se conciben como doroéadr fuerzas transcendentales, a
menudo antropomorfas. Toma sus expresiones, susficgtes, sus simbolos del
universo del sentido comun, pero las relaciona denodo metaférico. Los nahuas lo
llamanueytajtol ‘grande-palabra’. Por ejemplo, si el gavilan r@dios es porque: ... «
Hace tiempo, el primero que sembré maiz hizo umopeen el gavilan. Este le dijo:... »
(Taller de Tradicion Oral, 1966). Claro que no s#at deestegavilan, al que se tira
piedras. Aunque un gavilan que habla es contrarsertido comun, el enunciado no se
considera como falso, sino mas bien como ejemplargelacién con los enunciados del
sentido comun y prevalece sobre ellos. A la veztcarscienden el sentido coman, las
representaciones miticas guardan con este unadrelaecesaria. Como los gavilanes de



verdad llevan a sus presas entre sus garras, imdel mito llevara el ratén que roera el
muro detras del que se encuentra el anillo dedagdncia, etc.ilfid.).

En la tradicién oral, los conjuntos de mitos estéhilmente estructurados en ciclos y la
variacion es la regla, hasta para los mitos fund¢ates. Esta estructura y esta variacion
se arraigan en la amplitud misma de las represenext corrientes de las que el mito se
nutre: actividades domeésticas, observacion de taralaza... En segundo lugar, las
variaciones discursivas reflejan la ambiguédadager¢laciones sociales de base (como
las relaciones de género) y las mdultiples dimemsipmo siempre coherentes, de la
existencia (por ejemplo, el ciclo del Tramposo Rejo, tlacuache carcajou- entre los
pueblos amerindios de Norteamérica). Por Ulti,sasevariaciones confirman la ausencia
de todo monopolio social en lo que se refiere taalasmision y a la interpretacion de los
mitos: mayores y chamanes gozan de un buen mamgenadiobra en este campo. La
incapacidad de entender la diferencia entre esieniyeles, sentido comun y mito, que
utilizan las mismas categorias linguisticas, edcpor mucho tiempo a la etnologia en
concepciones como la mentalidad « prelégica » (Enwhl, 1954) o « arcaica »
(Caseneuve 1961). En las sociedades con Estadontaario, se confia a especialiastas la
tarea de definir las versiones aceptables de ldesngéomo las de los ritos. Esto
caracteriza las que se llamaran las « grandesiomdiy », de culturas agrarias
jerarquizadas: mesoamericana, andina, de Europevaédde Egipto Antiguo, de Medio
Oriente, de China o de la India.

La ideologiasolo se encuentra en las sociedades modernasiicAstdreutilizado, el
concepto de ideologia tiende ahora en ser destatedLo defino aqui como un conjunto
estructurado de representaciones colectivas qum dantido oficial a la totalidad de las
relaciones sociales, en sociedades en vias deaseagion. Se materializa histéricamente
en las ideologias: nacionalismo, socialismo, racismo, liberalismo... #iscurso
ideoldgico selecciona ciertas categorias del sentidmun, de la ciencia, del mito
(incluyendo sus elaboraciones religiosas) y laacieha segin un modo metaforico
propio. Como la religién, la ideologia la elaboespecialistas, trabajando en un marco
institucional. Cuando se trata de una ideologi®dhmente dominante la funcion de
difundirla y lograr un consenso general pertencaparatos especificos: de Estado
(escuelas, tribunales...) o privados (medios masidescomunicacién, agencias de
publicidad...). La ideologia se aproxima a las religis por tres grandes dimensiones: la
estructura del discurso, precisamente elaboradamlkicion totalizante, la violencia
(contraint§ simbodlica. Como éstas, tiene sus simbolos y ritas‘religion civil’) y
moviliza la emocién (Hobsbawm y Ranger 1983; Anders991). Sin embargo, tanto por
su estructura como por sus medios de difusionepece a la modernidad.

El carécter globalizante, apremiante de la idealoggta en relacion directa con la
legitimacion de una estructura de poder. Sin enthdag ideologias no se reducen a esta
funcion. Como las religiones, con las que coexgdemanera no siempre armoniosa,
pretenden dar un sentido global al mundo, pararpegeoducir el orden social. La que lo
consigue se convierte en hegemonica.

Una vez elaborada e impuesta, la ideologia domenaehde a su vez en impregnar el
sentido coman. Por ejemplo, uno puede observaiocsgmextiende ‘naturalemente’ el
racismo anti-inmigrante, sub-producto del naciemati, a especies animales de
introduccion reciente que se revelan dafinas: ctéwsocoyotes en zonas rurales de
Quebec y las nutriasggonding en el sur de Francia.



4. El discurso cientifico A la vez que algunas sociedades, hoy dominanses,
modernizaban, se consolidd este nuevo sistemapesentaciones. Si bien se apoyo
sobre representaciones del sentido comun en soenes balbuceos, el discurso de la
ciencia moderna se desarrolld definiendo sus el@sglos conceptos, y articulandolos
en proposiciones susceptibles de ser falsificada@néirmadas segun sus reglas propias.
El imaginario cientifico pretende, como la ideokga la representacion total y a la
adhesion universal, porque reivindica un métodetoly), que la distingue de todas las
ideologias o doctrinas y le permite aproximarséoaéal’. Su método predilecto es la
experimentacion, es decir un conjunto de operasiomalizadas con unos objetos
materiales en condiciones controladas. A diferedelanito o de la ideologia, el discurso
cientifico nunca fue dominante, incluso en lasexd@iles que se reclaman de él. Lo cual
no le impidié tener un papel importante en la cwmsion del Occidente moderno.
Combinadas con el capitalismo y la ideologia degpeso, las ciencias de la naturaleza
generaron la tecnologia que transformd completaantag condiciones materiales de
existencia de la humanidad en los ultimos siglos.

Aunque la experimentacion, en sentido estricto,geseralemente irrealizable en el

estudio de los humanos, desde el siglo XVIII, éliei® del hombre pretende también al

titulo de ciencia. Utilizando la cuantificacion, rpgupuesto, pero sobre todo asumiendo
que la precision de la observacion, la fineza délisis y el rigor de la interpretacion nos

permiten alcanzar la misma aproximacion de ‘lo’re@in embargo, la ausencia de

consenso teorico en la antropologia como en lags atrencias humanas pronto nos
convence que el objetivo esta todavia lejos o gueresentido estricto, inaccesible por la
complejidad del objeto y la reflexividad de losetag sociales.

Podemos agrupar los textos que tenemos para astledi representaciones de la
indianidad (documentos, relatos, costumbres y)rigasestos cuatro niveles de discursos. Para los
primeros europeos que pisaron el ‘Nuevo Mundo’ cletegorias de su sentido comun eran de una
utilidad limitada, excepto para convencerles de spienfrentaban a plantas, animales y humanos
de misma naturaleza que los del ‘Viejo Mundo’, axsqo idénticos. Asi que interpretaron esa
nueva realidad a través del mito cristiano hegeoodmn la Europa de esa época, y de las
categorias de su sentido comun. Esta primera gegurise fue enriqueciendo y corrigiendo con
las observaciones suscitadas por las exploraciptesdiversas interacciones con los autéctonos.
Fueron los miembros de los grupos dominantes gsiideg@ron mas huellas de esos contactos y
conocemos generalemente a los grupos indigenapadeldo (y hasta cierto punto, a los del
presente) gracias a sus testimonios, necesariam@noenciados por sus prejuicios e intereses. Por
ejemplo, no se puede leer Hstoria General de las Cosas de Nueva Espai@a Bernardino
Sahagun, como si fueran los aztecas que nos hablhreluso los relatos indigenas de la
Conquista que contiene deben ser interpretados nionan cuenta un doble filtro: una
reconstruccion indiaa posterioriy la percepciéon de un franciscano humanista ddb sky/I
(Beaudot et Todorov 1983). Con las mismas preoaesi debemos abordar las fuentes historicas
indigenas, desgraciadamente mucho méas escasaselRadodo contemporaneo, por suerte, el
discurso autdctono es abundante y multiforme: patalgestos, rituales, libros, peliculas. Veremos
como este discurso, articulado alrededor de unodessin de reconocimiento, esta atravesado
también por mdultiples corrientes politicas e idgalas, como el propio movimiento, con sus
enfoques legalista, economicista, espiritualistie ynilitantismo politico.



Agruparé las diversas concepciones, percepcionpggticas de la indianidad, en dos
grandes trayectorias, segun su orden de aparigédribo: la trayectoria teolégica (modo mitico),
la trayectoria politica (modo ideoldgico — ya qaecblonizacién de América fue contemporanea
con la instauracion de la modernidad$in embargo, no se trata de una succesién eidsent
estricto, puesto que los discursos anteriores giersiy se modifican dialecticamente en relacion
con los nuevos que reflejan a su vez.

