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Iustracion de tapa
El cacique Miguel Nancuche Nahuelquir (a la izquierda) y su hermano Rafael

La fotografia fue tomada en Buenos Aires en 1899 cuando ambos viajaron a esa ciudad para entre-
vistarse con el general Julio A. Roca, que cumplia entonces su segundo mandato como Presidente
de la Republica Argentina. Fue publicada en la revista Caras v Caretas.
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PRESENTACION

Raul José Mandrini'

El presente volumen retine las versiones —revisadas por su autores— de los trabajos presentados
en el Seminario Internacional “Sociedades en movimientos: Los pueblos indigenas de América
Latina en el siglo XIX", realizado en Tandil (Argentina) entre el 14 y el 17 de agosto de 2006.
La convocatoria al seminario fue realizada en forma conjunta por el Programa de Historia
Indigena del Instituto de Estudios Historico-Sociales (IEHS) de la Universidad Nacional del
Centro de la Provincia Buenos Aires —que en esta ocasion actudé como anfitrion— y por el
Centro de Investigaciones y Estudios Superiores en Antropologia Social (CIESAS) de México.

Por un lado. esta reunion se inscribio en una larga tradicion del Programa de Historia Indigena
en la organizacion de este tipo de rcumom.s en colaboracion con otros grupos, programas y
centros de investigacion de la Argentina.” Por otro, significé la reiniciacion de actividades
conjuntas con el CIESAS. Fue justamente Antonio Escobar Omhstede quien propuso
inicialmente el proyecto de organizar esta reunion.

El proyecto encontro decidido apoyo en las autoridades del IEHS, que le dieron su aval, y su
organizacion conto con el apoyo economico de los Centros organizadores —CIESAS e IEHS—,
de la Secretaria Ciencia, Arte y Técnica de la Universidad Nacional del Centro de la Provincia
de Buenos Aires, del Consejo Nacional de Investigaciones Cientificas y Técnicas (CONICET),
de la Agencia Nacional de Promocion Cientifica y Tecnologica (ANPCYP) y de la Fundacion
Banco Provincia. Esta demas aclarar que sin la colaboracion de estas Instituciones, a las cuales
agradecemos expresamente, la realizacion del Seminario no hubiera sido posible.

El tema propuesto respondié a un creciente interés de los investigadores —historiadores y
antropologos— de distintos paises por la problematica de las sociedades indigenas durante el
siglo XIX, tal como se refleja en la produccion académica de los afios recientes. Sin embargo,
la mayoria de los trabajos se encuentran limitados a situaciones nacionales siendo escasos y
raros los trabajos que se proyectan a ambitos mayores, cruzan los limites nacionales o abordan
los problemas desde una perspectiva comparativa. La antigua tradicion nacionalista de las
historiografias latinoamericanas sigue pesando en este aspecto. Frente a esta situacion, nos
propusimos convocar a un conjunto de investigadores, provenientes tanto de la historia como
de la antropologia, y originarios de distintos paises de América latina pero también
estadounidenses y europeos.

Esperabamos tener asi una vision amplia y enfocada desde distintas perspectivas de un
conjunto de situaciones, pues los trabajos presentados abordaban casos de México, Colombia,
Perd, Bolivia, Brasil, Argentina y Chile. El resultado supero nuestras expectativas, tanto por la
calidad de las presentaciones como por la intensidad y profundidad de los debates y



discusiones que se dieron en las sesiones. El volumen recoge también comentarios reahizados
L]
por los relatores de las mesas’.

Los trabajos presentados tuvieron en cuenta tanto la situacion de las comunidades que se
encontraban ya incorporadas al mundo hispano criollo a comienzos del siglo XIX como la de
aquellas otras que habian permanecido fuera del control politico colonial y cuya incorporacion
a los estados-nacionales nacidos de la disolucion del orden colonial se produjo justamente
durante el siglo XIX y como parte del complejo y largo proceso de constitucion y
afianzamiento de esos estados.

No debe, pues, llamar la atencion, que una de las constantes en los irabajos y en los debates
fuera, justamente, la presencia de los nacientes estados nacionales y la complejidad de los
procesos por los cuales esos estados buscaron afianzar su poder social y territorial —la
incorporacion de los territorios indios fue uno de los puntos cruciales— y afirmar su control
sobre las poblaciones nativas a través de su incorporacion como sector subalterno en el nuevo
orden econdémico y social, o de su simple exterminio cuando tal incorporacion no era posible o
era resistida por las comunidades originarias. En sintesis, los trabajos presentados —que
obviamente solo representaban un conjunto reducido de casos y situaciones— permitian
fortalecer algunas ideas que podiamos intuir a partir de las experiencias individuales en
nuestros respectivos campos de investigacion: la diversidad de caminos seguidos en los
diferentes momentos y espacios: la complejidad de los procesos operados que abarcaron todas
las instancias de la vida social; el papel activo que tuvieron las comunidades indigenas —desde
la resistencia abierta a la negociacion y colaboracion— en los procesos historicos que se
desarrollaron a lo largo del siglo, mas alla de los resultados logrados en cada caso especifico.

Por ultimo, los trabajos de Wasserman y Boccara avanzan sobre la situacion de las
comunidades originarias en el mundo contemporaneo, donde se plantean situaciones novedosas
y originales en un contexto de cambios profundos en el orden mundial. Se abre asi el camino
para abordar una problematica también poco abordada, salvo excepciones. Sin embargo, y me
remito al caso de Argentina que es el que conozco, lo poco que conocemos permite entrever
una historia rica y compleja, marginada ¢ invisibilizada durante mucho tiempo asi como fueron
invisibilizados y marginados sus actores por las politicas estatales y los intereses de las elites
gobernantes”.

Abierto el camino, solo nos queda avanzar.

NOTAS

" Instituto de Estudios Historico-Sociales (IEHS), Universidad Nacional del Centro de la Provincia de Buenos Aires.
Correo electronico, rmandrinif@mixmail.com

* La ultima fue el Cologuio realizado en Tandil en el afio 2000, bajo el titulo de “En los confines de la civilizacion.
Indigenas y fronteras en el ambito pampeano durante los siglos XVIII y XIX. Un estudio comparativo™. Los trabajos
presentados fueron publicados en Las fronteras hispanocriollas del mundo indigena Latinoamericana en los siglos
XVI-XIX. Un estudio comparative, Rail Mandrini v Carlos Paz, eds. Tandil, IEHS-UNS-CEHIR, 2003.

' Lamentablemente Silvia Palomeque, que tuvo una activa participacion en el Seminario, no pudo hacemnos llegar su
comentario debido a serias razones de salud. Guillaume Boccara aceptd amablemente realizarlo en su lugar. Tampoco
recibimos el comentario de Eduardo Miguez.

* Raul J. Mandrini, “*La historiografia argentina vy los pueblos onginanos. Los historiadores frente a las poblaciones
pampeanas luego del contacto con los europeos”, en Etnografia de los Confines, andunzas de Anne Chapman. Andres
Medina v Angela Ochoa. coordinadores. México DF, INAH-UNAM CEMCA, 2007.
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Sociedades en movimiento. Los pueblos indigenas
de América Latina en el siglo XiX.
Tandil (Argentina), IEHS, 2007 :00-00

En los margenes de la nacion:

“indios errantes”, colonizacion y colonialismo
en los llanos orientales de Colombia.
Segunda mitad del siglo XIX

Julio Arias Vanegas'

Introduccion

La segunda mitad del siglo XIX implicé una progresiva expansion de la frontera agraria y
ganadera en diversas zonas de lo que hoy es Colombia. En este contexto aparecia
reiteradamente -en los relatos de viajes, leyes, politicas territoriales, descripciones etnograficas
y geograficas- una poblacion que representaba la barbarie mas extrema para el orden nacional
moderno: los indios errantes 0 nomadas. Una poblacion que hasta ese momento habia logrado
resistir frente a las campaiias de los misioneros y a los sistemas economicos coloniales y que,
en parte, era fruto de esta resistencia.

En este texto estudio las imdgenes que se tejieron sobre estos indigenas, conocidos
genéricamente como guahibos, y las consecuentes politicas de reduccion que se plantearon o
aplicaron sobre ellos. Esto en el contexto general de “colonialismo interno™ que vivia el pais, y
en medio de la colonizacion y expansion del sistema de hatos de ganaderia extensiva en los
llanos de Casanare y de San Martin, al sur oriente de Colombia, en la segunda mitad del siglo
XIX. EI proposito es mostrar como la figura del “indio errante” y de la naturaleza asociada a
este son producidas en la misma practica del colonialismo y de la colonizacion. Asimismo,
hacia el final, presento una serie de consideraciones generales alrededor de las practicas y
relaciones de violencia entre colonos e indigenas en este marco de encuentros coloniales y de
colonizacion, en particular sobre las "guahibiadas" o cacerias de guahibos. La idea es ir
mostrando como estas pricticas se encuentran inmersas en niveles mas amplios de
colomalismo, de dominacion y de un manejo y definicion jerarquica de las diferencias
poblacionales. Justamente, es necesario ir distinguiendo estos niveles a la vez que ir revelando
sus entrecruzamientos. Las imagenes y acciones violentas de los colonizadores sobre los
indigenas deben ser explicadas en marcos especificos de explotacion de los recursos naturales
y de las relaciones econémicas, a la vez que en el contexto amplio nacional e incluso
occidental de cristianizacion y civilizacion.

Estos temas de investigacion resultan relevantes, a la vez que de dificil manejo, ya que han sido
muy poco trabajados en los estudios antropologicos e historicos en Colombia’. Las
investigaciones etnohistoricas se han concentrado en ciertos territorios, tiempos y grupos
indigenas: los cercanos a los nucleos politicos y econémicos del estado -en especial en las
tierras altas e intermedias del pais durante los primeros siglos de vida colonial- y sobre los
cuales han sido mayoritariamente dirigidas las politicas de incorporacion moral y economica.
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En cambio, no han merecido tanta atencion los grupos periféricos de estos territorios y ordenes,
como los indigenas “no reducidos™ de los llanos orientales en el contexto nacional. Estos han
sido poblaciones y territorios marginales dentro de la historia nacional, han representado todo
lo contrario al mundo andino y a pueblos como los muiscas, a quienes incluso se les ha
adjudicado el lugar de ancestros de la nacion. Asi, desde la historia también ha sido reforzada
su marginalizacion. Un proceso que, vale la pena decir, no significa invisibilizacion, ni
necesariamente exclusion. El centro de la nacion, el pueblo nacional, se ve en una lectura en
reversa de sus margenes, necesita de estos para configurarse como tales; por ello aparecen por
doquier. Marginales, asi, no en el sentido de insignificantes, sino de subordinados y contrarios
al pueblo ideal; pero habitantes y productos del mismo orden simbélico.

En la colonizacion de los llanos orientales

Los “llanos orientales™ ha sido la manera mas comin de nombrar y concebir una de las
porciones que componen el territorio colombiano. A partir de la categoria llanos, la cual es
propia de una vision paisajista basada en la distancia, que alude a lo plano y sin elevaciones, a
la uniformidad, a la extension y a lo infinito, ha sido englobado y homogeneizado todo el
territorio comprendido entre la cordillera oriental al este del pais hasta mas al sur del rio
Guaviare, marcando el limite con la amazonia. Esta region, que ocupa cerca de la cuarta parte
del territorio nacional, ha sido concebida de forma ambivalente y dual. Los llanos han
contenido dentro del imaginario nacional la riqueza y la enfermedad, la promision y la
barbarie, ocupando durante casi toda su historia una posicion marginal en el orden simbolico
nacional, ain cuando ha jugado un papel importante, economica y politicamente, en la
formacion del estado nacion”,

Esta imagen de lo llano ha homogeneizado una inmensa variedad ecologica, social y de formas
de adaptacion al ambiente. Sabanas fértiles, sabanas inundables, amplias regiones boscosas,
selva tropical y una compleja red hidrografica, habian sido habitadas y aprovechadas por
pueblos agricultores, semisedentarios horticultores y nomadas cazadores recolectores, hasta la
llegada de los espafoles a mediados del siglo XVI. Durante los dos primeros siglos de vida
colonial, los espafioles lograron mantener un dominio medianamente efectivo entre el
piedemonte de los llanos, al norte del rio Meta, con el sistema de misiones—encomiendas sobre
los pueblos agricultores y horticultores, quienes ademas tenian activas relaciones (aunque
asimétricas) con los pueblos muiscas del altiplano central. En el piedemonte y en las sabanas
nororientales, los espafioles aprovecharon la ocupacion indigena, sus formas productivas y sus
redes comerciales. Asi, inicialmente, la economia colonizadora en esta zona se estructuro sobre
bases prehispanicas (Rausch 1994).

Sin embargo, a lo largo del XVIII el panorama cambid con el establecimiento y consolidacion
del sistema de haciendas y misiones jesuitas. Desde su arribo definitivo en 1661 hasta su
expulsion en 1767, la Compania de Jesis tuvo como principal objeto la cristianizacion de los
distintos grupos indigenas de los llanos. Ademas, este proyecto fue acompanado con un
complejo econdémico y territorial, sustentado en una extensa red de haciendas, posadas,
misiones, caminos y puestos de avanzada. En los llanos, particularmente en los de Casanare,
los jesuitas establecieron uno de los mayores latifundios de la América colonial: su principal
hacienda, Caribabare, tenia cerca de 447.700 has (Rueda 1989). Sus dominios implicaron una
mayor presion sobre los ecosistemas de sabana y sobre los grupos indigenas. Esto se debio al
caracter extensivo y extractivo de la ganaderia en la region, en el que las ganancias no se
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generaban por un cuidado intensivo del ganado, sino por la mayor cria de reses y el efectivo
transporte de ¢stas para la ceba en los andes centrales. También es cierto que las politicas y el
manejo de los jesuitas influyeron en las siguientes tendencias de la tenencia de la tierra,
originando relaciones de produccion de caracter senorial y el surgimiento de latifundios
(Rausch 1994; De la Pedraja 1984; Rueda 1989; Pérez 1997). De esta forma, uno de los efectos
mas significativos del sistema de haciendas jesuitas fue la naturalizacion de la relacion
ganaderia-llanos. A partir de la ocupacion jesuita, los llanos han sido apropiados como un
territorio “natural” para la actividad ganadera, como la forma privilegiada de explotacion y
manejo de esta region, aun cuando ésta implica toda una transformacion -“naturalizacion”- de
las sabanas y las poblaciones que las habitan (Arias 2004).

Desde la mirada del estado nacional (Codazzi 2000), la expulsion de los jesuitas abrié una
¢poca de caos social y de profundo estancamiento econémico. Por supuesto, ésta implico que
durante varias décadas se desacelera la integracion de los llanos al altiplano central, la
desestructuracion de las grandes haciendas ganaderas y el decaimiento de las misiones, a pesar
de los esfuerzos de otras ordenes religiosas. En esto también incidieron las guerras de
independencia de 1810 a 1824, ya que los llanos se convirtieron en la retaguardia de los
criollos y en su lugar de abastecimiento de alimentos, caballos y de milicianos.

A mediados del siglo X1X este panorama comenzo a cambiar. Desde principios de esa centuria
muchos campesinos pobres del altiplano central y otras regiones de Colombia migraron hacia
los llanos por la presion demografica y los conflictos por la tierra en estas zonas. Las mejoras
hechas por estos pequefios colonos animaron en buena medida los proyectos de grandes
empresarios territoriales-colonizadores en los llanos (Dominguez y Gomez 1988). Asi pues,
desde mediados del siglo XIX se vivio un auge colonizador en buena parte de los llanos
onientales. En este auge incidieron las reformas econémicas estatales orientadas a vincular el
pais a la economia mundial desde la agroexportacién y, en especial, la legislacion de baldios,
por medio de la cual el gobierno central adjudicé considerables porciones de tierras
consideradas “desiertas” (Le Grand 1988; De la Pedraja 1984).

Este auge colonmizador se vio especialmente en y desde el piedemonte metense y las llanuras de
San Martin. Ello por la fuerza que comenzo a tomar Villavicencio, en su relacion con Bogota,
como nodo en ¢l mercado y las redes comerciales de la capital; y ya que desde la mediados del
XIX la via articuladora del pais fue el rio Magdalena, en medio de los ciclos agroexportadores,
a la cual se integraba mas Villavicencio que los poblados del Casanare®. Esto implicé un
cambio en el centro articulador de los llanos, de Casanare a San Martin. No obstante, en todos
los llanos se vivio un gran movimiento en la colonizacion y apropiacion de tierras, que nunca
estuvieron exentos de conflictos, en tanto el proceso colonizador se monto sobre la designacion
de casi la totalidad de los llanos como “baldios™.

En este contexto la ganaderia comenzo a recuperarse lentamente hasta que a finales de siglo era
la principal actividad econdmica de la region. Sin embargo, las diferencias en la ocupacion del
territorio y la privatizacion-titulacion de las tierras entre la zona de Casanare y la de San
Martin incidieron en el contraste en ¢l tipo de actividad ganadera que se adelantaba en cada una
de estas zonas. Mientras que en San Martin la reciente colonizacion y los propositos que la
habian motivado propiciaron la configuracion de una ganaderia semintensiva, que cada vez
mas se intensificaba, en hatos muchos mas pequenos y delimitados; en Casanare la falta de
claridad en la titulacion de las tierras y la acumulacion de grandes extensiones por pocos
colonizadores determind la continuidad de la ganaderia extensiva -ademas de la menor
capacidad de carga de estas sabanas.

wn
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Esta apropiacion de la tierra en los llanos por los grandes empresarios territonales estuvo
acompafiada de una imagen idilica de la colonizacion y de las riquezas de la region,
relacionada con una forma de representar a la poblacion campesina del altiplano, en contra de
la poblacion de los llanos. La cuestion era hacer descender, como en una gesta heroica o una
cruzada, la civilizacion del altiplano, la cual aludia a un modo de vida particular, al orden que
se queria implantar en medio del caos y del desorden que imperaba para ellos en los llanos, y
ante la calificacion negativa de los nativos: algunos como perezosos, y otros como belicosos.
Esto es evidente en los textos del abogado Emiliano Restrepo, quien fue uno de los mayores
empresarios territoriales de los llanos en la segunda mitad del XIX (Restrepo 1870: 35,36).

Esta colonizacion y ocupacion de territorios tuvo como proposito central la definicion de la
tierra como propiedad privada, es decir, el territorio se convirtio en tierra titulada en el sentido
moderno y capitalista, un hecho que solo se hizo claro con estas oleadas colonizadoras desde
mediados del XIX. Tal cambio lo propiciarian, primero en el piedemonte, los empresarios
bogotanos y los colonizadores capitalistas del altiplano, y mas adelante en Casanare los
grandes latifundistas que abogarian por la propiedad privada y la definicion de linderos fijos,
cercando las sabanas. Una concepcion de la tierra que entraba en conflicto con las formas de
ocupacion y movilidad de los pobladores nativos, desde alli comenzaba a revelarse la
problematica del nomadismo:

“I respecto de nuestros nuevos pobladores, es preciso también vincularles sobre la propiedad raiz
para rechazar esa mancomunidad, antieconomica, insostenible i seminomade en que viven la mayor
parte de sus habitantes civilizados, por no ver que eso tan solo es propio de los pueblos groseros i
salvajes.” (Diaz 1879: 98)

“Si se inquiere un espiritu filosofico cual es la causa de esa inmovilidad de los pueblos nomades en
el camino del progreso, se encontrara que no ¢s otra que la ausencia de la propiedad raiz individual
entre ellos. La propiedad raiz fija el hombre a la tierra, y establece entre ésta y aquél vinculos que
generan los primeros movimientos que lo ponen verdaderamente en el camino de la civilizacion. La
propiedad raiz enaltece la dignidad del hombre, estimula su actividad y fecunda su independencia.”
(Restrepo 1870: 175)

Indios errantes, naturaleza malsana y colonialismo interno en los llanos

Este auge colonizador estuvo estrechamente relacionado con un colonialismo interno en la
formacion del estado nacional colombiano. Desde mediados de siglo, con la conjuncion de la
emergencia de una conciencia nacional y la bisqueda de una economia agroexportadora, se
hicieron corrientes los esfuerzos estatales por explorar, apropiarse, conocer, definir y clasificar
el territorio, las riquezas naturales y las poblaciones. En gran medida, el objetivo era definir y
preparar a las poblaciones como fuerza de trabajo para la conquista del territorio y la
explotacion de la naturaleza. En este momento se refuerza la preocupacion por todas las
poblaciones que habitaban el territorio nacional, aunque no fuesen consideradas ciudadanas o
enteramente nacionales. Ademas, hablo de colonialismo porque esta preocupacion por la
poblacion y el territorio se inscribia en profundos esquemas de dominacion y de jerarquizacion
de las diferencias en términos raciales y naturalizantes. Al fin y al cabo, la nacion se fundo en
una logica colonial generada de la consolidacion de la economia-mundo capitalista y de un
mundo moderno/colonial, en el que las clasificaciones raciales, basadas en la oposicion
civilizacion/barbarie, eran centrales (Arias 2005).
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Este pensamiento y sus proyectos son evidentes en los textos que produjeron viajeros,
geografos, enviados gubernamentales y grandes agentes de colonizacion. En estos textos, como
en las ideas de los colonos ganaderos, podemos ver imagenes barbarizantes de los guahibos y
del paisaje y la naturaleza de los llanos, articuladas con esfuerzos por instaurar una forma de
apropiacion y explotacion de la naturaleza, contraria a la de estos indigenas. A continuacion
muestro la recurrencia de estas imagenes en los textos de agentes colonizadores vy
movilizadores de los proyectos estado nacionales, como la Comision Corografica dirigida por
Agustin Codazzi, la mayor expedicion cientifica del siglo X1X encargada de describir fisica y
socialmente toda la Nueva Granada, en la década de 1850 (Sanchez 1999); Emiliano Restrepo,
abogado y empresario territorial de los llanos; Joaquin Diaz Escobar, abogado encargado por el
Congreso de la Republica de rendir un informe sobre la situacion de los llanos en la década de
1870; Santiago Pérez, reconocido intelectual y politico, hijo de un presidente; y el ingeniero
militar Francisco Vergara y Velasco, ¢l gedgrafo mas importante de finales de siglo. Aqui
insisto en que éstas son expresiones de la practica del colonialismo interno, y que provienen de
la misma experiencia colonizadora y de viaje, que no son representaciones por fuera de “lo
real”, sino fruto de su misma configuracion en la practica y que, por lo tanto, pueden
entrecruzarse con las imagenes de los colonos y ganaderos residentes en la region.

Diaz (1879) y Codazzi (1856) enfatizaron en la caracterizacion de los llanos como una regién
enferma y malsana, preocupados especialmente por el interior de los llanos, la zona distante del
piedemonte y de la integracién estatal. Para ambos, el hecho tenia que ver con la conjuncion de
la humedad, la alta presencia de vida organica, los drasticos cambios climaticos, la
composicion de los pastos y bosques, lo cual producia miasmas y emanaciones deletéreas que
afectaban el desenvolvimiento y la subsistencia de la vida humana y de algunos animales.

Esta vision se concentra en una supuesta relacion desequilibrada entre las distintas fuerzas
orgdnicas presentes y la vida humana; es decir, se presenta una ecologia no armonica vy
perjudicial para los hombres, en tanto civilizados. La naturaleza malsana se manifestaba en la
altisima presencia de la vida organica en y de los bosques, los pastizales, bejucos y matorrales
no sometidos, los cafios, las matas de monte, los reptiles, felinos, insectos e incluso los
indigenas. Asi, en la medida en que en los relatos de viajes e informes son enunciadas las
posibles soluciones a esta situacion de desequilibrio, se hace evidente que lo que se pretendia
era también un tipo particular de ecologia, en la cual ¢l hombre fuera el centro y el dominador
de las relaciones de la vida organica; es decir que la naturaleza fuera doblegada y vencida en
beneficio de los elementos constituyentes del hombre civilizado:

“Para mejorar i suavizar esos pastos (...) para debilitar en grande el pernicioso vigor de esa vida
organica; para equilibrar saludablemente los clementos climatéricos; 1 de este modo, presentarmnos
mafiana en nuestro oriente, resolviendo los mas portentosos i reclamados problemas, como lo son: el

de hacer mucho con poco: i el de vencer a esa naturaleza enemiga, con sus mismos elementos.”
(Diaz 1879: 23)

“La provincia de Casanare tiene (...) leguas de sabanas baldias con excepcion de algunos paros
mmediatos a las principales poblaciones. (...) De la sabana no se puede sacar producto sino por
medio de la cria de ganado mayor, pero para establecer las crias es preciso vencer dificultades que
parecen superiores a las fuerzas del hombre, porque las sabanas estan pobladas de tigres, culebras,
caimanes en los cafios que las atraviesan, una infinidad de zancudos y mosquitos de diferentes
clases, y lo peor de todo, las frecuentes incursiones de los indios salvajes.” (Codazzi 2000: 129)

De esta manera, era establecida una relacion entre ganaderia y conquista ecologica-territorial.
Una relacion que indicaba que la ganaderia era un vehiculo para la dominacion de la naturaleza
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y las poblaciones salvajes, pero que al mismo tiempo era necesaria la adecuacion e
intervencion de los ecosistemas de sabana:

“Porque esa naturaleza neccesita por todas partes un ataque vigoroso por parte del hombre para
debilitar 1 ponerla en perfecta armonia con su naturaleza i necesidades (...) Por tan irrecusable
testimonio i prueba fisica, sin sesar 1 a cada paso, dirémos y repetirémos, que sin el fuego, la vida
organica, atmosfera i suclo de Casanare i de San Martin, no seran armonicos a la economia animal
del hombre (24, 25) Increible, inmediata i grande metamorfosis es la que aparece en el suelo 1
atmosfera de aquellas praderas al ejecutar esos incendios, pues si antes de ellos son inaccesibles,
plagosas, miasmaticas 1 tenebrosas, despues de su cremacion, el hombre les penetra 1 recorre sin
ningun peligro, no percibiendo sino una atmosfera reparadora.™ (Diaz 1879: 75).

En este paisaje de sabana ha existido una division interna que es fruto de la vision ganadera:
sabanas “cautivas” y no “cautivas” o “crudas”. Las primeras son aquellas que los hombres han
podido adecuar para la ganaderia, mientras que las segundas por el tipo de pastizales todavia no
son aptas para las reses. La diferencia entre lo “crudo™ y lo “cocido”, obedece a una division
sobre lo que es mas natural y lo que no lo es casi, sobre aquello que puede ser comido por el
animal o no y por lo que ha sido alterado por la accion del fuego para tal hecho. Esta
clasificacion también nos permite reiterar la no naturalidad de las sabanas para la cria de
bovinos y el hecho de que la generacion de una ecologia colonizadora en las sabanas se ha
centrado en el establecimiento de la ganaderia:

“Seran, pues, los pueblos pastores y la cria del ganado los que domaran, diremos asi estas sabanas,
que el llanero llama crudas, por la razon de que sus pastos asperos apestan a una gran parte de los
ammales que los comen.” (Codazzi 2000: 120)

Incluso, el desarrollo de cualquier otra actividad productiva, para la optica colonizadora,
pasaba por el establecimiento de la ganaderia y su ecologia particular en los llanos:

“Aun cuando en los Llanos en los bosques y en las orillas de los rios, que son los caminos trazados
por la naturaleza, se dan de buena calidad y con profusion, algodon, café, afil, tabaco, sarrapia,
caucho y cacahuete, estos no se cultivaran en grande escala sino cuando una raza aclimatada, la
llanera, sea bastante en numero para cautivar (ganar para el cultivo) las sabanas bravas (crudas o
naturales), es decir, no sélo apropiandolas para el trabajo, sino modificando su clima por medio de la
cria de ganados, de las siembras, el descuaje de los bosques y la canalizacion de las aguas.” (Vergara
y Velasco 1974: 789)

En Codazzi esta clasificacion se cruzaba con la de “pastos conocidos™ y “pastos desconocidos”.
En ella uno de los marcadores de diferenciacion, que resultaba evidente para el viajero, era la
mayor o menor presencia de los llamados indios salvajes, diferentes de los indios reducidos.
Los pastos conocidos eran habitados por “los indios reducidos”, un término utilizado para
referirse a las poblaciones que habian sido incorporadas a una vida considerada civilizada por
medio de las misiones. Por tal razon, estos indios eran caracterizados como dociles, fieles,
agricultores y con residencia fija (Codazz: 2000), aunque no por ello menos perezosos por su
caracter indigena, “‘sus costumbres se reducen a cazar 1 pescar, i la pereza de ellos es tan
dominante, que solo la necesidad los hace salir de sus habitaciones, en donde pasan el dia
acostados en sus hamacas”™ (Valderrama 1869: 56). Los exploradores argumentaban que los
indios reducidos podian retroceder a este estado si no se encontraban bajo una tutela
reduccionista permanente.

Por otro lado, “los pastos desconocidos™ eran considerados “la mansion de las tribus salvajes™
(Codazzi 2000: 102). La etiqueta de salvajes-barbaros era particularmente usada para referirse
a poblaciones con ciertos patrones de movilidad. Indios llamados “errantes™ por su dispersion y
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por sus formas de ocupacion y residencia, “no tienen las tribus de esta nacion residencia fija, y
por eso se llaman indios errantes™ (Codazzi 2000: 92); errantes irracionales, sin dominio de si,
“indios del bosque y la sabana que no se cuentan en el nimero de los racionales o gentes de
razon” (Vergara 1892: 980)". Desde los misioneros del siglo XVIII, como ¢l famoso jesuita
José Gumilla, los indigenas representaban el Gltimo escalon, dentro del esquema moderno-
colonial de civilizacion-barbarie:

“El indio en general es hombre pero su falta de cultura le ha desfigurado tanto en lo racional. como
en el sentido moral. Me atrevo a decir que el indio barbaro y silvestre, es un monstruo nunca visto
que tiene corazon de ingratitud, pecho de inconstancia, espalda de pereza, pies de miedo.” (Gumilla
1974: 46)

En especial, la autosubsistencia y la ausencia de produccion significaban un modo de vida
totalmente opuesto al esperado progreso material y moral. La pereza y la indolencia no eran
vistas como simples rasgos, sino formas de vida que contravenian los principios basicos de la
vida moderna basada en el ideal de progreso. Los colonizadores relacionaban esta vida
inactiva, aunque suene paraddjico. con el cardcter errante de los indios. Nada aparecia mas
contrario a la vida moderna, mas cercano al estado de naturaleza, que la ausencia de una
residencia fija. Este hecho hacia imposible el control poblacional en todas sus dimensiones, en
especial, en la sujecion de una fuerza fisica. Alli radicaba el nicleo del conflicto: una
poblacion errante, imposible de fijar y censar, que se salia del control politico, moral y cultural
y que sus actividades productivas no estaban reguladas a las condiciones del mercado y a un
sistema laboral represivo; ademas, “lo errante” aludia a un andar permanente sin sentido, casi
de forma fantasmagorica, solo por inercia y por pereza. Para Codazzi, “estos pobladores sin
duda son de los que habian reducidos en las misiones y que no pudieron contener en ellas, pues
les hacia falta su libertad y preferian la vida vagabunda a la sedentaria, por ser innato en ellos
la pereza al trabajo™ (Codazzi 2000: 90, 91).

Estas representaciones demuestran que en el fondo la problematica obedecia y era resultado de
una confrontacion entre dos modelos de relaciones ecologicas en los ecosistemas de sabanas.
Una confrontacion que, respecto a la vegetacion, pasaba por el uso que se le daba a la cobertura
herbicea y por la relacion de ésta, equilibrada o no, con las matas de monte y bosques de
galeria. En especial, las matas de monte y bosques de galeria se convirtieron también en objeto
de las quemas provocadas por los ganaderos. Eliminando estas zonas de mayor presencia
arbérea y de concentracion de humedad, los ganaderos no solo permitian el aumento de las
zonas de sabana para el ganado sino que ademas socavaban las relaciones de los indigenas con
su entorno. De nuevo Diaz nos permite vislumbrar este pensamiento,

“La razon por qué los indios queman mui poco de sus praderas alli, estd, en que ven que asi nos les
disminuye su haber o despensa, siendo en esto l6jicos i consecuentes con su vida errante i comoda i
con su inaccion, pero el dia en que nosotros por calculo econémico e industrial, les contrariemos con
¢l elemento del fuego, ese modo de ser por la razon y la fuerza de la necesidad, tornaran hacia un
movimiento industrial 1 productivo, como el de cultivar la tierra, agotar los animales dafiinos, o
esplotar mejor la vejetacion. De otro modo la metamorfosis sera tardia, porque la abundancia aleja el
trabajo.” (Diaz 1879: 43, 44)

Esta “logica™ india de la autosubsistencia debe ser eliminada para la implantacion de una
economia de mercado-consumo y de un sistema laboral de “asalariados”. Esto desde la logica
del sistema de hatos, para constituir una poblacion de trabajadores dependientes del mismo.
Los indigenas no reducidos, precisamente, generaban fisuras a este sistema y con su
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nomadismo y su no insercion plena al mercado se constituyeron cn la poblacion critica sujeta a
intervencion. Asi lo seiala en su informe un funcionario local .

Es muy poco lo que sabemos de estos pobladores de los llanos fuera de estas fuentes, propias
de la perspectiva colonial y nacional. Podriamos decir que el “indio errante” es una
construccion de esta perspectiva y, especificamente, del contexto de colonizacion y
colonialismo interno. Esto, por cuanto las descripciones de sus formas de vida estan inscritas
en este contexto, e incluso porque, como lo han mostrado varios estudios etnohistoricos
(Franco 1997; Cavelier y Gomez 1997; Ortiz y Pradilla 1993), la movilidad y la no residencia
fija, fueron formas de supervivencia frente al avance colonizador y el sistema de haciendas-
misiones, por lo menos hasta entrado el siglo XX". De nuevo, lo recuerda Codazzi “no habian
fundado los jesuitas ningun establecimiento por ser este inmenso espacio la morada de las
tribus nomades de los feroces Guahibos™ (1856: 115). No es mi labor determinar aqui lo
verdadero de esta caracterizacion de nomadismo, una categoria que por cierto es limitante
frente a la multiplicidad y variabilidad en las formas de residencia, movilidad, subsistencia y
apropiacion del territorio. El nomadismo es una mmagen homogénea que emerge como
problema, en tanto el sedentarismo aparece como vida ideal de la modernidad, como su
ejemplo opuesto.

No obstante, es importante explorar las caracteristicas de esta “otra” forma de vida y que por
ello era representada como “Otro radical”. Desde la colonia a estos grupos humanos se les ha
conocido genéricamente como guahibos, que se dividian en tres grandes grupos: kuibas,
chiricoas y sikuanis. Al leer las descripciones de los misioneros (Rivero 1956; Gumilla 1974;
Vela 1989; Delgado 1909) y de los exploradores (Codazzi 2000; Diaz 1879; Vergara y Velasco
1974), y de acuerdo a ciertas investigaciones etnohistoricas (Ortiz y Pradilla 1993; Cavelier y
Gomez, 1997) basadas en buena parte en estas fuentes, es claro que la palabra guahibo ha
designado a un grupo o familia amplia regional compuesta por multiples agrupaciones
subregionales divididas a su vez en grupos locales (o las llamadas bandas). A medida que fue
avanzando la colonizacion, estos grupos migraron y establecieron alianzas entre ellos, basadas
en una clara flexibilidad y movilidad, sustentada, a su vez, por las redes de parentesco y un
origen mitico que los unia. Por estas razones ha sido muy dificil identificar las variabilidades
entre “las bandas™ y sus distintas autodenominaciones, a lo largo de la historia colonizadora y
de sus estrategias de adaptacion.

Para los exploradores del XIX las diferencias entre estas bandas s¢ median respecto a su
belicosidad y a sus pequeiias variaciones en torno al menor o mayor grado de sedentarismo y
de practicas horticolas. En general, los grupos locales estaban compuestos hasta por 30
individuos, con muy poca diferenciacion interna, marcados solo por el prestigio y la guia de los
capitanes u hombres mayores. Su estructura de parentesco era exogamica, para permitir y
mantener las alianzas entre bandas. En otras ocasiones las bandas podian ser mas grandes,
compuestas hasta por 8 familias emparentadas, y subdivididas en cuadrillas de cazadores (Ortiz
y Pradilla 1993). Este conjunto de bandas se encontraba en las intersecciones de muchas de las
vias de agua mas importantes de la region; de estas ubicaciones algunos grupos tomaban su
nombre. Su subsistencia estaba basada en la adaptacion ecoldgica, cazando y recolectando
alimentos propios de las zonas recorridas, dependiendo de las épocas de lluvia o verano. El
intercambio de bienes era un eje central de su subsistencia y vida cultural. Los grupos nomadas
tenian fuertes alianzan con los otros indigenas de los llanos. En particular, mantenian
relaciones de intercambio con los achaguas y los salivas (Rivero, 1720; Gumilla, 1757).
Aunque en ocasiones se presentaban enfrentamientos entre estos grupos, mantenian las
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alianzas, pnmando la complementariedad territorial y de adaptacion ecoldgica (Ortiz y Pradilla
1993). Por ello, como le vemos tempranamente en los textos de Gumilla (175?), una de las
principales consecuencias de la presencia de colonizadores fue el resquebrajamiento de los
vinculos entre los grupos sedentarios y los guahibos. Esto, sin duda alguna, marcaria el
progresivo fin de formas amplias y flexibles de movilidad, mas aun con la avanzada de la
ganaderia.

Al respecto llama la atencion que durante la segunda mitad del XIX, sea recurrente la
insistencia en la cantidad de guahibos que habitaban los llanos. Codazzi calcula unos 11.000
(1856: 90-92), y Vergara y Velasco unos 12.000 (1892: 980). El punto no es la certeza o
validez estadistica de estos datos, sino que para finales del XIX la poblacion indigena mas
numerosa, evidente, pero sobretodo problematica, eran los guahibos errantes. Lo que
encontramos es que para los distintos colonos y exploradores los llanos estaban “plagados™ de
indios errantes: bandas en permanente movimiento, no reducidos, fuera de la vida civilizada
(del control politico y econdmico), desnudos, irracionales, vagando por las sabanas,
atravesando las cercas y cazando animales (incluidas reses). Asi, esta optica colonizadora, que
nos habla de un gran nimero de errantes, por esta misma via, marca el inicio de la reduccion e
incluso exterminio de los mismos. En palabras de Pedro Fabo:

“La familia predominante hoy en dia es la guahiba en nimero, en hazafias de mal cariz y en
costumbres barbaras y asoladoras. La guerra que en estos altimos afios se ha despertado entre ellos y
los blancos va a decidir su suerte. {Pobres salvajes!” (1911: 312)

Aun cuando estas imagenes estaban en juego en esta guerra que enuncia Fabo, desde la
perspectiva del colonialismo interno y del estado nacional el exterminio fisico no era la
solucion politicamente correcta. La preocupacion de la nacion era incorporar a los indigenas en
una vida civilizada para el trabajo y la defensa del territorio, lo cual pasaba por otro tipo de
estrategias. Asi lo demuestran las sucesivas leyes tramitadas cn ¢l Congreso sobre la reduccion
de los indios salvajes. Por lo menos 15 leyes se referian directamente a estos indigenas, desde
I824 hasta 1890. La gran mayoria de ellas no tuvieren ninguna aplicacion y por lo tanto
ninguna repercusion. Pero todas demuestran lo problematica que resultaba esta poblacion para
cl estado y la urgente necesidad de incorporarlos a una vida civilizada de trabajo, residencia
fija y moralidad catdlica, principalmente. Muchas leyes planteaban la introduccion de familias
de colonos en los territorios habitados por los indigenas, a las cuales se les concederia tierras y
herramientas para su cultivo. En otros casos se provecto la introduccion de colonos calificados
para atraer a los indigenas con herramientas y alimentos, en particular sal. En la mayoria de
leyes se plancaba la entrega de tierras y algunos bienes de trabajo y animales a los indigenas
que aceptaran la vida civilizada, los cuales deberian estar trabajando en proyectos especificos:
como la apertura de caminos. En otras leyes se disponia de la presencia de milicias armadas
para defender los proyectos colonizadores, y para capturar y llevar a vida de policia a los indios
(sobre estas leyes ver Rausch 1999; Sanchez 1999).

