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Territorializar, naturalizar, desconectar
La formacion del Estado-Nacion y las sociedades indigenas
(Siglos XIX-XX)

Si bien las investigaciones etnohistéricas de los ltimos 30 afios nos han permitido aprehender
mejor los cambios y los procesos de adaptacion experimentados por los sociedades indigenas
de las Américas durante el periodo colonial, y si la antropologia social y la sociologia politica
han analizado detalladamente las relaciones entre los movimientos indigenas, las politicas de
corte neoindigenista y multicultural de los estados latinoamericanos y los procesos
transnacionales y globales de los ultimos 20 afios, mucho menos conocidas son las dinamicas
politicas y socioculturales de incorporacion de las sociedades indigenas a los estados
nacionales en construccion que se desplegaron entre las postrimerias del siglo XIX y los inicios
del siglo XX. Aunque este periodo constituye un punto de inflexién en la historia de las
relaciones entre las sociedades indigenas y los estados nacionales, es solo recientemente que
antropologos e historiadores se han volcado hacia su estudio sistematico. Por lo tanto, uno no
puede menos que regocijarse por el interés que los estudiosos cuyos trabajos comentaremos
mas adelante muestran por el analisis de los cambios introducidos en la estructuracion de la
propiedad de la tierra, de las transformaciones de las territorialidades y logicas
socioeconomicas indigenas y de los mecanismos a través de los cuales se dibujaron las nuevas
fronteras y asentaron las instituciones politicas de las jovenes naciones latinoamericanas.

Antes de comentar los articulos de mis colegas antropologos e historiadores, permitaseme
evocar brevemente algunas de las razones que, a mi entender, posibilitan dar cuenta del
caracter incipiente de los estudios historico-antropologicos relativos a las relaciones entre los
estados nacionales en formacion y las sociedades indigenas post-independencia.

Si tuviera que resumir mi propdsito, diria que la ausencia de reflexividad en nuestras practicas
disciplinarias ha tendido a reforzar los efectos del orden del discurso dominante que se
organizé en un primer momento (siglo XIX) alrededor de la oposicién civilizacion/barbarie
para luego ser remplazada (siglo XX) por la dicotomia modernidad/tradicion. Es asi como
existié una relacion estrecha entre la division de las tareas entre la disciplina historica por un
lado vy la antropolégica por el otro y las teleologias nacionales y nacionalistas, lo cual impidi6
que se tomaran en cuenta las dinamicas sociales interétnicas en toda su complejidad. Pues
mientras los historiadores, privilegiando el punto de vista criollo y contrastandolo con el
peninsular, se dedicaban a dar cuenta de la emergencia de las instituciones politicas y los
espacios sociales nacionales en base a fuentes escritas, los antropologos, usando fuentes orales,
focalizaban su atencion sobre el presente de unas sociedades indigenas concebidas en tanto que
monadas culturales en via de desaparicion. Tanto los unos como los otros consideraban de
manera implicita que los procesos masivos y que iban en direcciones opuestas eran el de la
emergencia del estado-nacion por un lado, y el de la desaparicion paulatina de lo indigena por
el otro. Tanto la agencia indigena como la complejidad de los mecanismos politicos y
socioculturales de asimilacion, normalizacion, subalternizacion y aculturacién quedaron fuera
del marco interpretativo dominante. La vision y division dominante del mundo social y de la
historia de las naciones en construccion que se fundamentaba sobre la dicotomia
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civilizacién/barbarie y luego modernidad/tradicion determiné en gran parte la division de las
tareas disciplinarias y la perspectiva esencialista y naturalizante adoptada por la historia y la
antropologia. La conviccion de que las sociedades primitivas contemporaneas estaban
condenadas a desaparecer o a deculturarse a través de la contaminacion de su supuesta pureza
original se veia reforzada por una concepcion reductora del poder como sustancia y de los
procesos historicos como Unicamente inscritos en el orden de las cosas. Poco se preocupaban
nuestros antecesores por los efectos mas sutiles que ejerce el poder sobre los cuerpos, las
mentes y las memorias de los indigenas, por la importancia de lo simbéiico en el desarrollo
historico, por las capacidades de reinvencion y de reconfiguracion de las llamadas tradiciones
por parte de los grupos autoctonos y por las distintas interpretaciones y practicas desplegadas
alrededor de la institucién social de la ciudadania. Desde una perspectiva sustancialista, se
oponia el pasado indigena al futuro nacional, la degeneracion nativa al florecimiento criollo y
se fijaba una serie de caracteristicas que pretendia determinar con exactitud el contenido de y
los limites entre la modernidad y la tradicion, el progreso y el subdesarrollo, etc. En fin, el
saber elaborado por nuestros colegas se encontraba intimamente vinculado a la implementacion
de un cierto tipo de poder y a las teleologias nacionales y nacionalistas de fines del siglo XIX y
de principios del siglo XX. En lugar de pensar lo indigena en relacion con la construccion del
Estado-Nacion, se lo pensaba desde los valores, intereses y las categorias del Estado y de la
Nacion. A raiz de esta ofensiva institucional e ideologica de indole asimilacionista, los grupos
indigenas fueron invisibilizados o desarrollaron estrategias de invisibilizacién a través de la
reconfiguracion de sus identidades sociopoliticas y culturales, de la adopcién e indigeneizacién
paulatina de instituciones foraneas y del mestizaje estratégico de sus practicas sociales y
culturales. Son estos procesos que los articulos publicados aqui intentan reconstruir,
desplazando la mirada hacia la agencia indigena, combinando los métodos y las perspectivas de
la antropologia y de la historia y dando prueba de una renovada imaginacion sociolégica que se
explica en parte por el actual protagonismo de los pueblos indigenas y de sus organizaciones en
las reconfiguraciones de los imaginarios nacionales y en la relectura de los acontecimientos del
ultimo siglo y medio concebido como un periodo critico y dramético de colonialismo interno y
de resistencia solapada. Rompiendo ademas con la artificialidad de las fronteras disciplinarias,
los articulos reunidos en esta seccion dan cuenta de ese pasado reciente a partir de las
categorias de pensamiento y de las practicas de los grupos indigenas a la vez que desarrollan
una reflexion sobre los mecanismos de naturalizacion de la historia que conducen a obliterar la
produccion social de las relaciones de dominacion, de subordinacion y de marginacion.