LA TRAYECTORIA TEOLOGICA
La ambigiedad inicial: Colén y los indios, buenosnalos

El Diario de bordo de Cristobal Coldén contiene sotantradictorias acerca de los
indigenas que encontro en las Antillas, y luegeldstmo Centroamericano. En la relacién de su
primer viaje, a la vez que describe una naturalpzeadisiaca, elogia la inocencia y la
generosidad de los primeros hombres que encomsoafuacos de las Antillas Occidentales) :
« Van desnudos, como cuando su madre les pari®os ¥na navaja y un rosario, nos traen loros
y grandes pelotas de algodon hilado. » « No tiesgeta » y se convertiran facilmente (Colomb
1979). Los unicos que se merecen un juicio negatoo los caribes de las Islas del Viento,
enemigos aceéerrimos de sus anfitriones: « Son i@8ay comen carne humana »y, por
consecuencia: « Se pueden esclavizar. » En su, tekttervor del mistico que cree haber
encontrado una tierra cerca del Edén se mezclaet@mtusiasmo del comerciante frente al
negocio por venir. En sus segundo y tercer vigges,embargo, cambia su juicio sobre los
aruacos de la Isla Espafiola (Santo Domingo): «nemtirosos y hipdcritas. » « Con su cacique
Caonabo, son ellos quienes masacraron a los espadiel Fuerte Navidad. » El fracaso de su
proyecto de colonizacién de la isla reforzar4 siow negativa de todos los indios, idolatras
empedernidos que hay que reducir a la esclavitud.

Para entender el discurso de Colon, hay que Stearkl contexto europeo de fines de la
Edad Media. La diversidad humana se concebia esgoan funcion de dos polos, a la vez
morales y cognitivos. Por un lado la Cristianda&dlesespiritual y temporal de lo Verdadero y del
Bien, bendecida por Dios; del otro lado, el Islaohre todo, pero también los heréticos, judios y
paganos que habitaban el mundo del Error y del Mahminado por Satanas. La diferencia
fundamental era religiosa y las variaciones soragtig linguisticas eran secundarias: el mito
biblico también daba cuenta de ellas (los tresshd@ Noé, la Torre de Babel). Secundarios pero
muy reales, puesto que dangretransmitia las virtudes y los vicios: sangre mjazul segun la
clase social, « limpieza de sangre » de los angiaviejos que no tenian antepasados judios ni
moros.

A nivel espacial, la pareja Bien/Mal correspondila @posicion entre a) el Centro del
Universo, Roma y, por extension, la Cristiandadiesdel Bien; b) una periferia cercana, los
paises musulmanes, el reino del Prestre Juan {&tidpriente, donde vivian hombres « bien
conformados » aunque viviendo en el error y c) pedferia lejana: el entorno del Universo,
poblado de monstruos. Por eso Colon reitera laend figura » de los aruacos, mientras que

Por falta de espacio, no incluiré aqui una prtesgin de una tercera trayectoria, la antropolé@mado
cientifico), que aparece en el texto francés (Bage 2005).



cree reconocer a los monstruos en la descripciénégtos le hacen de los caribes. La moderna
idea de raza, como un amplio conjunto de individdasdos de rasgos biolégicos que permiten
inferir una ascendencia comun y una endogamia pgalda, no existia netonces. La ‘raza’ (del
latin radix: raiz) de un individuo designaba sus genitoredjnsijle. Viajeros y conquistadores
hablaban de los ‘pueblos’ y de las ‘naciones’ galeidn encontrado en un sentido muy cercano
de la actual ‘etnia’. Las Casas menciona que Araé@staba poblada denfinitas gentes a toto
genere» (‘infinidad de gentes de todas clases’ (Las €d4205). En lugar de subrayar las
diferencias fisicas, Colon, como después Hernaté€grluego Jacques Cartier, subrayaron, uno
después del otro, las similitudes de los habitagéédNuevo Mundo con los europeos (« Tienen
miembros bien conformados ») para distinguirlotadeumanidades monstruosas e incorporar a
la periferia cercana estas tierras hasta entoreszodocidas.

¢ Eran estos humanos los descendientes de Adancesto sea humanos verdaderos? En
una decisién que tendrd un impacto enorme, en 1494gJesia contesto por la afirmativa, por
motivos a la vez teoldgicos y geopoliticos. A nit@blogico, la filosofia tomista aceptaba los
criterios aristotélicos en lo que toca a la penmerge a la humanidad, criterios a los que
correspondian incluso los « salvajes desnudos >pgbkaban las Antillas: la forma del cuerpo,
pero sobre todo la racionalidad manifestada ptarguaje y el uso de herramientas y armas. La
definicion de su religion sera mas complicada, gpredaba claro que habia que convertirlos. A
nivel geopolitico, estos nuevos conversos de ootedeenian a compensar lo que la cristiandad
acababa de perder en manos de los otomanos, éleesééda de Constantinopla ocurre en 1452).
La evangelizacion de los indios se presenta com@rin Obra que emprender y justifica
plenamente la conquista del Nuevo Mundo, que efadicade Tordesillas (1493) otorgaba a
Espafia.

Por otra parte, los relatos de viaje de Col6n jpdetros ‘descubridores’ plantearon a los
tedlogos y pensadores un problema cada vez mae dedwesolver. Intentaron, por supuesto,
integrar estas tierras, estas plantas, estos asmyatstas gentes a la cosmovision que fluye del
mito cristiano. La multitud misma de la soluciomegontradas (por ejemplo, ‘las tribus perdidas
de Israel’) no debe engafiarnos: la mera preserciasth mitad del mundo, ignorada hasta
entonces por los mas grandes espiritus de la adiglly de la cristiandad, y que habia quedado
fuera de la predicacion del Evangelio (de la que Sgustin decia que ya habia sido universal)
abria la puerta a la elaboracion de sistemas atteos para pensar el Viejo Mundo también.

En cuanto a la calificacion moral, bipolar, deddianidad por Colén, permanecera una
dimensién importante de las construcciones ultesior

La evolucioén franciscana: del milenarismo a la marura

Los primeros franciscanos, que llegan a México BA31 provienen de la provincia
eclesiastica de San Gabriel, Extremadura, zonasguearacteriza entonces por una de las
numerosas corrientes milenaristas que atravesawistianismo de la Edad Media. Para ellos, el
fin del mundo es inminente y el descubrimiento d®® millones de ‘naturales de Indias’, a
qguienes nunca se predico el Evangelio es un sigmaod son los Ultimos hombres que hay que
convertir antes de que Cristo vuelva para el MddBiaudot 1977). Los franciscanos cuentan con
la predicacion y la fuerza de los sacramentos fpaes rapidamente al catolicismo a pueblos que
les parecen, como a Coldn, tan abiertos a la fé. €xe fin, unos monjes recibe la orden de



estudiar las lenguas y las costumbres indias: Pmagrés de Olmos y Fray Bernardino de

Sahagun seran los primeros linguistas y etnogdddas Américas. Sin embargo, aparecen luego
las dificultades de la evangelizacion: los nuevesstianos son « perezosos, borrachos,
formicadores y ademas, idélatras » (Sahaguin 1969,: 7). La utopia fundada sobre una

indianidad que no conoce el Mal es un fracaso. rReacomo consecuencia un cambio completo
de la politica india de los franciscanos, que praadoptan el método duro, el Unico que les
parece susceptible de conservar a sus ovejagedilg|Gibson 1964: 117-119).

La controversia de Valladolid (1550)

Sus rivales dominicos sostienen la tesis inveosaindios son naturalmente buenos, es la
colonizacion europea la que los pervierte. El padrencisco de Vitoria, de la corriente
humanista, incluso cuestiona la legitimidad de ¢en@liista, en sus text@e Indis(1539) yDe
iure belli (1539): se debia méas bien usar de persuasiorcpavartir a los indios, quienes nunca
se opusieron a la evangelizacion. Carlos Quintprddibird predicar y escribir. En 1550, en
Valladolid, otro dominico, Fray Bartolomé de Lass@s, sostuvo una polémica sobre este tema
con Juan Ginés de Sepulveda (que representa arigsistadores y colonos). De entrada admite
el hecho colonial que resulta de la Conquista, paestiona el método: la encomienda corrompe
a los indios, frena su conversion y conduce a gremnacion. Sensible a los argumentos del que
nombré ‘Defensor de los Indios’, el rey confirmé IHuevas Leyes de Indigd542) que
establecian una tutela estatal sobre los indigeiemmados por las epidemias y toda clase de
abusos. Se reconocia a los indios conversos tiagi@sios comunitarios (ebmun de natural@s
y cierta autonomia interna (tapublica de indigs bajo la doble vigilancia de la Iglesia y de los
corregidores, encargados estos de percibir losttsby de reclutar la mano de obra para el
trabajo en infraestructura y minas.

Una vez lasNuevas Leyesraducidas en instituciones, la utopia lascassmasfuma
rapidamente del imaginario religioso colonial: ilndios reales de Nueva Espafia y de Peru tienen
nuevamente todos los defectos de las clases sulaslteSus cualidades también: resistentes,
simples, frugales, prolificos, como conviene adus, en palabras de Santo Tomas de Aquino, «
han sido creados para obedecer ».