Las leyes siempre estuvieron enfocadas en la necesidad de instaurar una fuerza fisica
productiva en las despobladas tierras de frontera “los indios, asi sometidos a algun régimen 6
administracion regular, prestarian incalculables servicios en la explotacion de los frutos
naturales que abundan de manera increible en todos aquellos bosques™ (Pérez Triana 1992
103). Por esta via, la incorporacion de los indios resultaba fundamental como una forma de
garantizar la defensa de las vanantes fronteras nacionales:

“Es preciso ponemnos en capacidad material de defender nuestro territorio y eso no conseguiremos
jamas si no llevamos la colonizacion a nuestras llanuras orientales: si no fijamos alli una masa
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considerable de poblacion, (...) si no nos ocupamos seriamente de la reduccion de las tribus salvajes,
que en namero de ochenta o cien mil almas pueblan nuestras llanuras onentales, incorporandolas por
el afecto, por las instituciones, por el idioma y por las costumbres, en el gran cuerpo de la familia
colombiana; si, en fin no creamos alli un gran pueblo, vinculado a la tierra por medio de la
apropiacion del suelo, que venga hacer por su riqueza, por su moralidad y por su valor el
inexpugnable antemural de nuestra soberania .” (Restrepo 1870: 226)

Pero como lo senialaba Codazzi, asi las medidas no los convirtieran en trabajadores o soldados
de la patria, por lo menos el objetivo era “reducirlos™ para bloquear ¢l miedo que engendraban
(91). En este contexto también aparecia el mestizaje, guiado por los habitantes del altiplano o
de otros paises, como la forma privilegiada de incorporar a los indigenas. Un mestizaje no
solamente cultural a la manera de los misioneros, sino uno que lo incluyera pero por la via de
la mezcla biologica, desde un pensamiento eminentemente racista; al respecto, Codazzi afirma:

“No debemos creer que los indios de Casanare y Meta se podran reducir con discursos ni
aprendiendo la doctrina cristiana; estas cosas se conseguiran mas tarde, cuando una gran masa de
poblacion se haya mezclado con ellos y haya formado una raza distinta, como ha sucedido en las
demas partes de la Repiblica.” (Codazzi 2000: 89)

Aunque distintos proyectos de colonizacion y de inmigracion fueron tramitados en el Congreso
para el mestizaje biologico y cultural, ninguno tuvo un impacto importante y directo en la
incorporacion de los indigenas. Si bien durante el siglo XIX se mantuvo una politica dual y
ambigua sobre las misiones, siempre aparecian como el unico medio posible de reduccion de
los indios salvajes en las margenes de la nacion. Las misiones no soélo se concentraron en
adoctrinar almas, sino en preparar poblaciones disciplinadas para el trabajo fisico, mas aun las
misiones modernas, que incluso se preocuparon por instruir a los indios en los principios de la
ciudadania, en el incentivo a las formas de comunicacion y en la dedicacion a la educacion
publica, en el contexto de un régimen nacional y no colonial (Rausch 1999; Garcia 2003). No
obstante, las misiones no incidieron radicalmente en la reduccion de los indigenas ndémadas,
sino hasta bien entrado el XX, cuando los guahibos, cada vez menos moviles, iban a pedir
auxilio a los misioneros, ante su delicada situacion, a punto del exterminio (Gomez 1991).

Violencia y colonizacion ganadera: temas de investigacion y consideraciones finales

En el afio 1870, en predios que habian pertenecido a la antigua hacienda jesuita Caribabare, en
area del municipio de Hato Corozal en Casanare, fueron masacrados cerca de 250 indigenas
guahibos-chiricoas. Segun el relato recogido por Fray Delgado (1909: 200-215), un conjunto
de campesinos y colonos dirigidos por Pedro del Carmen Gutiérrez, oriundo de Venezuela,
cansados de los robos y ataques de los indios, los invitaron a una “gran comilona™ en el hato,
donde, divididos en grupos, los asesinaron degollandolos, disparindoles y propiniandoles
machetazos y golpes con diversas herramientas. Al parecer, solo lograron escapar siete indios.
Este no fue un hecho aislado. El mismo Delgado relata varias masacres de indigenas en las
ultimas décadas del XIX, y principios del XX, en estas zonas de los llanos de Casanare y
Arauca. Los asesinatos se hacian por medio de invitaciones a grupos de indios a comer o a
trabajar en los hatos, y en jornadas de cacerias en las que los colonos y policias locales a
caballo disparaban a los indos que encontraban. Cacerias que desde finales del XIX se
conocian comunmente como “guahibiadas™

Esta historia de masacres y de violencia entre colonos ¢ indios, con antecedentes claros desde
f . . qQ 5 - e
el siglo XVIIL, con las escoltas de los jesuitas', y que a partir de pocas informaciones
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fragmentadas, encontramos a lo largo de la segunda mitad del XIX, solo ha sido medianamente
estudiada para mediados del siglo XX, y por un solo investigador -por la posibilidad de acceder
a fuentes diversas de archivos judiciales, de prensa y de historia oral- quien se concentra en los
testimonios recogidos en los juicios de la “famosa™ masacre de la finca de la Rubiera. en el
departamento de Arauca, donde fueron asesinados, con disparos y golpes, 16 kuivas (Gomez
1991: 294-340).

Gomez elabora una explicacion de ésta y otras masacres, alrededor del “materialismo cultural”
de Marvin Harris. Segun este autor los indigenas eran para los ganaderos competidores de los
bovinos en el acceso de los recursos de la biomasa vegetal de la sabana, en la ocupacion
territorial y en el aprovechamiento de las gramineas y de la fauna silvestre. El ganado también
se constituia en una amenaza para el indigena, puesto que el mayor volumen de estos animales
por unidad de superficie implico el desplazamiento de la fauna silvestre y de la vegetacion que
eran sus recursos alimenticios. En este contexto, las reses también se constituyeron en un
nuevo recurso de caza de los indios, quienes vieron aminoradas sus fuentes alimenticias y
comenzaron a cambiar su dieta, incluyendo en ella la carne de res. En esta explicacion, las
imagenes barbarizantes sobre los némadas aparecen como justificaciones de los participantes
sobre los hechos.

Asimismo, es importante anotar que esta “destruccion a mano armada” de indigenas, si bien
fue un fenomeno regional, desde finales del XIX se concentré en los llanos de Casanare y
Arauca, y llano adentro del Meta y Vichada; donde los guahibos estaban, la mayoria de las
veces, por fuera del sistema econdmico y laboral, a diferencia del piedemonte y las zonas de
ganaderia intensiva donde la poblacion indigena habia sido reducida en buena medida como
parte de la fuerza de trabajo. En las primeras, la ganaderia se habia basado en la apropiacion de
grandes terrenos, donde se da la cria y el levante de las reses de forma extensiva. La ganaderia,
asi, se baso en la extension sobre la sabana y los bosques de galeria y matas de monte, en
detrimento de la ocupacion indigena. Ademas, en estas zonas existia una larga tradicion de
liberacion de las reses como forma de ocupacion del territorio, que podia desencadenar
“cimarronaje” del ganado. Este "cimarronaje” propicié una practica muy comun y valida en los
llanos: “cachilapear”, o cazar ganado mostrenco, el cual era visto como una riqueza natural
disponible. El conflicto se desencadené cuando se incrementd la presencia de colonos
ganaderos, con la consecuente privatizacion de ganados y tierras. Alli "cachilapear” paso a ser
llamado abigeato y tipificado como un crimen (Garcia 2003). En este contexto, los guahibos
era la unica poblacion que seguia cazando ganado -ademas de las bandas de ladrones
especializados-, como parte de la dieta, para obtener recursos del animal (Codazzi 2000;
Delgado 1909).

Sin embargo, a la explicacion del materialismo cultural, hay que situarla en marcos mas
amplios. Desde la colonia la ganaderia ha sido un motor de la conquista ecoldgica, economica
y cultural del territorio (Arias 2004; Yepes 2001). Como parte de la estrategia de la
colonizacion ganadera, ecologica y territorial, era necesaria la reduccion de los indigenas,
puesto que eran considerados parte de un orden ecolégico contrario al de la cria de los bovinos.
Las quemas de sabanas y matas de monte, la liberacion de los ganados, la caceria de animales e
indios, hasta donde lo requiere el ganadero, confluyen en la formacion de una ecologia y un
paisaje ganadero, donde prima “la limpicza™ de la sabana; en una concepcion que conjuga la
necesidad de un espacio para el crecimiento del ganado y una vision eminentemente estética
sobre lo que debe ser un paisaje agradable y bueno.

13
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Ademas, esta lucha por la instauracion de un orden ecoldgico se articula con los proyectos
civilizadores y nacionalizadores del territorio y de la poblacion. Un orden ecologico
movilizado por el colonialismo interno, en el marco de la formacion del estado nacion. Un
orden que, por supuesto, tiene que ver con procesos locales conflictivos de apropiacion de la
tierra y de control de los recursos, en los términos de la propiedad privada moderna; una
relacion entre civilizacion, conquista ecologica y apropiacion privada:

“Cuando no se civilizan en masa como estd acacciendo con las tribus salivas y achaguas, la
destruccion a mano armada que se verificd en el siglo XIX y aun prosigue por iniciativa de
individuos més amigos del dominio predial que de la cultura humanitaria, entra por mucho como
factor en la merma de los nomadas, quienes conforme se van internando pampas adentro, dejan
terrenos baldios para el desarrollo pecuario y agricola de los hatos que lindan en las catervas
profugas.” (Fabo 1911: 31-32)

Todo lo anterior puede explicar la existencia de un conflicto entre indigenas y ganaderos. No
obstante, no da cuenta de la forma como éste fue resuelto y tramitado: por medio del
exterminio fisico, el asesinato en masacres y cacerias planeadas. Formas de reduccion muy
distantes de los planteamientos “politicamente correctos™ de los exploradores, misioneros y
gedgrafos, enmarcados en los proyectos y el pensamiento de los estado nacionales -incluso,
Vergara (1892: 980) propone “casligos severos a los blancos™ que ataquen a los indios-. Pero
no muy lejanas de sus imagenes barbarizantes de los indios y la naturaleza. La cuestion es que
mientras para el estado nacional cra necesaria la incorporacion de los indigenas, como parte de
una preocupacion por el estado de “la poblacion” de las zonas marginales -entendida ésta como
un recurso o un bien mas del estado, que éste debe manejar y administrar-, para los colonos,
ganaderos y funcionarios locales, los indios errantes eran un problema directo, sobre los cuales
no era necesario, ni interesaba, aplicar otras formas de reduccion. Porque lo que habia en el
fondo eran imagenes mas radicales sobre la barbarie y el salvajismo de los indios errantes.
Estas formas de exterminio evidencian una concepcion particular de “la vida™ del otro: en este
caso del indio errante como irracional, sin posibilidad de ascender hacia la civilizacion, como
un ser en estado absoluto de naturaleza, cuya vida no importa mas que cualquier otra fiera que
ataque al ganado'".

Al respecto, habria que revisar justamente, las concepciones de los colonos y ganaderos sobre
los indios errantes. Estudiar, por ejemplo, como se relacionan o como se inscriben en el
pensamiento civilizador, cristianizador y modernizador: en el cruce del pensamiento catolico,
tan importante en los llanos con el papel de los misioneros, y el pensamiento racista de la
modernidad colonial. Asi, es necesario estudiar las distintas concepciones sobre “la vida™ de
estos indios, para los colonos, los misioneros y los exploradores nacionales, y como se
entrecruzan y se oponen. Este es el trabajo que hay que realizar, por cuanto considero que estas
imagenes sobre los indios no son simples justificaciones de los actos de violencia sino el fruto
mismo de éstos. Igualmente vale la pena estudiar las acciones de los indigenas sobre los
colonos y las reses. Los indios no solo cazaban el ganado desde bien temprano en los llanos,
sino que desde finales del XIX, cada vez mas aparecen noticias sobre los asaltos a los hatos, a
las caravanas, el asesinato de colonos y reses''.

Los indios causaban un dafio grave a las reses cortandoles la lengua o las extremidades, para
que murieran de hambre o desangradas en la sabana (Delgado 1909). Estas acciones,
seguramente, se hicieron corrientes como una respuesta al ataque recibido; en tanto el ganado y
los hatos eran el simbolo del conflicto: de la ocupacion territorial y de la pérdida de los
recursos vitales. Estas acciones fueron, asi, fruto de los proyectos civilizatorios y
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colonizadores. La lucha civilizadora en contra de la barbarie ha tenido como correlato la
violencia. Las hordas de indios errantes, en la practica y en el discurso, cran la expresion de
todos estos conflictos ecologicos, culturales y territoriales.

Estos son temas que apenas quedan enunciados para trabajar detalladamente y a profundidad
con las fuentes. Los guahibos (sikuanis, kuibas y chiricoas) ante el exterminio fisico y la
presencia cada vez mayor de hatos ganaderos, tuvieron que incorporarse al sistema, y cambiar
radicalmente hacia la sedentarizacion, la agricultura, la horticultura y a la cria de unos pocos
ganados. Hoy en dia con la adjudicacion de resguardos, los actuales guahibos -con muchas
denominaciones, dependiendo del origen y el lugar de residencia, y cuyo grupo mas numeroso
es el sikuani, que habita en Venezuela y Colombia- viven en territorios propios, donde sin
embargo estan absolutamente limitados a las posibilidades del terreno. Desde la colonia y aun
en el XIX y principios del XX, la movilidad y la flexibilidad habian sido las estrategias
privilegiadas para la supervivencia. Por el contrario, en la actualidad, es la vida fija en los
resguardos la que garantiza la supervivencia. Los sikuanis insisten en que no se les llame
guahibos, y este término hoy en dia sigue siendo ampliamente utilizado por todo tipo de
habitantes de los llanos para descalificar e insultar a alguien. El nomadismo es apenas un
recuerdo, y en parte, para muchos, un mal recuerdo.

Este fin del nomadismo no ha significado una extincion de los grupos indigenas que de alli
provienen. La antropologia tendria que estudiar la forma como recientemente estos grupos se
han transformado y se han reconfigurado culturalmente, en medio del exterminio. Es
importante rescatar la memoria que han elaborado los actuales guahibos sobre su historia
reciente. Sin embargo, al mismo tiempo, hay que avanzar en estudios historico- antropolégicos
que presenten de forma densa y compleja los origenes y el desenvolvimiento de los conflictos
entre indigenas y colonos, que se inscriben en el marco del colonialismo, y la forma como en
¢ste y desde las practicas de colonizacién fueron definidos y reducidos estos “indios guahibos y
errantes”. En este texto apenas he abierto este tema, presentando los problemas mas
importantes que hay que considerar. En especial, es posible y necesario avanzar en la busqueda
de fuentes que nos presenten la mirada de colonos y actores locales de estos hechos. Aqui he
llamado la atencion sobre la necesidad de estudiar las practicas concretas del colonialismo
interno y de la colonizacion. En estas practicas, por ejemplo, resulta relevante la pregunta por
las distintas concepciones de “la vida” de estos indios errantes, y, por lo tanto, por las distintas
politicas de manejo o exterminio de la vida de ellos. Cuestion que creo fundamental en este
problema.

Los estudios recientes sobre la insercion de los grupos indigenas en la vida nacional en el siglo
XIX latinoamericano han insistido en el papel activo de estas poblaciones. Pero los indigenas
nomadas no se incorporaron de las mismas maneras o en los mismos niveles de la formacién
del estado nacion que otros grupos indigenas. Ellos no tomaban parte de la vida legal de las
nacientes Repiblicas, ni se inscribieron en luchas por su reconocimiento politico y social. No
obstante, esto no niega que hayan sido objetos y sujetos de procesos constitutivos de la
formacion del estado nacional, y que hayan participado en luchas originadas en estos procesos.
La cuestion es que esta participacion ¢ incorporacion estuvo tramitada por la violencia. Una
violencia que no debe ser vista como contraria a los 6rdenes sociales y politicos de la
modernidad, sino como expresion de la configuracion de ellos.
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* Sin duda alguna esto ha tenido que ver con la dificultad en la consecucion de fuentes primarias. Estos grupos no
fueron objetos de la revision detallada del estado colonial y en buena parte del nacional, por la imposibilidad de
ubicarlos y fijarlos. Y tampoco, por sus caracteristicas y formas de incorporacion a la sociedad mayor, han sido sujetos
y objetos de los tramites y documentos de archivos notariales y judiciales, sino hasta hace pocas décadas. Por tal razon,
lo que sabemos historicamente de los indigenas nomadas no es por la “pacifica”™ incorporacion, sino por la violencia y
los conflictos, adjudicada a ellos y su reduccion.

' Durante el siglo XIX los llanos orientales estaban divididos en dos grandes subregiones: los de San Martin y los de
Casanare. Esta division estaba reforzada en la division politica administrativa: el Territorio de Casanare y el de San
Martin. Esta designacion como territorios reforzo y se sustentaba en la marginalizacion de esta region. Los “territorios”
eran asignados al Estado central o a determinadas provincias o estados, por cuanto eran considerados espacios
conflictivos y de dificil manejo, en parte por ser despoblados o, lo que era lo mismo, habitados en su mayoria por
indios salvajes. Sobre esta politica ver Rausch (1999) v Sanchez (1999).

* Una primera oleada de colonizacion de campesinos en los treinta ¥ cuarenta, en la cual es fundada Villavicencio,
daria paso a una segunda oleada después de la guerra civil de 1859-62, en la que comerciantes bogotanos
entusiasmados con los auges de caucho, quina y café, aprovecharon las mejoras a la tierra y la mano de obra residente
alli y en la Provincia de Oriente. Estos comerciantes tenian influencias y contactos politicos, que darian paso a la
adjudicacion de tierras a su favor y a la imagen difundida entre gobernantes, naturalistas y letrados de la época sobre
las riquezas de la region (Garcia 2003; Rausch 1999: 119-131).

" Dominguez y Gomez sefialan que entre 1869 y 1927 siete de los adjudicatarios de tierras baldias recibieron 185.061
has del total de 214.579 has, es decir casi el 70% (1988: 216). Entre ellos, Emiliano Restrepo, quien recibié 39.348
has, y Luis Convers, yerno de Codazzi ~a quien me referiré adelante-, recibid 10.668 has.

" “Indio errante” aparecia, ademas, como una categoria censal en varios censos del XIX (1843, 1869,1870). Segun un
decreto de 1842, redactado por el después presidente Mariano Ospina, era necesario determinar el nimero de
habitantes "utiles ¢ intelijentes” asi como el de la poblacion que era una "vergonzoza ignominia para la nacion”, que
incluia a los crrantes; de alli planteaba la siguiente division "una cuarta parte de ningin provecho a la sociedad y al
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gobierno, otra cuarta parte de mui poca utilidad, otra de ciudadanos mas regulares y otra de hombres utiles e
inteligentes” (en DANE 1975: 59). Como es evidente, los errantes aparecian como poblacion problematica desde
criterios estatales, economico-politicos, como la utilidad y la ciudadania.

" “Informe del Comisario Especial del Territorio Nacional del Arauca™ (1913) A.G.N. Seccion Republica Fondo
Ministerio de Gobierno. Tomo 718. Fls, 405434 (Citado en Gomez 1991: 215).

* El caso de los achaguas es interesante porque en estos estudios etnohistoricos no se les cataloga como nomadas, y
algunos sefialan que ciertos grupos de achaguas se integraron con los guahibos para escapar de las misiones y
haciendas (Gomez 1991). Por ello es significativo que Codazzi los cuente como una “nacion nomada estupida™ (1856:
90). De nuevo, el asunto es comprender cuales son los criterios que operan en la definicion de quién es nomada y quién
sedentario.

? Esta estaba conformada por un grupo de soldados, que ademas de vigilar las haciendas o defender a los misioneros, se
encargaba de capturar a los indios para someterlos a la vida reducida, en jornadas especiales de caceria con perros en
los bosques y sabanas (Pérez 1997).

' “Memorial enviado por el sefior Buenaventura Bustos al presidente de la Republica”™ A .G.N. Secciéon Republica. T.
678, Fls. 21-24. (Citado en Gomez 1991: 310).

" “Informe del Comisario Especial del Territorio Nacional del Arauca™ (1913) A.G.N. Seccion Repiblica Fondo
Ministerio de Gobierno. Tomo 718. Fls, 405434 (Citado en Gomez 1991: 215).
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La violencia cotidiana en la frontera:
conflictos interétnicos
en el Chaco boliviano

Erick D. Lan,'gvc:rI

En general se reconoce que la vida en las fronteras es muy violenta (Duncan Baretta y Markoff,
1978, 587-620 y Ferguson y Whitehead, 1992). En esas regiones, los robos de ganado, las
guerras interétnicas, y la expansion de un estado sobre otro (o de un estado sobre sociedades
sin estado) deterioran las relaciones humanas. Como observo hace varios afios Fredecric Lane
(1966), ante la falta de alguien que ejerza el monopolio de la violencia sobre los seres humanos
en los territorios fronterizos, se torna casi axiomatico el hecho de que habra mucha mas
violencia que en areas donde los estados tienen por lo menos algun control sobre la poblacion.
A esto hay que sumar la propia naturaleza de las fronteras que, como apuntaron recientemente
Thomas Sheridan y Donna Guy, en general implican un encuentro de sociedades y culturas
muy diferentes (Guy y Sheridan, 1998, 7-12; Weber y Rausch, 1994).

El estudio de las fronteras ha oscilado, en general, entre pronunciamientos muy generales,
como los que venimos exponiendo, y estudios de caso muy especificos, cuyas conclusiones
raramente pueden aplicarse a otras regiones. Con base en los estudios de caso de la frontera
chiriguano del sudeste de Bolivia en el siglo XIX, este articulo intenta suplir esa laguna. El ¢l
abordar¢ tres cuestiones importantes que deben ser atendidas de manera sistematica: las
estructuras sociales que posibilitan una violencia sistematica en la frontera, la trayectoria por la
cual los tipos e intensidades de violencia evolucionan a lo largo del tiempo y los efectos que
esta violencia cotidiana tiene sobre las areas fronterizas, incluso después de que la region ha
sido subsumida bajo una estructura estatal. Por lo tanto, es importante distinguir tipos de
violencia guerreros y mas personales (pero igualmente sistémicos) caracteristicos de las
fronteras y, este es mi argumento, en antiguas areas de frontera donde las poblaciones
indigenas continuan constituyendo una proporcion significativa de la poblacion.

La frontera sudeste de Bolivia, donde el piedemonte de los Andes se transforman en las
planicies del Chaco, ha sido una region historicamente marcada por los conflictos. Desde el
siglo XVI fue espacio de confrontacion entre espafoles y chiriguanos (hoy en dia llamados
Ava-Guarani). Atraidos por los relatos de riqueza del imperio Inca, los chiriguanaes, como los
llamaban los espafioles, invadian la region andina a partir de Paraguay aproximadamente en las
misma €poca en que los espafioles invadian los Andes desde el océano Pacifico. Los
chiriguanos ya habian subyugado a los Chané, del piedemonte de los Andes, v estaban
comenzando a subir a las montafias por los rios cuando los espafoles vieron frustrados sus
esfuerzos de conquista. Sin embargo, en las décadas siguientes los chiriguanos insistieron en
sus tentativas de penetracion en lo que ya cra imperio espafiol y después de que sus grupos
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armados habian llegado a pocos kilometros de Potosi, capital minera de plata de la colonia, en
1574, el virrey Francisco Toledo acabo organizando una expedicion contra los indios. Esta
fracaso y después de caer enfermos en el transcurso de la guerra, sus hombres y los indios
aliados se tuvieron que retirar. Después de esa vergonzosa derrota Toledo mandé a construir
una faja de ciudades-fortaleza a lo largo de la frontera oriental para controlar las incursiones
chiriguano.

La violencia permeaba la frontera chiriguano, aunque los niveles de violencia se volvieron
relativamente estaticos. En las siguientes centurias las incursiones profundas tenian lugar tanto
en territorio chiriguano como espanol. Al igual que en la frontera hispanoaraucana de Chile y a
pesar de los vinculos estrechos que las unian, las sociedades espafiola y chiriguana se
organizaron en funcion de la guerra. Las incursiones y las contraincursiones eran un fenomeno
comun y aquellos lugares en los que los espanoles encontraban un refugio relaitvamente seguro
en sus haciendas-fortaleza de adobe, los chiriguanos dispersaban sus asentamientos vy
construian casas mas pequenias para que las incursiones sobre sus villas no fueran tan
devastadores como en el siglo X VI, cuando grupos afines vivian en casas enormes.’

Para intentar domar a los belicosos chiriguanos, los jesuitas intentaron establecer misiones en
medio de los indios, pero los “sotanas negras™ no consiguieron controlarlos. Muchos
misioneros fueron martirizados y las pocas misiones que los jesuitas lograron establecer no
tardaron en caer rapidamente en revueltas. A fines del siglo XVIII los franciscanos
consiguicron establecer una faja de misiones en medio de los chiriguanos, a pesar de que
muchos establecimientos indios habian permanecido independientes de la administracion
colonial espanola (Langer 1989: 123-125; Pifarr¢ 1984, 174-268; Corrado e Comajuncosa
1884; Concepcion Mingo 1981). Las luchas por la independencia destruyeron las misiones. Las
guerrillas patrioticas capturaron los sacerdotes espanoles y por lo menos un jefe chiriguano,
Cumbia, se alio con ellas y con las tropas argentinas para eliminar las misiones (Saignes 1990:
127-162).

A principios del periodo republicano la frontera del Chaco casi habia retornado al
emplazamiento que tenia a fines del siglo XVI. La faja de ciudades fortaleza del siglo XVI que
incluia Alcala, La Laguna (mas tarde llamada de Padilla), Sauces (hoy Monteagudo), Tomina,
Pomabamba y EI Villar continu¢ formando una estructura de defensa de control de los
criollos,” en la parte central de la frontera. Sélo al norte, algunas de las antiguas misiones
franciscanas del siglo XVILI, como Abapd, se transformaron en pequeiias ciudades donde los
indios y los criollos vivian bajo autoridades bolivianas. Del mismo modo, en la parte mas al sur
de la frontera del Chaco, unos colonos de Tarja establecieron pequefios enclaves en territorio
chiriguano (Pifarré 1984: 289-293). De hecho, los chiriguano temian mucho mas a los toba
que, al haber adoptado el caballo, se habian convertido en invasores extremadamente
eficientes, los colonos criollos acabaron aliandose a estos ultimos. *

En las primeras décadas despuées de la independencia, los chiriguano dominaban el equilibrio
de fuerzas a lo largo de la frontera. Apenas conseguian luchar eficientemente contra los
transgresores criollos, como revertian su ventaja militar en pago en especie -principalmente
ropas- por donaciones de tierras de criollos y oficiales del gobierno (inclusive prefectos
departamentales).” Algunos guerreros también exigian un tributo en cabezas de ganado de los
vaqueros, como en 1835, cuando los chiriguanos de Ingre fueron a las haciendas de Sauces a
pedir que cada una les diese cuatro novillos -en caso que no pagasen, amenazaban huir con sus
rebafios enteros.” Ademas de esto, los guerreros chiriguanos recurrian a una tctica
extremadamente cficiente para rechazar a los criollos: mataban con sus flechas a las manadas
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de ganado (y cualquier vaquero que tuviese la infelicidad de caer en sus manos) o llevaban los
animales a Argentina, al sur de su territorio, donde lo vendian a los hacendados y comerciantes.
Cuando la mal armada milicia boliviana, al igual que el prestigioso Batallon Illimani intentaron
castigar a los chiriguano entre 1830 y 1850, éstos simplemente desaparecicron en la densa
selva y en los cerros escarpados antes de atacar las guamniciones que habian sido debilitadas,
para montar las expediciones punitivas.

En el siglo XIX la guerra continué en la frontera porque no habia monopolio de la violencia. A
pesar de la ventaja militar que los chiriguano tuvieron durante buena parte del siglo XIX, ellos
nunca constituyeron una fuerza unificada. Obviamente, parte de la fuerza de resistencia
chiriguana se debia al hecho de que los espaiioles y sus sucesores criollos jamas habian
conseguido controlar las numerosas aldeas indias protegidas por el accidentado paisaje. Las
alianzas cambiaban constantemente y cuando el gobierno boliviano parecia llegar a un acuerdo
con un grupo, otro comenzaba a atacar en otro lugar. Era un poco como intentar apretar un
globo: cuando las autoridades trataban de presionar a un grupo de villas aliadas o, incluso
sobornarlas para que se mantuvieran tranquilas, otras villas declaraban la guerra a esa
confederacion.

La cultura politica de los chiriguano dictaba ese comportamiento. Segiin la hipétesis de Pierre
Clastres referida a los pueblos guaranies, a los largo de los afios los chiriguano habian formado
una “sociedad contra el estado”, en la cual las aldeas mantenian una independencia férrea feroz
e, individualmente, los propios guerreros tenian la opcion de irse en caso de que no les gustase
el lider de su aldea (llamado rubicha) (Clastres 1987). La cultura politica de los chiriguano
institucionalizaba la violencia como parte de la vida de la frontera -las incursiones de una aldea
contra otra eran muy comunes aun sin la presencia de colonos o del Estado boliviano en la
region.

De un modo semejante, los criollos de la region también estaban familiarizados con la
violencia. En primer lugar, la “frontera del ganado™ era, casi por su propia naturaleza, violenta
como afirmaron Duncan Baretta y Markoff (1978). Ademas, como todos los gobiernos de
América Latina, el Estado boliviano era muy débil en sus periferias. Por ultimo, casi no
existian fuerzas policiales y el ejército sélo organizaba incursiones de manera ocasional. En su
lugar, las milicias locales formadas por colonos y lideradas por terratenientes mantenian
cualquier apariencia de fuerza criolla que pudiese existir. Los dignatarios locales, como los
Jueces y subprefectos, eran casi siempre originarios de la region y muy ligados a la clase de los
terratenientes. Por mucho tiempo, el mayor terrateniente de la regién, un mercenario irlandés al
servicio de las fuerzas patridticas durante las luchas de la independencia, Francis Burdett
O’Connor, fue encargado de defender la frontera y de establecer nuevos asentamientos.’
O’Connor cumplié su mision de modo muy eficiente, distribuyendo tierras y armas a su milicia
cuando los recursos del Estado lo permitian. De todos modos, del lado criollo nadie tenia
tampoco el monopolio de la fuerza, especialmente entre los vaqueros dispersos que
interactuaban con los Chiriguanos en los lejanos pastizales de tierra adentro. Aunque los
registros judiciales sobre la violencia entre criollos sean raros, un misionero afirmé que los
criollos de la frontera “poco se diferenciaban de los indios salvajes. Metidos en solitarios
bosques y en cafiadas, cuidando sus rebafios, diseminados aqui y alla en cabafas miserables,
[los colonos], sin darse cuenta, habian contraido los mismos habitos y vicios de sus aliados, los
chiriguano, y mantenian un comercio ilicito con sus mujeres” (Martarelli 1918: 124).
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Tipos de violencia

Por lo menos, cuatro tipos de violencia cotidiana deben ser resaltados en la frontera chiriguano,
y sugiero que también pueden ser encontrados en otras fronteras, en las cuales la intensidad de
cada tipo (de cada uno) varia en el tiempo en funcion de factores semejantes. EI primero es
intra-étnico, como cuando las aldeas chiriguano se atacaban unas a otras o los vaqueros criollos
o mestizos luchaban entre si. El segundo, el que mas atencion ha recibido de los estudiosos, es
interétnico. Durante la mayor parte del siglo XIX, los chiriguano y los toba supieron
mantenerse frente a los criollos. Esto cambio en la década de 1860, cuando los colonos
construyeron y mantuvieron fuertes que los indios no pudieron conquistar. Asimismo, fuera de
las empalizadas de madera, los indios probablemente cometieron tantos actos de violencia
como los vaqueros y los colonos. A partir de entonces, los colonos pasaron a tener mas poder,
especialmente después de la Guerra de Huacaya (1874-1878), en la cual los colonos y el
ejército boliviano consiguieron derrotar a una confederacion de aldeas chiriguano y a algunos
toba aliados.

Otro tipo de violencia cotidiana surgié entonces: los hacendados usaron todos los medios que
estaban a su alcance para someter a los indios como mano de obra para sus haciendas.
Finalmente, el ultimo tipo de violencia cotidiana, la violencia doméstica, también aumento.
Esto se debio a las migraciones de hombres chiriguano, toba y mataco para las plantaciones de
azucar del norte de Argentina. Las ausencias prolongadas crearon muchos problemas entre los
casados, una tendencia que fue particularmente bien documentada en las misiones franciscanas,
las cuales a fines del siglo XIX contenian a casi la mitad de la poblacion india. Por otro lado, el
incremento del comercio y la introduccion de la industria del petroleo a principios del siglo
XX, acarrearon muchos conflictos con personajes de mala reputacion siempre asociados con un
auge petrolero.

Cambiaremos ahora de perspectiva para examinar con mayor detalle los diversos periodos, y
enfocar de qué manera el énfasis sobre los diferentes tipos de violencia cambi6 con el tiempo y
cuales fueron sus implicaciones para la sociedad fronteriza.

El predominio de la violencia intra étnica (1820-1870)

Es dificil determinar los niveles de violencia intra-étnica que existian en la frontera chiriguano.
Mi suposicién es que fueron muy semejantes a los que describié Richard White (1991) en The
Middle Ground, con respecto a la frontera de Norte América en el periodo colonial. Existen
varios motivos para que este sea el caso. El mas importante es que en la estructura social de la
frontera oriental la unidad social y politica eficiente de la sociedad era la aldea. Como
explicamos arriba, la cultura politica de los pueblos indigenas, exaltaba una imagen de
“hombre sin duefio” tan radical que nunca surgio un estado en la region. Los propios colonos,
si bien mucho més jerarquicos en su estructura social, estaban muy aislados entre si, y muchas
veces las milicias de uno y otro asentamiento de la frontera trabajaban para sus propios y, con
frecuencia, contrarios objetivos.”

Los documentos existentes sobre la frontera oriental de los Andes entre la época de la
independencia y la década de 1850 son escasos ¢ incluyen casi exclusivamente relatos de
oficiales de las milicias y de dignatarios locales que se quejaban de los ataques de los indios.
Ellos revelan un sentimiento de amenaza constante y de fragilidad de la presencia de los
criollos en la frontera, incluso en los establecimientos mas antiguos, erigidos durante el periodo
colonial, como Sauces. Durante ese periodo, las autoridades criollas no entendian muy bien a la
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sociedad chinguano: como no existia penetracion, ningin conocimiento permitia guiar sus
acciones. Los comandantes, por ejemplo, solo percibian que los ataques eran probables cuando
recibian relatos diciendo que las aldeas indias estaban fabricando muchas flechas.” En
respuesta, los colonos y las autoridades gubernamentales intentaban prevenir los ataques
pagando derechos de pastoreo a los lideres chiriguanos, es decir, tributos para ser dejados en
paz.

Esas posturas defensivas cambiaron en la década de 1850, cuando los colonos comenzaron a
interactuar con los chiriguano y fueron reconocidos como importantes actores en la Cordillera
chiriguano, como era conocida la region. En ese periodo los colonos se aculturaron a las
realidades politicas y culturales de la Cordillera. Como expliqué en otro texto (Langer s/f), esta
sociedad basada en la aldea resulté en alianzas multiples y variables a lo largo del tiempo. Las
aldeas chiriguano se aliaron a otras de su mismo grupo étnico y hasta a bandas toba y aldeas
karai'® (esto es criollas) en un intento por mantener un equilibrio militar. El hecho de que las
alianzas cambiaran a medida que un grupo adquiria fuerza sobre otro, sean aliados o enemigos,
era lo mas temido, y acabo generando un sistema dinamico aunque relativamente estable, en el
cual las guerras en gran escala eran muy raras. Lo mas frecuente eran las incursiones en
pequena escala de una aldea contra otra. Los grupos armados acostumbraban a incluir personas
de diferentes etnias, incorporando tobas, chiriguano y hasta colonos, segin la alianza del
momento. Esas incursiones eran motivadas por la necesidad de los jovenes chiriguano de
mostrar su valor en combate, por el deseo de vengar un dafio pasado o una muerte de un
miembro de la aldea por alguien de una aldea rival, o simplemente por la voluntad de conseguir
esclavos. Las incursiones también incluian ataques contra los colonos y su ganado y parece
que, por lo menos hasta la década de 1870, las incursiones no discriminaban a los grupos
étnicos, tanto en términos de quienes atacaban como de quienes eran atacados. Asi, los jovenes
colonos participaban de esas expediciones al igual que los jovenes de las aldeas indigenas.

Un ejemplo de esto es el ataque del 18 de septiembre de 1866 contra Yumbia, en lo que hoy en
dia es Chuquisaca,'' pues revela la complejidad de las estructuras de alianza y que los dos
lados estaban lejos de ser simplemente indios contra karai. Aquel dia, Buricanambi, o fubicha
rubicha" del valle de Ingre, con sus guerreros, cuarenta colonos de sauces [hoy en dia
Monteagudo] bajo el liderazgo de Apolinar Llanos de la vecina San Juan del Piray, Felipe
Charay de la aldea (y mision franciscana) Chimeo, y un tal Arandia (cuyo origen es
desconocido) atacaron tres aldeas en la region de Yumbia, en la cordillera Central. Los
agresores mataron muchos hombres y se llevaron sus mujeres y sus hijos para venderlos como
esclavos y se apoderaron de su ganado. Yumbia era una region habitada por indios aliados -
esto es indios aliados con las autoridades de San Luis [hoy conocido como Entre Rios] en el
departamento de Tarija- y que también eran aliados con los chinguano de Huacaya,
archirrivales de los Ingre de Buricanambi.

En respuesta a ese ataque, Sebastian Cainzo, el jefe militar de San Luis que acababa de firmar
un tratado de paz con los indios de Huacaya, lideré un grupo de milicianos de San Luis con el
general O’Connor, que en aquella época tenia mas de ochenta afos, para capturar a los
agresores. Después de pasar por las aldeas ain en llamas, persiguieron a la partida de atacantes
a marchas forzadas. Cuando finalmente llegaron a Chimeo recibieron una nota del comandante
de las milicias locales que les prohibia entrar en su territorio con sus armas poniendo, asi, un
término a la persecucion de los malhechores. Mas tarde, Buricanambi se presento ante un juez
de San Luis para responder a las acusaciones de asesinatos, pero justificé su comportamiento
afirmando que fue su deber: “Cumpli con mis obligaciones [...] de combatir a los enemigos
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huacaya™."” El registro de la corte termina sin mencionar la sentencia pero, por lo que se sabe
de la vida de Buricanambi después de este proceso, no es muy probable que haya sido puesto
preso por el ataque a Yumbia. Cabe resaltar que ni los criollos ni los guerreros Ingre que
participaron ¢n el ataque, a no ser su jefe, fueron acusados. Era claro que ninguno detentaba el
monopolio de la violencia en aquel momento; criollos y chiriguano atacaban impunemente,
incluso a los supuestos indios aliados del gobierno.

En suma, podemos distinguir dos fases del conflicto en la Cordillera chiriguano durante los
primeros cincuenta afnios de la independencia de Bolivia. Al comienzo, los pocos asentamientos
karai que quedaban después de la guerra de la independencia sirvieron de puestos avanzados
aislados en las escarpadas montanas cubiertas de selva de la region. Los colonos hacian todo lo
que podian para no tener conflictos con los indios chiriguano (en esa época no habia
practicamente ningun contacto con los grupos del Chaco, mas al oeste) porque sabian que ellos
y sus rebafios podrian ser exterminados en cualquier momento. Los conflictos interétnicos eran
constantes, pero no muy intensos. Habia incursiones ocasionales contra asentamientos o contra
rebafios de ganado cuando los hacendados y dignatarios del gobierno no pagaban los tributos
que debian a los indios. La mayor parte de la violencia era de hecho intraétnica, o sea, aldeas
chiriguano luchando unas contra otras. En la década de 1850, los karai habian adquinido
bastante conocimiento y se habian integrado suficientemente al sistema politico de la frontera
para participar en los ataques, generalmente como auxiliares de grandes jefes indios y
siguiendo los planes de éstos, como parece haber sido el caso del ataque contra Yumbia. Esto
incluia incursiones para obtener esclavos -toleradas por las autoridades karai locales- a pesar
de que era una actividad prohibida por el Estado boliviano. En aquella época los conflictos
intraétnicos predominaban a causa de la peculiar cultura politica de los chiriguano, forjada
durante un largo periodo en que esos hablantes de guarani se asentaron en la region y en tanto
resistian los esfuerzos del gobierno colonial para subyugarlos.