Una vez planteado lo anterior, quisiera dejar en claro que el presente comentario no se propone
retomar cada uno de los trabajos separadamente ni tampoco entrar en el detalle de los
acontecimientos a los cuales se refieren. Pues a pesar de la diversidad de los casos abordados,
me parecio mas pertinente tratar de discernir las dinamicas comunes a través de las cuales se
materializara el proceso de territorializacion de la nacién en relacion a la colonizacién de los
territorios indigenas y a la incorporacion de las sociedades autoctonas a las sociedades y
economias nacionales en construccion.

Es asi como en todos los casos, los mecanismos de incorporacién, que toman efecto en
distintos ambitos (politico, social, econémico), desembocan en procesos de sujecion politica,
dominacién social y explotacion econoémica que suponen la subordinacion de los grupos
indigenas y la desestructuracion de las logicas sociales y de las instituciones forjadas durante el
periodo colonial. Todos los trabajos presentados se enfocan sobre unas zonas consideradas
hasta ese entonces como marginales o fronterizas. Vale decir, espacios sociales no sometidos al
yugo colonial y habitados por grupos sociales que lograron eludir, subvertir o sacar provecho
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de los mecanismos y de las instituciones de dominacion colonial. En todos los casos
estudiados, vemos que el pacto colonial o la adaptacion de las sociedades indigenas al
panorama social, economico y politico del periodo anterior que les permitio reproducirse
cultural y materialmente, se rompe en el siglo XIX, desembocando en ¢l empobrecimieato de
estos grupos y en su incorporacion en una posicion subordinada. Tanto en Sonora, Chiquitos,
como en la selva Peruana y el Centro-Sur de Chile, se observa el desarrollo de conflictos en
torno al espacio, a los medios de vida y a la definicion de un nuevo orden simbélico y juridico.
En todos los casos, las sociedades indigenas, si bien no se presentan como sujetos pasivos de
esta nueva historia, si terminan siendo trastornadas por las nuevas reglas del juego y el nuevo
tipo de relacion instaurado por los agentes de los estados nacionales en construccion. En todos
los casos, se observa que las culturas politicas y las economias de las sociedades indigenas,
remodeladas durante el periodo colonial, entran en contradicciéon con los nuevos principios
republicanos y los mecanismos economicos capitalistas que impulsan la homogeneizacion
juridica y la creacion de relaciones de dependencia laboral. Finalmente, se observa que a pesar
de los intentos de imposicion de un marco politico y econémico liberal en las Améncas
republicanas tempranas, varios grupos indigenas lograron crear nuevas o reconfigurar antiguas
instituciones y transformarse en agentes activos en la construccion de los Estados nacionales o
en la formacion de los margenes de estos nuevos Estados.