La utopia jesuita

Sin embargo, no habia muerto la Utopia. La adoptarmdificandola, los jesuitas. Su
territorio de mayor éxito, en América, fue el margairoriental del imperio espafiol, donde los
bandeirantespaulistas perseguian a los guaranies. La formugaagloptaron, I&educcionse
refiere fisicamente a la reagrupacion de individydmndas dispersas. También tiene un sentido
moral: el Buen Salvaje guarani ya no es el que etiveel tupido bosque de las mitologias, ritos y
costumbres, en el ‘estado de Naturaleza’, sinaiellgs padres han arrancado de las garras del
demonio para traerlo a la sencillez de la vidatians. En las Reducciones de Paraguay, los
jesuitas unen la hegemonia en el campo de lasseieeiones a un verdadero poder politico.

En la otra extremidad del continente, en Nuevadtaaise encuentra en unos colonos (por
ejemplo los misticos fundadores \d#e-Marie — Montréal) un idealismo maniqueista semejante
al de Coldn: los indios buenos son los huronessyalgonquinos (aliados de los franceses) y los
malos son los iroqueses (aliados de los protesténiandeses y britanicos). A diferencia de sus



colegas de Paraguay, fuera de las diminutas zomatsotadas por el rey de Francia, deben
seguir, muy a pesar suyo, la directiva de Las Casstar de convertir por la persuasion. En las
primerasRelacionesmisioneros como Lejeune et Brébeuf condenansiaeaion el ‘libertinaje’

de los indios y desprecian abiertamente la ‘fabulae cuentan sus ‘brujos’. Hay que tener en
cuenta aqui el estilo propio de estos textos odag del siglo XVII : la negra imagen que trazan
de los ‘salvajes’ pone de relieve el heroismo deniisioneros y estimula la generosidad de los
‘beatos’ @évot3 de France, a los que se destinan los relatoslig@d993). En el campo, sin
embargo, Sainte-Marie-des-Hurons, la Unica reduaccjde crearon, serd destruida por los
iroqueses. Armados por los anglo-protestantes!

La indianidad, bajo su mejor aspecto, reapareceedente en la literatura religiosa
francesa de principios del siglo XVIIl. Ya no sat& de fomentar la caridad de los burgueses,
sino de luchar contra un enemigo insidioso que adberza: el ateismo. En efecto, desde
Montaigne (‘De los canibalos’, cap 33 de Essais -1978) un pensamiento humanista laicizante
se apoyaba sobre los relatos de viaje para atdadesis de la ‘teologia natural’ (la existencéa d
Dios comprobada por el consenso universal) y de€lapanoral natural’ a la cual adheririan, en
el fondo de sus corazones, todos los hombres. Mandaigne, como para los filésofos que le
sucedieron, los muchos pueblos de la tierra ti@ostumbres muy distintas de las nuestras y no
les va mal por ello; incluso les puede ir muchoanegi uno cree al filésofo iroqués’ que diserta
en los escritos de Lahontan — 1973). De ahi qlgldaia sienta la necesidad de reconstruir, en el
imaginario occidental, un Salvaje que cree en Diasbedece a la ley natural, a pesar de la
degeneracién de sus costumbres y la confusionslersancias, por los siglos que pasaron desde
la dispersion de los hijos de Adan.

A esa tarea dedico el jesuita Lafitau su enciclagétibro sobre las ‘Costumbres de los
Salvajes americanos comparadas con las costumerks diempos Antiguos’ (Lafitau 1983).
Su analisis descansa sobre la doble base de un&iosa etnografia de los iroqueses de Nueva
Francia (entre los que fue misionero) y una eradi@xcepcional. Para él, los Salvajes son hijos
de Cain, obligados de errar en Asia hasta que &acon el camino de América. Sus creencias,
bien entendidas, son muy parecidas a las costurderés Antigiiedad del Viejo Mundo, sobre
todo, de los pueblos secundarios que se menciamda Biblia y en los textos clasicos, tales
como egipcios, tracios, etc. Irbnicamente, el B8alvaje de los jesuitas, lejos de hacer callar a
sus adversarios, inspirara sus tesis a un Jeanel@®pusseau y a I&nciclopedistasde alli
nacera, a fines del siglo XVIII, el proyecto anttimico. Al fin del periodo colonial, los propios
Amerindios, generalmente conversos, desapareceimedglnario religioso occidental, salvo los
‘paganos’ que quedan aun en la periferie de log@grUropeos de poder econdémico y politico :
como en el Chaco, en la Amazonia o en el noroesteodtinente.

Teologia de la liberacion y teologia india

A partir de 1960, sin embargo, se nota un inteteyo. La Iglesia Catdlica, que perdio,
durante el siglo XIX, la lucha por la hegemonianfeea los liberales y a los partidarios del
Progreso, se encuentra, en el siglo XX, en la défarentre las masas urbanas mayoritarias, mas
interesadas por el consumismo que por la fé. Judil,Xse sabe, propuso uaggiornamiento
para evitar la marginalizacion: habia que acercatggueblo gracias a la nueva liturgia y al
compromiso social al lado de los oprimidos, paléicuente en el Tercer Mundo. Los encuentros
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episcopales de Medellin y de Puebla adaptaronpestgama a una América Latina donde la
izquierda estaba en clara ascencion: sera la Tieoltegla Liberacion.

Después de la Conquista, millones de indios desilsas y altiplanos, nominalmente
catolicos, recompusieron su visiéon del mundo coanmio sincréticamente creencias y ritos
precolombinos con los que vienen del catolicish@articulacion, ya antigua, al mercado y al
Estado no los transformo en proletarios. Viven emundo aun encantado, donde lo sagrado es
omnipresente, en las fuentes, las grutas, el vepationaiz que crece. La teologia irfdien vez
de ‘reprimir la idolatria’, busca integrar estdagelsidad viva en la corriente mayoritaria de la fé
Se traduce el Evangelio en las lenguas indigef@agyge los protestantes hacen desde hace medio
siglo!) y nadie se insurge frente a manifestaciopaganas’ (muasica, danzas, cohetes) que
acompafan en los pueblos la celebracion de logsaatolicos. Hay también, por decenas de
miles, los indios del la selva tropical amazoniamenazados de exterminacion fisica por la
avanzada del ‘triple frente’ de las empresas falest de las minas y de los desmontes para la
agricultura y la ganaderia (Ribeiro 1979). Un sedtola teologia de la liberacion, bien arraigada
en Brasil, se dedicara a movilizar a la opinidnligabpara su defensa, a la vez que procedera a
evangelizarlos poco a poco. Por otra parte, lasigl€atdlica, que disfruté durante siglos del
monopolio de lo religioso, ahora debia hacer frentena competencia creciente de las Iglesias
protestantes fundamentalistas (‘evangélicas’) pgugenes estas ‘tribus perdidas de Israel’
constituyen unos de los dltimos baluartes de idalajue quedan para conquistar antes del
Armageddon.

La resistencia religiosa indigena

Los pueblos indigenas no se limitaron a seguireebrrido religioso trazado por los
aparatos dominantes. A lo largo del proceso colgnreocolonial, se involucraron en un doble
proceso de resistencia al discurso cristiano damndrimero, a nivel de lo cotidiano, hubo una
reapropriacion de una parte de su contenido sigoiemodalidades y una concepcion propia del
tiempo. El sincretismo entre las creencias origasay la religion impuesta por el colonizador
permiti6 a cosmologias y practicas diferentes miyecose transformandose: el chamanismo
incluso sali6 reforzado del contacto con el ac&lw@reencias y practicas europeas oficiales — y
también ocultas, para mayor disgusto del clero @anbe en ‘extirpar la idolatria’.