El predominio de los conflictos interétnicos (1870-1892)

En la década de 1870, el equilibrio de fuerzas militares cambio de manera decisiva en favor de
los colonos y acarre¢ una transformacion en la naturaleza de la violencia. En esa ¢poca las
incursiones se transformaron en una guerra en gran escala. Podemos entender la guerra de
Huacaya (1874-1878) como un punto de inflexion en las relaciones interétnicas. Aunque en esa
guerra la mayoria de los combatientes de los dos lados hayan sido indios (y con eso, en cierta
medida, el conflicto intraétnico continud predominando) estaba claro que los indios aliados que
acompanaban las fuerzas criollas estaban bajo el mando de éstas. Al contrario del pasado, los
aliados chiriguano ya no podian actuar separadamente, ni cambiar de campo cuando sentian
que un lado se estaba tornando mas fuerte que los demas.

Aunque la Guerra de Huacaya pueda ser considerada como un punto de inflexion, esa
transicion solo se hizo posible por las nuevas condiciones, anteriores a ese evento. Muchos
factores alteraron la dinamica de la violencia cotidiana, siendo los mas importantes el cambio
del equilibrio de fuerzas militares a favor de los criollos. A comienzos de la década de 1860 la
economia boliviana comenzé a prosperar como nunca antes. El boom de la mineria en las
montaias aumentd la demanda de ganado y las milicias pasaron a adquirir mejores armas para
luchar contra los indios. Ademas, los colonos disponian de recursos y hombres suficientes para
construir una serie de pequefios fuertes de madera en algunos de los mayores asentamientos
karai. Aunque primitivos en su construccion y muy pequefios, esos fuertes permitieron
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contener las incursiones de los chiriguano, cuyos arcos y flechas y la falta de jerarquia
impedian toda operacion de sitio. Los colonos construyeron fuertes en Ingre, Iguembe y Cuevo
entre 1866 y 1868, penetrando en algunas de las drcas de mayor poblacion indigena, inclusive
en el Valle de Ingre, que estaba bajo ¢l liderazgo de Buricanambi.

Por otro lado, los misioneros franciscanos lograron usar la presion que la economia agricola
revitalizada ejercia sobre los chiriguano para fundar misiones en medio de algunos de los
mayores asentamientos. Los franciscanos se expandieron desde las pequefias misiones de
Chimeo e Itau en pleno piedemonte, hasta Aguairenda (1852), en la serrania mas oriental,
proximos al Chaco. Mas tarde, en la década de 1860, el intrépido padre José Giannelli fundo
las primeras misiones entre los toba y los mataco, mas al este, en las riberas del Rio Pilcomayo,
aislando de ese modo a los chiriguanos de potenciales aliados. Mas importante aun fue la
fundacion de Machareti en 1869, uno de los dos ultimos grandes centros independientes de
asentamiento chiriguano (el otro gran centro independiente era Huacaya, al norte). Los
chiriguano sabian que poco a poco, pero de manera irreversible, su independencia estaba
siendo circunscripta y, en la década de 1860, las guerras intraétnicas se tornaron mas violentas.
Cuando los lideres de Huacaya descubrieron que Taruncunti, el lider de Machareti, permitio el
establecimiento de las misiones, ellos atacaron el refugio donde éste se habia escondido y lo
mataron. Antes, le cortaron la boca de oreja a oreja para avisar a los otros qué les pasaba a los
traidores de la causa chiriguano. También mataron a sus esposas y a los parientes que lo habian
ayudado. Solo sobrevivio su hijo Mandeponay, tal vez porque se encontraba en otro lugar
(Corrado y Comajuncosa 1884: 445-448).

Esos nuevos niveles de violencia mostraron un nuevo sentimiento de identidad étnica y de
independencia chiriguano en la segunda mitad del siglo XI1X. Para los chiriguano de Huacaya,
todos los karai eran malos por su propia naturaleza y, a fines de la década de 1860, la lucha no
admitia alianza alguna con los blancos. '* Por fin, en 1869, los franciscanos consiguieron
establecer su misién en Machareti, gracias a los buenos oficios de Mandeponay. Segin un
patron ya famihar, la iglesia-fortaleza recién construida en la cima de una loma cercana a la
mision permitia prevenir los ataques de los chiriguano de Huacaya y de sus aliados.

La Guerra de Huacaya, que comenzo en 1874, resulté un desastre para el resto de las aldeas
chiriguano independientes. Como muchos de sus aliados potenciales habian sido neutralizados
por el establecimiento de misiones y fuertes, los indios de Huacaya no tenian la menor
posibilidad. Buricanambi y sus guerreros Ingre, asi como los chiriguanos del Valle de
Caipipendi, al norte de Cuevo, se aliaron a las milicias de Cuevo, Zapatera, Caiza, Sauces,
Muyupampa, Gutiérrez, Lagunillas y San Luis para invadir el territorio de Huacaya. Después
de tres afios y medio de guerra y masacres, el iltimo centro independiente de los chiriguano fue
subyugado. Solo algunos consiguieron escapar para el Chaco, donde formaron un asentamiento
bajo ¢l mando de rubicha Cayuhuari, que paso el resto de su vida conspirando para recuperar
las tierras de sus ancestros. *

Como resultado de la Guerra de Huacaya, los milicianos vendieron las mujeres e hijos
chiriguano capturadas como esclavas y domésticas en las ciudades de las tierras altas. El
gobierno instituyé un programa especial de donacién de tierras que otorgaba media legua
cuadrada (1.250 hectareas) de territorio indio a los miembros de las milicias que habian
luchado en la guerra. Los colonos dividieron entre si las aldeas otrora independientes y sus
tierras, forzando a los indios independientes a la servidumbre de por vida. Aunque
Buricanambi y sus guerreros hubiesen luchado al lado de los colonos, el Valle de Ingre también
fue dividido en estancias y entre miembros de las milicias. En pocos afios, ricos comerciantes y
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terratenientes compraron las escrituras de muchos de los antiguos miembros de las milicias vy,
de este modo, en la década de 1880 consolidaron los latifundios de la region (Langer 1989:
128-142).

Parecia que los chiriguano habian sido finalmente derrotados. La lucha por la tierras indias
avanzo hacia el este, para la region mucho menos fértil del Chaco, donde los colonos
establecieron haciendas y fuertes para usurpar las tierras de los toba, mataco y de otros grupos
étnicos menores del Gran Chaco. Al contrario de las alianzas multiétnicas que habian
caracterizado la mayor parte del siglo XIX, los conflictos cotidianos en el Chaco adoptaron
luego una forma etnocida. Los hacendados partian del principio de que los indios del Chaco
eran ladrones de ganado por naturaleza y los mataban como plagas que precisaban ser
expulsadas del paisaje. Muchos indios trataron de huir mas lejos, adentro del Chaco. Por otro
lado, la presién de los militares argentinos en la parte sur de esa region empujo a las bandas
toba y mataco para el norte y ¢l este. En la frontera de Chaco los conflictos interétnicos entre
grupos indios también aumentaron, pues los toba, famosos por sus incursiones y habilidad con
el caballo, compraban armas de fuego en las plantaciones de azucar de Jujuy (Argentina) y las
usaban para repeler a sus archirrivales, los mataco, desde las areas que estaban fuera del
control nacional.

Después de casi dos décadas de tranquilidad, los chiriguano se rebelaron por dltima vez en
1892.'° Alegando ser un Tumpa (un hombre-dios que iba a expulsar a los blancos del mundo)
un joven peon de hacienda que fue aprendiz de chamén inicio un movimiento milenarista.
Adopto el nombre de Apiaguaiqui o Hapiaoeki. "7 Construyé una casa proxima a Ivo, cerca de
la recién fundada mision de Santa Rosa de Cuevo (y del viejo fuerte de Cuevo, que en esa
época estaba abandonado). Muchos indios, inclusive lideres de grandes centros de poblacion
chiriguano, fueron a visitarlo y a homenajearlo. Finalmente, solo los jefes secundarios y los
hijos de grandes jefes escucharon el canto de sirenas del mesianismo. Los otros lideres estaban
comprometidos por sus propias posiciones o tenian conciencia de la futilidad de los conflictos
armados contra los karai. Mandeponay, de la mision Machareti, y Aireyu, del Valle de
Caipipendi, se rehusaron a unirse a él. Fuera de algunos jovenes guerreros de Santa Rosa, los
habitantes de esa mision permanecieron leales a su fraile franciscano. En enero, el estupro de
una adolescente chiriguano por un karai acabd inflamando a los rebeldes y la revuelta estallo
antes de la hora prevista.

La rebelion acabo siendo un desastre. La batalla de Curuyuqui en la cual en 1892, milicianos,
un pequefio destacamento del ejercito regular boliviano y millares de guerreros chiriguano de
las misiones enfrentaron a los rebeldes, causo entre seiscientos y mil muertos, casi
exclusivamente entre las filas rebeldes. Las trincheras construidas por los rebeldes no
detuvieron a las fuerzas nacionales como, al contrario de lo que Tumpa afirmara, las balas de
los rifles modernos y de la artilleria si mataron a sus guerreros. Apiaguaiqui fue llevado a
Sauces, juzgado y ejecutado en la plaza publica. Era el fin de la ultima resistencia violenta
organizada de los indios chiriguano.

Asi, el periodo de violencia interétnica fue relativamente corto en la frontera oriental, por lo
menos con los chiriguano. Antes de la década de 1870 la violencia intraétnica predominaba. La
cultura politica de los chiriguano, que habia exaltado la independencia de los guerreros, habia
transformado las incursiones en una actividad comun. A partir de los afios 1870, aunque la
mayoria de los combatientes fuesen indios, la configuracion del poder habia cambiado. La
sociedad criolla acabo triunfando cuando una combinacion de fuertes, misiones y la absorcion
de aldeas chiriguano independientes en haciendas acabaron cambiando el equilibrio de fuerzas
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a favor de los karai. Como resultado, la Cordillera chiriguano, que habia resistido a cuatro
siglos de conquistas, acabo siendo subyugada. Este periodo de conquistas fue bastante corto y
puede ser medido en, como, maximo, algunas décadas. Después de esto, los conflictos
interétnicos disminuyeron y se inicié una nueva fase de violencia para controlar la mano de
obra de la poblacion indigena y de violencia que se volcé hacia adentro de la sociedad
chiriguano.

La “sociedad de conquistas” y los usos de la violencia a partir de 1880

Como vimos, aunque no fuesen raras antes de 1880, las incursiones para obtener esclavos y
otras actividades semejantes no eran sistematicas ni afectaban a la mayoria de una poblacion
indigena o no. Aunque durante el siglo XIX los indios capturasen mujeres y nifios criollos, los
chiriguano, por lo menos, no valorizaban la mano de obra de las mujeres blancas de la misma
manera que, por ¢jemplo, los pueblos indigenas de las pampas argentinas, en aquel mismo
momento (Socolow 1992: 73-100; Jones 1983). En realidad, los criollos usaban mas mano de
obra esclava india. Durante la Guerra de Huacaya y después de la rebelion de 1892, las milicias
bolivianas mataron a los hombres y usaron a las mujeres y a los nifios para si mismos o los
vendieron en las ciudades de Sucre o Santa Cruz (ver, por ejemplo, Un Misionero 1892).

Después de subyugar a los chiriguano y dividir sus tierras entre las milicias, la lucha por los
recursos se centro en la mano de obra indigena masculina. En una economia agricola boliviana
que exigia mucha mano de obra, la tierra era practicamente inatil sin peones de hacienda para
trabajarla. Como decia un misionero franciscano:

Hay blancos que se llaman agricultores ¢ de labranza, porque poseen muchos peones
chiriguanos, los mandan y los dirigen, para que trabajen en el campo por el interés y lucro
propio de ellos. Puedo decir con todo acierto, que el unico jornalero de las cuatro provincias,
Azero, Cordillera, O’Connor y Gran Chaco, es el chiriguano...” (Nino 1912: 237).

La competencia por trabajadores llevé a elaborar un sistema cruel de servidumbre por deudas,
en el que los indios recibian bienes de antemano que nunca podrian pagar de vuelta. La
servidumbre por deuda puede ser considerada como una violacion de los derechos humanos Y,
por lo tanto, como una especie de violencia cotidiana contra los indios que eran forzados a
vivir bajo ese régimen. Pero el asunto fue ain peor. Como expliqué en mi libro Economic
Change and Rural Resistance in Southern Bolivia los terratenientes apelaban para el rapto de
los nifios chiriguano a la “adopcion™ de “huérfanos™ indios, “huérfanos™ cuyas madres solteras
no podian impedir que sus hijos fuesen llevados lejos. Esos nifios solian ser el fruto de estupros
por los terratenientes u otros karai, toda vez que las mujeres chiriguano eran vistas como
atractivas y presas sexuales faciles para cualquier hombre blanco (Langer 1989: 150-152).

La violencia sexual contra las indias aument6 durante ese periodo. Ella también se extendié a
los muleros argentinos que, en la década de 1920, fueron contratados por la Standard Oil para
llevar equipamientos de perforacion. En un incidente, esos muleros violaron a una mujer
chiriguano cuando pasaban por una aldea indigena y mataron a su marido que tratd de
defenderla. Otros cinco chiriguanos que lucharon contra los muleros también fueron heridos.
La autoridad local de la aldea de Nancaroinza no hizo nada, pues se sintié impotente frente a la
superioridad numérica de los argentinos.
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Los terratenientes también usaban a las indias como un medio para atraer trabajadores
chiriguano para sus haciendas. Asi, los hacendados se acusaban entre si de seducir mujeres
para que fueran a sus propiedades y permanecieran alli con los trabajadores masculinos
(Langer 1989: 149-150). Aunque tal vez no violentas en si, esas relaciones implicaban un
abuso de poder por parte de los terratenientes para lograr el acceso sexual para si mismos y
para sus trabajadores.

Obviamente, los chiriguano resistian su opresion. Después de su derrota en la Guerra de
Huacaya, muchos indios comenzaron a huir de la region y se instalaron en el norte de
Argentina para trabajar en las plantaciones de azucar de Jujuy. Como la emigracion se acelero
a fines del siglo XIX y comienzos del XX, los sistemas de servidumbre por deudas se tornaron
mas duros aun. A comienzos del siglo XX, el Estado boliviano consiguio crear una especie de
infraestructura burocratica que permeaba las areas de frontera, pero era exclusivamente usada
como un instrumento de control por los hacendados. Los peones debian presentarse con sus
patrones en las delegaciones de policia locales y firmar (o dejar sus impresiones digitales) en
un documento que los obligaba a permanecer en la hacienda hasta que consiguieran pagar sus
deudas (Langer 1989: 148-149). Asi, los terratenientes lograban transferir los costos de la
aplicacion del sistema de servidumbre por deudas al Estado.

Un medio de escapar de las garras de los terratenientes abusivos era el establecimiento de
misiones en los asentamientos chiriguano. Los propios misioneros reconocian que los indios no
querian misiones para su bienestar espiritual, sino s6lo para no perder sus tierras ni convertirse
en peones de hacienda (Nino 1912: 116), lo que esta confirmado por las bajas tasas de
conversion: de aproximadamente 10,000 indios que a fines del siglo XIX vivian en doce
misiones franciscanas existentes, entre un cuarto y un tercio se habian convertido al
cristianismo.

Antes de la Guerra de Huacaya los colonos estaban a favor de las misiones, pues ofrecian un
refugio para los que se habian agrupado cerca de los limites de la mision y también porque
percibian que los indios de las misiones fungian como aliados (entonces permanentes) de las
fuerzas criollas. En la década de 1880, ese sentimiento cambio entre los terratenientes y los
colonos. Una vez que consideraron que los chiriguano habian sido subyugados, las misiones no
necesitaban mas desempefiar funciones militares. Ademas, los frailes protegian a los indios de
la explotacion excesiva de mano de obra y una vez que los terratenientes se dieron cuenta de
que los indios de las misiones no podian ser explotados tanto como los de las haciendas,
trabajaron en contra de los franciscanos para que las misiones fueran secularizadas. En este
sentido las misiones estorbaban los métodos coercitivos que los hacendados locales usaban
contra los indios subyugados. Entre tanto, también los misioneros ejercian coercion contra sus
protegidos, fundamentalmente, contra los nifios que frecuentaban las escuelas de las misiones.
Ademas del uso de castigos corporales en las escuelas -comunes también en las escuelas
europeas de la época y ciertamente reproducidos por los franciscanos casi exclusivamente
originarios de Italia- la violencia se acabo volviendo hacia adentro, también entre los indios de
las misiones.

La violencia doméstica en las familias indias aumento durante el periodo en cuestion, por dos
motivos. El principal fue el hecho de la migracion estacional para las plantaciones de cafa de
azucar argentinas. Los frailes se desesperaban por la migracion constante, principalmente de
los indios adultos y jovenes para Argentina, para la mpaborenda, “la tierra donde hay trabajo™
como los chiriguanos llamaban a Argentina, y donde podian adquirir ropas de moda, mulas,
caballos, herramientas e, incluso, armas. De este modo, las misiones perdieron muchos

28



Sociedades en movimiento... Erick Langer

habitantes para las plantaciones de azicar, aunque en muchos casos la migracion era solo
estacional. Sin embargo, esta migracion causaba una ruptura en las familias que permanecian
en las misiones. La impresion que se tiene es que, durante ciertas estaciones del afio, desde
fines del siglo XIX y hasta que fueron definitivamente secularizadas en la década de 1940, las
misiones eran casi exclusivamente habitadas por mujeres, nifios y viejos. La ausencia
prolongada de los hombres a veces llevo a nuevas relaciones, en las misiones o en las
plantaciones de cana de azucar. Las mujeres que permanecieron en los asentamientos de las
misiones también se volvieron mucho mas autosuficientes y cuando sus esposos regresaban,
encontraban dificil retomar aquella misma posicion subalterna que ocupaban antes. Los
misioneros reconocian que la migracion causaba muchos problemas entre los casados. El padre
Bernardino de Nino, uno de los mas agudos observadores de la vida en las misiones, afirmo
que los que volvian de Argentina “llevan apenas un poco de ropa negra para si, algo ¢ nada
para su mujer, @ quien proporcionan una paliza soberana en la primera ocasién por motivo
pequeiio ¢ sin €l también ..."(1912: 305)."" Asi, la violencia en la sociedad chiriguano se
volvio para adentro, lo mismo que en los refugios relativamente estructurados y seguros de las
misiones franciscanas.

El segundo motivo era que, de bebedores de chicha, una cerveza de maiz relativamente
alcoholica, los chiriguano pasaron a beber alcohol de cafia (aguardiente). Los contratistas de
trabajadores argentinos, los comerciantes de las pequeiias ciudades, asi como algunos de los
propios tubicha indios abastecian aguardiente. José Napoleon Tacu, por ejemplo, el hijo mayor
y predilecto del gran Mandeponay, de la mision de Machareti, vendia aguardiente de su casa en
la mision, para desesperacion de los franciscanos. Su padre lo apoy6 y a comienzos del siglo
XX, comenzo a usar alcohol de cafia en las fiestas periddicas que él, como jefe, estaba obligado
a dar (Langer 1987). Los migrantes también solian beber esta bebida con alto grado alcohélico
en Argentina (donde no habia chicha porque las mujeres que acostumbraban prepararla no los
acompanaban). Como en cualquier cultura, esos niveles tan elevados de alcoholismo, trajeron
mas abusos fisicos dentro de la familia. El gedgrafo Oscar Schmieder observo que a medida
que las “bebidas alcohdlicas importadas™ sustituian a la chicha, “las fiestas [...] pasaron a tener
un fin sanguinario” (Schmieder 1928: 164; Nordenskidld 1913: 8-9, 302).

El uso de aguardiente a los niveles de la chicha también llevo al estatuto de las mujeres a
declinar dentro de las familias chiriguano. La preparacion de chicha habia sido uno de los mas
importantes papeles que las mujeres desempefaban en las sociedades indigenas. También era
un motivo por el cual la mayoria de los tubicha y todos los tubicha rubicha eran poligamos.
Los jefes precisaban de mano de obra femenina suficiente para preparar las grandes cantidades
de chicha necesarias para las fiestas que fortalecian su posicion dentro de sus comunidades y
también para las reuniones con los otros aldeanos y sus lideres. Cuando el aguardiente pasé a
sustituir a la chicha en muchas comunidades, las mujeres chiriguano perdieron su papel en la
economia de los rituales, desvalorizando su status.

No tenemos informacion acerca de la vida familiar de los peones de hacienda, aunque es cierto
que la migracion y del consumo de aguardiente también afectaron a esas familias. El consumo
de aguardiente era mayor en las propiedades en que los indios acostumbraban a ser pagados
con aguardiente (Nordenskiold 1913: 300). Es probable que las condiciones coercitivas de los
peones, o el peligro de estupro por los blancos para las mujeres chiriguano, también causaran
muchos problemas en las familias. La “sociedad de conquista™, que se fundamentaba en una
sujecion servil de poblacién indigena, no solo involucrd violencia interétnica, sino que también
llevo a la violencia doméstica.
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Conclusiones

Cuando se examina mas de cerca, la cuestion de la violencia cotidiana en la frontera se vuelve
muy compleja. Aunque este breve ensayo apenas haya conseguido analizar este asunto de
modo muy genérico, estda claro que existen muchas dimensiones. Una de ellas son las
transformaciones en el tiempo. En el caso de los Andes orientales, en la medida en que el
balance del poder militar estuvo a favor de los indios, la violencia interétnica fue menor que la
violencia intraétnica, fruto de “la sociedad contra el Estado”. Las aldeas libres se atacaban
entre si y los criollos hacian todo lo que estaba a su alcance para no unificar la ira de la
sociedad chiriguano contra ellos. Antes, las aldeas criollas participaban con las aldeas
indigenas de las incursiones limitadas y no pasaban de un grupo entre tantos otros, a lo largo de
la frontera.

El equilibrio de fuerzas cambio en la década de 1870, acarreando también un cambio en el
predominio de tipos de violencia. La violencia interétnica se volvié mucho mas comun y,
después de 1892, de hecho, el unico tipo de violencia interétnica fue la de los criollos atacando
indios. El periodo de mayor intensidad fue de 1874 a 1892, aunque después la violencia se
institucionalizo en la “sociedad de conquistas™ que surgi6, fundamentalmente, en los sistemas
de servidumbre por deudas, en los abusos sexuales de las indias, en la ayuda del Estado
boliviano en la represion contra los indios y en la fuga de los indios para Argentina. Sélo las
misiones franciscanas lograron mejorar algunas de las peores partes de este sistema, aunque la
migracion estacional y el consumo excesivo de alcohol habian llevado a una interiorizacion de
la violencia en las familias. Sin duda, esto también ocurrié en las haciendas, aunque falten
documentos para comprobarlo.

Los indios del Chaco, por su parte, estaban ain mas expuestos a la violencia. Los colonos
negaban su humanidad y los mataban sin que hubiera sanciones legales por los asesinatos. A
comienzos del siglo XX, la instauracion de una zona militar trajo algin alivio, que acabé con la
Guerra del Chaco (1932-1935), en la cual los indios se volvieron soldados rasos de Bolivia y
de Paraguay y fueron virtualmente extinguidos en la region. La “sociedad de conquista” existe
hasta hoy, toda vez que aparecen en la prensa boliviana noticias ocasionales de peones por
deudas y estupro de indias.
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MI], Tomo 51, No. 28,
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"* Tubicha rubicha significa “alto jefe”. El tenia mas prestigio o riquezas que un mero fubicha y, por eso, era
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BN 100 Juicio™, f 7.

" Tal vez la incursion de Yumbia de 1866 hubiese mostrado a los Chiriguano de Huacaya que no podian confiar en
cualquier tratado de paz con los karai.

¥ No existe una buena historia de la Guerra de Huacaya. Para algunos resimenes, ver Sanabria Fernandez 1972;
Corrado y Comajuncosa 1884; Pifarré 1984; para Cayuhuari, Nordenskiold 1913: 161.
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Introduccion

Existe actualmente un cierto consenso historiografico en definir a las regiones fronterizas
como lugares de encuentro de culturas. Se desprende de esa idea central que estos espacios se
caracterizan por su multiculturalidad, pudiendo detectarse practicas mestizas que recogen
elementos culturales de muy diverso origen (Boccara 2001). El periodo rosista es un momento
muy fructifero para indagar sobre esta problematica debido a la aplicacion del sistema de
“negocio pacifico” que derivo en el asentamiento de numerosos grupos indigenas en la
campafa bonaerense (Ratto 1995).

El objetivo de este trabajo es examinar el uso espontineo por parte de los indigenas y/o la
imposicion por parte del gobiemno de determinadas normas y practicas de la sociedad criolla
entre los grupos de indios amigos. Un punto central que debe ser tenido en cuenta para este
andlisis es la existencia de una doble autoridad a la que los grupos nativos estaban
subordinados: la tradicional expresada en la figura del cacique y la provincial representada por
distintas autoridades como el comandante de frontera o el juez de paz. La mayor o menor
autoridad que pudo haber mantenido el cacique, la igualmente diferente jurisdiccion que haya
podido aplicar la autoridad provincial debe haber producido un resultado diferente’. Siguiendo
este razonamiento, ¢l cambio de una de estas figuras centrales debe haber incidido, asimismo,
en la relacion.

Sostenemos que, del lado del gobierno existio una gran cautela por no forzar la modificacion
de practicas indigenas, ain cuando éstas fuesen contrarias a las costumbres criollas®. Los
cambios debian ser trabajados con una gran dosis de persuasion por parte de las autoridades
fronterizas y se esperaba que fuera el indigena el que mostrara interés por las practicas criollas
y de esa manera fuera abandonando lentamente las suyas. Una estrategia utilizada por el
gobierno para lograr la conversion de los indigenas era la seleccion de determinados actores
con el propésito de que se convirtieran en una suerte de “ejemplo™ a ser imitado por el resto de
los indios. En este punto jugaron un papel fundamental los caciques pampas Catriel y Cachul,
considerados para el gobierno como los intermediarios claves en la estructura del negocio
pacifico. Otra estrategia a la que apeld el gobierno fue la captacion de los hijos de los caciques
mediante su educacion en la ciudad. Para los jefes étnicos, la eleccion de un hijo para servir
como interlocutor con el gobierno significaba una garantia de que no serian engafados”®.
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Teniendo en cuenta lo anterior, analizaremos la persistencia de algunas practicas indigenas,
tanto aquellas vinculadas con su relacion con la divinidad, asi como otras que hacian a la vida
terrenal, en las cuales se incorporaron elementos criollos / cristianos sin que esto conllevara la
modificacion sustancial de sus costumbres. Hacia mediados del siglo XIX existia cierta
homogeneidad cultural entre los grupos indigenas a ambos lados de la cordillera producto de
procesos etnogenéticos que se venian dando desde tiempo atras y que se evidencian en rasgos
culturales compartidos.

Los grupos indigenas de pampa y Patagonia se regian por el admapu o ley tradicional
sancionada por fuerzas sobrenaturales que emanaban de los ancestros. El admapu impartia las
leyes de comportamiento que vinculaban a los hombres con el mundo terrenal asi como con las
fuerzas sobrenaturales que los rodeaban. Esas costumbres se transmitian de generacion a
generacion y se repetian “porque lo hicieron los ancestros y porque nuestros abuelos dijeron
que era bueno” (Faron 1997: 16). Precisamente los antepasados cumplian la funcion de
intermediacion entre el mundo terrenal y las divinidades lo que les otorgaba, asimismo, cierta
aureola de deidades. El admapu reglaba la vida social y politica (por ejemplo, las alianzas
matrimoniales, la resolucién de conflictos internos y externos, las practicas sucesorias del
grupo) por lo que, cualquier modificacion estructural de ellas, como por ejemplo, los cambios
en el liderazgo ético, provocaban hondos conflictos en el interior de las agrupaciones. Pero
también regulaban las relaciones entre las comunidades y el mundo divino.

Dentro del panteon de divinidades se destacaba un dios principal y entre éste y los espiritus
ancestrales se movian una serie de dioses menores, asi como también fuerzas malignas. Toda
calamidad sufrida por las agrupaciones, tanto personales (como la enfermedad o muerte de una
persona) como generalizadas (desastres climaticos, pérdida de cosechas) era interpretada como
la accion de espiritus malévolos o como consecuencia de la escasa atencion prestada a los ritos
propiciatorios a las divinidades (Faron 1997: 72). En este esquema, la realizacién de ritos y
ceremonias suponia la conexion entre el ambito de lo divino y lo profano actuando como
medios de comunicacion con las divinidades y los ancestros. En general, estas practicas
sancionadas por el admapu se mantuvieron en los grupos indigenas asentados en la campana
bonaerense. Lo que puede observarse, no obstante, es que en la mayoria de los casos se
introdujeron elementos “‘extrafios™ a la cultura mapuche que fueron tomados y resignificados.
Siguiendo a Boccara planteamos que este proceso de incorporacion selectiva de algunos
elementos de la cultura criolla represento un “mestizaje-superposicion” en el sentido de que los
indigenas tanto en el ambito de la salud como en el de la religion, “navegan entre varios
mundos y recurren a diversos sistemas profilacticos, etiologicos y terapéuticos aparentemente
contradictorios” (Boccara 1999: 39-40).

De enfermedades y gualicho

Para los indigenas las enfermedades eran producto de la posesion del enfermo por un espiritu
maligno, el gualicho (Faron 1997: 80). No existia para ellos la muerte natural, sino que se creia
que ésta era causada por alguien, de ahi la preocupacion casi obsesiva por encontrar al culpable
(Foerster 1993: 90). Se consideraba que un hechicero o kalku habia introducido el gualicho en
el cuerpo del enfermo. Si bien en la bisqueda del culpable toda la comunidad era
potencialmente sospechosa, habia una cierta constante en que las sospechas recayeran sobre las
mujeres. La deteccion del culpable estaba a cargo de la machi, persona dotada de saberes
médicos y adivinatorios.
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Estos personajes tenian poderes sobrenaturales que les permitian comunicarse con las
divinidades utilizando esos saberes para diagnosticar y curar las enfermedades. Cuando un
indio se enfermaba, los parientes recurrian a los servicios de las machis que cobraban por sus
servicios convirtiéndose, en ocasiones, en personas ricas (Faron 1997: 127). Los ritos de
curacion llevados a cabo por la machi, comprendian tres etapas: el diagnéstico de la
enfermedad, la expulsion del mal mediante una serie de operaciones y la revelacion
sobrenatural sobre la curacion. En esta Gltima etapa y fundamentalmente si las curaciones no
habian dado resultado, la machi sefialaba la causa del mal generalmente adjudicando a otra
persona el haber introducido el gualicho en el cuerpo del enfermo. Si éste finalmente moria, su
familia buscaba al culpable para ajusticiarlo”.

Un aspecto fundamental para entender el impacto de esta practica conocida como “matanza de
brujas” era detectar, en palabras de Faron “entre cudles individuos o grupos hay sentimientos
hostiles lo suficientemente fuertes como para provocar mutuos temores y acusaciones de
hechiceria y como se canalizan estos sentimientos™ (Faron 1997: 152). Por eso el autor plantea
que, cuando la muerte se produce en grupos con fuertes lazos de parentesco o amistad, se busca
al hechicero fuera de ellos. En la misma linea explicativa, para Guevara las sospechas de
brujerias recaian sobre los “extrafios™ representados en primer lugar por los espafioles y luego por
los prisioneros indios residentes en una comunidad que no fuera la suya (Guevara 1913: 281).

¢ Qué impacto pudo haber tenido el contacto con el blanco sobre estas practicas? En las fuentes
consultadas para esta investigacion es particularmente notable la invisibilidad del / la machi.
Del cimulo de documentacion que manejamos solo hallamos una escueta referencia en una
carta enviada por Rosas al comandante de Tapalqué, Pedro Lorea, desde el campamento del
Rio Colorado en ocasion de la expedicion al sur. En la misma le advertia que “Cachul me ha
encargado que le mande decir de su parte a Mariano Cuza que a la enferma muger de Colliu
que la hagan ver con la médica mujer de Pequed y que le paguen para que la curen™®. Pero si
el/la machi no aparece, si surge el proceso directamente vinculado a la accion de estos médicos
indigenas como es el ajusticiamiento de los brujos / hechiceros que han provocado la muerte
mediante la manipulacion del gualicho, tema del que nos ocuparemos en un momento.

El contacto con el blanco trajo enfermedades nuevas para los indigenas, una de ellas fue la
viruela. Esta enfermedad no sélo era peligrosa para éstos sino que también era temida por la
poblacion hispano-criolla y hacia estragos en las ciudades. Recién a fines del siglo XVIII
comenzd a difundirse en el virreinato del Peri y de México la inoculacién varidlica, practica
importada de Europa que limité en gran medida la aparicién de las variantes mas graves de la
enfermedad. En Buenos Aires, durante el llamado periodo rivadaviano, la salud fue
contemplada dentro del proyecto politico del estado provincial para modernizar y centralizar la
organizacién administrativa. De esta etapa data la creacién de la Academia y la Facultad de
Medicina, del Tribunal de Medicina, de un cuerpo de médicos de campaiia, de ejército, de
hospitales y puertos. Dentro de este interés por la salud publica se organizé una comision para
la vacuna destinada a administrarla, generalizarla y conservarla (DiLiscia 2003: 59-61).

Cuando una epidemia atacaba las tolderias indigenas y ante la imposibilidad de los machis por
hacer frente a la masividad del contagio, la respuesta mas comun era apartar a los afectados
para evitar nuevas propagaciones. En efecto, los enfermos eran dejados en las tolderias y el
resto del grupo se mudaba a cierta distancia. Durante el periodo en estudio, se produjeron dos
epidemias de viruela en las tolderias de frontera en los afios 1836 y 1837. Ante la enfermedad
los indigenas pusieron en juego una diversidad de estrategias, algunas que reproducian sus
patrones culturales y otras innovadoras. Entre las altimas encontramos la aplicacion de la
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vacuna antivariolica . Al producirse los primeros contagios entre sus indios, el cacique Cachul
habia consultado a Rosas acerca de la utilidad de esta vacuna. El gobermnador contesto al
cacique que

“En cuanto a la vacunacion de los indios que me mandan ustedes consultar sobre esto ustedes son los
que deben ver lo que es mejor les convenga. Entre nosotros los cristianos este remedio es muy bueno
por que nos priva de la enfermedad termble de la viruela pero es necesario para administrar la vacuna
que el medico la aplique con mucho cuidado y que la bacuna sea buena™ (AGN, X, 25.3.2).

No hemos encontrado referencias sobre vacunaciones masivas en las tolderias de Tapalqué lo
cual no parece descabellado teniendo en cuenta la gran cantidad de indigenas que existian en el
punto y la escasa difusion de esta practica en la campaiia®. Pero la respuesta de Rosas es clara
en el sentido de no irrumpir en la vida de las tolderias sino simplemente sugerir o aconsejar los
beneficios, en este caso, de la inoculacion para evitar la propagacion de la enfermedad.

Pero no solo en la frontera se intentaba atender a los indios sino que la asistencia médica
entraba dentro de los “servicios” que, a demanda, podia brindar el gobierno en el contexto del
negocio pacifico. La atencion y cura de los indios enfermos se realizaba tanto en la Chacarita
de los Colegiales como en la Casa de la Piedad que funcionaban a manera de “hospital” para
indios amigos (Ratto 1995: 36-37).

Ademas de la posibilidad de recurrir de manera diferencial a la vacunacion y de obtener algun
tipo de atencion médica particularizada, los indigenas siguieron aplicando las mismas practicas
que realizaban en territorio indigena. Una de ellas fue la separacion de los enfermos que, en el
caso de los indios amigos asentados en la frontera, significo, por ejemplo, que los grupos de
Tapalqué internaran las familias sanas dentro del territorio provincial dejando a los enfermos
en las tolderias de la frontera (AGN, X, 25.4.1).

Pero cuando el enfermo era un personaje de jerarquia de la tribu parece haber mayor
permeabilidad en las practicas médicas. De ahi que cuando, como consecuencia de la viruela,
el cacique Catriel solicitd se le designara un lugar seguro para estar con su familia, se le
permitié mudarse a las inmediaciones de la Posta de Lozano y poco después la mayor parte de
sus toldos se encontraba sobre la costa de las Flores y del Trigo. Mas tarde, el cacique pidio
permiso para hospedarse en la misma ciudad de Buenos Aires. Rosas contestaba que "...en la
casa de la Piedad, donde existian algunos enfermos ya habian muerto algunos" por lo que le
sugeria instalar sus toldos con su familia en los hornos de ladrillos de la Catedral (AGN, X,
25.3.2)

La salud de Catriel no se recompuso con estas atenciones médicas, constituyendo un tema
recurrente en la correspondencia de Rosas donde se evidencia el cuidado que merecia este
cacique y la permeabilidad de éste a las practicas médicas de los criollos. Poco después de
regresar a los toldos, Catriel escribio a Rosas pidiéndole el envio de “algunas medicinas para la
vista pues que le son de mucho alivio” (AGN, X, 25.3.2). Sin embargo, a fines de septiembre
de 1836, la salud del cacique habia empeorado y luego de varias insistencias, el cacique
accedio a ser examinado por “algin médico cristiano y manifesto deseos de que fuera lo mas
pronto posible™. Catriel se trasladé al canton de Tapalqué donde permanecio durante un
tiempo, hospedado en la casa de un pulpero y recibiendo la medicacion aconsejada por el
facultativo (AGN, X, 25.3.2).

De todos modos, tanto la vacunacion voluntaria de los indios como la aceptacion de los
cuidados médicos no significaban que los indigenas hubieran modificado definitivamente su
vision sobre la vida y la muerte o sobre el origen de las enfermedades. Paralelamente a las
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situaciones anteriores los comandantes de frontera relataban los intentos de los indios por
matar a los brujos, considerados culpables de la aparicion de estas enfermedades. En el escaso
periodo de tiempo en que se desarrollo la epidemia de viruela, los casos encontrados son
verdaderamente importantes en cuanto a la frecuencia y a la cantidad de supuestos brujos
involucrados, lo que lleva a sostener que lejos de apartarse de estas practicas por la adopcion
de otras, lo que sucedia era el mantenimiento de aquellas que representaban verdaderamente el
admapu, a las que se sumaban practicas que podian reportar beneficios concretos. Di Lisia,
quien estudia la relacion entre medicina académica, popular e indigena, plantea que “no se
observan estructuras fijas ni cerradas, sino un proceso de interaccion y movilidad permanente
del conocimiento médico™ (DiLiscia 2003: 60). Coincidiendo con este planteo, la deteccion y
posterior muerte de los hechiceros fue una practica que se mantuvo atin cuando se recurrio a la
medicina académica para intentar sanar a los enfermos.

Como ya sefialamos, en las fuentes hay escasas referencias a las practicas curativas ejercidas
por el/la machi y a la existencia de este personaje en las tolderias, pero si sobre la persistencia
de la matanza de brujas. El coronel Prudencio Amold, oficial que actud en la frontera durante
el periodo rosista, presentaba en sus memorias una detallada descripcion de esta practica que
pudo realizarse sin interferencia de las autoridades provinciales. Relataba el oficial que cerca
del canton de Tapalqué, en la estancia de Don Bernardo Romero, se hallaban algunas familias
de los indios amigos de aquel punto que “se ocupaban en los trabajos de campo inherentes al
establecimiento y pasaban su vida tranquilamente”. Un dia, murié un indio y la “bruja o
agorera” consultada para conocer el motivo de la muerte sefald que los indios que vivian en la
estancia de Romero eran los culpables porque “tenian el gualichu”. Inmediatamente una
partida de treinta indios se dirigi6 al establecimiento, “circunvalaron los toldos y ... gritando
gualichu, gualichu, acompafiando esos gritos con lanzazos al aire ... uno en uno acabaron con
aquel grupo de victimas inocentes”™ (Arnold 1970: 97-98).

Estas practicas intentaron ser erradicadas en los fuertes de campana donde las autoridades
civiles y militares tenian un control mas directo sobre la vida de los indios amigos. El mismo
Amold senalaria que en Tapalqué, el comandante Echeverria le habia comentado “Yo trabajo
con Catriel, porque dejen o modifiquen esa ley barbara de matar sin compasion a todos lo que
por decreto de un brujo, se le ocurra decir que tiene gualichu”. A poco de estar Amold en el
canton, sucedieron nuevos episodios en los que los indigenas recurrieron a sus machis para
detectar a los kalku. Ante la reiteracion de los hechos, Echeverria mantuvo un parlamento con
los caciques Catriel y Cachul a quienes expreso exigié que terminaran con esa prictica.
Semejante exigencia era muy dificil de cumplir ya que implicaba desconocer costumbres
transmitidas de generacion en generacion por sus antepasados y los caciques insistian en que
no podian modificar “lo que nuestros padres nos ensefiaron” (Amold 1970: 100-101). La
angustia de los jefes ante la presion del comandante llevaria a que éste abandonara el camino
de la presion para intentar disuadirlos por otros medios. A fines del afio 1836 la epidemia de
viruela hizo pie en las tolderias de la frontera. Las autoridades mostraron una actitud dual ante
los hechos ya que, aunque denunciaban los intentos de los indios por terminar con los brujos,
buscaban cortar la practica sin enfrentarse en forma directa con ellos. Tanto en el fuerte Mayo
como en Tapalque la epidemia provoco sendos informes sobre las maniobras realizadas por los
comandantes en este sentido.