Lo interesante con respecto de este ultimo aspecto, es que la imposicion de un nuevo orden
material por parte de los gobiernos liberales se acompafié de la imposicion de un orden
simbdlico que tendio tanto a deslegitimar las logicas sociales autoctonas como a invisibilizar la
agencia y las estrategias de resistencia y acomodamiento indigenas. El desarrollo de estrategias
contra-hegemonicas por parte de los grupos indigenas que se apropiaban de las instituciones
liberales fue muy a menudo evacuado del sistema de representacion dominante, reforzando asi
los efectos de dominacién. La violencia simbolica actud asi como un potente operador de
dominacion al multiplicar los efectos del ejercicio de un poder material puramente represivo
que se despliega en los ambitos de lo politico, de lo econémico y de lo social. A titulo de
ejemplo, vemos como a pesar de que, de acuerdo a los principios politicos y juridicos de los
Jovenes estados liberales, sélo se reconoce al individuo como portador de derechos por
naturaleza y no a los cuerpos sociales o las comunidades, en los hechos, los gobiernos
terminaron negociando con cuerpos politicos corporados (corporate groups). Con respecto a lo
anterior, Leticia Reina muestra como existié una indigenizacion del Municipio por parte de los
pueblos de Oaxaca mientras Cynthia Radding insiste sobre la centralidad del sistema de fiesta-
cargo en el gobierno de los pueblos indigenas. Ambas autoras concluyen que los lideres
indigenas articularon sus propias versiones de las ideologias republicanas de ciudadania,
igualdad y municipio “configurando sus imagenes particulares de nacion” (cf. C. Radding).
Desde este punto de vista, y como lo veremos a continuacion, la dicotomia
tradicion/modernidad funciona como un potentisimo operador de arcaizacion de las sociedades
indigenas que aparecen siempre relegadas en el polo tradicional o antimoderno de esta
oposicion. La perspectiva sustancialista y no relacional con respecto de la existencia de una
frontera rigida entre las llamadas modernidad y tradicion tiende a encerrar a las sociedades
indigenas en un destino arcaizante, a negarles todo tipo de agencia asi como también a
presentarlas como unas entidades sociales cerradas sobre si mismas y desconectadas tanto de
las otras unidades autoctonas como de la sociedad mayor. Una vez mas, observamos que la
imposicion de un nuevo orden material (juridico, politico, economico, social) o, en otros
términos, el asentamiento de nuevas estructuras objetivas es contemporaneo de la imposicion
arbitraria de una vision y division del mundo social, o de un sistema de representaciones
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dominantes y legitimas que contribuye a moldear la figura de un indio antimoderno, arcaico,
pasivo y encerrado en sus tradiciones inmemoriales. Esta historia dominante, que algunos
llamaron oficial, de la colonizacion republicana del indio se inscribe asi tanto en las cosas
como en los cuerpos y las mentes de los ciudadanos de los jovenes estados nacionales.
Participa de la formacion de las estructuras cognitivas correspondientes a las estructuras
objetivas del Estado nacional y capitalista en construccion. Empero, detras de esta vision
negativa del indio, vemos que los grupos indigenas intentaron, y muy a menudo lograron,
indigenizar las instituciones nacionales y conectarse al nuevo marco politico liberal. Tanto en
el caso de los zapotecos presentados por Leticia Reina, que puede ser considerado como
ocupando el polo extremo positivo en términos de adaptacion al nuevo contexto liberal, como
en el caso Mapuche presentado por Rolf Foerster, que ocuparia el otro extremo (negativo), se
destaca la voluntad de privilegiar una perspectiva relacional interesada por la manera como se
dibujan y redibujan las fronteras entre tradicion y modernidad de suerte que mas que de
modernidad o tradicion a secas, se deberia hablar de procesos de tradicionalizacion y
modernizacion que dependen del contexto histérico y social y que remiten, de manera mas
general, a la manera como se ejerce y a quien ejerce el poder politico, social y econémico en un
momento dado de la historia. El poder no solo de imponer nuevas instituciones, leyes y
principios politicos sino también de imponer una vision y division del mundo social arbitraria y
particular como legitima y universal. El poder de nombrar, de hacer visible y de invisibilizar,
de crear grupos a través de leyes, censos y reagrupamientos que siempre van de la mano con
operaciones de nawralizacion cuya gencalogia conviene reconstruir para no quedarse
entrampado en el orden del discurso dominante, en la colonialidad del saber. Este trabajo
genealdgico pasa por una labor de semantica histérica y de reflexion con respecto del
contenido que los grupos sociales confieren a un momento dado de la historia a las nociones
de nacion, ciudadano, territorio y estado. Supone también estar atento a los procesos sociales
de redefinicion de las fronteras étnicas, tanto a través de las dinamicas exogenas de etnificacion
como endogenas de etnogénesis. Esta socio-antropologia histérica comprehensiva es lo que
intentan desarrollar los trabajos que comentamos aqui.