La resistencia se hace ruptura cuando estallamésmientos proféticos y milenaristas
autoctonos, desde la predicacion revolucionaridAérés Mixcoatl, en la Nueva Espafa del
siglo XVI (Gruzinski 1992) hasta el profeta Wovokaspirador de lo§&host Dancerslel Oeste
norteamericano, a fines del siglo XIX (Logan 198fsando por la insurreccion mistica de
Tupac Amaru, en los Andes, a finales del regimdonial espafiol. Estos movimientos tenian en
comun de proclamar la llegada de una nueva Edddrdeindia, recuperando asi la dimension
subversiva del mensaje evangélico (el ‘Cristo deplobres’) y biblico (el Libro del Exodo). Los
integraron con elementos estructuralmente simila@@so los mitos del Hombre-Dios y del viaje

3 Sucediendo a la Teologia de la Liberaciéon deafiss 60 y 70, la teologia india, mas cultural, tuwo

impacto muy variable de una regién a otra. En lkxipor ejemplo, algunos obispos socialemente
comprometidos, como Mgr Samuel Ruiz en Chiapaadiafon esta nueva dimension a una linea de
pensamiento y de accion que protesta contra jasticias sociales de las que los indigenas somég®res
victimas (Dussell 1992). En otras regiones, sédim introducir algunos elementos amerindios erithl

y a favorecer la predicacién en lengua indigena.
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a la Tierra sin Mal. Esta reapropriacion rebeldéodesligioso tendra un nuevo brote en los afios
1970 y 1980; frente al mensaje de la la teologidadiberacion y la teologia india, con sus
variantes ecuatoriana, guatemalteca y chiapanaoa, tina orientacion cada vez mas politica. En
1994, oi a un tzeltal de Chiapas decir: « El QuBmbfue de los espafioles. El Sexto Sol empezo6
el primero de enero recién pasado y sera nuestro. »

En contraparte, la predicacion protestante, todaeiciente, parece tener efectos
complejos. Varios autores han subrayado la paradojee su uso extenso de las lenguas
amerindias para la predicacion y el caracter «tdieseante » del contenido: como los primeros
misioneros catolicos, ponen toda la cultura a @elet la influencia diabdlica (Canton, 1998;
Dow y Sandstrom, coord., 2001; Beaucage coord4)200

En resumen, la trayectoria teologica parece obedeua movimiento pendular entre dos
polos: por un lado, el Noble Salvaje, facil de cantiv — 0 ya converso — a un cristianismo
autéentico del que la sociedad occidental modernalega, y, por el lado opuesto, el Barbaro,
cuyo paganismo e inmoralidad resurgen siempre, éajoarniz de la conversion y que debe
siempre ser ‘reevangelizado’. Cerca del primer petwontramos a Las Casas, a Lafitau y a los
tedlogos de la liberacion; cerca del segundo, Iglésia Catodlica histéricamente mayoritaria vy,
recientemente, a las sectas pentecostales y ei@syébin embargo, la plena comprension de
estas oscilaciones requiere el analisis de otrrreo, en los imaginarios de la indianidad: el de
los imaginarios politicos.

LA TRAYECTORIA POLITICA

En efecto, desde los primeros contactos con logpeos, otro modo de definicdn de la
indianidad aparecio y se impuso progresivamentanadandose, sobre todo en un principio, al
discurso teolégico dominante. En |&artas de relacionde Hernan Cortés, se observa una
primera ruptura con la prosa, a veces mistica,@énCEn cuanto pone el pie en Tierra Firme,
Cortés resuelve el dilema del indio bueno/malo dbaando las metaforas biblicas por otras que
se fundan sobre los moros de Espafia. Como en @ldeagstos, la conquista esta justificada
porque « sacrifican a seres humanos a Satanasqud.mas llama la atencion del conquistador,
sin embargo, es que son campesinos laboriososilehatesanos: una vez subordinados, haran
buenos siervos para la valoracion de las riqgueebpais (Cortés 1985). Rapidamente se esboza
una ideologia de la conquista que se inscribe aetmente en la continuacion de la
« Reconquista » de la peninsula ibérica sobrenfades. Con la entrada de los Reyes Catdlicos a
Granada, el afio 1992 marca simbdlicamente el fiéstiey el principio de la de América.

Las vias de la colonizacion europea

En un primer tiempo, el discurso politico de lagquista espafiola es casi indisociable del
discurso teoldgico: de la tesis del ‘indio malse, entiende. La Controversia de Valladolid, a la
gue aludimos antes parece terminarse con la \actteila linea utopista de Las Casas, que se
materializa en la supresion progresiva de la eneodai. Sin embargo, el desarrollo acelerado de
la mineria en los dos virreinatos supone la refumaizacion de las recién creadas republicas de
indios en fuentes de mano de obra forzada, bajedalacion publica de los corregidores. A la
vez, se cambia enteramente la organizacion sodaena: se fragmenta a los grandes conjuntos
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sociopoliticos con sus caciques hereditarios enuottades dotadas de una administracion
interna elegida (el cabildo). A mediados del sigM, la sociedad colonial esta dividida en dos
castas la de espafoles y la de indios, cada uno corstatuto y un rol social bien definidos, y
con su propia base territorial : sus interaccics@s estrechamente controladas por los poderes
civiles y religiosos. ‘Mantener la diferencia’ senda dimension central del colonialismo espafiol.

En Nouvelle-Franceun siglo después de Cortés, Samuel de Chamglaihién elaboro
un discurso pragmatico sobre los que se desigresdedCartier, como ‘leSauvages’(‘los
Salvajes’): son fornidos y buenos para la faermaymo conocen bien el pais, son indispensables
para su exploracion (Champlain, 1993). Pero logwico aptos para el trabajo de la tierra, que se
confiard a trabajadores europeos. La Iglesia, gadar de su conversion, no pudo agruparlos
como quisiera, porque su dispersion era necesaréagh negocio peletero, que se aumentaba del
trafico de aguardiente. La logica @eticulacion que prevalecié en las zonas de influencia
francesa, junto con el debil flujo migratorio, fa®cié que los autdéctonos mantuvieran una
relativa autonomia, combinando alianzas politicasoynercio con los recién llegados. La
conversion al catolicismo, en su dimension poljtieea la confirmacion simbolica de estas
alianzas.

No parece que Inglaterra y Portugal se hayan @dotes mismos problemas metafisicos
gue Espafia y Francia acerca de la naturaleza dbalosantes del Nuevo Mundo. Aunque
Inglaterra estaba desgarrada por problemas rehigitzs1 importantes como Francia, sus colonos
no venian a Ameérica para encontrar pueblos corgl@s construir una Utopia: ellos mismos
encarnaban esa utopia y buscaban una tierra dasderallarla. La rapida desaparicion de los
pueblos indios de la Costa Atlantica de América Neite, diezmados por las epidemias, fue
interpretada como un signo divino: esta tierralestiestinada a los Peregrin®sdrims). No se
trataba de subordinar a los indigenas (a la espgafnolde articularse con ellos (a la francesa)
— salvo en la frontera — pero de sustituirles @bflcontinuo de los colonos, expulsados de las
Islas Britanicas por la intolerancia religiosa g &nclosures Se aplicd la misma légica a las
posesiones francesas después de la conquistaamgels’60.

En cuanto a la primera colonizacion del nordesssilafio, no resultdé de una politica
preestablecida, sino de la iniciativa de capitgmetugueses deseosos de abastecerse, en ruta a la
India (otorgada a Portugal, junto con Africa, pbiratado de Tordesillas - 1494). En la economia
de plantaciones de tabaco y azucar que se estalsmjresivamente desde Virgina hasta el
nordeste de Brasil, fracasé el intento de redudosaindigenas a la servidumbre. La sociedad
colonial de substitucion se compuso de amos blapdesesclavos negros.

Los imaginarios de la indianidad en las sociedadiedependientes: el indigenismo

Las sociedades que nacieron de estas dos forntadamézacion de sustitucion definieron
el amerindio como el ocupante provisional de untteio que él mismo es incapaz de hacer
fructificar, ni para si ni para otros : es un obgtd que hay que eliminar. Esta definicion politica
del indio como superfluo, primero limitada a laae litorales, se generalizara después de las
independencias. Las sociedades de los extremosnggmbal y austral del continente (Canada,
Estados Unidos, Brasil, Cono Sur), al romper camt@tropolis europeas, se proyectaron como
Estados-Naciones segun el nuevo modelo elaborada fHastracion y materializado primero en
Estados Unidos. Como lo expresaba magnificamentgeeeral Custer a sus interlocutores
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lakotas: « jNo les podemos dejar la mitad de urtimemte como territorio de caza! » La
ideologia del progreso, que remplaz6 para lasséditeericanas de origen europeo la cosmologia
religiosa, hacia de este proceso una ley natumaludha por la supervivencia aseguraba la
expansion de los mas aptos. Para la realizaciorestie ‘destino manifiesto’, se recurria
generalmente al exterminio fisico en ultimo lugapreferia la reduccion en reservas, primero, y
la ‘aculturacion planificada’ después. Ambas tarfe@son confiadasl Board of Indian Affairs
desde 1840.

En las antiguas colonias espafolas de Mesoaméricke Yyos Andes, practicas y
representaciones siguieron un curso diferente. eviala segunda mitad del siglo XVIII, los
criollos, descendientes de espafoles nacidos emidganésintieron el yugo de la metropoli, que
los mantenia en una posicion subordinada frenteosa deninsulares. Los intentos de
modernizacion de los Borbones, que favorecian midsah Estado espafiol, no hicieron sino
exacerbar estas contradicciones. En este conxXasuita mexicano Clavijero emprendid, en su
Historia antigua de Méxic¢c. 1780) una defensa apasionada del Nuevo Mutesale su flora y
su fauna (contra Buffon y de Paw, partidarios da tdegeneracion americana’) hasta sus
antiguas civilizaciones. El fue el primero en halala la ‘cultura’ de los aztecas (en el sentido
clasico de la palabra) y comparé sus costumbredasote los griegos, romanos y egipcios de la
antigiiedad: no para defender la fé, como Lafiteug para dar a América sus titulos de nobleza.
Los esparioles no vinieron a civilizar a barbarog¢lamaron después los criollos, descendientes
de estos mismos esparioles, sino para aniquildariigs civilizaciones. Se exalto la indianidad
precolombina, fuente de la originalidad americaeaté a Espafa. Los ‘simbolos indios’ fruto
del sincretismo colonial, como la Virgen de Guapaluaparecen en los estandartes que
enarbolan los insurgentes mexicanos (Lafaye 1%Mindigenisme como discurso de criollos
sobre la indianidad, habia nacido, en su dimensaditica, literaria y filosofica.