En agosto de 1837 el comandante del fuerte Tapalqué presentaba un interesante informe sobre
. . 9 . . .

el manejo que habia hecho del tema’. Echeverria comunicaba que hacia afios que estaba

intentando disuadir a los indigenas de eliminar a las personas que se suponia producian las
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muertes y que, merced a estas conversaciones, habia conseguido que los caciques entregaran a
dichos indios con la promesa del gobierno de que serian ubicados en un lugar lejano para que
no causaran mas dafno. Esta altima frase refleja el tipo de discurso que estaba poniendo en
juego el comandante: ya no trataba de hacer entender a los indios que su costumbre era errada
sino que, aceptando que esos indios podian provocar dafio, se ofrecia a apartarlos de los toldos.
De hecho, por esta via, se habian salvado trece indios considerados responsables de la muerte
del hijo del cacique Catriel. Merced a habiles negociaciones se obtuvo que esos indios fueran
enviados a Rosas.

Esta practica habria dado resultado por un tiempo como lo prueban, segin dice Echeverria,
todos los indios que remitio a la ciudad por esa causa. Sin embargo “el estado de alarma en que
estos indios han estado y estan hizo que ellos siguieran con su antigua costumbre de sacrificios
siempre reservandose de mi”. De manera que no se llegd a modificar totalmente la costumbre
pero dejo de realizarse con la publicidad que se hacia anteriormente. El comandante reconocia
que “aunque yo no ignoraba que tal sucedia asia entender que nada savia y busque otros
medios para llevar a cabo mi plan protegiendo ocultamente a todas las que debian morir y
mandandolas para dentro”. Rosas aprobo la conducta del comandante, considerando que “esta
clase de asuntos son delicados por su naturaleza y por lo tanto deben siempre manejarse con el
pulso necesario por que envejecidos los indios en esas costumbres no siempre conviene
contrariarseles de frente sino poco a poco con reflexiones conciliatorias que llenen el objeto y
no perjudiquen la armonia”.

Sin embargo, la "paciencia” de Echeverria parecia tener sus limites. Pocos dias antes de remitir
el citado informe, el mismo cacique Cachul habia mandado matar a su hermana "de una
manera tan publica” que el comandante no pudo dejar de observarlo. Echeverria lo reprendié
“de un modo amistoso por la falta de cumplimiento de su palabra™ y el cacique por medio de
un lenguaraz “se disculpo a su modo” comprometiéndose a no volver a realizar ese tipo de
ceremonias. Pocos dias después, prohibio que se quitara la vida de nadie ante la muerte de la
mujer de uno de sus capitanejos.

Al norte de la provincia, en el Fuerte Mayo, la epidemia de viruela produjo una gran
mortandad. En noviembre de 1836 el comandante elevaba la ndmina de los 23 indigenas
muertos por la epidemia'’, El comandante Julianes informaba que “viendo que la fiebre
contagiosa de viruelas y sarampion continia en su contagio he dado la orden para que sean
mudados a la distancia todos los indios de ambas tribus que se hayan contagiado de este mal a
fin de que no se trasmita a los que no la sufren”, aclarando que la medida fue tomada asimismo
para que la enfermedad no se extendiera a la tropa acantonada en el fuerte. Sin embargo, estos
cuidados del comandante no detuvieron la epidemia ni impidieron que los indigenas, apoyados
en sus creencias, buscaran cortarla por otros medios. A comienzos de noviembre, el intento de
matar a ocho indios considerados brujos derivaria en la busqueda de una solucion que evitara la
ejecucion de los indigenas. Al igual que en Tapalqué, Rosas consiguié que se los alejara de las
tolderias y los ubicara en un lugar donde no les hicieran dano.

Pero, ademis, otro motivo parece traslucirse en estos intentos por eliminar a los brujos. En un
detallado relato enviado por Julianes se sefialaba que todos los indios acusados de tener
gualicho eran pampas y segin el comandante “a la verdad las intenciones de estos indios
borogas es acabar con todos los pampas con el pretexto de que son brujos™. El temor a que se
produjera un ataque general sobre los indios pampas existentes en el campamento habria
llevado al cacique Cachul a solicitar el retorno de unas personas que le pertenecian y que se
encontraban anexados a las tolderias del fuerte. El capitanejo Panchito accedid al pedido
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contestando que “€l no los sugetaba y que se fuesen cuando se ordenase [por]que no
pertenecian a su tribu”. Poco después catorce indios regresaron a Tapalqué.

No sélo los rituales o los acontecimientos vinculados a la relacion de los indigenas con el
mundo divino fueron impactadas por y/o adoptaron rasgos criollos. Otras practicas que hacian
al contacto entre grupos o a situaciones internas aprovecharon en cierta medida las
posibilidades de la interrelacion con el gobierno. Dentro de éstas nos referiremos a las alianzas
matrimoniales y a la sucesion de los cacicazgos dentro de los grupos de indios amigos.

Las alianzas matrimoniales

Las negociaciones matrimoniales entre los mapuches negaban cualquier concepto de equidad.
Estas vinculaban a dos grupos mediante el intercambio de mujeres y regalos en donde la toma
de una esposa comprometia el pago de un precio que debia realizar el grupo receptor de
mujeres. A su vez, el padre de la novia entregaba una dote por ella. Pero, en términos
comparativos, el precio de la novia siempre era mucho mas alto que la dote, lo que colocaba al
grupo receptor en continuo agradecimiento con respecto al dador (Guevara 1904: 19-23; Faron
1997: 44-45).

Por otro lado, el pago de la novia convertia al marido en duefio absoluto de la mujer, lo que
significaba tener poder sobre su vida, es decir, en caso de infidelidad manifiesta el indio podia
matarla. Cuando una mujer moria su viudo debia pagarle al padre una compensacion que
representaba el doble de la dote entregada para el matrimonio. Si el viudo no tenia los bienes
suficientes para hacer frente al pago, pedia la ayuda de sus vecinos. Pero si estos se negaban o
alegaban no tener recursos para prestar, era frecuente que el viudo realizara un malon para
apropiarse de manera directa de lo que necesitaba. Esta accion era luego recompuesta con un
nuevo ataque sobre el primer ladrén “creandose un circulo interminable™ de compensaciones
(Guevara 1904: 41-48).

En el caso contrario, cuando era la mujer quien enviudaba cabian dos posibilidades. Podia
permanecer en la familia del finado donde probablemente volvia a casarse con un hermano de
éste o con alguno de sus hijos (excluyendo los propios) y, de esa manera, se renovaba la
alianza. Si la viuda decidia regresar con sus hijos a la familia de sus padres y casarse
(transcurridos dos afios), el nuevo esposo debia pagar una dote idéntica a la entregada en el
primer matrimonio, es decir, la familia del difunto recibia “prenda por prenda o en su lugar
cualquier objeto de valor equivalente” (Avendaio 1999: 76-77).

La celebracion de un matrimonio era un acontecimiento de gran importancia en la vida de las
comunidades. Habia diversas formas de concertar un matrimonio, de las que nos interesa
sefialar dos. La primera remite a la eleccidon voluntana de los novios “fruto o resultado de
relaciones secretas del galan con la pretendida”. La otra se plasma cuando un indio,
generalmente mayor de edad, envia a un “comprador de gente-novia” a buscar una novia
teniendo en cuenta razones de alianza politica. En ambos casos, el precio de la novia es un
elemento fundante en la relacion, pero existian algunas diferencias entre ellos. En el primero, el
padre debia conformarse con aquellas prendas que ¢l novio hubiera podido conseguir entre sus
familiares y vecinos, ya que no tuvo intervencion en la eleccion de la pareja. En el segundo, el
futuro suegro tiene un papel decisivo en la determinacion del monto o cantidades de bienes que
conforman el precio al punto que, examinados los que presenta el novio puede, “con palabras
llenas de cumplimiento y urbanidad™, exigir que se aumenten éstos para poder llevar a cabo el
casamiento (Avendano 1999: 83 y 91).
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Pasando al contexto fronterizo que nos interesa, vemos que algunos grupos indigenas utilizaron
la relacion particular con el gobierno para solicitar cierto tipo de acciones que provocaban una
modificacion de las practicas tradicionales. A comienzos del aiio 1833, la cacica Luisa, mujer
del jefe borogano Caruiquir, llego al fuerte Mayo y pidio al comandante que elevara a Rosas
su solicitud de "permanecer en este destino para poderse contraer a trabajar en algunos
texidos". El motivo de este pedido queda claro al agregar Julianes que Luisa pedia que Rosas
"inter[pusiera]... todo su influjo con su referido esposo a fin de conseguirle que la deje recibir
(sic) en esta guardia y que no lleve a los toldos en donde dice siente el ir por haberle echado de
ellos su referido esposo a su hija mayor..." (AGN, X, 27.5.5). El gobierno, en la persona de
Rosas, se convierte asi en un mediador, un personaje que puede intervenir y que es solicitado
por los indios para modificar algunos aspectos de las practicas mas tradicionales.

Otros dos casos muestran la apelacion que hacian las esposas ofendidas ante lo que
consideraban excesos de sus maridos, donde es evidente que algunas indias parecen haberse
tomado muy en serio el papel paternal del gobierno. En abril de 1836 la india Anita,
amenazada de muerte por su marido, intento apelar a las autoridades de frontera para salvar su
vida. Fugada de los toldos se presento ante el comandante Julianes en ¢l Fuerte Mayo
solicitando permiso para quedarse en ese establecimiento; el comandante permitié que lo
hiciera permaneciendo al cuidado de un oficial. La decision de Rosas ante la situacion
evidencia el rechazo que éste tenia a modificar practicas indigenas. El gobernador ordeno que
la india fuera devuelta al marido "aun cuando ella se resista a ir con ¢l debe V.S. obligarla a
que lo siga™ (AGN, X, 25.3.2).

El caso siguiente se resolveria de manera mas satisfactoria para la china pero el éxito se debio a
que, precisamente, la mujer en cuestion no era india sino cautiva. En este caso, para la mujer,
era esperable que el gobierno interviniera. En diciembre de 1835, también en el Fuerte Mayo,
la cautiva Luisa se presenté al comandante solicitando refugio "por[que] su marido ... la habia
castigado” pidiendo asimismo ser restituida a su familia que vivia en Salto. El capitanejo
Panchito, sobrino del cacique Caneullan, reclamé que su mujer fuera devuelta a su poder y ante
la respuesta del comandante de que al ser cautiva debia ser entregada, argumento de manera
poco creible que "el motivo de no haberla entregado era porque ignoraba que fuese cautiva y
en su concepto la habia tomado siempre por china pero que se conforma[ba] con la disposicion
que ha tomado el que habla..." (AGN, X, 24.1.4). Sin embargo, a pesar de avenirse a la
decision del comandante, envié a un hermano para reclamar ante el gobierno la devolucion de
las prendas que dio por ella a un indio ranquel "que se hallaba entre los indios borogas que se
ignora su nombre y que ya es muerto” (AGN, X, 25.1.4).

El pedido de recuperacion de las prendas entregadas en concepto de precio de la novia, vuelve
a poner de relieve el uso que hacian los indios de este nuevo poder “proveedor” representado
por Rosas. El mismo en las instrucciones recibidas por parte del gobierno en 1826 ofrecia a los
indigenas que aceptaran las paces con el gobierno que “A estos indios y a sus hijas o a sus
mujeres el Gobierno los cuidara ... como a hijos pobres y proveera que lo pasen bien y tengan
de qué vivir. Y cuando sus hijos se quieran casar les dara un presente en seiial de alegria y les
pagara su casamiento”. Pero eran los mismos indigenas quienes pretendian una intervencion
mas destacada del gobierno, no en el pago del precio de la novia, sino -en caso de disolucion
del vinculo matrimonial, ya sea por repudio como por muerte del marido- en la devolucion de
los bienes entregados en ese concepto.

Veamos algunos ejemplos. El primer caso se refiere a una india casada con un primo hermano
del cacique borogano Canuiquir. Durante un enfrentamiento, la india fue tomada prisionera por
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las fuerzas provinciales, en tanto su esposo resulté muerto. Mientras se hallaba prisionera en
Buenos Aires, fue tomada por el cacique Reilef con quien volvio a casarse. Enterado del hecho,
el cacique Cafuiquir pidié que se le devolvieran las prendas con que él mismo habia pagado el
casamiento. El segundo caso relaciona a las tribus de Cachul y Rondeau: la hermana de un
indio de Cachul se habia casado con el cacique borogano Rondeau y a su muerte fue
reclamada por su pariente. Guayquil, hermano de Rondeau, pidi6 en compensacion las prendas
que le costd a su hermano. En ambos casos el gobierno ofrecié hacer la entrega de los articulos
que formaron parte del precio de la novia, lo que fue aceptado (AGN, X, 25.1.4).

Vinculada con esta nocion de poder, apelar al gobierno/Rosas para modificar algunos aspectos
de estas practicas la podemos advertir en el “destino” de las viudas. Habiamos visto que la
viuda podia optar por permanecer en la familia del finado o volver con los suyos. En estos
casos parece abrirse una tercera alternativa: irse a vivir ““con los cristianos”. En efecto, la viuda
del cacique Venancio, quien decia ser comadre de Rosas, solicité permiso, en marzo de 1836,
para ir a vivir a la guardia del Monte donde se encontraba uno de sus hijos cuidando unos
pocos caballos de su propiedad (AGN, X, 25.2.3).

Un 1ltimo punto que nos interesa analizar con respecto a este tema se vincula con la realizacion
de ceremonias religiosas, tanto en los matrimonios como en los bautismos. El gobierno rosista
le dio una gran importancia a la Iglesia y a la posibilidad de utilizar el palpito como medio de
propaganda, como ya habia sucedido en la época revolucionaria. En efecto, el régimen se
asentaba en una permanente movilizacion de la sociedad y las fiestas patridticas y federales
realizadas con tal objeto apelaron a simbolos religiosos: "En estas fiestas los simbolos
republicanos y catolicos se entremezclan y confunden para expresar la identificacion del
pueblo con el gobierno de Rosas..."(Di Stefano y Zanata 2000: 242).

En una de estas ceremonias federales realizada en julio del afio 1835 a las que asistieron,
ademas de las autoridades y vecinos del pueblo, los indios amigos de Tapalqué, el cura que
oficié el Te Deum realizado durante ¢l segundo dia de festejos, destacod entre las ventajas
obtenidas por el gobierno, el "piadoso beneficio que disfrutan los nuevos cristianos reducidos”
haciendo referencia a dichos indios amigos. Y para dejar en evidencia la mentada conversion
de los indios, en la misma ceremonia fueron bautizados "30 y tantos indios" acompafados por
sus padrinos y vestidos al estilo cristiano las mujeres y paisanos los hombres. Estos indios
habian sido ensefiados en la doctrina cristiana y demas oraciones necesarias "por un anciano
pagado por el Sr. Juez de paz"."

Este bautismo colectivo tiene un lejano eco en las correrias apostolicas de los misioneros
coloniales, que recorrian distintas reducciones en pocos dias para realizar gran cantidad de
sacramentos de bautismos y matrimonios (Pinto Rodriguez 1991). A pesar de que por el relato
precedente es claro que ¢l gobierno se ha involucrado directamente en la evangelizacion, al
pagar a la persona encargada de ensefiar a los indios, el hecho de que la ceremonia se realizara
en el contexto de una fiesta federal refleja claramente la bisqueda de que la misma tuviera una
gran publicidad. No fue ésta la unica ocasion de estas ceremonias "colectivas y publicas”. En
otras oportunidades, las mismas se realizaron contando con la presencia y hasta con la
participacion directa del gobernador. En octubre de 1829 Rosas comentaba a Angel Pacheco
desde la Guardia del Monte, que estaba dedicado a pacificar a los indios

“Estoy ya contraido al templo y dandoles yo mismo el exemplo. Si consigo hacerlo formando esta
obra hara progresos de mucha importancia. EI domingo se han bautizado barios habiendo sido yo el
padrino™ (AGN, VII, 1.2.5).

41



Silvia Ratto Sociedades en movimiento...

Al igual que el bautismo, el matrimonio religioso se realizaba, en ocasiones, con gran
publicidad, en momentos de "fervor federal”. En febrero de 1834, al regreso de la expedicion al
sur contra los indios enemigos, Rosas se detuvo en Bahia Blanca donde se organizaron algunos
aspectos de la defensa del fuerte y la instalacion de una iglesia. El escribiente del gobernador
describia que habiéndose establecido el sitio donde se levantaria la iglesia asisti6 toda la tropa
al acto

“ .. se rezo el rosario y hasta los indios y las chinas todos concurrieron hincados de rodillas. En este
dia el sefior general estuvo muy contento y perdono a todos los presos tanto cristianos como indios
hasta a Yanqueman y a Paynen los perdond, les hizo sacar los grillos y los caso con chinas...”
(AGN, X ,249.1)

;Cual era el objetivo de los indigenas en estas ceremonias? Podria plantearse que no estaria
exclusivamente vinculado con incorporar la religion catélica sino, ademas, con la creacion de
lazos personales, via padrinazgo, con habitantes de la campaiia, como fue el caso del bautismo
colectivo en Azul, o directamente con Rosas, como sucedio en San Miguel del Monte. El ser
cristiano, ademas, jugaria un papel importante a la hora de hacer algun tipo de pedido al
gobierno. Por ejemplo, el indio Felipe Rosas anteriormente sefialado, que habia pedido ser
bautizado y casarse por iglesia, solicitd poco después el retorno de unos parientes que “se los
quitaron”, apoyando para dar mas fuerza a su pedido que “vive como buen cristiano con su
legitima mujer” y a la vez que “promete sangrar como siempre sus brasos y servicios y vida a
favor de la Santa Causa de la Federacion...” (AGN, X ,25.5.3).

Creemos que, en realidad, la aceptacion o el pedido de estos sacramentos se vinculaba con los
beneficios que se recibirian a partir de estos actos. En el caso de pedidos de matrimonios con
cautivas cristianas, es claro que la solicitud remite a la busqueda de legitimar su posesion, ya
que una de las obligaciones fundamentales de los indios amigos era la devolucion de todos los
cautivos que existieran en las tolderias. El hecho de solicitar un casamiento religioso, que a su
vez podria conllevar el bautismo del indio y de los hijos en caso de que existieran, suponia la
aceptacion por parte del indigena de ciertas practicas que implicaban la legalizacion de esta
union. Para el gobierno no era reprobable la posesion de una cautiva desde el momento en que,
tanto ella como su poseedor, legalizaban la union "cristianamente". Este fue el caso de un
hermano del cacique Guayquinecul, indio borogano que, luego de que su grupo decidiera
ingresar al sistema del negocio pacifico, manifesto sus deseos de quedarse en la frontera

“con la condicién de que se le permita unirse a una cristiana cautiva rescatada por la division ...
Dice el referido indio que se allana a casarse cristianamente quedando al lado del capitin Linconao™
(AGN, X ,25.5.3).

Las practicas sucesorias

Los liderazgos pampeanos del siglo XIX se asentaban en el ejercicio de una autoridad
sostenida por la persuasion y las dotes personales del jefe. Era la sociedad la que “creaba a sus
jefes”, los que debian su lugar al reconocimiento de sus seguidores en virtud de su desempefio
en el cargo y de sus habilidades guerreras y diplomaticas (Bechis 1990; Palermo 1993). Debido
a estas caracteristicas, no existia de manera generalizada la sucesion hereditaria del cacicazgo
sino que el nuevo jefe debia “ganarse™ su lugar a partir de sus caracteristicas personales. Entre
los grupos asentados en la frontera hemos hallado dos casos en los que puede observase una
modificacion significativa en el sistema de eleccion de los caciques en donde el gobernador
tuvo cierta injerencia, existiendo un acuerdo tacito en que la eleccion debia ser realizada en
forma conjunta entre los mismos indios y el gobernador. Significativamente, los casos
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mencionados se refieren a los grupos asentados en Tapalqué, lugar que ostentaba la mayor
concentracion de grupos indigenas que superaban ampliamente a la poblacién criolla de la
region. En ese contexto, es logico imaginar el intento del gobiemno por contar con un jefe étnico
predispuesto a mantener el contacto diplomatico y pacifico.

En el afio 1834 fallecié el cacique Antuan, cabeza de un grupo asentado en Tapalqué,
planteandose el problema de su sucesion. El cacique Catriel, que se encontraba en Buenos
Aires reponiéndose de una enfermedad, recibié chasques provenientes de Tapalqué que le
notificaron del hecho, informandole asimismo que el sucesor seria el capitan Calfiao. En forma
inmediata se produjo la comunicacién entre Catriel y Rosas quien, a su vez, habia sido
notificado del caso por el comandante de Tapalqué. La reaccion de Rosas fue muy reveladora;
el gobernador se mostré sorprendido por la medida ya que, como expresaba en carta a Catriel
"ain no haviamos acordado una cosa definitiva” y si bien se habia pensado en Calfiao como
sucesor "no recuerdo que resolviesemos que ya se mandase reconocer”. También Catriel se
mostré sorprendido por el aparente nombramiento de Calfiao porque "desde que este
reconocimiento no ha tenido la asistencia del comandante ... jefe del punto, lo considera todo
muy informal e impropio". Este cruce de misivas termina con una de Rosas en la que presenta
lo que para €l seria el esquema ideal para la eleccion de un cacique amigo. En primer lugar,
deberia realizarse una junta entre los indios de la agrupacion acéfala y representantes de Rosas,
de Catriel y de Cachul; estos iltimos presentarian a los primeros su propuesta sobre quién seria
el candidato mas apto para desempefiar el cacicazgo. Pero si esta propuesta no era aceptada por
los indios, se consentia que ellos reconocieran a otro jefe ya que "es preciso consultar también
en la parte posible que los subditos queden contentos” (AGN, X, 43.1.3). El énfasis en las
ultimas palabras sugeriria que Rosas contemplaba que en alguna oportunidad podia no ser
posible acordar con los indios la eleccion de su cacique.

En febrero de 1839 se produjo la muerte del cacique Cachul. En esa oportunidad parece haber
pesado mas la propuesta conjunta de Rosas y Catriel sobre el posible sucesor, que el hecho de
que “los subditos queden contentos”. No es extrafio que en este caso tan particular, tratindose
de uno de los grupos mds importantes dentro de la estructura del negocio pacifico, la
intromision del gobierno se hiciera sentir con mayor fuerza, intentando garantizar que el
cacique elegido fuera suficientemente leal para sostener la relacion con el gobierno. En el
momento de su muerte se hallaba en Tapalqué el cacique Catriel, a quien el comandante
Bernardo Echeverria informé que "pensaba consultar a V.E. sobre la persona que debia aser
cabeza de dicha tribu... [alertando a Rosas que] los encargados interinamente del cacicato estan
advertidos que deben sujetarse a lo que V.E. disponga" (AGN, X, 25.6.5). Y adjuntaba un
listado con los indios considerados mas apropiados para suceder a Cachul.

Es interesante detencrse en cudles fueron las cualidades consideradas mas importantes para
convertirse en el sucesor de la agrupacion. La "filiacion” de cada indio comenzaba con el cargo
que ocupaba en ella y su relacion con el cacique difunto. En todos los casos se trataba de
capitanejos, es decir, indios que por su posicion jerarquica tenian indios de pelea a su cargo. La
segunda caracteristica que se registra es la relacion con los blancos v, en general, con las
costumbres "cristianas”. Asi, los indios propuestos aparecen como "cristiano muy apegado a
todas nuestras costumbres, muy docil..." "muy amigo de los cristianos", "indio pacifico y
amigo antiguo pero poco dado con los cristianos” "muy amigo de los cristianos, muy docil aun
cuando este ebrio” "indio anciano pero no es de toda confianza pues es de los ranqueles”. Y
solo en tercer lugar se especificaba el poder de mando que tenian en relacion con los indios que

dirigian. Es de remarcar que de los seis indios seleccionados, solo uno sabia "hablar nuestro
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idioma castellano como cualquier paisano de campo”. Resulta evidente de esta relacion que la
caracteristica principal de un cacique debia ser su relacion docil con el gobiemno.

Reflexiones finales

Durante el periodo rosista la convivencia tan estrecha entre las poblaciones indigenas y la
sociedad criolla derivd en la constitucion de practicas sociales hibridas en donde se
combinaron rasgos culturales de los dos grupos. En otro trabajo hemos tratado de acercarnos a
esta problematica a nivel de la vida cotidiana, mostrando la existencia de practicas
verdaderamente mestizas en el espacio fronterizo bonaerense. Estas involucraron a individuos
de la sociedad indigena y criolla en aspectos como las formas familiares (en donde es posible
encontrar casos de poligamia entre los criollos), formas de enlaces (criollos casados con indias
“a la manera indigena” e indigenas contrayendo enlaces religiosos al que seguiria el bautismo
de sus hijos) y de vivienda (indigenas asentados en estancias con sus toldos, criollos viviendo
en toldos indigenas en la campana) (Ratto 2003b). En este trabajo nos centramos en la
particular relacion establecida entre los distintos grupos indigenas asentados en la campaiia
bonaerense y, ademas, entre ellos y el gobierno provincial. Con respecto a la altima relacion,
nuestra preocupacion central era establecer si habia existido por parte del gobierno, la intencién
de iniciar un “proceso de ciudadanizacion del indigena”. Para una region con caracteristicas
similares a la que estudiamos, como era el ex reino de Chile, Pinto Rodriguez sefiala que, entre
los republicanos chilenos, se produjeron desde muy temprano discusiones en torno al lugar que
ocuparian los indigenas de Araucania (territorio independiente) luego del movimiento
emancipatorio. En una declaracion del Senado del afo 1819 se incorporo a los indigenas de
encomienda a la nacidn, convirtiéndolos en ciudadanos, y cuatro afos mas tarde fueron
incluidos dentro de sus alcances a los indios de frontera. En ocasion del debate para promulgar
la constitucion de 1828, la inclusion de los indigenas dentro de la nacionalidad chilena volvi6 a
ser un punto de discusion (Pinto Rodriguez 2000).

Las fuentes consultadas nos permiten afirmar que, en el caso bonaerense, no existio una
politica decidida por definir juridicamente a los indios amigos en algunas de las categorias que
dividia a la poblacion criolla - vecino o transeunte- constituyendo una suerte de grupos
auténomos dentro del estado provincial, que no habria demostrado interés en incorporar a los
indios amigos a la sociedad provincial ni en erradicar sus costumbres si éstas no eran contrarias
a las propias (Ratto 2003a). En ese contexto, los cambios que se originaron en algunas
practicas indigenas fueron producto de estrategias de ambos interlocutores que buscaron, a
través de ellas, sacar ventajas politicas y/o economicas. Del lado indigena, algunas de sus
practicas afadieron rasgos foraneos a la manera de un mestizaje - fusion definido por Boccara
como la incorporacion de elementos de la cultura criolla que resultan adaptados
funcionalmente sin alterar las marcas distintivas de la especificidad indigena. Estos agregados
tendieron, en la mayoria de los casos, a aprovechar una fuente externa de riqueza para resolver
cuestiones materiales. Asi, se recurrio a la ayuda economica del gobiemo para “financiar”
practicas indigenas como la compensacion del precio de la novia. En otros casos se apelaria a
elementos de la otra sociedad para hacer frente a nuevas enfermedades ante las cuales las
estrategias tradicionales se mostraban totalmente ineficaces.

Sin embargo, no todas las practicas indigenas pudieron mantener su especificidad dentro de
esta politica de mestizaje. En el caso de las practicas sucesorias, la intervencion de Rosas en la
propuesta de los indios considerados mas propicios para desempeiiar el cacicazgo, es
suficientemente disruptiva como para que sea necesario extendernos sobre ella.
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NOTAS

' Consejo Nacional de Investigaciones Cientificas y Técnicas (CONICET), Argentina. Universidad Nacional de
Quilmes y Universidad de Buenos Aires. Correo electronico: sratto{@arnet.com.ar

! Este planteo es central en el analisis de las relaciones interétnicas y puede ser seguido aun en el periodo pos conquista
de fines del siglo XIX donde, también, cada agrupacion indigena sometida por el gobierno argentino tuvo una
evolucion diferente en funcion de las negociaciones personales de cada cacique y de su posicion previa con respecto al
gobiemo. Para un analisis sobre este proceso ver Delrio 2005.

i n = . . .
* La mas evidente es la tolerancia de la poligamia.

* Esta seleccion de los hijos de caciques es una practica antigua que puede rastrearse desde la época de los Borbones.
En Chile, se habia ordenado a las autoridades coloniales que *'sin limitacion [se] gaste de los caudales ... cuanto fuese
necesario para la educacion o ensefianza en Escuelas y Colegios de los hijos de Caciques, indios nobles y aun de todos
los de menos clases o calidad ... logrando de esa suerte tener personas capaces e instruidas que les honren, amparen y
defiendan sin que tengan necesidad de valerse de Interpretes ni de otros sujetos para sus representaciones...”
(Establecido en el Parlamento de Tapihue del afio 1774, reproducido en Ledn Solis, 1993:43).

* Ver entre otros Faron 1997; Guevara 1913; Foerster 1993; Avendaio 1999.
® Archivo General de la Nacion, en adelante AGN, Sala X, legajo 24.9.1.

7 Sobre esta practica el embajador inglés Woodbine Parish mencionaba que en 1830 cerca de 150 indios que se
hallaban en la ciudad para entrevistarse con Rosas fueron vacunados por expresa indicacion del gobernador, entre ellos
Catriel, Cachul, Tetrue, Quirdule, Collinao, Toriano y Venancio (Panish 1958:199).

* Segun Di Liscia es claro el detenimiento que se produjo en el avance técnico-sanitario a partir de 1830. A pesar de
esto, para la autora Rosas tuvo la intencion manifiesta de propagar la vacunacion con el objetivo de “formalizar la
figura del Restaurador como protector de la salud de toda la poblacion™ (DiLiscia, 2003: 67-69).

? Los hechos relatados sucedidos en Tapalqué se encuentran en AGN, X, 25.5.1.
I Los acontecimientos del fuerte Mayo se encuentran en AGN, X, 25.3.2.

" Gaceta Mercantil, 31 de julio de 1835.
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Acuerdos y desacuerdos:
politica estatal e indigena en la
Jfrontera bonaerense (1856-1866)

Ingrid de Jong'

Introduccion

Las modalidades, estrategias y expectativas por las cuales los grupos e individuos integrantes
de la sociedad indigena de Pampa y Patagonia se involucraron, negociaron y confrontaron con
distintos agentes del estado nacional a lo largo del siglo XIX, se presenta al investigador como
un campo complejo y diverso. Cuanto mas si se avanza hacia la segunda mitad de ese siglo,
periodo sobre el que no sélo la politica indigena, sino también la politica estatal sobre las
fronteras, con sus variantes y contradicciones, permanece aun sin investigarse en profundidad.

La preocupacion por la dinamica asumida por el comportamiento politico indigena, tanto entre
unidades o parcialidades, como hacia el estado y diversos agentes de la sociedad nacional,
surge en buena medida del conocimiento generado en las ultimas dos décadas por un amplio
conjunto de investigaciones. Estas han conformado un consenso acerca de la necesidad de
reconstruir la realidad de estos sectores en el marco de un espacio de relaciones que abarcaba
las areas de la Pampa, la Patagonia y la Araucania, en el que la Cordillera de los Andes jugo
como eje vertebrador de migraciones, comercio e influencias culturales desde los primeros
tiempos de ocupacion colonial (Leén Solis 1991, Mandrini y Ortelli 1996, Palermo 1999). La
comprension del rol de intermediacion que ejercieron los indigenas en el comercio de ganado
que conecto a las Pampas con la Araucania, condujo a plantear la articulacion entre espacios
locales, regionales e internacionales, basada en la complementariedad entre “redes indigenas™ y
“redes capitalistas” Pinto Rodriguez 1996, Bandieri 1996). Asi, se ha reconocido a los
indigenas como actores econémicos y politicos, que en sus negociaciones aprovecharon
habilmente los intersticios y oportunidades dadas por las rivalidades y tensiones internas a la
sociedad hispano-criolla. En este camino, se ha apuntado no s6lo a fortalecer la percepcion de
los distintos espacios y dimensiones de las relaciones de frontera como componentes de un
sistemna o totalidad mayor, sino a rescatar su complejidad y a plantear la necesidad de indagar

en los procesos e interrelaciones especificas a considerar a su interior (Palermo 1999, Boccara
2005).

En este trabajo apuntamos a identificar las caracteristicas de la politica de tratados de paz
desplegada por el estado argentino hacia los indigenas de la Pampa y Patagonia desde la
frontera bonaerense a lo largo de la segunda mitad del siglo XIX, explorando sus efectos en las
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alianzas y en el caracter de la estructura politica de estos grupos, asi como las situaciones desde
las que éstos ingresaron a las negociaciones.

En lo que al espacio pampeano-patagonico se refiere, nos encontramos con lecturas distintas
acerca del alcance y orientacion de las transformaciones experimentadas en la estructura
politica indigena en las ultimas décadas de existencia de la frontera. Mientras que algunos
autores sostienen que la relacion con los estados nacionales habria presionado desde diversos
angulos, tendiendo a disolver a las pequenias parcialidades y a consolidar a las grandes jefaturas
que enfrentaron y negociaron con Argentina y Chile durante 1860 y 1870 (Ledn Solis 1991,
Vezub 2005), en otros casos se subraya la continuidad del caracter segmental de la estructura
indigena, la que habria presentado limites para enfrentar en forma unificada el avance blanco
(Bechis 1999 a y b).

Mas que a consolidar esta oposicion, apuntamos aqui a indagar en qué medida ambas facetas
formaron parte de las transformaciones de la sociedad indigena al interior del complejo
fronterizo arauco-pampeano-patagonico, considerando asimismo la posibilidad de que estas
hubieran dado lugar a procesos especificos y hasta cierto punto divergentes. Intentaremos
explorar estas propuestas desde el analisis de la politica de tratados de paz de la segunda mitad
del siglo XIX, considerando entre los variados efectos de la relacion con los estados nacionales
no solo a la consolidacion de jefaturas, sino también al control y limitacion del crecimiento de
otras.

Estado y sociedad indigena en Pampa y Patagonia: la segunda mitad del siglo XIX

Al promediar el siglo XIX se inicia un periodo en el que la consolidacion y fortalecimiento de
los estados nacionales de Chile y Argentina repercutira notablemente en sus relaciones con las
sociedades indigenas de la Pampa y la Patagonia. El mundo fronterizo que habia sido viable se
ira transformando en un obstaculo para la expansion territorial que requiere la cada vez mas
decidida insercion de la Argentina en el mercado internacional (Bandieri 2005). A su vez, la
unificacion e institucionalizacion politica dejara en manos de un estado y un ejército de
caracter nacional la ampliacion de las fronteras para la ganaderia extensiva, reclamada con
insistencia por las clases dominantes. Los sectores politicos involucrados en la consolidacion
estatal deberan afrontar, asimismo, otros frentes de igual o mayor urgencia, como contender las
sucesivas y prolongadas rebeliones provinciales que resistieron este proceso de concentracion
del poder, asi como el litigio internacional de la Guerra del Paraguay (1865-1870).

Hasta cierto punto, no es sorprendente que las “fronteras internas” con el indio fueran un
conflicto postergado hasta finales de la década de 1870, especialmente si se atiende a la
creativa ingenieria que fue capaz de desarrollar el estado y sus funcionarios en la aplicacion de
dispositivos de control y orden en este mundo fronterizo. Condensando saberes y practicas de
experiencias diplomaticas previas, como las proporcionadas por el “negocio pacifico de indios™
desarrollado por el Gobernador Rosas (1835-1852), la politica de tratados de paz desplegada
desde mediados de la década de 1850 hasta las mismas visperas de la ocupacion militar
definitiva de la Pampa y la Patagonia, constituyé una practica paralela a intermitentes
experiencias de avance territorial por via militar, “dispositivo de poder” (Foucault 1979) cuyos
efectos en la organmizacion, clasificacion y produccion del “otro indigena™ a ser dominado
recién comenzamos a indagar (Boccara 1999).

En este sentido, nuestra reflexion para este trabajo se inicié al leer una frase de Abelardo
Levaggi en su trabajo Paz en la Frontera (2000), en el que al referirse a los tratados realizados
en el marco de la frontera de Buenos Aires durante la década de 1860, comenta: “Repetidas
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veces, tribus pertenecientes a un cacique principal, unido por un tratado a las autoridades
argentinas, se separaron para entrar en relacion directa con dichas autoridades y reclamar para
si un trato similar” (2000: 345). Pudimos confirmar que este proceso de segmentacion no
pasaba inadvertido a las autoridades gubernamentales, las que por el contrario, parecen haber
hecho de este efecto uno de sus objetivos. Tal es el sentido que se extrae de la carta escrita en
1863 por el Teniente Coronel a cargo de las Comisiones de Indios, Juan Cornell,
recomendando al Ministro de Guerra la realizacion de tratados solicitados por nuevos caciques:

“Es de presumirse, Sr. Ministro, que a estos caciques se seguiran otros con iguales demandas que a
primera impresion se tendrdn en vista los gastos enormes que considerados seran nada en proporcion
de lo que se gana entreteniendo la paz mientras se va conquistando la tierra, que se hace util
formando pueblos y aumentando la riqueza del pais. Por eso es que yo juzgo que esta en los intereses
generales de la Nacion y principalmente en los del Gobierno de la provincia de Buenos Aires el
admitir la separacién e independencia de cada uno de los caciques del dominio de un Jefe principal
sea Calfucura u otro para atraerlos a ser subditos del Gobierno nacional aunque para ello sea preciso
hacer algunos gastos de mas de los que se hacen.””

Aunque favorecidos por la politica de tratados de paz que se estaba realizando, estos
movimientos parecen involucrar a la iniciativa indigena, es decir, parecen revelar algo de la
“politica gestada al interior de los toldos™ (Vezub 2005: 33), a la que es tan dificil acceder
desde las fuentes gubernamentales. Plantearse las condiciones, intereses e iniciativas indigenas
en las relaciones de frontera requiere situarse en los rasgos de su estructura politica a mediados
del siglo XIX, los procesos de cambio que estos grupos atravesaban y, especificamente, la
forma en que la politica de tratados pacificos desplegada por el estado influye en los mismos.
Algunos autores reconocen para la década de 1840 un proceso de emergencia de “grandes
cacicatos”, entre los que se distinguen el de Juan Calfucura, que proveniente del territorio
cordillerano chileno se instala en la década de 1830 en la zona de Salinas Grandes, en el SO
bonaerense, asi como el de Chocori, jefe de las tribus del sur del actual territorio neuquino, en
las cuencas de los rios Limay y Negro. La cristalizacion de estas nuevas jefaturas habria estado
asociada a la participacion de estos caciques en las actividades guerreras ligadas al
aprovisionamiento de ganado, el comercio y el protagonismo adquirido en los vinculos con la
sociedad no-indigena, que se expresaria en una acentuacion de las pautas hereditarias del
cacicazgo, la acumulacion de excedente y la concentracion de los atributos de autoridad en
manos de algunos jefes.

Los grandes cacicatos de mediados del siglo XIX representarian, asi, una transformacion del
caracter igualitario de la sociedad indigena, en la que habrian comenzado a producirse fuertes
procesos de jerarquizacion y centralizacion del poder en manos de algunos linajes, paralelos a
la distribucion desigual de la riqueza entre diferentes segmentos (Varela y Font 1996, Mandrini
2000, 2002, Villar y Jiménez 2003). Al analizar el proceso de emergencia y consolidacion de la
Jefatura de Valentin Sayhueque, cacique hijo de Chocori y lider de la “Gobernacién de las
Manzanas™ entre las décadas de 1860 y 1870, Vezub (2005) relaciona la concentracion del
poder de este cacique en funcion de las relaciones mantenidas con el estado, proceso que habria
confluido con las posibilidades de acumulacion derivadas del comercio con las sociedades
capitalistas, asi como las orientaciones ideoldgicas y construcciones étnicas de la legitimidad
de ciertos linajes norpatagonicos.