Antes de terminar, y siempre inspirado por los aportes de los articulos de esta seccion, quisiera
destacar ahora algunos mecanismos o fendmenos que se repiten en los procesos de
incorporacion de los grupos indigenas a los estados naciones durante la segunda mitad del siglo
XIX y principios del siglo XX.

Desconexion social y subversion de las légicas socioeconomicas indigenas

Uno de los efectos mas notable de la colonizacion interna fue la substitucion de las redes
multiétnicas y de la conexion interindigenas por la segmentacion del espacio étnico y del tejido
social autoctono. Pues si lo que caracterizaba el paisaje social indigena era la interdigitacion, la
multietnicidad, las conexiones entre los distintos grupos étnicos, con la colonizacion de sus
territorios y la pérdida de autonomia, las dinamicas sociales, culturales, economicas y politicas
indigenas entran en un proceso de profunda transformacién. Lo interesante aca es que ademas
de romper con la logica mestiza indigena, la empresa de colonizacion va generando pequeas
islas indigenas para luego operar a nivel ideoldgico a través de la imposicion de una vision y
division del espacio social autoctono formado por monadas culturales. Es asi como, la
colonizacion material produce a la vez efectos muy concretos en las formaciones sociales
indigenas y se acompaia de la naturalizacién de lo que seria lo mas puramente indigena: el
aislamiento, el apego a una tradicion inmutable, el recelo hacia la modernidad, etc. Con
respecto del impacto de la colonizacién en el area de la Selva central peruana, Sala 1 Vila