Conoci6 su auge politico después de las indeperade(it821). A principios del siglo

XIX los indigenas son mayoritarios aun en la maparte de las colonias espafiolas de
Mesoameérica y de los Andes, salvo en Nueva Gra(adimmbia). Sin embargo, los mestizos
(diversamente llamadosastas ladinos cholog constituian en todas partes una importante
minoria, sobre todo en las ciudades y en los cemtineros. Relegados a posiciones subalternas,
generalmente excluidos de la propiedad de la tiewsamestizos encontraron en el ejército el
camino de la ascencion social y en el liberalismddeologia, frente al conservatismo de la
aristocracia criolla. Llegaron al poder con lasotagiones liberales, en la segunda mitad del
siglo XIX.

Si bien la indianidad del pasado precolombino dsake del naciente orgullo nacional, la
del presente plantea a los nuevos dirigentes Ugmma a la vez politico e identitario: posesor de
todos los defectos de los grupos subalternos, fstip@so’, ‘ignorante’, ‘perezoso’ y ‘borracho’,
el indio vivo es una traba que impide a la naciérptbgresar. Al mismo tiempo, el mestizo, el
marginal del periodo colonial, al acceder al podertransforma en el prototipo de lo nacional, en
la « raza cosmica » de Vasconcelos. El indigeniBlosofico se hace politica indigena, cuyo
objetivo es remplazar la subordinacion colonial laointegracion. Sus medios son multiples: la
escolarizacion, el servicio militar y, sobre tod®,expropiacion de losomunes de naturales
(‘desamortizacion’) que priva las comunidades dbase agraria, convirtiendo a los campesinos
en obreros agricolas. La estadistica étnica, cagtadente manipulada, viene a comprobar el
exito de la empresa: los autoctonos, sistematicerserbevaluados a los largo del siglo XX (por
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la exclusion de comunidades bilinglies, de los ide menos de seis afios, etc.) se vuelven
minoritarios casi en todas partes. Los indios mgsmwatan de escapar a una identidad

estigmatizada, por lo menos en sus relaciones @®mrupos dominantes. El ejemplo clasico:

antes de ir a la ciudad, cambian su indumentaridapde los campesinos mestizos.

Sin embargo, a la vez que la ideologia de la coostin nacional exige la liquidacion de
la indianidad, el capitalismo extractivo que domimglica mantener a esa masa de trabajadores,
sin derechos civicos y que proveen ellos mismosueaa parte de su reproduccion social por la
agricultura de subsistencia: hace falta indios pasechar el café en Chiapas y en Guatemala,
para extraer el cobre en Peru y el estafio en Rolivi

La emergencia de un contra-discurso

La contradiccidn entre el discurso oficial y sustiltmciones de asimilacion, por una parte,
y la practica generalizada de la discriminaciom, gica parte, desemboca sobre una aculturacion
parcial. La resistencia de las comunidades egigh@ero en la forma de luchas agrarias: el indio,
como tal, no tiene legitimidad, pero campesinosgedas de México, de Guatemala y de los
Andes reclaman ‘la tierra para quien la trabajarmfulada en términos de clases, la
reivindicacion encuentra un eco en las corriengegqguierda que constituyen progresivamente la
oposicion al liberalismo dominante (vease Maridtd@69). La reforma agraria mexicana de los
afios 1930 devolvio millones de hectareas a comdagjan buena parte indigenas. Algo similar
ocurrié veinte afios después en Bolivia, y en PdEguador, a fines del siglo XX. Hay que notar
gue el contra-discurso agrarista no ataca de flarpelitica asimilacionista, sino que se inserta
como una via posible para esa modernizacion depeame buscan los gobiernos reformistas.
Incluso donde fracasan las reformas y la luchalgdrerra (mayas de Guatemala, paeces de
Colombia, mapuches de Chile), la dimension ag@idinua siendo un componente esencial de
la indianidad tal como se vive hoy en América Latitanto como sus dimensiones linguisticas y
culturales.

A partir de los afios 1960, se hace evidente en @doontinente que decenios de
indigenismo no han alcanzado su meta: la asimitad@los pueblos indios. Si bien la proporcién
de los que se designa — y que se auto-designanc icaligenas sigue bajando, su numero crece.
Millones de autdctonos ocupan amplias regionesiasigle Mesoamérica y de los Andes, selvas
del Orinoco y del Amazonas, Norte de Canada, Steads Estados Unidos. Y estas regiones
contienen recursos energéticos, forestales y nméseimda vez mas buscados en el marco de
economia-mundo que se consolida.

El ‘despertar amerindio’

Otro factor decisivo intervino. Numerosos jovenatigenas, educados por el Estado para
gue colaboren activamente en la tarea de acul@uraaprendieron historia y se apoderaron de
ideas occidentales con potencial subversivo: losat®s humanos, por ejemplo, y el derecho de
los pueblos a disponer de si mismos. De regress asnunidades, se vieron confiar puestos de
liderazgo. Otros lideres recibieron su formacionbdsee con la Iglesia, como lo muestran los
ejemplos de Guatemala y de Chiapas (Le Bot 199dauBage, 1996). Los catequistas pueden
volverse sediciosos, asi como los maestros rurales.
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La irrupcién de los autdctonos en el escenaridipolia partir de fines de los afios 1960,
modificé su representacion en el discurso politiebEstado y en el imaginario general. Antafio
supervivientes de tiempos pretéritos y eternos nesnde edad bajo tutela gubernamental,
aparecieron de repente como una amenaza frenteualléos estados de América desplegaron un
conjunto variado de medidas, en funcion del régimgmerante y del grado de peligro que se
percibi6. En el contexto de la Guerra Fria, lagadieras militares tuvieron carta blanca para
reprimir a estos mayas, mapuches, quechuas, cugagizaciones se asociaron en seguida al
‘complot comunista internacional’. En Guatemalardpresion alcanzé el genocidio: el proceso
de desindianizacion, no solo cultural sino fisigoe tuvo lugar en amplias areas del occidente
guatemalteco no tiene equivalente en América, sigkd XX.

Brasil presenta una diferencia interesante. Elnmégi militar nunca logré imponer a la
sociedad su vision de los indios como ‘amenazasadaridad nacional’. Desalojos y asesinatos
fueron generalemente obra de terratenientes, celgrampresas mineras o forestales (Ribeiro,
1979). Por otra parte, importantes sectores dglésia brasilefia, partidarios de la teologia de la
liberacion (Corten 1990), emprendieron su defenshzando la figura del indio de la Utopia,
gue vive en armonia con la Naturaleza. Esta imagehrelato de los horrores cometidos, les
gano el apoyo de las Iglesias, de la izquierda dedtioa y de los ecologistas de Europa y de
Norteamérica. A tal punto que, frente a las presspnel Banco mundial suprimié el
financiamiento del Polo Noroe&tdespués, con la insercién de sus derechos adaamia en
la nueva constitucion democratica de 1988, losomdie esfumaron del imaginario publico en
Brasil. En un muy mal momento, puesto que la maydeilos territorios adjudicados no han sido
demarcados, y que el procesonieeralizacadde la Amazonia sigue.

En los paises democréticos, cuyo numero se incteanam los afios 1960, el Estado
adopt6 una estrategia diferente, sobre todo frergeaccion legal internacional desplegada por
grupos indigenas y ONG, tanto en las Naciones Wnideno en la Organizacion de Estados
Americanos (OEA). Como estos actores no son Estadogodian ser representados como tales,
asi que llegaron a esas tribunas a través de ke loontra la discriminacion. En efecto, fue
primero la Organizacion Internacional del Traba@T) que presenté en 1957 a los Estados
miembros un convenio para la igualdad de derechgsld gent€peoplg que pertenece a grupos
indigenas y tribales » (OIT 1957, subrayado mib)nEEmo organismo, treinta afios mas tarde,
en la célebre Convencion 169, reconocia « lasagpites de los puebl@seople$ indigenas y
tribales [...] a controlar sus propias institucion@ss modos de vida y su desarrollo econdémico,
asi como a desarrollar sus identidades, sus lengsas religiones en el marco de los Estados
donde viven. » (OIT 1996: 145, subrayado mio). Agpele la caucién expresada al final del
enunciado, una simple ‘s’ afiadida a la palapeeplelo cambiaba todo: se trataba ya de
reconocer derechos colectivos. Lo comprendieronirasediatamente los representantes de
Canada y de Estados Unidos, entre otros, y estbgrgos, campeones de la lucha por los

Enorme proyecto de explotacion de la cuencadat®mazonas, que la dictadura militar puso en hae
fines de los afios 1970 y que conté con el apamantiiero del Banco Mundial. Sus criticos demosirajee

no se habia tomado en cuenta la presencia degsuiebligenas, cuya mera sobrevivencia peligrabkasni
caracteristicas del medio ambiente. Cuando el @aviandial suprimié su apoyo, por las protestas
internacionales, el proyecto fue abandonado.
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derechos individuales, siempre se negaron a i@tificConvencién, contrariamente a Noruega y
a numerosos paises latinoamericahos.