Por otro lado, Bechis (1999a) ha enfatizado en la segmentalidad’, igualdad y competencia
como rasgos propios y perdurables de la sociedad indigena en el periodo de fronteras. Esta
autora sostiene el caracter efimero de la autoridad de los grandes caciques, considerando que
los segmentos sociales estaban dotados de una gran flexibilidad para fusionarse y fisionarse en
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funcion de las coyunturas dadas por la relacion con el blanco. En este sistema, aunque era
comin que el cacicazgo fuera heredado por los hijos, los linajes no determinaban el poder del
cacique. Este consistia, en realidad, en una “autoridad™ otorgada consensualmente por los
segmentos, rasgo vinculado a esta flexibilidad propia del sistema social (1999a).

Desde otro dngulo y refiriéndose al sur de Chile entre los siglos XVI 'y XVIII, Boccara (1999)
ha entendido la concentracion del poder en la sociedad indigena no necesariamente en términos
de fuerza coercitiva, sino como producto de la acumulaciéon de distintos tipos de capital -
economico, politico o de informacién- que conduciria a que algunos jefes se situaran en el
centro de redes egocentradas de poder, estas si, sujetas a distintos alcances y fluctuaciones.
Este planteo permite pensar, siguiendo a Vezub, en “las inconsistencias de una configuracion
politica que nunca pudo garantizar el control monolitico de un juego de fuerzas heterogéneas”™
(2005: 51). Se abre asi un espacio para considerar un proceso de concentracion de poder en
ciertos jefes, pero limitado, en Gltima instancia, por procesos paralelos y la imposibilidad de
conformar unidades sélidas y permanentes.

En este sentido es sugerente la postura de Bandieri (2005), quien concede que el proceso de
concentracion de poder de las jefaturas indigenas podria constituir una transformacion
favorecida por el accionar estatal a través de su politica de tratados, en los que el
reconocimiento de ciertos jefes ligados a determinados territorios habria redundado en el
incremento del poder de éstos al interior del campo indigena. La autora sugiere que las
tendencias a la fragmentacion como a la concentracion del poder pudieron haber coexistido en
este periodo, asociandose a una mayor distancia o cercania de las parcialidades indigenas
respecto a las zonas dominadas por los blancos. En este sentido, mientras la cercania implicaba
un aumento de la cantidad y variedad de figuras politicas con las que negociar, entre las tribus
alejadas esto no se presentaba como obstaculo para la concentracién del poder, caracteristica
que incluso habria sido fomentada por las autoridades blancas.

Nos apoyamos en esta hipotesis en tanto nos permite pensar en diferentes procesos o
tendencias hacia la fragmentacion y la concentracion de las alianzas indigenas en el espacio
pampeano-patagénico como resultados paralelos de la vinculacion con el estado y sus politicas
de tratados pacificos. Creemos que asi como se fortalecieron ciertas jefaturas, como la de
Sayhueque por sobre las de Inacayal y Foyel, la de Casimiro entre los tehuelches, la de Purran
entre los pehuenches del Este cordillerano, también en estas décadas fue limitdndose el alcance
de las alianzas politicas concitadas bajo el liderazgo de Calfucura. En este sentido, si bien el
vinculo con el gobierno blanco constituyé uno de los factores ligados al fortalecimiento del
liderazgo de Calfucura en la primera parte del siglo XIX, creemos que el efecto de la relacion
con el estado en las siguientes décadas fue probablemente el inverso.

La Confederacion de Calfucura

La Confederacion Indigena de Calfucura no tiene limites temporales ni conceptuales muy
claros. Permanece la imagen del “inmenso imperio de las pampas™ legada por Estanislao
Zeballos en su famoso Callvucurd y la dinastia de los Piedra (1884), version que integra las
reconstrucciones historicas que remarcando el poderio y amenaza indigenas, respondieron a
una verdadera “ideologia de la ocupacion™ nacional (Pinto Rodriguez 2002) sobre los
territorios indigenas. Estas tendieron a sostener la imagen de “peligrosidad™ y “salvajismo™ del
indigena, destacando la continuidad y homogeneidad de la Confederacion de Calfucura como
contraparte necesaria de los intentos estatales para dar una “solucion” al “problema fronteras™.
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Entre los trabajos académicos, se reconoce que la jefatura de Calfucura venia fortaleciéndose
desde los inicios de sus pactos con Rosas. Aunque este jefe habia ingresado ya en 1838 al
“negocio pacifico de indios”, el control de abundantes recursos en sal para comerciar y una
habil diplomacia, que combinaba la recepcion de raciones con excursiones de saqueo de
ganado, sostuvo a Calfucuré en el comercio con distintos grupos chilenos y, al mismo tiempo,
colaborando en el mantenimiento de una relativa paz en las fronteras. Este cacique logro, asi,
no solo preservar su soberania politica sino expandir sus relaciones intertribales y mejorar los
niveles de vida de sus subordinados y aliados. La acumulacién de riqueza con base en su
participacion en el comercio de ganado y la obtencion de rescates por cautivos habrian hecho
de los malones verdaderas empresas militarizadas que sostenian esta configuracion politica
(Jones 1991). Es posible, sin embargo, que los escasos paliativos dados por las raciones
obtenidas en los acuerdos en la frontera a las limitaciones que éstos significaban para su
expansion comercial, fueran transformando las estrategias politicas de Calfucuré, acercandolo
ya a fines de la década de 1840 a caudillos opositores al régimen rosista.

La caida de Rosas y el desarrollo de la confrontacion militar entre federales y unitarios parece
haber conformado el contexto mas favorable para el fortalecimiento de su liderazgo y junto a €l
a la que se ha considerado la experiencia més intensa de unidad del campo indigena (Jones
1991, Bechis 1999b). La nueva politica de fronteras del estado bonaerense hace colapsar el
“negocio pacifico de indios”. Se suspenden los racionamientos y el avance militar sobre
territorios indigenas provoca la resistencia de muchas tribus amigas instaladas en la frontera, a
las que el gobierno enfrenta con el Ejército de Operaciones del Sud. Este panorama constituye
un contexto significativo para Calfucurd, que paralelamente a la negociacion de un tratado con
Urquiza -lider de la Confederacion de Provincias en pugna con el Estado de Buenos Aires- en
1854, extiende su influencia sobre distintas agrupaciones del drea pampeano-norpatagénica,
entre los que se incluian pampas, ranqueles y huilliches, integrando a las numerosas tribus de
Catriel y Yanquetruz situadas en el sur bonaerense. En un contexto en el que el avance del
ejéreito de Buenos Aires y la resistencia opuesta por Calfucurd no dejaba lugar para la
neutralidad, esta Confederacion parece haber obtenido el apoyo simultaneo de distintos
sectores indigenas, incluso mediante el secuestro de las tribus amigas remisas de la frontera
bonaerense (Hux 1992).

Los numerosos malones de la Confederacion, especialmente en 1855, parecen haber propagado
el terror entre los pobladores de la frontera, cuyos limites retroceden hasta los limites previos al
gobierno rosista. Esta imagen de Calfucurd como lider capaz de concitar y expandir sus
alianzas a lo largo de las Pampas y la Araucania fue cristalizada por la historiografia, sin que se
haya realizado una reconstruccion de las transformaciones seguidas por su liderazgo con
posterioridad a este momento de mayor unificacion, especialmente desde los inicios de la
década de 1860, cuando Calfucura realiza el primer tratado de paz con las autoridades
bonaerenses.

Por un lado, Jones (1991) sostiene que la division entre unitarios y federales “contaminé™ la
Confederacion Indigena, conduciendo a la defeccion de Catriel, que retorna a la frontera desde
1856 y de Yanquetruz, que se incorpora por tratados a Patagones desde 1857. La reformulacion
de las alianzas habria dado lugar, segin esta autora, a la centralizacién y consolidacién del
gobierno indigena, que habria respondido mas efectivamente a las nuevas condiciones, desde
una mejor organizacion de sus empresas militares de obtencion de ganado. Jones extiende esta
imagen de este “nuevo imperio de la pampa™ (1991: 182) en el tiempo, desde fines de la década
de 1850 hasta practicamente las visperas de la derrota de Namuncura (heredero principal de la
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Confederacion), situando el resquebrajamiento de la resistencia y de la misma Confederacion
Indigena en el contexto de las acciones nacionales de ocupacion territorial de 1878 y 1879.

Por el contrario, Bechis (1999b) entiende a la Confederacion de Calfucura como una
unificaciéon de alianzas para la guerra con ¢l blanco, que comenzé a declinar poco tiempo
después de conformarse. La razon tendria que ver con los limites de estas sociedades para
sostener un estado de guerra activa en forma permanente, sumada a las constricciones dadas
por las caracteristicas semi-dridas del ecosistema pampeano-patagonico. El que ya en 1858
Calfucura estuviera solicitando a Urquiza el permiso para comerciar sal y cueros con Bahia
Blanca, evidenciaria el limite de la actividad guerrera como sostén economico de la sociedad
indigena. De esta manera, Calfucura habria intentado “una unidad que en realidad nunca
existio sino como ficcion en cortos periodos cuando hombres como el mismo Calfucura tenian
la sagacidad de encontrar la oportunidad y el poder de convocatoria como para unir las
voluntades que su propia organizacion social dividia™ (1999b:13).

Entre estas dos posturas se abre un espacio de investigacion que deberia reconstruir la dinamica
de alianzas indigenas en el marco de las relaciones mantenidas con los estados nacionales,
indagando no soélo los efectos de los tratados de paz en los lazos politicos indigenas sino
también en los economicos -vinculados al impacto de los intercambios locales y los
racionamientos periodicos en el comercio de ganado a nivel regional- analizando hasta qué
punto el circuito comercial que vinculaba a esta jefatura con la Araucania entraba en
contradiccion o complementacion con los tratados de paz mantenidos con el estado del oriente
cordillerano.

Creemos necesaria, ademas, una distincion entre lo que solemos denominar “Confederacion de
Calfucura”, de lo que fue su “jefatura”, en tanto ambas permiten diferenciar distintas y
fluctuantes experiencias y alcances en la expansion de alianzas de este jefe. Mientras la
“Confederacion” obedeceria a una unificacion para la guerra de segmentos con cierta
autonomia y por ello tendria caracter efimero o coyuntural, la “jefatura™ haria referencia a una
autoridad y un poder mas permanentes, a un conjunto de redes y alianzas centradas en torno a
un cacique cuya legitimidad, surgida en mayor o menor medida del consenso, involucraria a
factores que irian mas alla de la union para enfrentar al blanco. En este sentido, debe
considerarse la orientacion que el propio estado imprimié a su politica de tratados de paz,
buscando limitar y circunscribir la jefatura de Calfucurd, en paralelo a la jerarquizacion de
jefaturas competitivas. Asi como Vezub ha constatado que una intensificacion de los vinculos
diplomaticos con el estado contribuyé, entre otros factores, a producir un “salto de calidad”™
(2005 95) en la jefatura de Sayhueque entre las décadas de 1860 y 1880, es posible que tal
transformacion haya divergido de otras que siguiendo la distincion de Bandieri (2005) estaban
mas cercanas a los agentes del estado y disponian de un mayor espectro de actores con los que
negociar y, podriamos agregar, de oportunidades para abastecerse de ganado en las estancias de
frontera. Al respecto, una carta de Calfucura al comandante de Bahia Blanca del 18 de abril de
1863, cuando se encontraba ya bajo tratados de paz, nos muestra las dificultades que hallaba
este jefe para evitar que sus subordinados tomaran iniciativas por su cuenta e incursionaran en
las fronteras en busqueda de ganado:

*...mi compadre Riba [Ignacio Rivas, comandante de fronteras de Azul] me escribe de una manera,
que me disen que mis indios roban es sierto amigo no lo escusos, pero albierta que estos indios que
roban biben mui distante de mi y llo hinoro cuando salen arrobar y cuando llo se es cuando anbuelto
y también ledire que llo no se por los que roban algunos que ami casa bienen estos en conversacion
me disen cuando llano hay remedio [...] Le dire que llo soy un cacique que gobierno mis indios bien
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sabe V que hay otros caciques que llo no tengo dominio en ellos le dire aV. que llo no soy de aqui
soy chileno en tonses gobernaba esta mi gente como me daba gana pero aqui hay ranqueleros que
gobierna otro caciquis [...] Le digo que hay muchos toldos deyos estos no los puedo sujetar de
ningun modo que quiere que aga en este caso le doy un detalle como esde mi deber,™

Esta cita es singular, en tanto parece ser el reverso de otra seleccionada por Vezub como
ejemplo de definicion pragmatica de jefatura para el caso de Sayhueque. Segin una carta de un
comerciante chileno, Sayhueque era jefe en tanto tenia poder para lograr que sus subordinados
parasen de robar (2005: 72). Creemos que si la relacion con el estado colaboré en ciertos casos
a elevar a algunos caciques en su jerarquia y autoridad como representantes de otros caciques
del territorio del cual eran reconocidos, en otros el efecto fue inverso, resultando en la
separacion e independencia de ciertos caciques de configuraciones mayores -a las que se
hallaban aliados- para establecer tratados independientes con el gobierno. Esto parece haber
sucedido con caciques que situados bajo la orbita politica de Calfucura, se acercaron bajo
diferentes formas y circunstancias a las Comandancias de Frontera de Patagones, Bahia Blanca,
Azul y Tapalquén, para gestionar su ingreso a la frontera como “indios amigos”. Proponemos
entonces analizar la nueva politica de tratados de paz a partir de 1856, en que se retoma los
intentos de negociacién con las tribus pampeanas, hasta 1866, en que se registra el altimo
tratado con un cacique desligado de la jefatura de Calfucura.

“Entreteniendo la paz...": tratados pacificos en la frontera bonaerense (1856-1866)

Los tratados de paz concretados con distintos caciques indigenas desde mediados de la década
de 1850 en el marco de la frontera bonaerense, no constituyeron actos aislados sino que
respondieron a una politica definida de estabilizacion de las relaciones con los indigenas por
parte del gobierno. Aunque dicha politica fue empleada hasta las visperas de las campanas
militares de ocupacion del territorio indigena, lejos de responder a un proyecto sostenido de
incorporacion social de estos grupos -proyecto también presente entre algunos integrantes de la
elite argentina- estuvo dirigido a crear las condiciones para el avance de las fronteras (de Jong
2005). En este sentido, se mantuvo una logica de “negociar para hacer la guerra” que fue
opuesta a la indigena, dirigida, inversamente, a “hacer la guerra para negociar”. Esto queda
mas claro cuando se advierten los sucesivos intentos del estado nacional de avanzar las
fronteras, que a lo largo de las presidencias de Mitre, Sarmiento y Avellaneda, fueron paralelos
al desarrollo de los tratados pacificos: desde el avance del fortin 9 de Julio en 1864 y la
expansion de diez nuevos distritos sobre el “desierto” en la frontera de Buenos Aires en 1865,
pasando por la sancién de la Ley 215 en 1867 de adelantamiento de las fronteras hasta el rio
Negro y el primer intento de ocupacion de la isla de Chocle Choel en 1868: el avance de las
fronteras a cargo del Ingeniero Czetz en 1869, la nueva expedicién a Choele Choel en 1870, la
expedicion de Ignacio Rivas a Salinas Grandes en 1874 y otro intento de ocupacion de Choele
Choel en 1875, seguido por el avance de las seis columnas enviadas por el ministro de Guerra
Adolfo Alsina hacia Carhué y Guamini en marzo de 1876. Si bien estos intentos encontraron la
oposicion de algunos sectores indigenas, su intermitencia se vinculdé también con las
numerosas coyunturas y factores ya destacados por los historiadores del periodo: entre ellos, la
atencién requerida para apaciguar las montoneras y levantamientos provinciales entre 1863 y
1876, la Guerra del Paraguay (1865-1870), la competencia jurisdiccional de las provincias
sobre los territorios a conquistarse y la revolucion liderada por Mitre contra la eleccion del
presidente Avellaneda en 1874.
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Iniciemos, entonces, una aproximacion a la politica de tratados de paz y sus efectos esperados ¢
inesperados en la poblacion que entro en ellos. Reorientando las acciones de confrontacion
militar de avance de fronteras, a partir de 1856 se emprenden tratativas de paz desde los fuertes
de Bahia Blanca y Carmen de Patagones, a las que responden varias tribus pampas y huilliches
desgajandose de la Confederacion Indigena. Muchos de estos caciques se habian integrado
como indios “amigos” o “aliados™” en tiempos de Rosas, y aspiraban a regresar a este tipo de
relaciones con los blancos.

Desde el Fuerte Argentino, en Bahia Blanca, se realiza en 1856 un tratado con Juan Catnel,
quien retorna al sur de la frontera bonaerense bajo el titulo de “Cacique Mayor y Comandante
General de las Pampas”, con sueldo mensual, grado de general y uso de charreteras de coronel,
encomendandole su mediacion en la restitucion de cautivos y en el ofrecimiento de condiciones
de paz a Calfucura®. Catriel, cuyo padre ya habia entrado en tratos pacificos con el gobierno
bonaerense desde 1827, parece mirar con preferencia la opcion de volver a vivir en la frontera.
En el curso de las negociaciones aseguraba que “¢l y su gente estaban acostumbrados a vivir
entre los cristianos” y que “nada para ¢l de mas contento que poder volver a la vida pacifica
que antes habia tenido”’. Su retorno a las tierras cercanas a Azul es acompariado en los afos
inmediatos por las tribus pampas de Lucio Lopez y su hijo Chipitruz, Calfuquir, Cholaylaf y
Comihuala, que se ubican en las tierras cercanas de Tapalquén.

Desde Patagones se inician tratativas con el tehuelche-huilliche Yanquetruz, con quien se firma
un tratado en 1857 por el cual se lo considera el representante de las tribus de la region,
incluyendo a los principales caciques del sur neuquino, comprometiéndolo a ceder trece leguas
de territorio a la provincia de Buenos Aires, defender las costas maritimas del Atlantico ante
una incursion extranjera y apoyar militarmente cualquier intento de exploracion u ocupacion
nacional del curso del rio Negro®. Al morir Yanquetruz en 1858, se realiza un tratado en
términos similares con su hermano Chingoleo. Este cumple en los primeros afios de la década
de 1860 un estratégico papel de intermediario, acercando a varios caciques como Reuque Cura,
Paillacan, Huincabal (1863), Chagallo (1865), Sinchel y Colohuala a la frontera para negociar
tratados de paz. Aunque no todos se concretaron, constituyeron medidas disuasorias
significativas hacia caciques que participaban en las invasiones de Calfucura (Levaggi 2000).

Los esfuerzos de Buenos Aires se dirigieron, asimismo, a captar el apoyo de caciques ranqueles
mas cercanos a las fronteras de San Luis y Cérdoba, que se hallaban bajo tratados con Urquiza.
En 1858 se entrega una copia del tratado realizado con Yanquetruz al unitario Baigorria, lider
de los ranqueles, para invitarlo a entrar en tratos similares. Estas tratativas tienen sus resultados
a largo plazo. El boroga Coliqueo, quien aparece en varias fuentes como cacique segundo de la
Confederacion Indigena (Hux 1992), independiza a mediados de 1861 su juego de alianzas
con Calfucura al seguir al coronel Baigorria en su ruptura con Urquiza y apoyar a Mitre en su
enfrentamiento con la Confederacion de provincias. Este traspaso repercutio directamente en la
conducta de Calfucura, quien toma la iniciativa de pedir un tratado de paz a través de la
intermediacion de Catriel con el Comandante de Azul. Este termina por concretarse,
comprometiéndolo como “aliado™ a alertar sobre invasiones’. El triunfo en Pavon, que habilita
a Mitre a asumir el afio siguiente la primera magistratura, repercute en el campo indigena
acercando una mayor cantidad de caciques a realizar tratos con ¢l gobiemo. Sayhueque,
cacique del sur cordillerano neuquino, que figuraba ya en el tratado que firma Chingoleo,
renueva sus vinculos con el gobiemo bajo un tratado particular (1863) que revela su
ascendencia como jefe “manzanero”. El tratado realizado desde Patagones con los tehuelches
Francisco (1865) y Casimiro (1866) avanzé en la integracion a los tratos pacificos sobre las
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poblaciones indigenas al sur del rio Negro, orientando el apoyo indigena hacia el resguardo de
la soberania y colonizacién de los territorios del sur patagonico (Levaggi 2000: 350-355).

Las alianzas que establecio el emergente gobierno nacional fueron tomando asi la forma de una
red, en la que algunos caciques destacados por estas relaciones funcionaron como
intermediarios para sumar a nuevos aliados, hasta cubrir gran parte del mapa de alianzas
indigena. Como practicas de la diplomacia blanca, los tratados constituyeron valiosos
instrumentos para dar un orden adecuado a las negociaciones, conseguir diferentes tipos de
apoyos por parte de distintos grupos y aislar politicamente a los sectores que, como los
salineros de Calfucura, o los ranqueles, oponian mayor resistencia a los avances fronterizos.

De otro lado, el establecimiento de vinculos “pacificos™ parece haber sido una opcién buscada
y privilegiada por el amplio espectro de los agrupamientos indigenas de Pampa y Patagonia en
la segunda mitad del siglo XIX. Sin embargo, no pueden deducirse posicionamientos similares
para las distintas unidades politicas indigenas que, en funcion de los tratados de paz, fueron
perfilandose como sectores de poblacion con una mas clara demarcacion territorial y con
representantes politicos mas jerarquizados y estables. Para parte de ellas, esta relacién con el
estado asegur6 una modalidad pacifica de abastecimiento de ganado y de otros recursos a partir
de las raciones periodicas y el intercambio comercial en los puntos de frontera, que no siempre
entro en contradiccion con los planes estatales de exploracion y ocupacion del territorio
pampeano y patagonico. Si este parece haber sido el caso de los caciques huilliches,
manzaneros y tehuelches que mantuvieron tratados por Patagones, distinta fue la dinamica de
relacion con salineros y ranqueles, tradicionales encargados de abastecer de ganados el circuito
comercial con Chile y cuyos aduares se encontraban ubicados en los territorios més proximos a
la frontera.

Lejos de integrar los tratados de paz con los salineros, cada uno de los intentos de avance o
exploracion del curso del rio Negro provoco amenazas de grandes invasiones conjuntas por
parte de Calfucurd, que, sin embargo, no siempre llegaron a concretarse. Por el contrario, este
cacique ya no lograra sumar en los momentos de mayor ruptura diplomatica a huilliches y
manzaneros, mientras que el apoyo de los grupos ranqueles y de indios cordilleranos y
“chilenos™ sera intermitente. En contraste con la imagen heredada del “imperio de las pampas”
y limitado en la respuesta a sus convocatorias de sus anteriores aliados, Calfucurd intentara
retomar cada vez sus vinculos diplomaticos con el estado, actuando incluso como mediador
para la incorporacién de su hermano Reuque Curé (1866) a un tratado de paz.

El desplicgue de tratados parece asi haber “troquelado” el mapa de alianzas indigenas
preexistente, tendiendo no solo a aislar diferentes unidades politicas, sino a limitar y
condicionar la autoridad de aquellos grupos opuestos a la expansion estatal. Entre estos efectos
consideramos lo que parece ser un proceso de “desgranamiento” de caciques subordinados a
Calfucura en funcion de negociar tratos particulares en la frontera. En efecto, a lo largo de la
década de 1860 muchos caciques dependientes e incorporados a los tratados realizados por
Calfucura se acercaron a las fronteras para gestionar su ingreso al servicio en las comandancias
como “indios amigos”. El cambio a esta nueva condicion se asociaba a un estrechamiento
politico y un aumento de la dependencia econémica, que implicaba cambios importantes en las
relaciones de fuerza, tanto para el jefe al que pertenecian, como para los mismos desplazados.

De “indios de tierra adentro” a “indios amigos "

La mayor parte de estos desplazamientos parece haber respondido a la iniciativa de distintos
caciques que gestionaron tratados particulares con las comandancias de Bahia Blanca -punto
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central en el comercio de los salineros, y en donde el cacique amigo Ancalao hizo de
intermediario en las tratativas-, de Azul -asiento de las tribus catrieleras- y Tapalqué -en donde
se¢ ubicaban las tribus bajo la autoridad de Chipitruz-. Uno de los primeros caciques que
encontramos ¢n la documentacion es Millacura, quien avisa a través del cacique catrielero
Pichihuinca, que queria venir a agregarse a Catriel'’. Este era uno de los hijos de Calfucura, a
quien ya encontramos racionado en 1860 junto a los caciques Catriel y Cachul''. Por otra
parte, a fines de 1862 se otorga al cacique Ignacio, un cufiado de Calfucura, la autorizacion
para residir en Bahia Blanca con su familia y los indios que lo acompanaban. Bajo un acuerdo
probablemente oral, se convino a que se sujetara a las mismas obligaciones que los indios
amigos de Ancalao, recibiendo a cambio sueldo y raciones'’.

A través de Pedro Melinao, cacique amigo ubicado en el oeste bonaerense desde el periodo
rosista, Cafiumil, un cacique aliado de Calfucura desde mediados de la década de 1850, se
acerco acompariado del capitanejo Guayquil en septiembre de 1863 a la Comandancia de Bahia
Blanca, manifestando “el desco de desligarse de Calfucura y establecerse con su gente en las
inmediaciones de este pueblo, bajo la dependencia del Superior Gobierno™ solicitando regalos
en vestuarios y “vicios”. Estos parecen haberles sido prometidos, en tanto se consideraba que
“Cafiumil como Giiiquil son los caciques de mas nombre y mayor influencia en los indios
sujetos a Calfucura, como igualmente en los ranqueles™"’. Estos caciques insistian en recibir
raciones alegando que la escasez de sus recursos habia llevado a sus indios a “mezclarse en las
ultimas invasiones” y que “Calfucura no les pasa nada de lo que se recibe en el Azul”. El
comandante Llano recomendaba cumplir con tales promesas en funcién de que dichos caciques
estaban influyendo para reanudar las relaciones comerciales que se habian interrumpido con la
localidad'®. La firma de un tratado de paz definitivo en septiembre de 1865 parece haber tenido
en cuenta estos aspectos, como asi también el que Cafiumil habia sido “quien persuadio a
Calfucurd para que propusiera el tratado de paz que hasta hoy existe” ~. Estos caciques
pasaron, entonces, a instalarse en las cercanias de Bahia Blanca bajo un régimen de
racionamiento particular.

Finalmente encontramos el caso de Quentriel, cacique pampa que en el momento en que se
acerca a la frontera para negociar un tratado particular era el segundo de Calfucurd. Este
cacique habia sido indio amigo en tiempos de Rosas, pero las fuentes permiten ubicarlo con las
fuerzas de Calfucura y Urquiza en 1859. Segin Hux, Calfucura y Quentriel se trataban
mutuamente de hermanos y llamaban sobrinos a sus hijos (1993: 126). Permanecié junto a
Calfucura hasta 1865, cuando quiso independizarse y vivir como indio amigo en su antiguo
asentamiento. Su separacion parece haber sido mas dificil: el comandante de frontera coronel
Alvaro Barros informa que este cacique pedia ser admitido en las mismas condiciones que los
indios amigos, solicitando “ser protegido con fuerza para trasladar su Tribu 4 este punto; pues
sin esto no podria salvar de la persecucion de Calfucura” '°. Se acepta el pedido de Quentriel
instalandolo en la zona de Blanca Grande, pero ante el subito abandono de gran parte de sus
indios, que regresan a Salinas Grandes, Barros sostiene que Quentriel, de ser cacique segundo
de Calfucura, se habia convertido en un cacique sin importancia y que el gobierno no debia
hacer sacrificios por él'. Finalmente, el regreso de su gente permite al cacique reanudar sus
soiicilﬂgldes por la propiedad del terreno en el que estaba asentado ante el gobierno de Buenos
Aires .

Es posible que esta conducta haya respondido, desde el lado indigena, a una estrategia dinigida
a ampliar la captacion de recursos via la multiplicacion de tratos con el gobierno. Es lo que
anima a sostener el hecho de que, salvo el caso de Quentriel, estos movimientos de
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independencia se hayan realizado bajo prolongadas negociaciones en la frontera y sin provocar
¢l encono de Calfucura. Por otra parte, aunque no respondieran necesariamente a las mismas
razones y coyunturas, estos desprendimientos parecen haber sido protagonizados por caciques
de importancia, tanto por sus vinculos politicos como de parentesco con Calfucura. El
desplazamiento de la orbita de este jefe habria sido posible en tanto era apoyado por un buen
numero de seguidores, lo cual parece haber sostenido su poder de negociacion ante las propias
autoridades de frontera. Ya vimos que desde el punto de vista de los militares y el gobierno un
cacique que mereciera ser objeto de un tratado debia tener ascendiente sobre una cantidad
importante de lanceros y, probablemente, también vinculos con otros caciques que permitieran
ser activados en un encadenamiento de alianzas.

Sin embargo, y paraddjicamente, si éste era un acto de independencia politica, implicaba
subordinarse mas al poder blanco. Los acuerdos de ingreso a la frontera conllevaban la pérdida
de la autonomia territorial y politica de las tribus. El cacique “amigo™ conservaba su poder de
mando sobre los suyos, aunque subordinandose a las érdenes del comandante de fronteras. Los
movimientos y actividades de sus indios se hallaban controlados y las salidas a comerciar y las
“boleadas™ de guanacos y avestruces debian ser debidamente autorizadas por las autoridades
del fuerte.

Claro que la condicion de “indio amigo™ no necesariamente fue percibida por sus protagonistas
como un proceso de sometimiento irreversible. Otros elementos nos hablan de un amplio
abanico de posicionamientos por parte de los caciques, incluyendo aquellos que buscaban
negociar las condiciones de una incorporacion estable a la sociedad rural de frontera. El “vivir
en paz” y tener asegurada la subsistencia con base en raciones parece haber formado parte de
las expectativas de muchos de los que ya habian sido “indios amigos™ durante el gobierno de
Rosas, pero también de muchas de las tribus que se habian mantenido, con posterioridad a su
gobierno, bajo la jefatura de Calfucura.

El “fundar un pueblo y vivir en la frontera™ era una de las motivaciones de algunos caciques al
momento de iniciar sus tratos con las comandancias, como en los casos de Chipitruz, Quentriel
y Manuel Grande (Hux 1993). Y estos proyectos figuraban en la letra de muchos de los
tratados, que ademas de requerir prestaciones militares por parte de las tribus dispuestas a
ingresar al servicio en las comandancias, prometian conformar poblados indigenas cuya
subsistencia en base a la agricultura y el pastoreo les permitiera independizarse gradualmente
de las raciones provistas por el gobierno. Al menos en el discurso, el gobierno contemplaba a
futuro la entrega de elementos para la realizacion de tareas agricolas y la planificacion de un
futuro establecimiento de iglesias y escuelas entre los indigenas.

La expectativa de ver reconocida la propiedad de las tierras ocupadas parece haber sido, en este
sentido, un elemento presente en practicamente todas las tribus. De hecho, gran parte de los
caciques amigos iniciaron gestiones para la obtencion de titulos sobre las tierras que ocupaban.
Al respecto, la década de 1860 registra lo que parece constituir la expresion mas clara y
excepcional de los proyectos de incorporacion de estos indigenas a la sociedad nacional: entre
1863 y 1869 fueron otorgadas en propiedad por el Congreso Nacional las tierras en las que se
asentaban a las tribus amigas de Ancalao en Bahia Blanca, Raylef y Melinao en Bragado,
Coliqueo cerca de 9 de Julio, Raninqueo en los alrededores de Bolivar y de los hermanos
Rondeau en 25 de Mayo (de Jong 2005). Estas medidas fueron tomadas en el curso de los
gobiernos de Adolfo Alsina y Emilio Castro en la provincia de Buenos Aires, en el marco de
una politica dirigida al poblamiento de tierras pablicas al interior de las fronteras con base en el
fomento de la propiedad entre pequefios productores. Ello no implicd, sin embargo, que las
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tribus amigas fueran privilegiadas en esta politica. En 1866, segiun un informe del Teniente
Coronel a cargo de las Comisiones de Indios, los caciques se quejaban que “desde Bragado a
Bahia Blanca dan en concesion tierras en arrendamiento o compra sobre las mismas
extensiones de campos que ellos ocupan desde hace tantos afos, y las han solicitado en

propiedad. Piden que se suspendan dichas concesiones”™'”.

A modo de conclusion

Hemos querido analizar, al menos en forma preliminar, el proceso de transformaciones de las
alianzas indigenas en funcion de su incorporacion a la politica de tratados de paz desarrollada
desde la frontera bonaerense, atendiendo a aquellos casos en que tales acuerdos implicaron el
ingreso de caciques y tribus como “indios amigos™ a la frontera.

Los tratados de paz fueron el principal “dispositivo de poder” al que se volcaron las
autoridades del estado de Buenos Aires luego de los frustrados intentos de avance militar sobre
el territorio indigena a mediados de la década de 1850. Estos estuvieron destinados a registrar,
ordenar, territorializar, esto es, en términos de Boccara, a “construir el ser social indigena con
el fin de poder actuar sobre este Gltimo de manera eficiente y positiva” (2005:40). En esta
“guerra que se continua por medios politicos”, los acuerdos de raciones, titulos y honores a los
caciques, los favoritismos y el otorgamiento de tierras no constituyeron elementos neutros, sino
formas de implementacion de un orden, tendiente a producir subjetividades indigenas
funcionales al proyecto de expansion estatal.

Canalizandose a través de las alianzas preexistentes y fomentando las potenciales rivalidades y
competencias entre caciques que proporcionaba la estructura politica indigena, los efectos de la
politica de tratados de la segunda mitad del siglo XIX parecen haber sido dispares. En este
sentido, asi como se orientd expresamente a fortalecer el poder de ciertos jefes -entre los que se
destacan Yanquetruz, Chingoleo y Sayhueque- tendio6 a debilitar a otros, como Calfucura. Si su
liderazgo comenzé a verse afectado desde 1856, en que los nuevos tratados ofrecidos por el
estado bonaerense desligan de la Confederacion Indigena a caciques pampas y huilliches, ya en
la década de 1860 observamos la continuidad de este desgranamiento, proceso que parece
involucrar a caciques que integraban su jefatura.

Los motivos para ingresar en forma independiente a la frontera y la manera en que los
indigenas se representaban este desplazamiento, quedan ain en un terreno de interrogantes,
aunque las circunstancias que rodean cada caso pueden acercarnos a ciertas interpretaciones.
Es probable que la bisqueda de tratados por separado se haya efectuado con el objeto de
ampliar las fuentes de racionamiento, limitadas por el tratado de paz a las ya acordadas a
Calfucura. Y cuanto mas si el mantenimiento de relaciones pacificas constrefiia, al menos
nominalmente, la realizacion de malones sobre la frontera. A su vez, el que los caciques que se
separaban revistieran importancia por su jerarquia y seguidores, revela tanto las condiciones
para la negociacion requeridas desde las autoridades de frontera, como las instancias por donde
podian concentrarse las competencias y también las alianzas en la organizacion indigena.

Acceder a las representaciones indigenas, sus motivaciones y su forma de representar estas
coyunturas, permite distanciarse de la idea de sujetos totalmente marcados por una estructura
cultural y acercarse a grupos e individuos con determinados horizontes de percepcion,
decisiones y valoraciones sobre su situacion. Para los nuevos caciques amigos la firma de un
tratado de racionamiento independiente iba unida un estrechamiento de su autonomia. Algunas
ventajas se obtendrian de tal cambio de relaciones: quizas una expectativa de mayor seguridad
en el abastecimiento de las familias y un incremento en el poder politico y econémico del
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cacique. Pero en las fuentes aparece otro elemento: la mayor parte de los caciques otorgaba una
gran importancia a la posibilidad de obtener el reconocimiento de la propiedad de las tierras
ocupadas por parte del gobierno. Ello nos indica, por una parte, que la experiencia del “negocio
pacifico de indios™ del gobierno de Rosas formaba parte de la experiencia historica de muchas
de las tribus asentadas en las fronteras, representando un modo de vida y trayectorias posibles
de relacion con el blanco que no eran desconocidas por los indios de “tierra adentro™; por otra,
que estas expectativas pueden conducimos a analizar los términos en que algunos grupos de la
sociedad indigena concebian el futuro de su relaciéon con la sociedad nacional, cuya
consolidacion y poder era seguramente un dato cada vez mas palpable en esas décadas.

En contraste con la etapa de enfrentamientos faccionales del estado argentino, en la que resulté
favorecida la unidad del campo indigena, la progresiva unificacién estatal repercute en la
fragmentacion de alianzas y en el endurecimiento de la flexibilidad politica que habia resultado
estratégica en sus relaciones con los “blancos”. La politica de tratados de paz utilizo a su favor
esas potencialidades plasticas de rivalidad y alanza, que conducian a que la division de
intereses al interior del grupo indigena se expresara en la bisqueda de acuerdos con sectores de
poder blancos. En este sentido, si bien las estrategias de desligamiento de algunos caciques
respondian a movimientos de segmentacion acordes con el cardcter laxo de la estructura
politica indigena, la tension entre la segmentacién -entendida como potencialidad para la
alianza- y la fragmentacion, tendera a inclinarse hacia este segundo término. El curso de los
acontecimientos en la frontera bonaerense durante la década de 1870 constituira un buen
terreno para el analisis de esta propuesta.
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NOTAS

" Seccion Etnohistoria del Instituto de Ciencias Antropoldgicas, Facultad de Filosofia y Letras, Universidad de Buenos
Aires/CONICET, Ciudad de Buenos Aires. ildejong(@hotmail.com

* SHE, Caja 12, N° 699.

* Una organizacion segmental, segun la autora, corresponderia a un sistema formado por repeticion de unidades casi
1guales, autosuficientes en el aspecto politico cuya division origina dos o mas unidades independientes con pérdida de la
estructura primigenia (Bechis 1999a).

* SHE, Caja 11, No. 414.

* Los “indios amigos™ a los que nos referimos constituian tribus que con sus caciques aceptaban subordinarse a una
comandancia militar, asentindose en espacios determinados por las autoridades, comprometiéndose a prestar servicios
rotativos en los fuertes y apoyando a las fuerzas del ejército en el rechazo y persecucion de invasiones indigenas. Estas
prestaciones eran compensadas con raciones periddicas, sueldos y titulos militares para los principales caciques.
Mientras que estos también eran llamados indios “mansos” o “sometidos”, la denominacion de “indio amigo™ se
extendio, en muchos casos, a toda tribu que mantuviera tratados con el gobierno, aunque los mismos no implicaran
estas constricciones politicas y territoriales. No obstante, preferimos mantener aqui la distincion de Ratto (1999) entre
“indios amigos™ para el primer caso, ¢ “indios aliados™ para el segundo.

® AGN X, 19-7-3, en Levaggi (2000: 302).

T AGN, X, 19-4-5, en Levaggi (2000: 297).

* AGN, X, 27-7-6, en Levaggi (2000: 291).

? SHE Caja 12 N° 699.

' AGN, SX 19-9-4 y 19-8-6 en Hux (1993: 83).

'' SHE, Caja 5, N° 8503.

"2 SHE, Caja 8 N° 1994.

"* SHE, Caja 12 N° 695.

" SHE, Caja 13 N° 884]1.

"* SHE, Caja 12, N°® 699.

'" Memoria del Ministerio de Guerra y Marina, 1866, Anexo G, p.3.
' Archivo de Marcos Paz, vol VI: 51, en Hux (1993:127).
" AEM, 30-7-1867 (Hux 1993).

' AEM 9085: 17/4/66, en Hux (1993:152).
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La ciudadania en México
en la primera mitad del siglo XIX
Jpara quién?

Antonio Escobar Ohmstede’

Introduccion

A partir de que la ciudadania surgio como un elemento necesario para la conformacion de
sociedades que buscaban sustentarse en otras formas de gobierno y conformarse como
“nacion”, se comienza a observar al individuo alejado de lo corporativo y a tratar de definirse
los derechos y obligaciones que debian tener los “ciudadanos™, asi como mostrar las diferentes
formas (representacion, accionar y ;de qué manera?) que podia asumir la ciudadania. En el
caso de Nueva Espafia y de México republicano este es uno de los elementos centrales para
generar cambios en las estructuras politico-administrativas indigenas y reacomodos territorial-
Jurisdiccionales en las zonas rurales.