286



Sociedades en movimiento... Guillaume Boccara

escribe lo siguiente: “El resultado fue la conversion del territorio continuo articulado en torno
al Cerro de la Sal, en una suerte de islas distantes entre si y carentes de comunicacion™. Con
respecto de la implementacion de unas relaciones economicas de un nuevo tipo, Sala 1 Vila se
refiere al “quiebre en las tradicionales ferias anuales™, mientras insiste con Rolf Foerster sobre
el papel del endeudamiento como mecanismo de colonizacion. El trastorno de las relaciones
sociales y economicas tradicionales se observa también en la manera como una institucion tan
central en la produccion de las identidades y de las fronteras étnicas como el secuestro y la
esclavitud se transforman en un mecanismo econémico o un recurso “para solventar la carencia
estructural de mano de obra disponible para rentabilizar las actividades extractivas en la
Amazonia” (Sala 1 Vila). Finalmente, notemos que uno de los potentes mecanismos de
enajenacion por un lado y de segmentacion del tejido social y econémico indigena por el otro
es la imposicion de la ficcion legal de propiedad de la tierra. En efecto, segin Rolf Foerster, el
hecho de considerar a la tierra como una mercancia mas contribuye, a través de la imposicion
de un orden juridico arbitrario, a congelar la propiedad de la tierra y a subvertir los
mecanismos autoctonos de acceso a la tierra. La logica capitalista que “ficcionaliza la tierra”
como una mercancia es diferente a la logica indigena del don segin la cual la tierra solo tiene
valor de uso. La logica capitalista y juridica-estatal de la colonizacion tiende a crear un paisaje
social formado de segmentos tanto étnicos como individuales. Una logica de la exclusividad
del acceso y uso de la tierra que se encuentra en profunda contradiccion con la logica
socioeconomica indigena de la interconexion, de la incorporacion y de la apertura hacia el otro.
El mecanismo de asociacion comunitaria es usado por los colonos y el Estado para penetrar en
el tejido social indigena y subvertirlo desde adentro. Es asi como para los caciques mapuche
del siglo XIX, el permitir el acceso a la tierra de los colonos winkga (extranjeros), no fue
percibido como un peligro para su autonomia pues no concebian a la tierra como una
mercancia enajenable. El acceso a la tierra era visto como un acto de apertura, de incorporacion
que 1iba mucho mas alla de la esfera economica. Era visto como un contrato o un pacto social
de caracter total. Una vez mas, la l6gica indigena de interconexion y de apertura se encuentra
golpeada por la logica estatal y capitalista de colonizacion, para terminar generando un espacio
social segmentado y imponiendo la imagen de unos grupos indigenas encerrados en sus
comunidades aisladas, cuando en realidad, la existencia de reservas indigenas es el resultado
histérico de la colonizacion capitalista y estatal. Una vez mas se naturaliza al indio, se lo
exotiza, se lo produce en tanto que indigena a través del proceso de colonizacion capitalista. Se
podria decir que es el capitalismo el que produce al indigena y a la sociedad indigena, tanto
real como imaginaria. La imposicion de un orden social y econémico se acompaiia de la
imposicion de un orden representacional en el cual el indigena aparece como estatico, atrasado,
antimoderno, salvaje.

Ademas de dominar militarmente y de poblar los territorios indigenas, los estados naciones
nacientes imponen un marco juridico-politico que tiende a subvertir los mecanismos politicos y
la legislacion indigena o lo que podriamos llamar el espiritu de las leyes indigenas. Como lo
seflala Rolf Foerster, la donacién de un pedazo de tierra a un colono por parte de un cacique
que tiende a la incorporacion del afuerino dentro de las redes sociales y politicas indigenas se
transforma en un acto legal, individual de enajenacion de derechos sobre la tierra. El fin de la
soberania territorial indigena se acompana del fin de la autonomia social, de la
autodeterminacion en los ambitos juridico-politicos y de la independencia economica.

Las vias de comunicaciones
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Ultimo aspecto que es dable mencionar: la importancia de las nuevas vias y de los nuevos
medios de comunicacion. Tanto en el Centro-Sur de Chile como en la selva peruana el trazado
de nuevas vias de comunicacion y la introduccion de los ferrocarriles y de los barcos a vapor
fueron un elemento central en la empresa de colonizacion. Como lo sefala Sala 1 Vila: “En las
décadas de 1860 y 1870 seria la navegacion a vapor del Amazonas y sus afluentes el hecho que
produciria el cambio mas importante, ya que con el vapor, llegaron exploradores y negociantes
a los ultimos recodos y cabeceras fluviales.” En el caso de Chile, son el ferrocarril y telégrafo
los que facilitaron la penetracion en territorios indigenas. Si a ese avance de la modernidad se
le afiade las nuevas epidemias que se difunden entre los indigenas recién conquistados de los
antiguos margenes del Imperio espaiiol, se entiende porque las sociedades indigenas demoraron
tantas décadas en reaccionar y reponerse del nuevo golpe que le asignaron los estados
nacionales entre la segunda mitad del siglo XIX y la primera mitad del siglo XX.

NOTAS
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