Hubiera sido deplorable para la imagen internatidealos paises ricos limitarse a un
rechazo y lanzaron una contra-ofensiva a nivel @iitdy: casi al mismo tiempo, se otorgo el
premio Nobel de La Paz a Rigoberta Menchu, acéivisaya de Guatemala (1992), y se decretd
1993, Afo Internacional y 1995-2004, Decenio Ireéional de la_genténdigena (sin ‘s’ a
people por supuesto). En la ONU, se cre0, dentro deolai§ion de Derechos Humanos (CDH)
un grupo de trabajo que produjo un Esbozo de desitar de los derechos de los pueblos
indigenas; paralelamente, se formaba un grupoasimril la OEA.

Més all4 de esta retorica pro-india, sin embarg&sbozo elaborado en la ONU, con la
participacion de representantes indigenas, paderitasiado favorable a sus derechos colectivos:
reconocia incluso el derecho a la autodeterming@én 3). EI Consejo Econdmico y Social de
la ONU cre0 entonces un ‘comité intersesional’ apsstudiar el Esbozo.y. sigue estudiandolo,
once afnos después. Un proceso idéntico tuvo lugker ®EA. Detras de eso, lo que se manifiesta
es que el discurso estatal sobre los indigenasraotunificado en torno al concepto de
aculturacion, se ha escindido. Por una parte, tesemn texto juridico internacional
omnipresente, que solo habla de derechos que remgrie participacion, de multiculturalismo
(cuidando mucho, sin embargo, que un error de @ti@ginglesa no transforme la ‘gente’ en
‘pueblos’). Por otra parte, hay un discurso solapague se descubre gracias a ciertas
indiscrecione% en el cual el movimiento indigena, por su dimémspolitica representa un
peligro mayor para la unidad nacional de los estaigoAmérica y del mundo.

Después de un inicio muy positivo, se asistid6 a bloqueo sistematico de las
reivindicaciones indigenas, a nivel internaciongalke coincidid con un cambio progresivo en los
discursos y practicas internas de los Estados.eFwavatar mas reciente del indigenismo: el
‘empoderamiento’dmpowerment En Canada y Estados Unidos, el discurso ofafiaina ya,
tanto a los autdctonos como a los inmigrantes: tedés protestan con mucha razén contra las
anteriores politicas de asimilacién. Nos hemoswexaido. Su diversidad cultural es una riqueza
para todos y debe ser apoyada. jViva la diferencialA la vez que se pregona el
multiculturalismg se otorga cierta autonomia interna a las resep@mposamente llamada
‘autogobierno’ §elf-government ¢Acaso el Estado emprendié limitar sus propiodepes,
aunque muy parcialmente, en favor de los indios?eBidad, no. Lo que pasa es que, en primer
lugar, en esta era de las comunicaciones, los ee@egiblicos estiman que no se necesitan ya las
humillaciones y castigos del maestro y del misiorara acabar con las lenguas y las culturas

° Estos paises son Bolivia, Colombia, Costa Riamddras, México, Panaméa y Pert (Marantz 1996 : 22).

Para explicar la ‘extrafia’ abstencién de Cana@stado que se conforma més rapidamente que muchos
otros con los juicios de los expertos en dereaberniacional » (Marantz 1996: 59), unos la atribogea
una voluntad de « coherencia » con sus practitasas (!) ipid.: 15), mientras que otros paises firman «
cualquier documento » a sabiendas que no lo aptigamasibid.: 16). Contrariamente a esta afirmacion,
la mayoria de los paises firmantes modificarorpgés sus constituciones para tomar en cuenta asrech
colectivos indigenas, en conformidad con las rexaaciones de la Convencion 169) (Sieder 2002: 4).

« Los Estados miembros de la ONU no estan dispsiesreconocer este derecho [a la autodetermimagio
algunos no quieren verlo incluido ni en una dedd&m de libre aplicaciomn-binding » (Marantz, 1996:
59). Los indigenas deberian estar contentos c@noekso en curso, puesto que « otros grupos coso |
romani [gitanos] o etnias que viven cruzando mlds fronteras (p. €j. los curdos) desearian mgcigose
les tratara asi. »#(d. : 52)
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amerindias. Se piensa que la television, la radieteaa y el éxodo a las ciudades aculturaran
rapidamente, y en modo soft, a las jovenes gemgresi que ya participan en el mismo

imaginario que los jovenes de la mayoria. A veass Ies propios padres de familia que se

enfrentan con los maestros indianistas, para reclamrsos en inglés, en vez de cri-eeyou o
inuktitut (‘esquimal’). En segundo lugar, estos mis Estados del Norte llevan mas de veinte
afos recortando sus campos de intervencion, dedacaen el discurso ultraliberal hegemonico.

El cambio de fronteras de las responsabilidadesatdss, decidido unilateralmente, se presenta
como una respuesta democratica a las demandasriagdig

En el Sur del continente, se inicié a partir de &®s 1980 un laborioso y desigual
proceso de democratizacion, pero los programagudéeaestructural que le acompafian pronto
enfriaron el entusiasmo popular: educacion, sgtajramas sociales, nada escapa a los sablazos
de los recortes presupuestarios, mientras quaripsesas estatales y paraestatales se malvenden
al primer postor, nacional o extranjero. Todo acpso lo vigilan estrechamente los grandes
acreedores internacionales. Estas medidas unigsrgalpean en primer lugar a los indigenas,
gue constituyen casi siempre las capas mas polerda @oblacion (Davis 2002: 230-231).
Mientras tanto, en 1991, el propio Banco Mundiale dhabia sido denunciado antes por su
asociacion con la dictadura militar brasilefia es loega-proyectos amazonicos, emite la
Directiva 4.20, en la que manda a su personal @ue £n cuenta, en el futuro, las necesidades y
preferencias de los indigenas y se asegure depsutigipacion informada », cada vez que un
proyecto incide sobre su modo de vida (World Barg®ll in Davis 2002: 234). ¢Sera
coincidencia si este cambio interviene en el momeneciso en que el multiculturalismo ocupa
el centro de los discursos y practicas indigenisfasales? Varias enmiendas constitucionales
reconocen la existencia y los « derechos legitimae los indios en Brasil (1988), Colombia
(1991), México (1992) y luego, en el conjunto de paises andinos (Stavenhagen, 2002: 32-33)
Observamos la misma « externalizacion de esfer@gi@rcontroladas por el Estado » (Bretdn,
2005: 22) que en los paises del Norte. Para estesesita cooptar a los lideres indigenas,
abriéndoles espacio en estructuras paraestatale®jor, de la ‘sociedad civil’: este nuevo «
indigenismo etndfago » (Diaz-Polanco, 1997b) viemaplazar la « ventriloquia » del anterior
(Guerrero, 2000), cuando eran criollos quienesdtesl en nombre de los pueblos indios.

Las culturas y las lenguas autéctonas ya no somadasgpero, paralelamente a este
reconocimiento oficial, sufrede factoun doble proceso de folklorizacion y de ‘exotipaci
(Urban y Scherzer 1991: 10-11): el primero las axtde su contexto para transformalas en
marcadores secundaridslk, de la identidad nacional, mientras que el seguadoasigna el
papel de atractivos turisticos, contribucién ‘sotble’ para economias locales arruinadas. Es asi
como la descentralizacion administrativa, suced&fie@l a la autonomia politica de los pueblos
indios, se inscribe plenamente en la politica gdrde retirada del Estado liberal de nuevo cufo.

El primer pais latinoamericano que reconociétigalinente los derechos de los pueblos indigenas fue
Nicaragua (1984). Resalta la singularidad del cpsesto que fue después de una guerra civil, gndda
contra se apoyé sobre los Miskitos de la Costa Atlantipse el gobierno sandinista reconocié a estos
Gltimos, asi como a los sumos y ramas, un ameliitario autbnomo en el; noreste del pais (Di89).
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La construccion de los nuevos imaginarios indigenas

Para las organizaciones indigenas, la politicadif¢érencia no tiene el mismo contenido
de un extremo al otro de las Américas. Tanto enolsl@&rica como en los Andes, la presencia de
mayorias o de fuerte minorias indias y mestizas gra relacion imaginada especifica al Estado
nacional: los indigenas mas politizados se corsideromo los verdaderosmexicanos,
guatemaltecos, bolivianos... Sienten una posibilideal de influenciar la politica nacional,
gracias a su numero y a la nueva legitimidad dpitadisfrutan: eso facilita las alianzas con las
organizaciones populares urbanas y los partiddiqod. Durante el verano de 2003, en nombre
de la « patria humillada » por la guerra del Pegifie 1878, los aymaras y quechuas, del campo
y de la ciudad, se alzaron contra el proyecto g@macion de gas a través de Chile; en unién con
los sindicatos y los jévenes, obligaron al pregielSanchez de Lozada a renunciar y los mismos
llevaron el candidato del Movimiento Al SocialisridAS), Evo Morales, a la presidencia, en
febrero 2006. En México, la sublevacion zapatigd @94 en Chiapas tuvo un impacto directo
sobre el conjunto del escenario politico en lossagiguientes, reforzando a mediano plazo el
Partido de la Revolucion Democratica (PRD) cuyodadato, Andrés Manuel Lépez Obrador,
estuvo muy cerca de la victoria en las elecciomesilib de 2006. En esos paises, la lucha es una
lucha social y politica entre los ‘pobres’ y losligenas, auténticos nacionales, por una parte, y
los ‘ricos’ que manejan el Estado al servicio dereses extranjeros, por otra.