La historiografia contemporanea ha insistido en la participacion casi masiva de los indigenas
en el proceso de elecciones gaditano y republicano (Annino 1995; Buve 2002: 9-28; Birrichaga
2003; Ducey 1999: 127-152 y 2002: 11-136; Escobar Ohmstede 1996: 1-26: Guardino, 2000:
119-130; Mendoza 2004); sin embargo, no todos los indigenas y no indigenas abrazaron con
tanta rapidez y deseo la ciudadanizacion impulsada por Cadiz en 1812, y el cambio de las
estructuras mentales no se dio con el impetu que los diversos actores sociales hubieran
pretendido, manteniéndose referentes inmediatos del periodo colonial tardio. El discurso
escrito de muchos de los sujetos presentaba la ambivalencia, por asi decirlo, entre lo que
implicaban los “derechos y obligaciones™ del Antiguo Régimen y lo que ofrecian los nuevos
regimenes liberales sustentados en el ideal juridico y politico de la igualdad ciudadana.

Hay que resaltar dos aspectos: por un lado, la construcciéon de la organizacion politica desde
arriba sustentada en el papel del individuo y no en las corporaciones, y por otro, la definicién
de nacion, que no es la que podemos considerar en su idea actual (aun cuando se presentan
tendencias de homogeneidad) de donde se derivan la ciudadania y los derechos. Aqui hay que
considerar que Espafa y sus colonias estaban sustentadas en “comunidades de vecinos”, esto
es, en las categorias de vecino y naturaleza originadas en el Reino de Castilla durante la
reconquista en los siglos XI y XII, y que a partir del lugar de nacimiento otorgaba derechos y
obligaciones y permitia la diferenciacion frente a los “extranjeros”. Aunque con el tiempo el
concepto de vecino se convirtié en el de ciudadano, sus origenes implicaban una diferencia
importante, en el sentido que ¢l segundo tenia una alta moral, por lo tanto era un individuo
perfecto que llevaria por el buen camino a una republica "perfecta”, a diferencia del vecino,
que se relacionaba mas con la idea de vasallaje (Herzog 2003).
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La manera en que se desarrollo el binomio vecino-ciudadano implementado por los castellanos
en América llevo a cambios importantes. A diferencia de Espafia, en América no solamente
implicaba derechos y obligaciones, sino que vecino fue convertido en una categoria legal
dentro de una clasificacion basada en la reputacion socio-étnica (republica de espanoles y
repablica de indios), con el fin de, ademds, marcar una diferencia con aquellos que no
pertenecian a ninguna de las dos “comunidades”. Sin embargo, frente al crecimiento
demografico y a la constante diferenciacion de “razas”, los indigenas pasaron a ser
considerados “ciudadanos-vecinos™ a partir de sus obligaciones (tributo, servicio personal,
obvenciones parroquiales, repartimiento). De esta manera, se comenz6 a diferenciar entre
aquellos que podian ser considerados “buenos ciudadanos™ y los posibles “malos ciudadanos™,
es decir, los que con grandes pruebas accedian a un nivel moral semejante al de los ciudadanos.
Asimismo, durante la segunda mitad del siglo XVIII la discrepancia entre el nacido en un lugar
y el que llegaba a vivir, comenzo a marcar fuertes diferencias. El otorgamiento de los derechos
a los "recién llegados" no fue inmediato, en cambio si lo fueron las obligaciones, que se
impusieron como una manera de probar la posibilidad de otorgar derechos (pastoreo y lefia en
montes comunales, tierras de comin repartimiento, etc.), pero no semejantes a los de los hijos
del pueblo. De esta manera, aun cuando se podria considerar el caricter corporativo de las
sociedades, durante gran parte del siglo XVIII la idea de vecino, como aquel que se
identificaba y era identificado con un lugar de origen, permed las estructuras mentales en
ambas partes de las “Espaiias”, aspecto que se puntualizo en la Constitucion gaditana, y que
nos llevaria a considerar que la union de las “comunidades de vecinos™ se consolido en una
comunidad mayor denominada como “nacion espaiiola”.

Asi, las ideas de nacion e individuo se vincularon de forma indisoluble y el papel de los
avecindados se convirtio en un referente obligatorio de pertenencia a una localidad. Sin
embargo, durante el periodo colonial tardio los denominados como "avecindados” se ligaban a
los pobladores de los pueblos por medio del casamiento, del compadrazgo o de formas de
intercambio, logrando muchos de ellos acumular riqueza y poder en las localidades, lo que en
algunos momentos trajo problemas entre las autoridades étnicas, los representantes del
"comun" y los "fuerefios", sobre todo cuando estos ultimos esgrimieron derechos sobre las
tierras de los pueblos y a desconocer al gobierno indio.

Desde un cruce de varios niveles y enfoques (de clase, étnicos, raciales y de género), en la
actualidad se ha analizado a la ciudadania (en donde, como se manifiestan los derechos
individuales o colectivos, quién los asume y para quién son) y la manera en que se le define
para acceder a las diversas y variadas instancias politico-administrativas como una modalidad
de inclusion e igualitarismo -inherente a su discurso universalista, que a su vez es totalmente
individualista y de diferencia en términos de género-, aun cuando no se ha observado como una
construccion historica que puede tedirse de significados de dominacion (Guerrero 1991, 1996:
193-212 y 2002: 29-64; Mallon 2003: 49-77) dependiendo de los conflictos sociales y las
relaciones de fuerza entre los diferentes actores sociales.

La ciudadania surgié como un conjunto de mecanismos que regularon las relaciones entre el
Estado-gobierno y la poblacion, definiendo los derechos y las obligaciones de la ultima e
introduciendo el principio de igualdad formal, en contraste con los arreglos estamentales de las
sociedades consideradas de "Antiguo Régimen". En este sentido, lo que podemos observar en
las primeras décadas del México republicano, es una suerte de "derechos civiles" que sostienen
la libertad individual: la de la persona, de expresion, de opinion, el derecho a la propiedad, al
establecimiento de contratos y justicia. Considero que los derechos civiles como los politicos
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son derechos "negativos” en el sentido que el Estado deberia respetarlos y protegerlos a fin de
garantizar la autonomia de los individuos privados contra los abusos del propio Estado; sin
embargo, en el momento en que el individuo esta facultado para protegerse a si mismo, la
proteccion del Estado pareceria innecesaria. Este fue el argumento para la destruccion de los
derechos sociales basados en la pertenencia a una comunidad local o a una asociacion
funcional durante gran parte del siglo XIX (Falcén, coord., 2005 y 2002; Marino 2006: 1353-
1410), y se fue concretando casi en el México porfiriano, a fines del periodo decimonénico.

La ciudadania gaditana les otorgé a los indigenas, aunque no a todos (se les negé a los indios
de mision, por considerarlos neofitos), una igualdad juridica; sin embargo, se convirtieron en
poblaciones invisibles (“fantasmas™), desprovistas, desde la vision del "otro", de un
protagonismo social, con escaso aporte econdémico o cultural a la nacién espafola o
republicana en formacion y, desde luego, carentes de toda relevancia politica. Integraban una
suerte de recuerdo historico; pueblos y culturas que se desvanecian furtivamente hacia lo que
seria la integracion nacional, la modernidad, el desarrollo, la urbanizacién y, sobre todo, el
proceso de "mestizaje”, fuese cultural o bioldgico. Este dltimo, sobre todo, conlleva a la
Incorporacion en si, por los propios grupos indigenas, de la imagen ideal del ciudadano
individual blanco-mestizo, el cual dara el sustento material a la construccion de los Estados-
nacion decimononicos y contemporaneos recreados, y en ocasiones construidos, en el
imaginario de los grupos de poder, convirtiéndose de esta manera, la ciudadania, en uno de los
pilares de la “nacién™ y en el sustento, no solamente politico, del Estado, al marcar los
derechos individuales y la propiedad privada; sino también, definiendo al mismo tiempo, la
pertenencia de un individuo a un lugar y por lo tanto la capacidad de ejercer o desarrollar sus
derechos dentro de la misma localidad, ademas de definir “fronteras™ exteriores y posiblemente
tratando de eliminar las “fronteras™ interiores, aunque no en todos los casos (Mandrini 1994: 5-
24; Mandrini y Ortelli 2006: 21-42; Kénig 1998: 13-31; Quijada, et. al. 2000: caps. I y V
Fuente 2000: 17-32; Pinto 2000).

]

La significacion de la ciudadania en términos politicos, sociales y culturales dependio de las
coyunturas y las relaciones de fuerza en los que se cimento, tanto a fines del periodo colonial
como durante el republicano; esto es, en su sentido pragmatico, la formacion de la ciudadania
es un componente del mundo del sentido comun. Asi, ésta se vincula a las formas de
pensamiento y al sistema de habitus, ambos histéricamente constituidos e incorporados por los
diversos sectores dominantes en el periodo colonial, los cuales fueron actualizados y
reinventados por los grupos de poder local, regional y nacional en el periodo republicano, lo
que en muchos casos llevo a reinterpretaciones o visiones diferentes de la legislacion y de la
realidad (Geertz 1996: 171-202).

Un sistema politico que implanté una igualdad juridica relativamente temprana, que se
extendio a todos los habitantes (masculinos) del pais y del continente, no nos permite entender
en toda su dimension la respuesta (activa o discursiva) que tuvieron los diversos componentes
de las sociedades urbanas y rurales ante un hecho politico impulsado desde afuera, en donde las
formas de dominacion no cambiaron sustancialmente, aunque si de nombre. Tendriamos que
tomar en cuenta, que si bien el hecho politico y socio-juridico-fiscal (ayuntamiento e igualdad)
se dio casi repentinamente, no tomé por sorpresa a los individuos, al menos en la parte que
podemos denominar como lo politico (formas de eleccion), por las practicas electorales que se
realizaban en diversas corporaciones (gobiernos indios, cofradias, gremios, milicias); sin
embargo, fue la dotacion y obtencion de derechos y obligaciones, asi como quién los cedia y
los otorgaba, lo que causé las categorizaciones negativas, las diferencias y los conflictos que
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impregnaron el ambiente rural y urbano durante la primera mitad del siglo XIX, sobre todo
cuando podriamos considerar que los discursos de integracion por cada una de las partes
resultaban ambivalentes (Simon 2004: 51-72; Escobar Ohmstede 1999: 263-274).

Por otra parte, la ciudadania llevaba de manera implicita una dimension comunitaria e
individual, en la medida que parecia definir a una comunidad abstracta de individuos iguales
que formaban el cuerpo politico de la nacién, como lo plasmé la Constitucion gaditana y la
mexicana de 1824, lo que hizo que la estrecha vinculacion entre nacion e individuos se viera de
manera indisoluble. Esta concepcion alcanzo a ocupar un lugar privilegiado en los proyectos y
discursos de los grupos de poder regionales y nacionales de la primera mitad del siglo XIX,
principalmente en la incipiente etapa federalista de México (Vazquez, coord., 2003; Tutino,
2000: 125-151; Stern 2000: 73-91). Sin embargo, existian, al mismo tiempo, relaciones y
jerarquias sociales complejas, funcionaban comunidades concretas de origen colonial pero
también asociaciones de nuevo tipo, circulaban diferentes ideas de lo social y lo politico que
estaban lejos de ajustarse a los principios liberales, se atacaban y defendian instituciones y
organizaciones coloniales, se promovia la competencia individual pero a su vez se engia el
proteccionismo colectivo.

. Pero como inici6 esto en la llamada etapa Moderna del siglo XIX, frente a la “tradicional”
dieciochesca novohispana? No es nuevo considerar que la historiografia contemporinea ha
destacado excesivamente el impacto inmediato de la Constitucion de 1812 en los territorios de
la América espaniola, asi como el papel de los diversos y variopintos diputados americanos en
su elaboracion en las Cortes de Cadiz (p.e. Chust 1999). Asimismo, se ha resaltado la manera
en que todos aquellos nacidos de manera libre y avecindados en los “dominios de las Espanias™
llegaron a la categoria de espafioles y por lo tanto el rapido acceso de aquellos igualados
juridicamente a la categoria de ciudadanos. Pareciera a simple vista que un aspecto lleva al
otro; sin embargo, poco se ha visto que la Constitucion construyé un nuevo tipo de sociedad o
sociedades, asi como una organizacion politica desde arriba, partiendo del concepto de “la
Nacion espaiola” como la reunion de todos los espafioles de ambos hemisferios, en una
especie de gran comunidad, y puntualizando que la soberania residia esencialmente en la
nacion. De esta manera el individuo se convirtié en el sustento de la nueva sociedad y
organizacion politica; aun cuando la misma Constitucion omitié una declaracion de los
“derechos” humanos, del ciudadano o del individuo. Es asi que el lenguaje individualista se
revela al definir “esparioles y ciudadanos esparioles”, destacando mas sus deberes con el Estado
y la nacion que sus posibles derechos y libertades, revistiéndose de esta manera de un caracter
estatista.

¢ “Nuevos " aires politicos?

La transicion del periodo colonial tardio al México republicano puede ser observada como un
proceso dz arreglos y cambios de las estructuras sociales, politicas y econdmicas, que ha sido
ampliamente discutido por la historiografia. Si bien los diversos hechos histéricos que se
presentaron en las ultimas décadas del siglo XVIII y las tres primeras del siglo XIX permiten
hablar de una nueva forma de ver las cosas por parte de los actores sociales, esto no implico
forzosamente la consolidacion del nuevo régimen ni un giro de 360 grados en las estructuras
mentales. En términos politicos, el ayuntamiento gaditano y su heredero se van a sobreponer a
las autoridades étnicas, pretendiendo eliminar a la cabeza piramidal del gobierno indio: el
gobernador, quien representaba el mayor rango dentro de la jerarquia politica. De esta manera,
la cabecera politica asumiria los derechos, obligaciones y funciones que recaian en los
gobernadores y subdelegados. Lo que se puede apreciar es un tentativo desplazamiento del
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centro politico indio a localidades subalternas, en otras palabras, los pueblos indios volvieron a
recrear su estructura, ya no en las cabeceras sino en los pueblos-sujetos, barrios y rancherias,
siendo ahora el regidor el representante de la territorialidad indigena, con lo que se da una re-
funcionalizacion en la forma en que se organizaba el espacio territorial (Mendoza 2004: Buve
2002: 9-28; Ducey 1999, 2002 y 2001: 35-50; Escobar Ohmstede 1997: 204-317; Guarisco
2003), asi como de quienes podian exigir a los nuevos ciudadanos sus obligaciones "civiles",
fiscales y politicas, y por lo tanto, el ayuntamiento se encumbraba como la instancia que
reorganizaria el territorio combinando las estructuras "antiguas” con las nuevas.

Varios autores que han escrito sobre el hemisferio sur de América coinciden en que la
Constitucion de 1812 no hizo desaparecer las estructuras politicas y fiscales indias con la
supuesta anulacion de los gobernadores (Pinto Soria 1997: 35-51; Alda 2000; Taracena 2002:
55-58 y cap. II; Palomeque 2000: 115-142; Walker 1999: cap. VII; Sala i Vila 1993: 51-70;
Escobar Ohmstede 2004: 21-36). Sin embargo, en un primer momento parece que si bien el
"titulo” desaparecié las funciones recayeron en funcionarios étnicos que antes se consideraban
de segundo nivel, como los regidores o alcaldes. La permanencia de la estructura politica
indigena permitid, aunque pareciese contradictorio, acceder y solicitar la ciudadania,
esgrimiendo argumentos liberales, pero también solicitando la conservacién de un status
otorgado por la Corona espafiola, con lo cual usaban un lenguaje agresivo y beligerante en el que
exigian sus derechos, pero en el que también solicitaban de manera "humilde" la proteccion de las
nuevas autoridades asentadas en las capitales provinciales o de la ciudad de México.

Las estructuras mentales de muchos de los actores sociales comenzaron a cambiar, ademas de
la realidad, no sélo a causa del proceso borbénico, sino también debido a la guerra insurgente y
a la difusion de la Constitucion emanada de las Cortes de Cadiz. El que la llamada constitucion
gaditana se jurara en la Nueva Espafia casi un afio después, llevo a que la implementacion de
los ayuntamientos, a partir del voto de los ciudadanos surgidos de ella, tuvieran una corta vida,
que podriamos reducir a un lapso de 12 meses. El ejercicio politico surgido de este proceso fue
retomado sin mucho problema afos después. Cabria preguntarnos ;porqué los diversos actores
no manifestaron ninguna queja escrita cuando fue abolida la Constitucion al regreso de
Fernando VII? ;Sera que el otorgamiento de la ciudadania e igualdad no fue valorada durante
el periodo en que casi todos fueron iguales ante la ley y volvieron a asumir su papel de
subditos? Pareciese que no existieron problemas para cobrar los tributos nuevamente, los
indigenas eligieron de nuevo a sus autoridades como si realmente el intervalo gaditano no
hubiera trastocado sus vidas, estructuras, pensamientos y accionar, ;quiénes estuvieron
enterados del trato politico y "social" igualitario que les habia dado la Constitucion? En
realidad su cotidianidad casi no se vio afectada; tampoco hubo resentimientos palpables en
contra de la Corona de aquellos miembros de grupos de poder local que por un momento
accedieron al control politico de las localidades. Todo indica que la "revolucion territorial" que
menciona Annino, y es seguida por muchos autores, debe ser matizada para la primera etapa
(1813-1814) y posiblemente para la segunda (1820-1821), aun cuando este autor considera que
los indigenas conquistaron, como si no los hubieran tenido, el autogobierno y el control de los
recursos materiales en sus territorios con el establecimiento de los Ayuntamientos de
inspiracion gaditana (Annino 1995).

Lo que queda claro del proceso gaditano, es que fue el primer intento de homogeneizar a la
poblacion, al menos en el ambito legal y politico, y posteriormente en el fiscal, ya que a todos
]0‘? nacidos en el Imperio se les considerd esparioles y se les otorgo la ciudadania; aunque los

"originarios de Africa" quedaron excluidos de este "beneficio” (Radding 2005: 269-279; Chust
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1999; 102-113 y 163-167; Herzog 2003; Bernand 2000: 124-129). De esta manera, se
consideraba que al sujeto se le otorgaba un derecho individual que era cubierto con una
obligacion politica y econdmica. Sin embargo, siempre existieron dudas de parte de los
funcionarios locales si los indigenas debian tener "los derechos de ciudadanos”, vy
principalmente aquellos que se encontraban en la jurisdiccion de las misiones, como era el caso
de varios pueblos de Sonora, Chihuahua, San Luis Potosi, Veracruz y Tamaulipas (Radding
2002: 107-124 y 2005).

El proceso de sustitucion de sus estructuras politicas tuvo un inicio incierto, sobre todo por la
corta duracion y aplicacion de la Constitucion de 1812, A su restauracion, el proceso de
ciudadanizacion y de sustitucion de las diferentes denominaciones coloniales se comenzé a
acentuar aunque no a consolidar. Por ejemplo, en septiembre de 1820 el subdelegado interino
de Tancanhuitz (Huasteca potosina) comento respecto a los gobiernos indios que "unos se han
suprimido y otros no; es materia que no me atrevo a resolver: en este pueblo estd suprimido
para el alcalde (constitucional), v me parece que puede haber algun trastorno, pues los indios
no estan en estado de darles solturas” (AHESLP-I, leg. 1821 (1), exp. 2). De esta manera, los
indigenas se encontraban en un punto intermedio, entre otorgarles sus nuevos derechos y
mantenerlos en la misma situacion en que habian estado, ain cuando, la vision protectora del
subdelegado permea gran parte de su argumento.

Si bien los miembros del ayuntamiento tenian algin ascendente sobre la poblacion, en muchos
casos se enfrentaron a problemas heredados de los conflictos entre las cabeceras indias y los
pueblos-sujetos. Los ayuntamientos de las actuales Huastecas hidalguense, potosina y
veracruzana comenzaron a exigir los servicios que los sujetos antes prestaban a la cabecera
india, negandose éstos de una manera constante con el argumento que no los beneficiaba en
nada. Sin embargo, esto no implicaba un enfrentamiento entre "razas", en el sentido que la
pertenencia a algun sector sociocultural implicara una confrontacion de tintes €tnicos, sino una
continuidad de las exigencias o derechos que antes brindaban los sujetos a las cabeceras. Los
nuevos ayuntamientos rurales esgrimieron los argumentos necesarios para arrogarse el derecho
colectivo frente a la intencion de los antiguos sujetos de asumirlo. Aquellas localidades que no
obtuvieron ayuntamientos vieron la oportunidad de cancelar el derecho de las cabeceras de
continuar exigiéndoles obligaciones que se les imponia por encontrarse en el espacio
jurisdiccional de un pueblo-cabecera. Por otra parte, Annino considera que si un pueblo-sujeto
llegaba a contar con un ayuntamiento electivo se independizaba de la cabecera y rompia la
unidad territorial antigua, adquiriendo de esta manera una "autonomia absoluta" sobre la
administracion de sus recursos (Annino 1995: 215 y 1994: 215-255; Tutino 2000; Stern 2000;
Guardino 1996: Falcon 2002; Reina 2000: 245-277). Hay que tomar en cuenta que la cabecera
india era quien asumia los derechos territoriales de la jurisdiccion y, por lo tanto, resguardaba
los titulos correspondientes, y con dificultad permitia el fraccionamiento territorial de espacios
dispares. La obtencion de los recursos comunales por parte de los antiguos pueblos sujetos se
dieron a partir de la segunda mitad del siglo XIX, cuando los grupos de poder rompieron sus
alianzas con dichos pueblos y comenzaron a presionar sobre tierras que debian ser
desamortizadas, aunque procesos de fraccionamiento de pueblos se dieron en algunas zonas del
pais, como Oaxaca.

El virrey Félix Maria Calleja envio copias de la Constitucion de Cadiz a casi todas las capitales
de la Nueva Espana con el fin de que se remitieran a las cabeceras jurisdiccionales y que los

pobladores supieran de su existencia. En todos los pueblos se realizo un acto formal y
protocolario, segin las normas que ameritaba el caso. El 22 de julio de 1813, Berardino
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Hemandez, subdelegado de Valle del Maiz, informaba al intendente de San Luis Potosi que se
habia realizado un "paseo" donde se llevé una efigic de Fernando VII y a un lado la
Constitucion, al principio iba el subdelegado y el cura, atras un cafion, un cuerpo de la
infanteria y de caballeria; se leyo la constitucion en un "trono". Al siguiente dia se invitaron a
todas las "comunidades" para un solemne Te Deum (AHESLP-I, leg. 1813 (4), exp. 9). Sin
embargo, el gobierno indio no participé en el paseo, quiza porque fueron considerados indios
de misién y no con la suficiente "calidad moral” para acceder a la igualdad y a la ciudadania.
De esta manera, en la Huasteca potosina el régimen constitucional se comenzé a implementar
entre enero y junio de 1814, ya que la orden llegé a la capital potosina en 1813, momento
dificil por la existencia de grupos insurgentes en la region, que no participaron en el proceso de
eleccion; por lo tanto la seleccion de los miembros de los ayuntamientos dependié de los
sectores que apoyaban a la Corona o en los pueblos controlados por tropas realistas. Antes de
iniciar ¢l proceso de ereccion de los ayuntamientos constitucionalistas, a mediados de 1813 se
eligieron a los electores de cada localidad, con el fin de votar por el de partido. En estas
elecciones la participacion de "antiguos gobernadores y alcaldes" fue importante. Por ejemplo,
en Villa de Valles, en julio de 1813, estuvieron presentes como electores el gobernador
"actual” de Huehuetlan, el gobernador pasado de Tamazunchale y el alcalde pasado de
Aquismon, aunque el total de electores era de 31.

Poco sabemos del ejercicio de los derechos politicos reflejados en el proceso electoral local; sin
embargo, con base en las actas de eleccion, abundantes para el espacio social que estamos
estudiando, podemos saber como se dieron las diversas elecciones y el numero de electores
para cada caso. Segin la Constitucion de 1812, todos los ciudadanos de una parroquia
concurrian a la eleccion de electores de parroquia, siendo los electores quienes designarian
posteriormente a los miembros del ayuntamiento (alcaldes, regidores, sindicos y secretario).

Para la eleccion de los diputados provinciales y de los individuos que irian a las Cortes, y los
que posteriormente asistirian al Congreso independiente, el proceso se tenia que llevar de la
siguiente manera: se formaban juntas electorales de parroquia, cuyos miembros nombrarian a
determinado numero de compromisarios; posteriormente estos elegian a los electores de
partido, que votaban por las personas que serian nombradas diputados a Cortes en Espaiia o
diputados de provincia (Salinas 1996: 75-84). El proceso que llevo a elegir y ser elegido
constituyo el nicleo de los derechos politicos cuya titularidad estaba reservada para quienes
alcanzaban la categoria de ciudadano. Pareceria claro que los alcances y limites que marcaron
los propios actores sociales, en ocasiones contraviniendo la norma o regla general, fueron
variables y este tipo de ciudadania no coincidio con el total de la poblacion. Sin embargo, y
aun cuando se ha considerado que en la etapa gaditana se fue introduciendo de manera gradual
un proceso paulatino de ampliacion desde una ciudadania restringida por requisitos de
pertenencia a "raza" o propiedad a una de caracter general, esta no se logrd ni en los afios
subsecuentes. Por el contrario, en el México republicano se partio de una concepcién mas o
menos amplia de ciudadano, se consideraron requisitos para acceder a ella la edad, el sexo y el
lugar de residencia (el votante deberia pertenecer a la localidad). Se heredé de la Constitucion
de 1812 la superposicion del concepto de vecino al de ciudadano, combinando viejos y nuevos
criterios en la definicion del sujeto de la representacion.

Aun cuando los subdelegados e intendentes obedecieron los decretos del virrey, la realidad se
planteaba de otra manera, ya que era imposible que en unos meses se trastocaran las estructuras
mentales de los diversos actores sociales. En enero de 1814, se informaba al intendente de San
Luis Potosi, que si bien s¢ habian elegido ayuntamientos en Rioverde y en la Mision de la

71



Antonio Escobar Ohmstede Sociedades en movimienio...

Divina Pastora, no se habia realizado en Alaquines, Gamotes, Pinihuan y Lagunillas, debido a
que el "vecindario de gente de razon es reducido”, el nimero de indigenas pames era muy alto
(los que eran "tan ignorantes que los mas no hablan castellano ni estan instruidos en la
religion"), ademas de que se encontraban totalmente dispersos por los montes y sierras, por lo
que era imposible saber que numero de almas habia y donde ubicar al ayuntamiento. Todos
estos aspectos, a decir del subdelegado, les imposibilitaba alcanzar la igualdad y la ciudadania,
dando como resultado que no accedieran a los derechos politicos y civiles. Asimismo, se temia
que se unieran a los insurgentes "creidos de que reciben agravio aboliendo su antiguo gobierno
que quieren que continue” (AHESLP-I, leg. 1814 (3), exp. 1). De esta manera, solamente se
sugirid0 nombrar un encargado de justicia por eleccion popular y que dependiera del
ayuntamiento mas cercano, propuesta que fue llevada a cabo en 1820, cuando se reconocio que
la unica manera de seguir cobrando tributos y mantener el orden, era conservando a las
"republicas”, por lo que se continuo con el "antiguo orden".

Rioverde (en la hoy denominada zona media potosina) fue una de las primeras jurisdicciones
que realizaron elecciones para ayuntamientos rurales en la Intendencia de San Luis Potosi,
combinando el sistema gaditano con el de antiguo régimen, el cual se apoyaba en la forma en
que habian sido elegidos los gobiernos indios en la localidad, y donde el subdelegado tenia que
conocer los procesos, asi como nombrar a las personas idoneas para llevar a cabo tal tarea. De
esta manera, entre enero y mayo de 1814, se habia logrado que la Constitucion gaditana se
plasmara parcialmente en la realidad. La manera en que se eligieron los alcaldes
constitucionalistas vario de lugar en lugar; en todos, los electores fueron los que nominaron a
los miembros del ayuntamiento, pero en algunos casos "conferenciaban entre si" o platicaban y
elegian a "pluralidad de votos". Un aspecto interesante, es que solamente en el caso del pueblo
de San Antonio (que durante el periodo colonial tardio estaba compuesto, en su mayoria por
mulatos, mientras que los barrios predominaba la poblacion india) un par de regidores salieron
del grupo de electores. Asimismo, entre un 40% y 60% de los elegidos carecian de apellidos
"mestizos" (p.e. Juan Santiago).

En agosto de 1820 se restablecieron los ayuntamientos en la Huasteca potosina, después de que
Fernando VII jurara la Constitucion, que habia sido abolida por ¢l virrey Calleja en la Nueva
Espaiia, el 15 de diciembre de 1814. A diferencia de seis afos antes, ahora no hubo
comisionados para la eleccion de electores y miembros de los ayuntamientos. De esta manera,
entre agosto y diciembre de 1820 se erigieron 12 ayuntamientos. En este periodo, varias de las
localidades que aparecian como agregadas habian logrado que se les aprobara uno, logrando su
separacion jurisdiccional de aquellos poblados que habian sido cabeceras mas no adquirieron
propiedad en tomo a los posibles recursos comunales, obteniendo tierras de propiedades
privadas o compartiéndolas con las cabeceras. De esta manera la administracion de poblaciones
se reestructura en aras de una nueva territorialidad politico-administrativa y de una ordenacion
fiscal mucho mas fragmentada. El proceso electoral habia sido bien aprendido, no solamente
por la experiencia anterior, sino porque muchos de los funcionarios constitucionales habian
realizado elecciones en las diversas cofradias de la region durante gran parte del siglo XVIII y
encabezado las renovaciones de las autoridades indigenas, por lo que ahora de manera mas
expedita comenzaron a llegar las diversas actas a las capitales de las intendencias.

Las elecciones no estuvieron exentas de problemas. Algunos sectores percibieron al
ayuntamiento como una forma de controlar la vida economica y politica de la region o de
continuar conservando ciertas prerrogativas, y de esta manera sus miembros lograban algin
tipo de provecho, observando todavia un tipo de vision politica de antiguo régimen, donde el
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parentesco aparecia como una parte vital del sistema. En las elecciones de Villa del Maiz,
Rioverde, Tamazunchale, Tancanhuitz, Tampamolon y Villa de Valles, la repeticion de
apellidos en un mismo concejo municipal, tanto en 1814 como en 1820 no ocasioné ninguna
protesta, ni de los funcionarios ni de las autoridades ubicadas en la capital potosina.
Hipotéticamente podriamos sugerir que las redes sociales creadas por los grupos potosinos
llegaron hasta la capital de la intendencia y del virreinato, lo que permitié que las diversas
actas de eleccion fueran avaladas por los subdelegados interinos, los alcaldes salientes, la
Diputacion Provincial y el intendente.

La forma en que se desarrollaban los "nuevos" aires politicos poco o nada cambid la
interrelacion con los otros actores sociales (Mendoza 2004: 88-90). Seria interminable
enumerar los diversos problemas que se dieron y las dudas sobre la "ciudadania" de los
indigenas, y por lo tanto la incapacidad para obtener no solamente su rango de ciudadano sino
también de contar con ayuntamiento. Valgan como ejemplos, el caso del subdelegado de
Tancanhuitz, quien en 1820 comentaba que los "indios no estian en estado de darles soltura”,
por lo que solicitaba que se les suspendiera sus derechos, lo cual no fue aceptado. Sin embargo,
y aun cuando volvid a reiterar la incapacidad de los indigenas de todo el Partido de Villa de
Valles hasta para cultivar sus milpas, la negativa se volvio a dar (AHESLP- Prov, leg. 1821 (1),
exp. 2 y exp. 4). Lo mencionado por el subdelegado parecia fortalecerse cuando los pames de
la Mision de San José del Valle mencionaban, en 1820, que aiun cuando se encontraban en la
"rusticidad", estaban en situacion de igualdad con el ayuntamiento de Villa del Maiz, pero que
necesitaban un "protector” como antes tenian, con el fin de que le llevara a cabo sus negocios.
La propuesta fue aceptada en un primer término, nombrandose un capitan-protector, aunque
unos dias después las autoridades de la capital potosina rechazaron la propuesta, ya que
mantener un protector no otorgaba la igualdad que las leyes les habian dado a los indigenas.
Asi, la cuestion de los servicios personales, los derechos parroquiales y las contribuciones no
fueron cambiados de la noche a la manana, por lo que la esfera publica ciudadana y la nueva
administracion de poblaciones se fue armando conforme a los tiempos en que las
construcciones mentales se fueron nutriendo de una realidad diferente, donde las estrategias
cotidianas también fueron ajustandose.

Los primeros arios republicanos

Si bien la Constitucion federal de 1824 reconocié que la organizacion politica de cada estado
que compondria la federacién se regiria con base en sus propias leyes, en el capitulo
consagrado a los Ayuntamientos, las constituciones estatales reafirmaron la ecuacion vecindad-
ciudadania, para establecer la conjuncion vecino-pueblo, ciudadano-ayuntamiento; a partir del
ultimo binomio podemos considerar que el ayuntamiento se construye como un espacio
territorial integrado por un asentamiento humano (pueblo), asi como una comarca controlada a
partir del pueblo (cabecera), aunque atin no tenemos claro hasta donde llegaba su jurisdiccion e
intermediacion. Sin embargo, la Constitucion de 1824 nos muestra el analisis de tres elementos
que se configuran como esenciales en las ideas que hemos planteado hasta aqui, y estos son
natural, vecino y ciudadano. En términos generales, el natural define a quien tenga “las
cualidades segun la ley”, el vecino como aquel que residiera un tiempo en la localidad v el
ciudadano como el nacido en una localidad especifica o territorio. Solamente al ciudadano se le
da un caracter politico. Lo que confiere a un natural o a un naturalizado la condicion de
ciudadano es la calidad de vecino, que parece no ser de tipo politico sino social. Se podria
considerar que a partir de la vecindad se introduce un criterio de tipo censatario, es decir,
fundado sobre la riqueza, la renta o la profesion. Esta connotacién de vecindad vy su diferencia

73



Antonio Escobar Ohmstede Sociedades en movimiento...

en el ciudadano parece seguir fundandose en la tradicion castellana retomada en la
Constitucion gaditana y por la primera Constitucion mexicana, en el sentido de considerar la
calidad y el lugar de nacimiento del individuo (honor, riqueza y prestigio). La vecindad,
entonces, se va configurando en los primeros afos del México republicano en un concepto
amplio capaz de conjugar elementos economicos y sociales a partir de valores y derechos
propios de una sociedad de antiguo régimen. En este sentido, ¢l vecino continua siendo el
elemento basico de la “comunidad” y la célula esencial de esa comunidad es el jefe de familia,
quien poseia los medios de vida adecuados y gozaba del reconocimiento por parte de otros
jefes de familia; asi, el elemento final de la ecuacion es el ayuntamiento. En el caso de San
Luis Potosi, que era la entidad federativa que enmarcaba a la Huasteca, y que como muchas
otras retomo los marcos generales de la Constitucion de 1824, establecia que dicho estado era
la reunion de los habitantes nacidos o avecindados en su territorio. La idea de lo que podia ser
un vecino potosino, era que el primero debia haber nacido en el marco del territorio estatal, o
los que se encontraran avecindados en el momento de publicarse la Constitucion en 1826 haber
jurado la independencia de la “nacion™. Para ser ciudadano se agregaban a los anteriores
elementos que se encontraran casados o con mas de 21 afios cumplidos, solamente éstos podian
elegir o ser elegidos para los empleos del estado. Aun cuando, conforme avanzaron los afios se
fueron introduciendo otros elementos necesarios para obtener la ciudadania, no se encontraban
totalmente plasmados en la carta magna potosina (Monroy y Calvillo 2003: 349).

Esto nos permite entender como logré el ayuntamiento tener presencia solamente en la
cabecera, intentando durante la primera mitad extenderla en un territorio mas amplio, lo que
conlleva a un enfrentamiento con los pueblos indios por el control del territorio y del espacio
politico donde cada uno esgrimia derechos diferentes. Sin embargo, el proceso no inicio ahi.
Desde 1813 se habia insistido en la division de las tierras de repartimiento entre los miembros
de cada pueblo, lo que, al menos en el caso regional que aqui nos ataiie, no se dio. Sin
embargo, el 17 de enero de 1823 la Diputacion Provincial de San Luis Potosi decidio tomar en
casi su totalidad el Plan de Arbitrios y Propios de la Diputacion de México (12 de julio de
1823) con el fin de que con él se rigieran los del espacio potosino.

Posteriores leyes comenzaron a permear las relaciones de los individuos con sus corporaciones,
tanto en términos politicos como cotidianos. En San Luis Potosi, Estado de México, Oaxaca y
Chiapas el control sobre los bienes mostrencos (“sin duefio™) de las cofradias llevo a que los
ayuntamientos comenzaran a regir parte de la cotidianidad de los habitantes que se encontraban
bajo su administracion y jurisdiccion. De esta manera el organo politico-administrativo conto,
por medio de la legislacion, del derecho de control de los bienes de las cofradias, desplazando
los derechos y obligaciones de los cofrades en torno a los bienes. A la par, el ayuntamiento
estaba obligado a financiar las fiestas religiosas. Este hecho, por lo que se puede inferir de los
estados antes mencionados, permitié a muchos ayuntamientos contar con recursos (tierras,
ganado y rentas) conjuntandose en dicha corporacion derechos y obligaciones que antes
pertenecian a otras instancias. Sin embargo, no todos los curas fueron pasivos (Rangel 2003:
117-177). Podriamos preguntarnos si es que hubo intentos con el Plan de Arbitrios y Propios de
1823 de secularizar la relacion individuo-Iglesia, aspecto que se pudo concretar en la
Constitucion de 1857 y en las posteriores leyes de separacion lIglesia-Estado. Sin duda, los
antecedentes que marcaron la relacion entre ambos cuerpos tuvieron referencias muy
inmediatas y probadas, al menos en los estados mencionados.

Lo anterior podria ser una parte de la explicacion de los argumentos que esgrimieron varios
ayuntamientos huastecos para erigir una "provincia separada de las demas”. La posibilidad, no
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solamente de manifestar un tipo de identidad regional "primaria”, sino saber de parte de los
grupos de poder que contaban con un tipo de clientela, mas los recursos financieros que le
otorgarian las medidas de las Diputaciones y posteriormente los Congresos Estatales, quiza,
hayan permitido avizorar un futuro mas prometedor en torno a la manera en que se daria la
administracion de poblaciones durante la primera mitad del siglo XIX. En este aspecto, habria
que agregar que se esgrimian responsabilidades no cumglidas por el nuevo gobierno, por lo que
los promotores del Estado Huasteco consideraban que asumian los derechos que no les habian
sido otorgados y reconocidos como colectividad, mas no como individuos (Rangel y Salazar
2002: 59-92; Escobar Ohmstede 2000: 117-150: Monroy y Calvillo 2003: 342-343).

Con base en lo mostrado hasta ahora, la serie de ideas impulsadas por la historiografia en torno
al papel de los ayuntamientos, grupos de poder e indigenas no parece cuadrar totalmente para
el caso huasteco, lo que no impide considerar que muchos de los participantes en los cargos
concejiles intentaron llevar a cabo las propuestas emanadas de la constitucién gaditana, de los
Planes de Arbitrios y Propios, asi como de las legislaciones estatales. Habra que recordar que
un punto basico, ademés del buen orden y la administracion de la poblacion, fue que cada
cabecera contara con instalaciones dedicadas a ensefar a los futuros ciudadanos los principios
basicos. De esta manera existio un gran interés en fundar escuelas de primeras letras, donde se
sustentaria el ciudadano. Todos los ayuntamientos recibieron ordenes de contar con maestros,
que deberian ser pagados de los fondos de propios, sobre todo de aquellos que contaban las
cofradias, aunque hubo quienes propusieron que se obtuviera un dinero extra de los arbitrios,
como, por ejemplo, los ayuntamientos de Rioverde (AHESLP-SGG, leg. 1825 (11), exp. 4). A
la par se proponia que los indigenas leyeran y escribieran en castellano, con la finalidad de que
supieran cuales eran sus derechos politicos. En 1826 el alcalde de Tampamolén informaba que
“solo he tratado de hacerles conocer sus derechos a los que antes llamaban indios, reuniéndolos
en las consistoriales quite la servidumbre que antes daban a los alcaldes, les hice ver que nadie
les debia forzar a que trabajaran, puse toda mi inteligencia en poner una buena escuela a mi
costa para que supieran sus derechos, pero nada de esto se pudo conseguir” (AHESLP-SGG,
leg. 1826, exp. 2). Durante la tercera década del siglo XIX, los alcaldes informaban a las
autoridades de sus capitales estatales los grandes esfuerzos que desarrollaban para pagarles a
los maestros, frente a la escasez de fondos. Sin embargo, los gobernadores y Congresos
estatales recomendaban la importancia de la alfabetizacion de la poblacion como modo de
eliminar “vicios y costumbres™ muy arraigadas entre los pobladores.

Sin embargo, no todo se desarrolld en un clima pacifico en donde los diversos actores
asumicran de manera importante los cambios que se habian propuesto en el proceso de
transicion de las formas coloniales a las gaditanas y de éstas a las republicanas. A partir del
paulatino establecimiento de los cuerpos constitucionales en 1820, comenzaron a llegar a las
Diputaciones Provinciales quejas sobre los abusos que cometian los individuos encargados del
"nuevo” orden politico-administrativo local. Aqui es donde posiblemente ciertos sectores
socioeconomicos se beneficiaban del control de las diversas instancias politico-administrativas.
Asimismo, a partir de esa fecha se acentud el creciente abismo politico que separaba a los
pueblos indios, gobernados de manera "tradicional”, de los pueblos cabeceras, ya regulados
constitucionalmente y controlados por "gente de razén" que pretendia continuar con los
derechos coloniales. como servicios personales, repartimiento, mensajeros, etc.

Un caso urbano: ;para quién las herencias?
Si bien para el caso de las zonas rurales mexicanas el acceso a la ciudadania y quién la asumia

se fue centrando en aquellos actores que parecian tener “intereses” en el control de los diversos
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espacios, pareceria claro que frente a la dispersion de la poblacion rural y la poca
concentracion de la misma en las cabeceras, el rol de la ciudadania se dispersaba y a la vez se
concentraba en algunos cuantos. Sin embargo, podemos apreciar varios ejemplos de sectores o
individuos indigenas que les interesaba equipararse a aquellos que consideraban como
“espanioles” y posteriormente como “‘mexicanos” o bajo la denominacion estatal que se les
daba a partir de las delimitaciones politico-administrativas creadas o recreadas en los primeros
afos republicanos.

El discurso de transicion de los diversos sujetos historicos se puede perder en muchos de los
papeles que transitaron en las diversas oficinas gubernamentales, y lo mas importante es que la
oralidad nunca quedo registrada como un elemento de diferencia y opinion frente a los intentos
de homogeneidad diversa y selecta. Pero, lo que podemos apreciar en un momento de las
décadas de los veinte y treinta del siglo XIX, es que individuos que se asumian como indigenas
y a la vez como mexicanos construyeron un discurso que puede reflejar mucho mejor ;para
qui¢n la ciudadania?

El enfrentamiento que se dio entre 1828 y 1834 entre la junta de gobierno de El Colegio de San
Gregorio y un importante sector indigena conformado por maestros y estudiantes, llevo a la
difusion de una serie de ideas sobre el interés de conservar una institucion exclusiva para la
educacion de los indigenas que les interesaba, entre otras cosas, el sacerdocio, y el discurso de
una leyenda negra en tomo a la manera que los excluyé la Corona espaifiola y como deseaban
ser parte de la naciente “nacion” mexicana. El pequefio y selecto grupo indigena se encontraba
dividido en dos sectores; por un lado, estaban Faustino Chimalpopoca Galicia y Francisco
Mendoza y Moctezuma, quienes asumian la representatividad de varios pueblos que se
encontraban en los alrededores de la ciudad de México. Por otro, Juan Rodriguez Puebla, el
que tenia su base de apoyo entre algunos maestros y estudiantes de El Colegio, asi como del
gobiemo. Ambos sectores demandaban mantener la integridad de los bienes materiales
coloniales que pertenecian a los indigenas. La diferencia radicaba en que Rodriguez Puebla
consideraba que dichos bienes debian ser la base que permitiera la gradual integracion del
indigena a la sociedad, mientras que Chimalpopoca y Mendoza los veian como de uso
exclusivo de los mismos interesados.

En las cartas y representaciones que se difundieron, el sector encabezado por Chimalpopoca y
Mendoza manifesto su inconformidad en dos puntos centrales: la eleccion del rector y la
necesana conservacion de El Colegio como una institucion exclusiva para la educacion media
y superior de los indigenas. Las representaciones manuscritas e impresas plasmaban las quejas
de los indios en contra de lo que consideraban una injusticia. Las argumentaciones tenian tintes
historicos, legales y morales que justificaban lo “justo™ de la exclusividad. Asimismo, los
escritos revindicaban lo indigena, principalmente cuando se resaltaban las virtudes morales. De
esta manera se fueron esgrimiendo argumentaciones que pretendieron desmantelar los resortes
del pretendido igualitarismo, exponiendo de manera general la situacion por la que pasaban el
“nuevo” sector socio-étnico, presentando un discurso de contrastes, es decir, una afirmacion de
“nosotros’ diferente a los “otros™.

En marzo de 1829 aparecié un escrito firmado por 25 indigenas entre alumnos, maestros y
miembros de la “intelectualidad™ indigena. Argumentaban que la situacion en que habian
estado viviendo los indigenas durante los 300 afios de dominacion espanola, ain los
acompaiaba, ya que la junta de gobierno de El Colegio habia prolongado su “infelicidad™ al
seguir considerandolos como “bestias™. Desde su perspectiva se habia olvidado que el “sistema
de 1gualdad no permite que lloremos por mas tiempo la desgracia a que nos habia sujetado los
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espaiioles™ (AGN-JIP, vol. 1, exp. 44, fs. 285-286). Un mes después salia a la luz una
“Representacion al Excmo. Sr. Presidente Don Vicente Guerrero a favor de los indios”, donde
solicitaban se eligiera un rector indigena “a pesar de la igualdad que debemos tener todos los
ciudadanos™. Para llegar a esa conclusion se quejaban de que durante la vida independiente de
México se les seguia tratando igual que en la Colonia, siendo la Gnica diferencia que antes
existian leyes que los protegian (AGN-JIP, vol. 1, exp. 41, f. 268).

Lo que se iba presentando era un rechazo a un nuevo tipo de tutoria, en este caso por los
“mexicanos”. Varios argumentos iban en el sentido de que los “blancos” habian querido
“confundir” a los indigenas al quererlos tratar como iguales, pero lo (inico que percibian era el
deseo de mantenerlos en la “permanente tutela, muy ajena del sistema, y de nuestros intereses”
(AGN-JIP, vol. I, exp. 41, f. 268). Este argumento no solamente fue utilizado en cuanto a la
problematica que se presentaba en El Colegio de San Gregorio, sino también cuando los
“gregorianos” presentaron una vision sobre la situacion que enfrentaban otras instituciones
heredadas de la época colonial, como eran las parcialidades indigenas de la Ciudad de México.

Sin duda el discurso parecia marcar un nivel de integracion pero a la vez de diferencia frente a
los “otros™. La argumentacion de la ciudadania se perdio en un discurso que resaltaba mas las
diferencias heredadas del periodo colonial y con las cuales fueron estigmatizados los indigenas,
esto es, el color de la piel y la manera como se expresaban en castellano. Estos factores
¢impidieron el acceso o el deseo de acceder a la igualdad, y mantenerse de manera separada de
los demas sectores? Pareceria que esta pudo haber sido la primera impresion con base en las
cartas y los panfletos; sin embargo, el discurso oculto llevaba a reconocer la indiferencia para
la ciudadania, cuando estaban en juego elementos mas materiales. Finalmente, las herencias
fueron asimiladas por las estructuras gubernamentales para poder financiar y dar cabida a
proyectos que involucraban a todos los sectores sociales y “ciudadanos”.

Consideraciones finales

Los ayuntamientos gaditanos e independientes asumieron el dominio sobre los diversos asuntos
locales que habian recaido durante el periodo colonial en los alcaldes mayores, subdelegados o
gobiernos indigenas. El problema es que, si bien lo intentaron llevar a cabo, en muchas
ocasiones les fue imposible ejercerlos por la resistencia de los pueblos a que se viera socavada
una organizacion que les habia permitido cohesionarse. Semejante aspecto se nota en la
argumentacion de los “gregorianos” para mantener en las manos de El Colegio los cuantiosos
bienes heredados.

Lo que logramos observar es que el primer periodo gaditano se realizé sin grandes
contratiempos, en ¢l sentido de erigir los ayuntamientos en diversas localidades, aun con las
reticencias de algunos actores sociales; sin embargo, poco impregné en las estructuras mentales
de los individuos que participaron en el proceso, aiin cuando la base para acceder a los diversos
puestos se amplio con base en el otorgamiento de la ciudadania. Sin embargo, el segundo
periodo, aunque cont6 con un mayor tiempo y con los antecedentes previos, fue el que marco la
forma en que se estructuraron los diversos sistemas locales, regionales y estatales en torno a la
organizacion de los territorios en términos politico-administrativos, ademas de que se
comenzaron a manifestar diversos niveles y argumentos entre los nuevos derechos y los
"antiguos".

Al final, gran parte de los componentes sociales continuaron con las concepciones heredadas
del periedo colonial tardio, que no fueron modificadas totalmente sino, al menos, hasta la
siguiente generacion. Sin embargo, las redes sociales y cotidianas fueron actualizadas y
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reinventadas, no solamente por los grupos de poder sino también por los miembros de pueblos
indigenas y otros sectores subalternos, con lo que a partir de 1823 se observa una nueva
concepeidn en torno a la administracion de poblaciones, asi como al individuo, sus derechos y
obligaciones.

La creacion de ayuntamientos en las antiguas cabeceras politico-administrativas provocé que
éstos heredaran los antiguos conflictos entre los pueblos-sujetos y las cabeceras indias, tanto en
la forma de extraccion del excedente de los sujetos, como en los servicios que €stos tenian que
dar, ahora ya no a individuos (funcionarios civiles y eclesiasticos, miembros del gobierno
indio) sino a una nueva corporacion que sc sobrepuso a la estructura politico-comercial
colonial existente.

Finalmente, es en la conformacion de los ayuntamientos, el otorgamiento de la ciudadania, la
igualdad donde parece dirimirse el papel de los derechos individuales y colectivos de los
diversos actores sociales, donde continud funcionando la denominacién y la idea del binomio
vecino-ciudadano como una forma de identificacion para considerar el papel del individuo en
las relaciones sociales cotidianas. Los conflictos que se generaron en los cambios y en la
permanencia de elementos de “antiguo régimen™ nos llevaria a considerar que los derechos
colectivos de los individuos permearon sus relaciones en sus “comunidades de vecinos™; sin
embargo, hasta qué punto querian y en qué momento decidian ejercer sus derechos politicos
emanados de las Constituciones republicanas, es un aspecto del que poco sabemos ain. De
todas maneras, esta claro que el conflicto entre el origen del que emanaban los derechos y
como ejercerlos llevo a serios problemas entre quienes deseaban construir una comunidad
imaginada y la comunidad de vecinos durante gran parte del siglo XIX.
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Litigios interminables
Indigenas y comuneros ante la justicia
agraria liberal (1857-1828)

rof
Romana Falcon

Introduccion

Desde la era virreinal indigenas y comuneros asombraron por su actitud “pleitista” ya que a
pesar de la brutalidad de la conquista y su posicion subordinada no tardaron en absorber y
utilizar la cultura juridica vigente en Espafia. En ella no existia la division moderna entre
politica y justicia ni una distincion muy clara entre juez y juzgados asi como entre Estado y
sociedad a las que estamos acostumbrados en la justicia positivista de la modemnidad a
principios del siglo XXI. El papel fundamental del gobernante era el de juez, y las autoridades
locales -en ocasiones llamados “justicias™ lidiaban con funciones gubernativas, fiscales,
militares y de justicia por igual.

El universo de la justicia conformaba una arena de gran vitalidad donde los indios litigaban
todo tipo de asuntos particulares. La curva de aprendizaje fue intensa y los indios rapidamente
adoptaron conceptos y rituales. Asi, no tardaron en comprender y hacer propia la extraiia
fascinacién hispana por los papeles, los sellos y las firmas en los documentos (Castro 2005: 7-
8). Numerosos investigadores han mostrado la particular aficion del indio en toda América
Latina por acudir a los jueces espafioles. A pesar de ocupar peldafos bajos de la piramide
social supieron aprovechar, en lo posible, este orden juridico como mecanismo de defensa y
proteccion (Tau 1997, 102-103; Borah 1985: 196-199, 265).

Al irse consolidando el México independiente, las autoridades intentaron ordenar y contener
los instrumentos y la cultura juridica que permitian litigar a los actores sociales colectivos, en
especial, a partir de la segunda mitad del siglo XIX cuando, como sucedi6 en casi todos los
paises al sur del Rio Bravo, éstos fueron quedando fuera de las instituciones y leyes de los
paises modernos y liberales que se estaban forjando.

En México, con la ley Lerdo de 1856 y la constitucion de 1857, que estaria vigente hasta 1917,
se quito a los antiguos pueblos de indios su personalidad juridica y su capacidad para poseer y
administrar tierras y aguas en tanto actor colectivo. Sin embargo, atin cuando por caminos
oblicuos, ellos siguieron haciendo uso de los tribunales y de la arena juridica para dirimir sus
conflictos.

El objetivo de estas paginas consiste en ahondar en la compleja relacion entre estos actores
corporativos y ¢l Estado nacional, escudrifiando qué fue del intento por limitar y encauzar su
uso de tribunales y su actitud pleitista.
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Las acciones gubernamentales se inscribian dentro de un amplio proposito compartido en
Latinoamérica: alcanzar la modernidad de los paises punta de occidente, para lo cual eran
imprescindibles cambios fundamentales en la cultura juridica y politica en que estos actores
sustentaban su arte de querellar y que, ya desde la segunda mitad del XIX, era considerada un
rezago de viejo régimen.

Se trataba de un plan integral: como comuneros ¢ indigenas eran considerados uno de los
obstaculos a transformar, se intentd lograr su transito a propietarios de terrenos particulares
“perfectos” en su delimitacion y acreditacion, asi como a ciudadanos capaces de conocer y
actuar en términos de las nuevas reglas de la modernizacion juridica.

Pero modificar la realidad fue dificil. Si bien partes de las nuevas propuestas fueron aceptadas
por determinadas capas pueblerinas --en especial las élites indigenas y mestizas-- otros grandes
trozos hubieron de enfrentar todo tipo de adaptaciones, “ignorancias”, resistencias y hasta
francas rebeldias por parte de quienes habitaban el amplio y oscuro fondo social. Precisamente,
un segundo objetivo consiste en resaltar la relativa capacidad de negociacion y de incidencia de
los grupos subalternos lo que permite comprender de mejor profunda los procesos de
formacion de la nacion mexicana.

Mi hipétesis central es que las nuevas formas de justicia monopolizadas por el Estado nacional
y el control de litigios resultaron en una pérdida del espacio de maniobra y representacion de
estos actores colectivos. No por eso fueron inttiles; les permitian ganar tiempo, detener ciertas
decisiones politicas o judiciales, imposibilitar soluciones finales y advertir la disposicion de
continuar indefinidamente la disputa.

Como segunda tesis sostengo que, durante el primer siglo de vida independiente, no acabo de
resolverse del todo la transicion compleja que se busco concretar en el terreno de la justicia
agraria. Mas que una transformacion lo que en la realidad tuvo lugar entre autoridades,
particulares, pueblos y grupos étnicos fue un sincretismo juridico, una fusion de elementos de
diversa procedencia y época --virreinal, liberal y revolucionaria.

Comuneros e indigenas no rehusaron en bloque las nuevas formas justicia; mas bien
negociaron y rechazaron aquellos trozos que les afectaban, como era la creciente exclusion de
sus particularidades y “privilegios™ (Marino 2006: 9, 23, 24). De hecho se adaptaron con
facilidad, 6 mas exactamente, utilizaron “a la carta” los valores, instituciones y leyes del
régimen en turno. Lo mismo se presentaban ante ¢l segundo imperio como humildes indigenas
en pos de ser protegidos que, ante la republica, en calidad de ciudadanos, utilizando instancias
relativamente novedosas, como el amparo individual. En suma, conocieron y utilizar los
recovecos, carencias, fortalezas y contradicciones de la estructura (Falcon 2006: 483-487,
Arenal 1991).

En tercer lugar, mantengo que fue en buena medida la “terquedad” pueblerina lo que conservo
una vena proteccionista en la justicia, lo agrario y lo politico (Chenaut 1988: 281-282; Tau
1997:97-108; Clavero 2004: 178-180, 190-193). Esta pervivencia fue fundamental para que los
gobiernos emanados de la revolucion de 1910 se vieran en la necesidad de reinstaurar un
Estado protector, admitir que los pueblos recuperasen su personalidad juridica y politica asi
como su capacidad para poseer y administrar bienes. Por lo menos en teoria, volvieron a ser
nucleos fundamentales del pais.

Dos aclaraciones antes de entrar en materia. De ninguna manera supongo la existencia de
pueblos unificados en su interior peleando siempre, como un todo, por sus tierras y aguas. La

82



Sociedades en movimiento... Romana Falcon

realidad es infinitamente mas enmarafiada y cada comunidad estaba dividida de todas las
maneras 1imaginables: clase, estrato, posicion politica, religion, etnia, ideologia, género, nexos
con el exterior, etc.

Ni todos los pueblos rechazaran la privatizacion ni esta implico siempre para ellos la pérdida
de propiedades, usufructos y cohesion. En general, se acepté con gusto titular las tierras de
comun repartimiento y hubo mayor rechazé a individualizar las de uso comiin como bosques y
ejidos (Escobar Ohmstede 2000: 121-126; Falcon, en prensa). En todo caso, aqui trato a ciertos
pueblos que emplearon la arena juridica para dirimir conflictos por tierras y aguas.

Tampoco pretendo una apologia de la justicia virreinal, ni una descalificacion maniquea de la
Justicia positiva. El intento es otro: comprender los densos y contradictorios procesos que
vivieron los actores colectivos como una parte dinamica y selectiva, aunque subalterna de la
modernidad liberal y revolucionana.

Términos tedricos y organizacion

Este acapite se inscribe dentro de la historia critica del derecho (Grossi 2003: 21-38; Tau 1997:
15-25) y de la historia desde abajo, en especial de la resistencia (Scott 1985: I-1X, 28, 1990:
Falcon 2006: 79-122) y la subalternidad (Dube 1999: 17-98). Sostengo que es posible
entrelazar sus perspectivas con el propésito de repensar nuestro pasado sin usar inicamente a la
categoria de Estado nacional como el eje ordenador que le da coherencia y en la que parecieran
tener que caber todas las experiencias sociales, 0 que es lo Gnico que vale la pena contar.
(Garriga 2004: 5; Falcon 2002: 12-17 y 2004).

Después de una breve nota introductoria a las implicaciones de la modernidad juridica, se
revisan los ordenamientos esenciales que buscaron transformar la cultura politica y juridica de
comuneros ¢ indigenas y, en diversas formas y grados, contener los litigios por tierras y aguas.
En seguida, me enfoco en la querella entre varios pueblos y barrios de Chimalhuacan y
Chicoloapan entre si y en relacion a las haciendas vecinas. Por iiltimo, reviso los cambios que
la revolucion de 1910 introdujo en la politica agraria y de justicia. Tomo como laboratorio, el
enorme Estado de México que ocupaba buena parte del valle central del pais y cubro de la
reforma liberal (1857) a la revolucion mexicana (1911-1920's).

La modernidad juridica: implicaciones y temores

El aparato legal virreinal no era, como ¢l que pretendia instaurar el Estado moderno, de
igualdad juridica y cumplimiento general y obligatorio. Se trataba de un mero marco de
referencia en tomo al cual los diversos actores podian argumentar sus particularidades, sus
maneras variadas de entender y procurar, en cada caso concreto, una solucion “justa” y topica.
(Hespanha 2002: 171-183; Ferrer y Bono 1998; 263-266).

Estas experiencias servirian como fundamento en las artes de litigar que hicieron famosos a los
pucblos de indios. Virreyes y gobernadores se admiraron de su capacidad para interponer
pleitos, incluso poniendo en ello mas empefio y recursos que lo que valian los bienes en
disputa. Felipe Castro (2005: 3-4) ha mostrado como la conquista propicié un vacio de poder
que dejo todo a discusion. Asi lo apreciaba el oidor Alfonso de Zurita:

... ¥ aqui comenzaron los pleitos unos contra otros dentro de sus pueblos, y los subditos con los
sefiores..., y pueblos contra pucblos, y los sujetos contra sus cabeceras, de lo que han sucedido
grandisimos gastos, gran multitud de muertos por los caminos, yendo y viniendo a los pleitos, sin
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saber que es lo que les conviene, ni que piden, ni que quieren, ni que pretenden, ni sobre que
pleitean, ni a que van a la Audiencia, y asi no hacen mas que gastar sus dineros y sus vidas...”

Después de la independencia, pervivio por largo tiempo mucho de esta cultura asi como
aquellos ordenamientos que no fuesen expresamente invalidados o sustituidos y, a los que,
tanto autoridades como actores sociales estaban acostumbrados. Pero, simultaneamente, y
también como herederos de los principios de la ilustracion y de la constitucion gaditana de
1812, se iniciaron procesos de modernizacion de la justicia en consonancia con lo que sucedia
en el resto de paises de occidente.

Asi, el Estado mexicano se abrogo el derecho de ser el Ginico que pudiese determinar lo que era
“justo” e “injusto”, asi como imponer los castigos correspondientes. El derecho modemo
pretendié eliminar el arbitrio judicial y convertir a los jueces en simples funcionarios que
tenian como mision poner en practica una ley que aportaba una solucion unica, clara e
inequivoca. Ello cerraba todo espacio a la interpretacion segin las consideraciones particulares
de cada instancia y de los diversos actores implicados (Speckman 2006:4).

De esta manera, se expropi6 a los grupos sociales de su antiguo derecho de ser tomados en
cuenta en tales determinaciones, de mantener privilegios y consideraciones a sus
particularidades (Arenal 1999). Ademas, se fue instaurando la diferencia entre politica y
justicia, lo que implicaba un caracter totalmente ajeno a la cultura juridica con que estos
pueblos estaban acostumbrados a litigar.

Esta directriz se solidificd con la instauracion de las leyes escritas, elaboradas segin las normas
que el Estado decretaba como las unicas legitimas y operativas; con la creciente
profesionalizacion y estandarizacion de quienes integraban el aparato de justicia — primero los
requerimientos para los “jueces letrados™ de saber leer y escribir, mas tarde, de conocer las
leyes escritas y, después, la contratacion exclusiva de profesionales del derecho capaces de
fundamentar debidamente las sentencias en los ordenamientos vigentes. A los jueces se les
concibié como simples transmisores y ejecutores de las leyes generales.

Este caracter positivista tuvo un empuje definitivo en los 1870°s cuando practicamente en toda
la republica mexicana se elaboraron y pusieron en operacion codigos unificadores de la justicia
civil y penal que eliminaba las excepciones que convenian a indigenas y comuneros que
dejaron de ser considerados como una parte activa y legitima en determinar la justicia. Al
mismo tiempo, se insistié en su conversion en propietarios privados.

Pero, como es logico, no se trabajaba en una tabula rasa. Estas disposiciones debieron
pasar por un fino tamiz de negociacién dentro y fuera de las estructuras formales y, en el
caso que aqui ocupa, con la incorporacion selectiva de los grupos subalternos. Fueron las
tensiones y contrapuntos que brotaron de estas multiples interacciones lo que moldeo el
complejo e inacabado proceso de la modernidad mexicana.

Vericuetos interminables: entre la conciliacion, el litigio y la negociacion

Con la ley federal de desamortizacion y la constitucion de mediados del XIX, pueblos ¢
indigenas sufrieron la pérdida de su personalidad juridica como actores colectivos con derechos
publicos capaces de poseer o siquiera administrar bienes raices mas alld de los mas elementales
como edificios publicos y el fundo legal. Aun cuando la mera expedicion de leyes rara vez se
tradujo en cambios sustantivos e inmediatos en la propiedad y usufructo si tuvo gran
significacion en términos de representacion politica y de justicia, pues su falta de personalidad
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juridica les dificultaba los tramites mas elementales como la capacidad para iniciar juicios y
litigios.

Sin embargo, como la realidad no podia cambiarse con la simple voluntad y pluma de los
gobernantes incluso en la legislacion e instituciones hubo que ir haciendo ajustes para lidiar
con la presencia de estos actores. Pruecba de ello, en el Estado de México, son las leyes que
normaban los permisos para litigar y para nombrar apoderados de los pueblos. Su pura
existencia contradecia a la carta magna y era un reconocimiento, a regaiadientes, de la
fortaleza politica y social de pueblos y municipios. En efecto, para litigar, éstos debian solicitar
permiso y cumplir ciertos requisitos. Lo mismo sucedia para nombrar apoderados, tramite
indispensable para un litigio y que ponia en claro la diferencia sustantiva de los actores
colectivos con respecto al ciudadano quien podia elegir libremente a su apoderado e iniciar
litigios sinﬁconstreﬁimienios en cuanto tuviese indicios de que sus derechos habian sido
lastimados."

Los ordenamientos no expresaban claramente las razones por las cuales conceder o negar las
licencias y el reconocimiento de apoderados. Ademas, sélo otorgaban permisos después de
probar que los intentos de avenimiento habian sido infructuosos —lo que llevaba numerosos
tramites, tiempo, trabajo y costos- y inicamente cuando se trataba de la violacién de derechos
claros e indiscutibles en las leyes escritas.

Dentro de estos vericuetos, sobresalen las contradicciones del segundo imperio que, en un
sentido, propugné la modernizacion de la justicia al promover la institucionalizaciéon de
codigos y del amparo y, por el otro, mantuvo un antiguo paternalismo de viejo cufio que lo
llevé a crear la Junta Protectora de las Clases Menesterosas (JPCM). En cuanto a los litigios, la
legislacion mas restrictiva resulto ser la promulgada por Maximiliano que se propuso acabar de
tajo con las controversias eternas entre pueblos impidiendo otorgarles permiso para litigar entre
si, aun cuando si lo permitia para solucionar conflictos con propietarios privados.”

Los contrapuntos con las disposiciones federales fueron el pan de cada dia. Mientras el triunfo
de la republica liberal, en el verano de 1867, acelerd el paso a la privatizacion y la
modernizacion de la justicia, en el Estado de México, se volvieron a permitir los litigios entre
pueblos (Falcon 1999: 55-56).

En 1882 la concepcion y administracion de la justicia agraria del pais entero dio una nueva
vuelta a la tuerca cuando la Suprema Corte de Justicia, después de una gran discusién
encabezada por Ignacio Vallarta, pretendi6 cerrar definitivamente las posibilidades que los
pueblos tenian para litigar o entablar juicios en pos de bienes raices, ya que las leyes federales
hacia tiempo que los habian imposibilitado para poseer o administrarlas.

Pero la puerta no se pudo taponar del todo. Las leyes estatales no se atrevieron a prohibirlo y
los pueblos continuaron utilizando el ambito judicial para dirimir sus conflictos, prucba terca
de su existencia (Marino 2006: 289-312). Sin embargo, si hubo cortapisas. La autorizacién para
que ciertos personajes fuesen aceptados, o no, en calidad de apoderados representaba un
control poderoso y un amplio margen de mando discrecional para las autoridades. Como
pueblos y ayuntamientos tenian que mandar documentos y hacer varias diligencias como
mostrar “la honradez e instruccion suficientes para dicho encargo™ gastaban sumas importantes
para lograr como apoderados a abogados influyentes, en especial, a quienes tenian la capacidad
de llegar a las estrellas locales de poder.
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Requisito sine qua non para permitir cualquier litigio eran las juntas de avenencia. Visto
estrictamente desde esta optica formal consta la busqueda de avenimiento entre barrios,
pueblos, municipios y particulares en juntas formales, que no pocas veces, culminaban en
“acuerdos amistosos”, con arreglos especificos y detallados. Si bien ciertas aristas quedaban
pendientes de solucion, se limaban fricciones y atenuaban las posibilidades de insurreccion. Sin
embargo, muchos de estos acuerdos solian acabar en simples respiros temporales y
superficiales que estos actores percibian como faltas sustantivas de la justicia (Falcon 1999:
134-137).

Los tramites para tener licencia eran tan gravosos —en 1878 se agregd que el gobernador
también deberia otorgar su permiso escrito, a mas de que podia revocarla en cualquier
momento-- que ciertos politicos se pronunciaron por dejar libres a los pueblos para deducir
ante los tribunales sus derechos sobre el dominio de las tierras que consideraban que les
pertenecian.

Eso propuso —infructuosamente— el diputado por Texcoco, Francisco Mejia quien defendio a
Chimalhuacéan. En un escrito adecuadamente titulado, “Tutoria en que todavia se halla la raza
indigena”, se preguntaba como era posible que durante la era virreinal, bajo las leyes de Santa
Ana (del 31 de julio de 1854) y la de noviembre de 1865 del segundo imperio, los pueblos
hubiesen tenido mas derechos a poseer sementeras, pastos y ¢jidos que los que ahora tenian
“bajo un gobierno eminentemente liberal™; y que ademas, todavia se condicionaran sus
recursos ante los tribunales:

Esas leyes que consideran a los pueblos como menores, que los mantienen en una
tutela perpetua y que hacen depender el ejercicio de sus derechos de la opinion
arbitraria de un individuo, son mas bien propias de un gobierno absolutista y
despotico, que de un Estado cuyas instituciones politicas estan basadas sobre
principios liberales democraticos. *

Tantos eran los obstaculos, que los litigios formales acabaron siendo relativamente irrelevantes
si se les relaciona con los grandes conflictos agrarios en el campo. Como siempre, los archivos
gubernamentales nos dan una imagen sanitizada y de aguas mas placidas de lo que era la
realidad.

Algunas de las principales controversias en torno al usufructo y propiedad agraria ni siquiera
fueron canalizadas mediante litigios. Cuando en 1871 se les pidio a los jefes politicos
mexiquenses informar de todos los litigios en curso® o potenciales, el de Villa del Valle no
reportd litigio alguno, a pesar de que en ese momento habia una enorme querella entre los
vecinos del pueblo de San Francisco Mihualtc;;)ec y la hacienda de Ixtla en relacion a unos
terrenos que sorteaba la misma jefatura politica.

Aun mas indicativo de la relativa inutilidad de la justicia agraria era la escasez de litigios en
la zona de Chalco, pues acababa de ser escenario de una destacada rebelion de pueblos en
pos de recuperar las tierras que decian haber perdido a manos de terratenientes. La
represion habia sido aguda dos o tres afios atras y la contienda se mantenia sin solucion.

Pero la prueba mas cristalina de que las instituciones y los litigios dejaron sin resolver muchas
de las tensiones mas apremiantes es que practicamente todos los planes rebeldes campesinos
sefialan la imposibilidad de obtener justicia con base en los procedimientos prevalecientes.
Botdn de muestra es la “Proclama de los pueblos de San Cristobal y Zacoalco de Torres™ de
mediados del siglo XIX, en donde pueblos rebeldes de Jalisco afirmaron que a pesar de “las
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repetidas instancias de las comunidades indigenas”™ las haciendas se negaban a aclarar los
linderos, y

*...si bien por la via judicial una y otra vez han conseguido el darle curso a seis
reclamos mas bien se han perjudicado por los enormes gastos que han erogado sin
otro resultado que el frustrar sus intenciones por la maligna intriga, como es
notorio.” (Reina 1984:148)

En el mismo sentido, en 1867, los pueblos de Chalco donde cundia gran desasosiego, exigieron
al presidente Benito Juarez reformar la propiedad agraria con apego a sus titulos originales y
reconocerles sus “derechos de propiedad territorial, aguas y montes por medio de la razén y la
justicia, segun sus titulos y, desde luego poniéndoles en posesion a cada pueblo”.

La peticion atentaba contra el espiritu de las leyes desamortizadoras que tan caras eran para la
élite liberal y de poco sirvié su argumento central en torno a cuan pequefia --acaso seria mas
Justo decir que nula-- era la posibilidad de obtener “justicia” dentro del sistema imperante.

No solicitaban una simple puesta en practica de las leyes sino solucionar sus agravios viejos,
endémicos y especificos. Todos los caminos legales les estaban cerrados y estaban cansados de
andar en los tribunales de justicia reclamando sus

“...propiedades, y hemos corrido todos los tramites posibles... haciendo innumerables
sacrificios, y en tantos afios que llevabamos transcurridos, hemos observado el
favoritismo a los hacendados,... haciéndonos con esto perder el tiempo en balde, y

estamos convencidos de que ésta manera jamas lograremos recobrar nuestros

" ?
terrenos...

El objeto detras de la lupa

Caso destacado de los conflictos de larga duracién es el que oponia a varios pueblos de
Chicoloapan y de Chimalhuacén entre si y, sobre todo, con las haciendas contiguas, Huetongo,
Tlalmimilolpan y Costitlin en Texcoco, Estado de México. Las raices eran profundas pues
algunos, como Santa Maria Chimalhuacan habian sido fundados desde el siglo XVI. La disputa
por terrenos contiguos que tanto pueblos como fincas alegaban tener en propiedad y/o en
posesion puede rastrearse en documentos que van desde la era virreinal hasta los de la post
revolucion. Eran, y en ocasiones siguen siendo, querellas vivas y centenarias (Birrichaga 2003
219-225).

La evolucion de los litigios y conflictos que aqui se suscitaron permite observar la densa
mezcla de culturas juridicas. Mientras todos los actores utilizaban las antiguas leyes y
disposiciones, cuando asi convenia -en especial la Recopilacion de Indias- también iban
interiorizando fenémenos como la creciente profesionalizacion del aparato judicial.

Pueblos como Chimalhuacan Atenco o San Vicente Chicoloapan eran prototipicos del arte para
litigar y negociar en corto, dia a dia. En 1861, el sindico de Chimalhuacan obtuvo licencia para
litigar con la hacienda de Costitlan.® Pero, mas eficiente que este permiso fueron las
condiciones militares extraordinarias que significo la entrada del ejército de oriente al mando
del general Porfirio Diaz. Estos campesinos pudieron entonces intercambiar su apoyo armado a
la faccion liberal de la guerra civil por el examen de sus titulos v la “recomendacién” de Diaz
ante el juez del distrito quien los puso en posesién de por lo menos parte de sus terrenos.’

Sin embargo, no fue una solucién totalmente satisfactoria como prueba que Chimalhuacén
siguiera solicitando justicia ante las instancias imperiales. Sus reclamos muestran la comodidad
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que aun sentian estos actores para argumentar con base en su antigua cultura politica. Ajenos a
la moderna especializacion de funciones, en una soélo peticion conjuntaron la proteccion para
los peones de hacienda con la defensa de sus tierras y aguas.

El primer aspecto era afiejo. Desde la era virreinal constan denuncias por los malos tratos y
castigos que cometian en Costitlan en contra de sus operarios, como muestra la queja del indio
Domingo Ramos por el “rigor con que el administrador trata a todos los sirvientes” y la prision
y castigos corporales que se les inflingian. 'Y En mayo de 1865, Chimalhuacan pidio al
emperador reprimir los intolerables abusos de que eran “victimas los sirvientes de las fincas en
todo el pais”. Alego que el “miserable estado que guardan los jornaleros de aquellas fincas™ era
un mal

*..que se adolece en todas las fincas del pais en las que cada dueiio con notona ilegalidad se
constituye Juez en sus propios negocios y ejerce con crueldad inaudita las funciones de verdugo
trayendo asi 4 aquellos infelices @ una situacion tristisima...” !

Terminaron solicitando "un decreto que arregle los pactos de los operarios de campo con los
propietarios” que, en parte, se alcanzo meses mas tarde. Ello muestra la relacion cercana con
los funcionarios de la junta —en especial, con el licenciado Victor Pérez quien mas tarde seria
su apoderado-- asi como su confianza en los beneficios que las leyes generales les podian
significar.

Chimalhuacan defendid sus tierras y aguas apoyandose en la validez de lo antiguo: las
“mercedes concedidas en 1570 y 71 algunos predios rusticos de comun repartimiento y las
aguas de un molino”. También se quejo de la falta de cumplimiento por parte de Costitlan de
un avenimiento ya alcanzado para regular el uso del agua. Sin embargo, y aun cuando pidieron
“la proteccion del soberano para hacer valer conforme a las leyes y por los medios que ellas

determinan sus derechos sobre tierras y aguas™,'? nada concreto obtuvieron.

Una vez mas, la apelacion institucional resultd menos determinante que los momentos de
intensa guerra, cuando la debilidad gubernamental se traducia, de facto, en autonomia para las
localidades y los peldafios mas bajos del sistema judicial, justo los ultimos en quedar en manos
de los letrados y los vecinos mas instruidos y pudientes.

Como un lustro atras, en 1867, cuando se precipitaba el derrumbe monarquico, el pueblo pidio
al juez de letras de Texcoco “que los amparase en la posesion de unos terrenos, sobre los que
eran inquietados por parte de la hacienda de Costitlan.” En abril, dieron el paso definitivo y,
con su apoyo, ocuparon estas tierras. "

Pero, en cuanto se fueron regularizando las funciones de la republica, la hacienda tomo la
ofensiva. En julio de 1867, ya consumada la victoria sobre el imperio, las duefias de Costitlan
demandaron la restitucion de estas tierras enfundadas en alegatos de modernidad judicial:
circunscribir la resolucion de los conflictos no a lo que es “justo” sino, simplemente, a la letra
de la ley. Acusaron a los peldafios mas bajos del sistema, al sindico y juez del pueblo, de
actuar sin respeto a la ley. No sélo imputaron al juez proceder en favor del ayuntamiento de
Chimalhuacin “y de algunos vecinos discolos del pueblo” sino argumentaron la invalidez
juridica de los hechos toda vez que éstos habian procedido “extrajudicialmente.” El as bajo la

manga era que el ayuntamiento habia actuado sin su respectiva “licencia para litigar”. 1

Este largo y acido litigio también revela como ambas partes seguian refutando, cuando
convenia, con base en trozos de leyes pasadas. Para la hacienda, las recopilaciones de leyes
virreinales garantizaban que “nadie podia ser despojado de su posesion sin ser llamado, oido y
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vencido por derecho”. Por su lado, los del pueblo reclamaron mantener jnada mas y nada
menos, que sus privilegios y excepciones! Su sindico no s6lo aseguré actuar al amparo de un
juez competente sino que su pucblo se seguia ateniendo a “sus privilegios de menor de edad
que disfruta(ban)” asi como las “reserva(s) que hago de todas las excepciones que (le)
competan™."”

El verano de 1868 estuvo lejos de ser como cualquier otro. En esta region se sintieron
reverberaciones del gran movimiento agrarista que desde 1867 montaron los pueblos vecinos
de Chalco en pos de tierras que, alegaban, habian sido usurpadas por las haciendas.

San Vicente Chicoloapan experimenté algo de esta tension durante la embestida final, cuando
se logro atrapar a su principal dirigente, Julio Lépez y sus mas cercanos. En junio de 1868, al
aumentar el amago rebelde, la jefatura les instruyo que pusiesen un “explorador de su
confianza™ y “diesen violento aviso” si hallaban algiin “gavillero”. Los lideres no tardaron en
ser apresados y ¢l 9 de julio fueron informados que, por fin, se le “habia aplicado la pena del
altimo suplicio” a Lopez.'®

Coincidentemente, en julio de 1868, y aiun cuando uno de los asesores del juez de Otumba
habia recomendado dar la razén juridica a Chimalhuacan en su conflicto con Costitlan, el juez,
se la concedi6 en su totalidad a la finca y orden6 que se le reintegraran los terrenos que habia
tomado ¢l pueblo. Los argumentos de éste --que habian actuado segun sus titulos, bajo el
amparo institucional y en justicia-- carecieron de importancia.

Resalta la trascendencia que el permiso para litigar podia adquirir en una coyuntura critica, asi
como las trabas y dificultades para obtenerlo. Marcos Normandia, el sindico de Chimalhuacan
reacciono rapidamente y el 21 de julio solicité un nuevo permiso para “un justo litigio sobre la
propiedad de unos terrenos que indebidamente trata(ba) de quitarle[s...] Costitlan”.