Por el contrario, en los paises donde triunfé leripacion de substitucion (Canada,
Estados Unidos, Cono Sur, Brasil), la representagiépuesta por los lideres indigenas es la de
naciones invadidas por una nacién colonial domaamtatan de agrupar a las comunidades
locales en amplios conjuntos territoriales contggumn los atributos simbolicos e historicos de
la nacion: un gobierno propio y un sistema juditti@dicional’, una interpretacion propia de la
historia (Little Bearet al. 1985), incluso una bandera y un pasaporte (dogjMohawks). Su
discurso insiste sobre la legitimidad que da eltagt de primeros habitantes del territorio, antes
de la creacidon de los Estados-Naciones moderna@sdvel analisis del discurso étnico miskito
por Diskin 1991: 168 suiv.).

La discrepancia entre estos dos imaginarios autdstoen construccién aparecio
claramente en 1992, durante las manifestacioneineatales contra las celebraciones del
Quinto Centenario del ‘descubrimiento’ de AmériSabien todas las organizaciones indigenas
rechazaron este disfraz de la invasion european étlescubrimiento’ o en un ‘encuentro de Dos
Mundos’ no se pudo hacer la unidad en torno a lieenativa, ni siquiera a nivel simbolico. Por
un lado, los pueblos originarios de los Andes Wisoamérica (Grupo de Quito), elaboraron la
idea de «500 afos de resistencia indigena, negra y popela hicieron de ello el tema del
encuentro de Xelaju (Quetzaltenango) de 1991 (®awtmiSilva, comp., 1998: 257) Por otro
lado, las primeras naciones del Norte insistieran l@ importancia de manifestaciones
exclusivamente amerindias. La divergencia polifearansladd a la eleccion del lugar para la
principal contra-celebracion de 1992: el ConsejonMal de Pueblos Indigenas (con sede en
Ottawa), propuso Tenochtitlan (México) mientras @u&rupo de Quito hizo triunfar Managua
(‘Declaracion de Xelaju'ibid. : 259). El nimero de delegaciones fue mucho menereq 1991.

Las diferencias no son solamente simbolicas. Ladumomuan por la tierra toma en el

continente dos formas bien distintas. El imaginaampesino de los indigenas de Mesoamérica y
de los Andes los lleva a reclamar, historicaméieteas que cultivarpara sus comunidades, que
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son una forma de organizacion social anterior @daquista, y que la politica colonial reforzé
aun. De esa manera, pueden hace frente comln sorafopesinos mestizos y compartir los
frutos en caso de victoria: asi hicieron los indagede México durante la Revolucién y, mas
recientemente, los de Colombia agrupados en el QRIsejo Regional de Indigenas del
Caucg con los mestizos del ANUCA§ociacion Nacional de Usuarios Campesjin(Bonfil
Batalla 1981: 29). En otros paises, por ejemploEenador, las organizaciones propiamente
amerindias nacieron de un cambio estratégico dad@ses sociales campesinos, a partir de los
1980 (Breton, 2003).

Por el contrario, tanto en las tierras bajas dear8é@rica como en Canada y Estados
Unidos, la tierra que reclaman los autoctonos esgetnitorio, en relacion con el imaginario
nacional que elaboran las organizaciones. No seerpsolo al Estado, entonces, sino también al
conjunto de los ‘invasores’, incluyendo los agrictés y los trabajadores de las empresas
forestales y mineras. Sus principales aliados,eptemente, son las Iglesias progresistas, los
grupos ecologistas, y los partidos de centro-izgaie. sobre todo cuando estos estan en la
oposicion. Los logros, aqui, son las varias foraasutonomia regional, en las zonas donde los
indigenas constituyen la mayoria: por ejemplo, @h@Vut para los inuit (‘esquimales’) del Norte
de Canad4, la Mosquitia en Nicaragua, los teratode los navahos y zufis del Suroeste de
Estados Unidos, los de los grupos amazonicos (skagapos, yanomamis), los de los tobas y
mataco-wichis del Chaco argentino, etc.

Sin embargo, se puede notar cierta convergenclasdebjetivos, cuyo punto de partida
mas probable ha sido la sublevacion zapatista 84.12or primera vez, campesinos indios de
Mesoamérica se apropiaban el concepto de autontmmritorial, adaptandolo a un contexto
geogréfico donde indigenas y mestizos han estatickamente asociados durante siglos. La ley
votada por el gobierno mexicano en 1997 no satidas exigencias del movimiento, pero la
cuestion de la autonomia ya esta planteada a oordinental (Diaz Polanco, 1997a; Sieder,
2002).

Reivindicando el derecho de gobernarse a si misloegueblos indios entran de pleno
en el debate muy actual que contrasta derechosdndies y derechos colectivos. Por una parte,
denuncian la discriminacion étnica y exigen, comioidadanos los mismos derechos
fundamentales y sociales que sus conciudadanaides la vida (en principio reconocido pero
violado cotidianamente en muchos paises), deredhoeducacion, a la salud, a la libertad de
expresién, a la participacion politic&rente a las politicas ultraliberales que acentim las
desigualdades, reclaman en voz alta el derechalnlels la miseria (Davis, 2002). A la vez, sin
embargo, reclaman el derecho colectivo de presgrdmsarrollar una cultura diferente, valores
propios, una educacion y un sistema juridico ds$inAqui acuden a otra representacion de si
mismos, a otra « comunidad imaginada » - para aitanderson (1983) - que la ‘tribu’ anclada
en el pasado: laacion étnica

Recordemos que, en Canad4, los indigenas norpodietar antes de 1960. En cuanto a la lucha sle la
mujeres indigenas para conservar, como los hombuesstatuto después de casarse con un no-indigena
sélo triunfé en los afios 1980.
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No hay una manera simple y univoca de armonizaasedbs dimensiones de la
pertenencia actual de los indigenas, que son é&dania y la nacién étnica. En muchos casos, se
acomodan muy bien la concepcion universalista dederechos y la aplicacion de normas
especificas, aceptadas por el conjunto de la catadnipor ejemplo, la posesion de tierras en
comun o un curriculo escolar modificado. A vecés,esnbargo, la contradiccidén estalla, como
cuando la tradicién exige que se mate a los ‘brtufes las comunidades de hoy, mas que un
dualismo normativo, se encuentra mas bien unapetetracion dinamica de representaciones
étnicas y universalistas acerca de los derechoscostumbre juridica autéctona, imaginario
institucionalizado por consenso, no es una Charkstd en una relacion dialéctica con la ley de
Estado, constantemente renegociada en funcion d®iaates circunstancias politicas y
econdmicas. Es un medio de resistencia anti-hegem@m un sistema de poder asimétrico,
caracterizado por su flexibilidad. » (Sieder, pdr Stavenhagen, 2002: 39).

Con la tierra, el idioma es, sin duda, el elememds directamente asociado a la identidad,
en el imaginario indigena actual, tal como lo fhestéricamente, en el imaginario nacional
occidental. Ademas de la comunicacion cotidiana, asecia a la transmision de las
representaciones fundamentales del grupo; cosnagl@gacticas rituales, principios éticos y
juridicos (lo que la etnologia llama la ‘encultuéac) Los pueblos autoctonos de Ameérica se
enfrentan con situaciones muy distintas, a estel,npero si a una dindmica similar. El
unilinguismo tradicional ya solo caracteriza a gsipislados, generalemente poco numerosos, de
las regiones selvaticas de Suramérica. Es muchdmerasente, hoy, que el idioma indigena se
use en el ambito doméstico, cotidiano, mientras gjualioma dominante se emplee en los
contactos con el exterior. Varios pueblos indigesabre todo en Mesoamérica y los Andes, son
suficientemente numerosos y compactos para asaguadransmision, al parecer, indefinida, de
sus idiomas. Para otros grupos, de la selva suiganaro del Norte de Canada, el aislamiento
geogréfico sirvio de barrera protectora. Sin embarta expansiéon de los medios de
comunicacion, en particular electrénicos, estéa ¢antlo rapidamente esta situacion. En el nuevo
contexto, parece gque sobreviviran los idiomas depleeblos no solamente bastante numerosos,
sino también donde se valoriza la pertenenciawar o bien en funcién de un pasado que se
considera glorioso (quechuas, aymaras, mayas, sahmohawks) o bien por victorias recientes
frente al Estado (shuar de Ecuador, Cris-eeyowadgale James). En muchos grupos se insiste
ahora para que la escuela apoye a la familia pamaritir las bases de la lengua ancestral.

También, las comunidades oficializan comarcadores culturalesinos rituales sociales
y religiosos: la Danza del Sol y gbw-wow entre los indios del Norte, la fiesta del Sardtréh,
al Sur). Una nueva generacion de intelectualesctanos quiere asi perpetuar la diferencia
cultural que la globalizacion esta atenuando. Estdencia la ilustra muy bien la ideologia del
panmayanismade Guatemala. Sus promotores proponen un « mptigioultural de democracia
participativa » que tenga como base « la unidakh eliversidad » de unas veinte culturas-etnias
gue son las variantes de una « civilizacion mayasencializada, que se trata de revitalizar
(Warren 1998: 13). El analisis del discurso panmesfa revela mas bien que la ‘cultura maya’
de la que se habla es un « arreglo sistematicoraldigas y conocimientos, elaborado y re-
sintetizado en una coyuntura particular, por grugos ven la identidad autéctona como un
elemento privilegiado de autorepresentacion y umcudo para el cambio politico. tbid.: 12).

En efecto, si bien los movimientos indigenas aesiproducen indianidad, no lo hacen a
puerta cerrada, sobre la Unica base de elemermdisitmales refuncionalizados. Su discurso,
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centrado en el concepto de autodeterminacion, asiocen los derechos, individuales vy
colectivos de los indigenas, no puede ser entendascuchado si no se pone en relacién con los
discursos que producen organismos internacional®® ¢as agencias de Naciones Unidas y las
grandes ONG. Por otra parte, es evidente que &emdia a la sola dimension cultural no
constituye actualmente una base de movilizacioitigolsuficiente. Para ser eficiente, el discurso
indianista debe incluir otras componentes de swima@o presente, fruto de una interaccion
creciente con el mundo no indigena.

La reivindicacion mas comun, desde el norte de @ahasta la Araucania chilena, parece
ser unamodernizacion no excluyente y controlada por elpgtuestrechamente asociada a la
lucha para salir de la miseria y de la marginaci(wer Davis 2002). Tanto los mayas de la Selva
Lacandona como los guaranies de Brasil quierencatiny carreteras, y mercado para sus
productos. Los aymaras del Altiplano boliviano exigjue una parte del gas natural que abunda
en su pais se encamine hacia sus hornillos antésal@bastecer una California sedienta de
energia. En casi todas las luchas indias reciesdts presente este rechazo de la exclusion, a
menudo formulado como una oposicion al neoliberaigver p. ej. « Campafia Continental 500
Afos... » 1992 in Sarmiento Silva, comp., 1998: 24%-P

¢Como se articula, en el imaginario indigena, latepencia a la indianidad,

necesariamente arraigada en un pasado propioacdenhanda de inclusion en la modernidad,
cuyos elementos fueron elaborados en otra cultéra®el simbdlico, se hace a través de un
trabajo sobre la cultura propia, subrayando y eefiaddo sus elementos mas compatibles con la
vision de la modernizacion expresada arriba (candeimocracia directa, el cuidado del medio
ambiente, los valores de redistribucion y solidzatddy modificando los que chocan con ella
(como la intolerancia hacia adhesiones religosasasio formas instituidas de inferiorizacion de
la mujer). A nivel estratégico, ademas, en el odoteen que actores sociales tradicionales
(sindicatos, organizaciones campesinas y partidbsqos de izquierda) manifiestan una menor
capacidad de presionar el Estado por reformagfésiencia explicita a la indianidad parece una
alternativa valiosa, en funcién del capital de sitfg del que goza en el imaginario publico
contemporaneo.

El caso mas significativo es, sin duda, el neotspa. Sus primeros discursos, que
acompafaron el alzamiento de enero 1994, se ibspirde los simbolos de la Revolucion
Mexicana: nacionalismo, democracia, socialismo ragr&uando el Gobierno y los medios de
comunicacion negaron su legitimidad (« jSon exéag! »), el EZLN presenté su indianidad, en
primer lugar, como prueba de mexicanidad. Estaadacibn, comprobada por los visitantes a las
zonas bajo control zapatista, le valié un amplioyap tanto nacional como internacional; de ahi
gue se subrayara esta (muy real) dimension enidoardos y las manifestaciones que siguieron.
La Unica mesa de negociacion que dio resultadodasmegociaciones de San Andrés, fue
precisamente la que trataba de Derechos y Culhgd@dna. Ahora bien, en México como en
otras partes, la articulacion de la politica indayeon el juego politico nacional es todo menos
sencilla. Si bien ocurre, en los procesos eleasraue los indigenas voten masivamente para los
partidos y candidatos que afirman representarles €@mplo, en Bolivia, en 2006), la mayor
parte del tiempo, « las reivindicaciones autéctosas canalizadas por otros medios que la
politica partidista tradicional [...] » (Stavenhag2@02: 34).
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En sintesis, las trayectorias de la indianidad negslan una dinamica multiforme entre
conjuntos de representaciones que se influencisdzdprocamente, a la vez que se diferenciaban
internamente. La formulacion religiosa inicial Imfluenciado mucho més de lo que se reconoce
habitualmente las elaboraciones ulteriores. Laettayia teoldgica de la indianidad, que se
arraiga en el misticismo y el milenarismo de unaoha al alba de la modernidad, concebio la
indianidad como fundamentalmente ‘buena’ o ‘mad@yandola en un imaginario ético mas que
cognitivo. Religiosos espafioles y franceses (sigby XVII) y tedlogos ‘liberacionistas’ (fin
del siglo XX) hicieron de los indios los depositaérde una identidad preservada y los prototipos
de una cristiandad renovada. Con el tiempo, sinaegab el clero vio en la en la persistencia de
practicas ‘idOlatras’ y de sus ‘vicios’ la prueb@edSatanas no soltaba facilmente a los seres que
habia dominado tanto tiempo. Los movimientos piodét y mesianicos que marcaron los
ultimos cinco siglos mostraron la capacidad deihaigenas de apropiarse selectivamente el
mensaje evangelico, transformandolo en la expreg@u rechazo de la subordinacion.

Por su parte, los Estados coloniales elaborartitigas orientadas o bien a mantener la
diferencia (modelo espafol de subordinacion y nodehncés de articulacion) o bien a
empujar/eliminar al Otro (modelos britanico y pgués de sustitucion). En el imaginario
politico de la indianidad, domind la figura deldio malo’, perezoso y rebelde, resposable del
fracaso de los proyectos coloniales y postcolosiaig indio de la Utopia, lo invocaron los
grupos en busca de poder. Los criollos de la Hegin recordaban las gloriosas civilizaciones
precolombinas que justificaban su lucha contra &spaduarez el liberal creyo que la supresion de
los titulos agrarios comunales liberaria a sus Aeas indigenas, transformandolosfamers
présperos, segun el modelo norteamericano. Despeésas independencias, los Estados
americanos, en su afan de construir la unidad nakielaboraron politicas para la asimilacién
del indio a las mayorias de mestizos o de inmigseuropeos: a través de la escuela, de las
leyes vy, si falta hace, del ejército. Hoy en diasimilacion depende sobre todo de los grandes
aparatos privados que producen el imaginario soc@ho son los medios de comunicacion
electrénica y el consumo masivo regulado por Idigidiad.

A pesar de su eficacidad parcial, ni la antiguamueva estrategia lograron sojuzgar el
imaginario indigena. Los pueblos autdctonos inc@mmm selectivamente los discursos politicos
como lo habian hecho con los discursos religiosies: liberalismo, guardaron los derechos
humanos, del socialismo agrario, principios coma tlerra para quien la trabaja’ y del
nacionalismo, su derecho, como pueblos, a la atgodmacion. Durante los Ultimos treinta
afos, los pueblos indios han ganado el estatuautitges de un discurso socialmente legitimo.
Las organizaciones politicas captaron la importardg la lucha simbdlica y se apropiaron
estratégicamente de la figura del indio de la UWtppiaduciéndolo en términos modernos, es
decir, afiadiéndole la ecologia y el feminismo. Avéz, a nivel religioso, el profetismo y el
mesianismo parecen tomar hoy la forma de convegsionasivas al pentecostalismo (Dow y
Sandstrom, coord., 2001; Beaucage, coord, 2004s).vbces que emanan hoy de los mas de 32
millones de autdctonos del continente proyectaimaginario propio en el que aparecen bastante
diferentes como para justificar la insercion dea eliferencia en las leyes basicas, nacionales e
internacionales, y bastante integrados a la modigdntomo para exigir determinar ellos mismos
sus vidas y la gestion de sus territorios.
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