Su alegato mostraba que, para ellos, la justicia debia ser algo mas sustantivo que la simple
puesta en practica de la ley pues traté de convencer, a la usanza antigua, de la injusticia que
representaria quitarles los terrenos, entre otras razones, porque ya estaban sembrados y no
podrian recoger la cosecha agravando sus carencias. Aseguré que estos terrenos sostenian “a
muchas familias del pueblo porque de sus productos subsisten y de los que se han formado a
esta de sudores y de trabajo, el inico modo de manutencién™. Sin ellos, quedarian “condenados
a la indigencia y la miseria.” “Suplicaban™ al prefecto

- se sirva concedernos licencia para promover este litigio que redunde en bien de la poblacién,
supuesto que por ¢l defendemos una propiedad que tienen hace longos afios de conformidad con sus
titulos pnmordiales... vamos a ocurrir a la Superioridad para que ponga remedio a tanto mal...
queremos afirmar ---la posesion de la tierra — en bien de la poblacion recurriendo a los medios
legales que los que necesitamos la licencia que estamos solicitando.” '’

De nada sirvio la apelacion. Mientras la jefatura indicé que para otorgar la licencia deberian
presentase los titulos y concertar una futura junta de avenimiento, el sistema de justicia
devolvio a Costitlan los terrenos en controversia. El acto de posesion tuvo lugar el 1 de agosto,
en una ceremonia a la usanza antigua, cargada de tension, a la que debieron acudir el juez, el
representante de la hacienda y los sindicos de los pueblos y barrios afectados para ir
recorriendo todos los linderos y puntos de controversia. Los del pueblo miraron en silencio.

Fue una gran derrota para ellos que, como siempre, desplegaron desde resistencias cotidianas,
hasta nuevas y comedidas apelaciones formales ante las autoridades. Insistieron en seguir
utilizando la arena judicial. EI 8 de octubre, el sindico volvio a “suplicar” la licencia para
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litigar pues habia ya tenido lugar, sin éxito, la junta de avenimiento. Terminé su misiva con la
formula: “Es justicia que pido. Protesto no proceder de malicia”."

Ante este callejon sin salida, y la restauracion que ya se habia hecho a la hacienda, los de
Chimalhuacan emprendieron lo que miles de campesinos en todo el mundo suelen hacer
cuando encuentran agotados los cauces institucionales: tomar en la practica parte de lo que
consideran que les pertenece. Mientras la jefatura insistio —en términos muy positivistas-- en
una nueva “vista de ojos” a celebrarse conforme a una fraccion de un articulo de la ley del 21
de abril,* y segiin la exaltada nota del administrador de Costitlan, el 9 de octubre de 1868 —es
decir, al dia siguiente de la suplicatoria de un permiso para litigar--- al ir por la mafiana a las
tierras en disputa, se habia “encontrado a varios vecinos de Chimalhuacan en union de la
autoridad y un Agrimensor midiendo los terrenos de esta finca sin consentimiento de ninguna
autoridad ni de esta finca”. Como “este procedimiento” afectaba a la finca acudia ante la
autoridad municipal y el juzgado para que tomaran cartas en el asunto.”’

Chimalhuacin siguio intercalando este escalamiento de facto con acomedidas insistencias en
pos de un litigio y/o un nuevo juicio de apeo y deslinde. La situaciéon cay6 en un impasse
gravoso para el pueblo por la inutilidad de la “vista de 0jos™ que se celebré en octubre de 1868
pues volvié a encontrar la imposibilidad de un avenimiento, dadas las diferencias de linderos
que habia en los titulos.”’

Durante este procedimiento ante los representantes de los pueblos y de la hacienda, quedo
asentada lo que, por ley, la inmensa mayoria de los documentos gubernamentales del siglo XIX
se veian imposibilitados a anotar: la calidad étnica de los reclamantes. Era como tapar el sol
con un dedo. Probablemente, por su caracter mas interno, en esta acta consta que:

“... los testigos se dividieron en dos grupos; uno formado por personas que llaman de razon sostenia
las pretensiones de la hacienda; y ¢l otro, compuesto de indigenas, apoyaba las del pueblo.” H

No era el unico caso de desamparo; en octubre de 1868 el gobierno estatal derogo las
disposiciones dictadas a favor de varios pueblos, entre ellos Chimalhuacan.

La situacion volvio a ir de la mano con los coletazos de la represion a los de Chalco. En ese
mismo octubre de 1868, en Chicoloapan se aprehendio y entregd para su castigo a Francisco
Diaz y Félix Nava “cabecillas de los comunistas complices de Julio Lopez”, asi como un
vecino de Chimalhuacan “abrigador de éstos”. Las autoridades consideraron necesario seguir
indagando a los directamente involucrados y a sus bases sociales:

[

. rastrear quienes son los complices y cuales con las nuebas miras con que handan formando

juntas clandestinas en la casa de Deciderio Herndndez. . .asi como Vidal y Arcadio Zamarrita (sic).”
24

La relacion entre campesinos litigiosos y rebeldes se volvia cada vez mas tenue. Dos afos
después, cuando Chimalhuacan seguia empeiiado en su litigio con la hacienda los miembros
del ayuntamiento fueron arrestados de mal modo. Mejia, el diputado que repetidamente los
defendio escribio de inmediato al gobernador:

“A usted consta sefior que estos pobres hombres llevan algin tiempo de no ocuparse mas que en
viajes a esa capital y a ésta en pasos todos concernientes a su negocio de vital interés para su
pueblo, que ni en circunstancias en que el pais ha estado revuelto y lleno de bandidos el rumbo pues
donde viven ellos se han metido en asonadas sin estar (ilegible) comprometidos con los que le
llaman comunistas...”
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No obstante, “sus muchos enemigos™ no habian cesado “las intrigas™ hasta lograr que se les
aprendiese

“...victimas del supuesto delito de proteger a sublevados...han sido sacados por el sefior Jefe
Politico de Texcoco del Ayuntamiento cuando se hallaban en cabildo y llevados a pie entre filas
para encarcelarlos en el comin de los conciliadores sin  respeto ninguno a su fuero
constitucional...”

El diputado termind su defensa de “mis pobres indios de Chimalhuacan™ —ignoro con que
éxito-- pidiendo a Riva Palacio “cesar los padecimientos de esos desgraciados, imponiéndoles
su proteccion™.”

Cabe destacar, en esta larga y acida disputa, que también existen muestras de la adaptacion a
varios rasgos de la modernidad; en especial, al uso de letrados como asesores y representantes
de propietarios, jueces y pueblos. Chimalhuacan, por lo menos desde la infructosa “vista de
ojos” de octubre de 1868, estuvo patrocinado por el licenciado Victor Pérez, antiguo
subsecretario de la Junta Protectora de las Clases Menesterosas (JPCM) que ya los habia
apoyado. Ademas de su obvio manejo de leyes, podia escribir directamente al gobernador. A
fines de 1869, asegurd a Riva Palacio que al recorrer los terrenos en disputa “con los titulos de
Chimalhuacan en la mano”, se comprobaba la justicia de requerimientos del pueblo.”®

Pérez hizo mancuerna con Francisco Mejia, el ya mencionado diputado por Texcoco que en
septiembre de 1870 busco al gobernador para “proteger a mis pobres indios de Chimalhuacén”
-resalta el que los llamase indios en esta misiva privada, pues en las oficiales se tenia a esa
acepcion por denigrante-- y pedirle se revocase el fallo “que les prohibe llevar su justo reclamo
ante los tribunales™ con un juicio de “apeo y deslinde de los terrenos que pertenecen al
pueblo..., no podemos absolutamente conformamos en una resolucion a todas luces
imposibilitada y contraria al buen derecho del pueblo™.

Meses mas tarde, Pérez insisti6 en la “justicia” que asistia a Chimalhuacan y resaltd, como
fuente de legitimidad, el apoyo que sus demandas habian obtenido por algunos de los maximos
representantes del aparato de justicia en la entidad:

“No dudo que llamaré fuertemente la respetable atencién de Usted el hecho muy notable de suyo
favorable a las pretensiones de dicho pueblo todas las opiniones que sobre estas han emitido los
abogados que han examinado la referida cuestion. La Academia de Jurisprudencia del Estado ha
sido bien explicita en mas de tres dictimenes.” *’

Este ascendiente tal vez influyé en que mes y medio mas tarde, el 30 de marzo de 1871, por fin
se concediera a Chimalhuacén licencia para el juicio de apeo y deslinde con Costitlan. Pero la
victoria tan largamente construida fue pirrica: en mayo, la hacienda logré abortar una
diligencia y se nego6 a dar “ni un palmo mas de lo que le pertenece”. Riva Palacio --é1 mismo
un hacendado y empresario agricola--, revoco de un plumazo la licencia concedida menos de
tres meses atras

“...en consideracion de que ¢l litigio que se seguiria a la licencia del gobiemo, sobre acarrear al
pueblo de Chimalhuacan gastos considerables y acaso mayores que el valor de las tierras disputadas,
no produciria buen éxito a favor del pueblo...” 23

Con altibajos, en lo que resté del siglo y hasta inicios de la revolucion de 1910 siguieron las
demandas entre Chimalhuacan y Costitlan, asi como las solicitudes de aquéllos para litigar e
intentar, infructuosamente, recuperar los terrenos que alegaban como suyos. También parecen
haberse perpetuado actos de resistencia y protesta cotidiana.
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En suma, los htigios aparecian interminables ya que siempre habia recursos a interponer de uno
y otro lado. Los pueblos no podian avanzar gran cosa sus reclamos pues debian suplicar cada
paso de innumerables tramites. Y a pesar de que los dados solian estar cargados en su contra
todo esto les servia para ganar tiempo y mantener vivas las demandas de justicia.

Inversion de legitimidades

Con la ley del 6 de enero 1915 y la constitucion de 1917, al abrirse las compuertas para la
restitucion y dotacion de ejidos se cobraron varios viejos agravios. A la vez, se reavivaron y/o
suscitaron conflictos entre pueblos y barrios y entre éstos y particulares. Los pueblos
recuperaron su personalidad juridica en tanto actores colectivos y tuvieron derecho a solicitar
la restitucion de terrenos y aguas usurpados, e incluso —y ello era mucho mas radical y sencillo-
-, simplemente pedir su dotacion demostrando que carecian de medios para la sobre vivencia.

Este arreglo de la propiedad agraria invirtio, en buena medida, las fuentes de legitimidad y de
legalidad imperantes en la justicia liberal y positiva decimonoénica. Fue un salto cualitativo en
el lugar que, por lo menos en teoria, ocupaban pucblos e indigenas en el México revolucionario
que se estaba formando. Los varios ejidos que se formaron en el microcosmos que aqui se
analizo —Chimalhuacan, Santa Maria Chicoloapan y Chicoloapan (Estado de México [s.f.]) —
implicaron la desintegracion de la mayor parte de su vieja enemiga: Costitlan y, en menor
grado, de Tlalmilolpan.

La reforma agraria fue un duro golpe: al iniciarse ¢l programa ejidal en la region, en 1918,
Costitlan comprendia 4 033 hectareas (la mayor parte, 2 123 de temporal, 1 000 con magueyes
y el resto de pasto y cerro) y Tlalmilolpan 1 233.* Cuatro afios después, Costitlan ya habia
perdido (por lo menos, a nivel de resolucion estatal que debia confirmarse por instancia
presidencial) la mitad de sus terrenos para constituir los ejidos de San Vicente Chicoloapan,
San Sebastian Chimalpa, Ayotla y, sobre todo, el pueblo con quien mas conflictos habia tenido:
Santa Maria Chimalhuacan al que fueron a parar 1 106 hectareas.’® En las décadas siguientes
seguirian transfiriéndose terrenos de las haciendas para dotaciones y ampliaciones ejidales.

San Vicente Chicoloapan fue de los primeros en solicitar terrenos y, como siempre, en los
términos ideologicos adecuados. Ante las autoridades revolucionarias argumento que tenian “la
intima conviccion de que los hacendados vecinos de nuestro pueblo ensancharon sus
propiedades... aprovechando la ignorancia y hasta la mala fe y la codicia de algunos malos
hijos del pueblo...” No solicito restitucion sino dotacion de los “terrenos necesarios™ a tomarse
de las haciendas contiguas, asi como agua que se podria canalizar desde otra: San Francisco
Acuautla.

Como siempre, conjuntaron la justicia de su causa con una de las principales cartas con las que
antes habian negociado su apoyo armado a la lucha revolucionana

“Pudiéramos alegar en apoyo de nuestra solicitud la nunca desmentida lealtad con que hemos
venido sirviendo al lado del constitucionalismo... pero preferimos manifestar a usted la necesidad
= = - ||3|.

ingente que tenemos de tierras para trabajar...

En 1919 se otorgaron a Chicoloapan 255 hectareas de temporal tomadas de Costitlan, mas otras
100 de Tlalmilolpan. En los afos treinta, recibio otras 1 565 hectareas de temporal de la
primera, y 582 de monte y temporal de la segunda. (Gilberto Fabila 1958: 229, 233).** Cuando
los pueblos solicitaban ampliaciones a sus ejidos, habia que seguir, como antes, infinitos
vericuetos burocraticos y de control politico. Pero, por lo menos éstos, en ocasiones,
alcanzaron éxito. ™
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También se reavivaron las querellas entre pueblos. En el mismo 1919, cuando Chicoloapan
logro su primera dotacion se agravo el conflicto con el pueblo de Chimalhuacan quien estimaba
gozar de mejores razones para obtener estas tierras que de hacia mucho ambos disputaban a
Costitlan. Chimalhuacan alegé haber solicitado estos terrenos con anterioridad --junio de
1917— 'y que eran de su aneja propiedad. “Suplicaron” que se dotara a San Vicente con otros
trozos de Costitlan. Tampoco ellos tardaron en adoptar los nuevos signos de legitimidad
revolucionaria. Sefialaron que, cuando habian sido despojados

“... los propietarios de la finca aludida gozaban de todos los privilegios y prerrogativas de que

disfrutaban todos los grandes terratenientes por parte de un gobiermo despético, arbitrario y

dictatorial como fue el que, con la ayuda de todo el elemento proletario, derrocé la triunfante
it 4 il 34

revolucion.

El as bajo la manga era una posesion de facto. Tal y como habia sucedido en 1862 y 1867, en
1916 --cuando casi desaparecié el Estado nacional— los comuneros habian tomado y trabajado
estas tierras.

La revolucion también revivid y legitimé dotes argumentativas fundadas en el bienestar que las
autoridades debian a los subalternos. Los de Chimalhuacén escribieron a la Comision Nacional
Agrana “confiados de que sabrd impartimos la justicia que nos asiste”. Alegaron “el derecho
de vivir” y seguir con su

“... trabajo honrado, haciendo producir a los pedazos de tierra que ahora poseemos para. .. no seguir
- . L - L il ."
siendo los parias y los abandonados por la justicia. .. c

Asi, en cierta forma, estos procesos de restitucion y dotacién respondieron a las demandas
basicas de justicia agraria no resueltas durante el siglo XIX. Pero no se traté de un final de
Hollywood. El programa ejidal estuvo lejos de entrafiar la solucion de los problemas sociales y
economicos de las comunidades. Emergieron nuevas formas de dependencia --en cierta forma,
igual de tirdnicas-- de control politico vertical y corporativo, asi como de injusticia.

Consideraciones finales

En el proceso de instauracion de una forma de propiedad y una justicia modemna y positiva se
intentd ir transformando la afeja cultura juridica de lo que probablemente constituian los
nucleos sociales mas densos en el altiplano central de la republica: los antiguos pueblos de
indios, ahora municipios multiétnicos.

Parte de este propésito fueron los controles sobre aquellos pueblos y ayuntamientos que
buscaban obtener, defender y/o ampliar su posesion y propiedad de tierras y aguas. Esta
astringencia institucional se agudizo a partir de la segunda mitad del siglo XIX cuando se anuld
la personalidad juridica de estos actores y, a los pueblos, se les fue desmontando del entramado
institucional. Fueron tantas las regulaciones y el poder personal arbitrario con que se
controlaron los litigios que éstos acabaron perdiendo mucho de su utilidad.

La justicia liberal y positiva llegaba tarde y era sumamente ineficiente para solucionar las
demandas de los pueblos. No obstante, los litigios sirvieron para detener soluciones definitivas
y mantener vivas las querellas.

Mi conclusion central es que en este proceso inconcluso, pueblos e indigenas, al igual que
autoridades y particulares, mezclaron, de manera creativa, leyes y costumbres antiguas que les
beneficiaban --las de tiempo atras o las recién inventadas-- con porciones de las nuevas formas
v valores.
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Nunca abandonaron la idea de la justicia como escenario importante y relativamente util de
negociacion para cuidar su acceso, usufructo y propiedad de bienes raices. En vez de
meramente solicitar la puesta en practica de determinado apartado del marco normativo -
aunque también hacian esto—siempre insistieron en “convencer’ de la “justicia” que les
asistia.

Indigenas y comuneros no eran actores cristalizados en el tiempo, que quisieran quedarse
en el ayer. Buscaban integrarse a partes de la legitimidad y fuerza del Estado nacional -
tanto el liberal como el revolucionario. Pero lo querian hacer a su paso y poner en practica
las nuevas directrices de manera mas justiciera y adecuada a sus particulanidades.

Sus dotes de peticion y de litigio florecieron durante el imperio de Maximiliano y la era
revolucionaria; volvieron a legitimar elementos afiejos que, tercamente, se habian empeiiado en
mantener. Aun cuando fuese solo en principio, ayudaron a construir un Estado que se suponia
garante de su proteccion y justicia.

Desgraciadamente, la realidad fue mucho mas compleja y dramatica. La vida de muchos
campesinos pobres siguid marcada por carencias, estancamiento econdomico y el control
corporativo del nuevo estado revolucionario. Asi que, a fin de cuentas, ni lo antiguo, ni lo

nuevo, les permitié encontrar una respuesta sustantiva a lo que ellos consideraban de justicia.

ABREVIATURAS

AGA (Archivo General Agrario)

AGN (Archivo General de la Nacion)

JPCM (Fondo Junta Protectora de las Clases Menesterosas)

AHEM (Archivo Historico del Estado de México)

AHSVCH (Archivo Historico de San Vicente Chicoloapan)

AMRP (Archivo Mariano Riva Palacio)

APJEM (Archivo del Poder Judicial del Estado de México)
COLMEX-FR (Biblioteca “Daniel Cosio Villegas”, Fondo Reservado)
HN-FR (Hemeroteca Nacional-Fondo Reservado)
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* “Francisco Mejia a gobernador Riva Palacio”, AMRP, 8839, septiembre 14, 1870.
* “Victor Pérez a Riva Palacio”, AMRP, 8326, diciembre 19, 1869.

! “Victor Pérez a Riva Palacio”, AMRP, 9117, febrero 15, 1871.

** “Informe del licenciado Luis Rivera Melo”, APJEM, Distrito Judicial de Texcoco, Civil, 1870 — 1871, exp. 13, ff.
76, [5.f]

* “Dotacién de ejidos, San Vicente Chicolopan”, AGA, exp. 23/2163, fT. 238, febrero 25, 1918.

* “Dotacion de ejidos, San Vicente Chicolopan™, AGA, exp. 23/2292, ff. 5; y “Santa Maria Chimalhuacan, informe de
la CNA™, octubre 24, 1922; cuya entrega definitiva fue en 1927,

"' “Dotacion de ejidos, San Vicente Chicoloapan” y “Solicitud de originarios y vecinos de la municipalidad de San
Vicente Chicoloapan™, AGA, exp. 23/2163, ff. 491, [s.f.]

* “Expedientes de restitucion y dotacion de tierras, Chicoloapan”, AGA, exp. 2163, leg. 2, 1928 — 1929.

™ A casi cien afios de aquel permiso de litigio que en 1861 alcanzara Chimalhuacan, este pueblo obtuvo una nueva
dotacion de 455 hectareas de terrenos salitrosos ganados al ex lago de Texcoco, tomadas de la hacienda de Chapingo.
México, Departamento de Asuntos Agrarios y de Colonizacion: Diario Oficial de la Federacion, julio 25, 1960.

* “Dotacion de ejidos, San Vicente Chicoloapan” y “Carta de vecinos de Chimalhuacan™, AGA., exp. 23/2163 (725.2),
fT. 58 - 60, julio 26, 1919.

** Ibid. (Subrayado mio).
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Ocupacion del territorio indigena,
conflicto y expansion economica.
La Araucania, 1850-1930

Jorge Pinto Rodriguez'

Introduccion

El viemmes 19 de enero de 1907, un dia después de haberse celebrado el Parlamento de Coz
Coz, convocado por los caciques del lugar, en las cercanias de Panguipulli, para hablar “de lo
que les pasa en sus reducciones con los huincas que nos quieren quitar la tierra que ha sido
siempre de nosotros”, el periodista de E/ Diario Ilustrado de Santiago, Aurelio Diaz Meza
recibi6 a un grupo de mapuches para escuchar de sus propias bocas las tropelias que se cometi-
an contra ellos (Arellano y otros 2006: 217). Robos de tierras, saqueos, todo tipo de violencia y
hasta asesinatos, se habian producido a vista y paciencia de las autoridades de la zona. Sélo la
preocupacion del capuchino Sigifredo de Frauenhiusl, puso algin limite a una situaciéon que
desde hacia varios afios afectaba a los mapuches. La ambicion por ocupar sus tierras y el des-
enfrenado traslado de ocupantes nacionales y empresarios provenientes del norte, habian gene-
rado un clima de agitacion del cual los mapuches eran la principal victima. Cuatro afios mas
tarde el Congreso Nacional tuvo que intervenir, designando una Comisiéon Especial que se
traslado a la zona para investigar que estaba ocurriendo. Sus informes desnudaron la misma
realidad que escucho Aurelio Diaz Meza ese viernes de enero de 1907.

Paraddjicamente, por esos mismos afios la economia regional empezaba a experimentar una
fuerte expansion, que concluiria hacia los afios treinta del siglo pasado, para dar paso a una fase
depresiva que haria colapsar a la economia. Alentada por la llegada de nuevos agentes econé-
micos y una mano de obra atraida por las obras que se emprendian en la region, la poblacion, la
produccion, el comercio y las exportaciones empezaron a crecer a un ritmo muy acelerado
hasta que comienza la fase depresiva de los afos treinta.

(Qué estaba ocurriendo en la Araucania? ;Por qué tanta violencia en un territorio que hasta
mediados del siglo XIX habia permitido una convivencia arménica entre el mundo indigena y
no indigena? ;Como reacciono el pueblo mapuche frente a esta situacion? ;Qué estaba pasando
con la economia regional? Estas son algunas de las cuestiones que nos proponemos comentar
en este articulo a la luz de los avances que estamos logrando en un proyecto financiado por el
Fondo Nacional de Investigacion Cientifico y Tecnoldgico de Chile, cuyo principal objetivo es
estudiar las bases ccondmicas y la estructura de la regién entre 1900 y 1960 (Proyecto Fonde-
cyt N°1060314).



Jorge Pinto Rodriguez Sociedades en movimiento...

La invasion del territorio indigena

Hasta mediados del siglo XIX, los grupos dirigentes que habian tomado el control del pais no
demostraron mayor interés por la region. Con la mirada puesta en ¢l norte y en las haciendas
del Valle Central, cuyas riquezas mineras y produccion triguera parecian muy apropiadas para
articular la economia nacional con la economia mundial, la Araucania no intereso a nadie. Sin
embargo, las cosas empezaron a cambiar hacia 1850. A partir de esos afios, una serie de facto-
res desencadenaron la ocupacion de este territorio, provocando la desintegracion del viejo
espacio fronterizo. Los hubo externos e internos. Entre los primeros, no cabe duda que la ma-
yor demanda de alimentos derivada del aumento de la poblacion mundial y las transformacio-
nes que provoco la Revolucion Industrial, estimularon la ocupacion de regiones que hasta
entonces se habian mantenido casi sin explotar. Los avances del capitalismo inglés y los pro-
gresos del transporte, aceleraron el proceso, insertando este fenomeno en el mismo movimiento
de ocupacion de tierras que afecto a otras regiones de América, Africa, Asia y Oceania.

La situacion del pais también contribuyé a estimular el avance hacia las tierras indigenas. De
partida, la constitucion del Estado hizo posible la existencia de una instancia juridica que podia
justificarlo. Asi mismo, la estrechez del mercado de la tierra, esencial para sostener la politica
inmigratoria que fomentaban los gobiernos de la época y la crisis economica de 1857, conven-
cieron a los grupos dirigentes que habia llegado el momento de actuar en una regién que ya se
habia empezado a recorrer por la costa, a proposito del interés por el carbon que venian mani-
festando los empresarios mineros del Norte Chico. Las revoluciones de 1851 y 1859, particu-
larmente la ultima, cuyo desenlace en favor del Presidente Manuel Montt, alenté también la
idea de castigar a los insurgentes, incluyendo a numerosas parcialidades indigenas que habian
participado en el movimiento, apoyando a los revolucionarios. Por altimo, el discurso de la
“barbarie”, elaborado por los intelectuales que adhirieron al positivismo del siglo XIX, fue el
golpe de gracia que provoco el avance del ejército chileno a las tierras de la Frontera, aunque a
nuestro juicio, fue la crisis de 1857 la que agitd el debate sobre la Araucania y acelerd un pro-
ceso que se venia anunciando desde los ultimos afos de la década de 1840.

Este proceso estuvo acompafado de un discurso de fuerte contenido antiindigenista, tal como
ocurrio en todo el continente. Al mapuche se le hizo responsable de lo que se llamo la “barba-
rie” imperante en la Araucania y las voces de condena en su contra no se dejaron esperar. Aun-
que estos protestaron frente a los abusos que se cometian, sus quejas fueron acalladas y poco a
poco Chile empezo a desprenderse de sus raices indigenas.

Concluida la ocupacion la regiéon quedo incorporada definitivamente al pais, dividiéndose en
dos provincias: Malleco y Cautin. En esos momentos se precipitan en la zona cuatro procesos:
la expansion y colapso de la economia; la llegada de nuevos actores sociales; la lucha del pue-
blo mapuche por recuperar sus tierras y dignidad frente a los abusos que se siguen cometiendo
contra ellos y la revision que se hace en Santiago y algunos circulos intelectuales de la accion
del Estado.

Expansion y colapso de una economia regional, 1900-1940

Estudios anteriores hacian presumir que la llegada del Estado habia provocado, junto con la
desintegracion del espacio fronterizo, serias dificultades a la economia regional (Pinto 2003).
Afectado el trifico con las Pampas, rotas las conexiones entre el mundo indigena y los agentes
economicos tradicionales y desatada la especulacion, parecia que el panorama era muy poco
favorable para su economia. La situacion general de Chile tampoco era de las mejores. Fuerte-
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mente afectado por la crisis de comienzos de siglo, poco podia hacer para resolver la situacion
de la Araucania; sin embargo, las sefiales que hemos recogido estos ultimos afios dan cuenta de

una situacion diferente, demostrando que los ritmos regionales son distintos a los de Santiago o
del Valle Central.

La primera sefial de crecimiento econdémico proviene de la demografia. En efecto, entre 1895 y
1930 la poblacion de la Araucania aumenté de 176 253 a 451 089 habitantes, a un ritmo de 2.7
% anual, muy superior al del pais (1.3 %).” En cierta medida, este crecimiento se podria expli-
car por la politica del gobierno tendiente a instalar colonos nacionales y extranjeros; sin em-
bargo, mas decisivo debio ser el “boom™ econémico que se produjo en la region.

En efecto, entre 1910 y 1930, Malleco y Cautin estuvieron a la cabeza en la siembra de cerea-
les y chacaras, superando en produccion a todas las demas provincias. Entre los cereales, el
producto mas importante era el trigo; aunque, en ambas provincias las siembras de cebada,
frejoles y papas alcanzaron también un nivel muy interesante. De acuerdo a José Bengoa en
esta ¢poca se constituye en la zona el latifundio y se desarrollan el peonaje agrario y el inquili-
naje, con la mano de obra que se desplaza de las haciendas del norte, atraida por salarios mas
atractivos que en el Valle Central (Bengoa 1990: 151-181).

La expansion de la agricultura elevo la superficie agricola y el valor de la propiedad rural.
Hacia el término del periodo, Cautin era la segunda provincia con mayor superficie agricola y
la tercera desde el punto de vista del valor de la propiedad rural, superada sélo por Santiago y
Colchagua.” El dinamismo de la agricultura se reflejaba también en el volumen de los créditos
otorgados por la Caja de Crédito Agraria. De las 21 provincias agricolas que existian en el pais,
Malleco y Cautin ocupaban el quinto y sexto lugar, respectivamente, corroborando la demanda
de recursos de la agricultura regional.* En la memoria de los viejos pobladores de la Araucania
todavia se mantiene el recuerdo de que en esa época la region se convirtié en el granero de
Chile, recuerdo que se sostiene en la fuerte expansion de la agricultura regional.

Junto con la agricultura progresé la ganaderia. De acuerdo a los datos que entrega Amold
Bauer, entre 1895 y 1925 el precio del ganado en Santiago, principal centro de transacciones,
experimento un aumento de $ 64 75 a $ 356 por cabeza, convirtiendo a esta actividad en una de
las mas atractivas del agro chileno (Bauer 1994: 2). Como se sabe, la Araucania habia sido
desde la Colonia una region apta para la cria y engorda de ganado, ya sea por el que llegaba
desde Argentina o por el que se desplazaba desde las estancias de Concepcion para aprovechar
las pasturas del sur. Datos que tenemos para 1917 demuestran que las provincias de Malleco y
Cautin disponian de una masa ganadera no despreciable respecto de la que existia en todo el
pais. En el caso de los vacunos, Malleco y Cautin formaban parte del grupo de las 10 provin-
cias que superaban las cien mil cabezas. Este grupo era encabezado por Llanquihue con 208
mil animales, seguido de Valdivia con 183 mil, Colchagua con 179 mil, Santiago con 165 mil
y Talca, Curico, Linares, Bio Bio, Malleco y Cautin con cifras ligeramente superiores a las cien
mil cabezas. Con relacion a los ovejunos, Magallanes encabezaba la lista con una cifra inalcan-
zable para las restantes provincias: 1’865 476 cabezas. A enorme distancia estaba el grupo al
que se podria incluir Cautin, con una masa de 150 a 200 mil animales. Malleco estaba un poco
mas atras, pero con una cantidad de ovejunos de cierto peso en el pais. La produccion de lana
de ambas provincias era también interesante, como su produccion lechera, aunque esta tltima
estaba mas lejos de la produccion de las provincias en las cuales esta industria habia alcanzado
un mayor desarrollo’. Datos de los afios siguientes, demuestran que hasta 1930 la ganaderia en
Malleco y Cautin no perdid importancia, aumentando incluso su participacion en las cifras
nacionales®. Por esta misma razon, la feria ganadera de Temuco fue una de las mas importantes
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del pais. Después de las de Santiago y Chillan, la de Temuco era, en 1928, la de mayor activi-
dad, especialmente por la venta de vacunos.’

En otro ambito, la actividad forestal, fue también muy relevante. La Sociedad Nacional de
Agricultura habia manifestado interés por la explotacién del bosque desde comienzos del siglo
XX, aunque, con un espiritu previsor, llamé la atencion respecto de los efectos negativos de su
explotacion irracional y de los peligros de la erosion.” De aquellos afios data la idea de crear
una Inspeccion General de Bosque, Pesca y Caza con el proposito de impulsar la actividad
forestal, con los debidos resguardos para conservar el medio ambiente y no exponer a la agn-
cultura a los efectos negativos de la erosion y el desvio de los cursos de las aguas.”

Estudios de la época daban cuenta de la existencia de tres grandes recursos forestales en el
pais: alerce, pino araucano y ciprés. La region disponia de los tres; no obstante, las reservas del
segundo lo convertian en el producto basico de su industria maderera. A comienzos del XX el
pais consumia casi la totalidad de la madera que producia, quedando para la exportacion una
cantidad muy marginal. Su uso se limitaba casi exclusivamente a la construccion de viviendas
y fabricacién de muebles. Salvo los casos de la Sociedad Imprenta y Litografia Universo, fun-
dada en 1900, y la Compaiia Manufacturera de Papeles y Cartones de Puente Alto, establecida
en 1921, no se conocen otras iniciativas tendientes a darle al producto del bosque otro uso
(Garcia Vergara 1938: 11, 324-331). Hacia 1935 la provincia de Cautin era, de todas las provin-
cias chilenas, la que mas mano de obra ocupaba en la producciéon de madera y la capacidad
diaria de sus aserraderos la colocaban en tercer lugar en el pais. Malleco producia mucho me-
nos, pero en conjunto la regién aportaba una cuota muy importante de la producciéon maderera
de aquellos aiios. '

La bonaza que reflejan todas las cifras que hasta ahora hemos manejado coincide con algunas
apreciaciones cualitativas que describen la zona. Hacia 1920, se sefialaba que Malleco aportaba
al mercado nacional cereales, miel, cera, papas, alfalfa, vino, nueces, ganados y maderas, con-
tando con 200 establecimientos industriales, de los cuales quince eran aserradores y catorce
molinos. Cautin, por su parte, disponia de 250 establecimientos industriales, destacando 55
aserraderos y 13 fabricas de elaboracion de la madera (Marquez 1912: 661 y 674-675). Esta
expansion economica, habria alentado, incluso, la idea de trasladar trabajadores cesantes de
Santiago al sur Santiago.'' Bengoa calcula que los salarios de los campesinos de la zona cen-
tral bordeaban los dos pesos diarios. Es, mas o menos, la misma cifra que registran algunas
fuentes en Cautin; aunque, al parecer, habia aqui mas oportunidades de trabajo.

Las condiciones favorables de la economia regional frenaron, incluso, el éxodo de poblacion
mapuche, seriamente afectada por la politica reduccional impuesta por el Estado y los abusos
que se cometian contra ellos. Nadie puede negar que en los primeros treinta afios del siglo XX
tales abusos fueran de todo tipo; no obstante, la expansion econdémica experimentada por la
region les habria permitido sobrevivir todavia en la Araucania, postergando su salida hacia las
provincias del norte por algunas décadas. Aunque los datos censales de los afios 1907, 1920 y
1930 demuestran que el total de la poblacion mapuche de las provincias donde aparece regis-
trada disminuyd, se podria presumir que se trata de un dato no del todo confiable, debido al
proceso de “chilenizacion™ impuesto por el Estado. De acuerdo a estos, la “poblacion arauca-
na” paso de 101 118 personas en 1907; a 104 793, en 1920 y 98 793, en 1930, con una tasa de
decrecimiento de 0.1 %, mientras la “poblacion chilena™ crecia a un ritmo de 1.7 % anual. Sin
embargo, en la Araucania propiamente tal, la poblacion mapuche no disminuy6 en cifras abso-
lutas, pasando de 74.741 personas en 1907 a 91 286, en 1930, con una tasa de crecimiento
inferior al de la “poblacion chilena”, pero sin evidenciar una caida propiamente tal.'’ Lo ante-
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rior permitiria afirmar que, a pesar de las condiciones adversas que impuso el Estado durante
los primeros 30 afios del siglo XX, la poblacién mapuche de la region aumento, a un ritmo
menor que el resto de la poblacion regional, pero interesante si se tiene en cuenta los efectos
que pudo causar la politica reduccional y la expropiacion de tierras por parte de los empresa-
rios y particulares que llegaron a la zona.

Este panorama empezo6 a cambiar a partir de la década del treinta, observindose entre 1930 y
1960 las primeras consecuencias negativas de su incorporacion al Estado. Durante esta época,
la economia regional siguié apoyandose en la agricultura, ganaderia y actividad forestal; pero,
ahora, bajo condiciones muy diferentes. Hacia 1930 el pais abandona el “modelo de crecimien-
to hacia fuera”, para poner el acento en la industrializacién por sustitucion de importaciones.
Los datos reunidos hasta ahora sugieren que la region no pudo acoplarse exitosamente a esta
reconversion, debilitindose su economia y transformandose en una zona poco atractiva.

Las tres actividades basicas de la region siguieron siendo la agricultura, ganaderia y actividad
forestal. Las fuentes insinlian que ninguna de las tres colapso. Por el contrario, siguieron expe-
rimentando una cierta expansion, menor que en las tres primeras décadas del siglo XX, pero
expansion de todas maneras. Esto nos lleva a suponer que el principal problema de la region
consistio en como desarrollarse a través de la agricultura, en un momento en que la atencion
estaba puesta en la industria. Dicho de otro modo, la Araucania nos podria permitir explorar los
problemas de las regiones agricolas de los paises subdesarrollados para enfrentar ciertos proce-
sos de reconversion econdmica, teniendo en cuenta las limitaciones de la agricultura tradicional.

Por la informacion reunida podemos afirmar que los problemas mas delicados que enfrento la
Araucania estuvieron asociados a los efectos de la crisis del 29, la caida de los precios, el ago-
tamiento de los suelos, la caida de los rendimientos y la escasa capacidad de los salarios agri-
colas para dinamizar una economia por los bajos niveles de consumo que permitian.

La crisis del 29 se dejo sentir con fuerza en la region. Tempranamente, en 1930, El Diario
Austral de Temuco se refirid a sus efectos negativos, dando cuenta de la angustiosa situacion
de los agricultores regionales, agobiados atin mas por una sequia temporal y el aumento de la
cesantia. A los efectos de la crisis se sumoé una pérdida de la productividad por el agotamiento
de los suelos, sobre explotados en los afios anteriores, y ausencia de tecnologia. Aunque las
tierras agricolas aumentaron, los rendimientos tendieron a bajar. En un informe de aquellos
afios, se reconocia que la actividad agricola de la provincia de Cautin ofrecia al pais las mas
elevadas cuotas de produccion de trigo, avena y arvejas; sin embargo, reconocia que no ofrecia
“un nivel de perfeccionamiento de acuerdo con el progreso de la técnica agricola habido en los
altimos afios y la evidencia de esta afirmacion estd en los bajos indices de produccion” (Prado
1956: 35-36).

De acuerdo al mismo informe, los bajos rendimientos se debian a las siembras en suelos no
agricolas, sin aptitudes para el cultivo; al gran nimero de pequefios agricultores, sin capacidad
econdmica para invertir en el agro; al exceso de tierras concentradas en muy pocos agriculto-
res, lo que derivaba en un magro aprovechamiento de los suelos; al insuficiente uso de fertili-
zantes; a la practica generalizada del barbecho desnudo; a la escasez de praderas artificiales, lo
que obligaba a colocar el ganado en las praderas naturales con evidente perjuicio para el suelo;
a las plagas, enfermedades y malezas que afectaban los cultivos; al bajo nivel de necesidades
de la poblacion rural, consecuencia inmediata de las deficientes condiciones de vida de los
trabajadores agricolas y a una politica estatal orientada con fines econdémicos para salvar situa-
ciones del momento, sin pensar en el largo plazo (Prado 1956: 37-38). En suma, a una serie de
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factores que, en conjunto, dafiaban a la agricultura no solo en Cautin, sino en toda la region,
incluyendo a la provincia de Malleco. El informe fue, incluso, mas categorico: de no tomarse
medidas inmediatas, se estaba hipotecando el futuro agricola de la provincia. La agricultura,
concluyd, solo dispone de 810 mil hectareas del millon 735 mil que tiene en total la provincia,
considerando toda su extension Ese suelo es el que tenemos que usar racionalmente, emplean-
do la tecnologia adecuada; como no se hace, los rendimientos son bajos e insuficientes para
hacer de la agricultura una actividad atractiva y rentable (Prado 1956: 43 y siguientes).

Al problema del rendimiento se agregaba el de los precios. En este caso se trataba de una situa-
ci6n muy compleja. En primer lugar, el gobierno habia establecido una politica de precios a
través de la Comision de Agricultura del Instituto de Economia Agricola, diferenciandolos por
regiones. Los agricultores de las provincias del sur se quejaron reiteradamente de esta situa-
cién, pues en su caso no se consideraban el costo de los fletes y los rendimientos regionales. "
En afos anteriores, reunidos los agricultores de Concepcion a Cautin, trataron de resolver este
problema entrevistandose con el propio Presidente de la Republica; sin embargo, no tuvieron
éxito.'* La situacion se complicaba porque involucraba a otro sector, cuyos intereses eran dis-
tintos. El alza de los precios beneficiaba a los agricultores; pero, perjudicaba a los molineros,
cuya capacidad de compra disminuia en relacion directa con el alza de los precios. Para los
agricultores la situacion no era sencilla. Como cada alza de precios disminuia la capacidad de
compra de los molineros, corrian el riesgo de no poder vender parte de las cosechas, quedando
atrapados entre dos males que nunca se resolvieron. Esto generd un sentimiento de injusticia
que resto dinamismo a los agricultores. No se produjo, asi, un efecto esperanzador para la prin-
cipal actividad economica de la region (Bengoa 1981).

El nivel de los salarios agricolas tampoco contribuyo al desarrollo regional. Los jornales de los
campesinos fueron siempre los mas bajos del pais. Esto le impidi6 a la region, basicamente
agricola, disponer de un mercado de consumo que alentara un verdadero desarrollo. De este
modo, la Araucania acuso desde 1940 6 1950 un progresivo empobrecimiento, al punto de
convertirla a fines del siglo XX en una de las mas fragiles y vulnerable del pais.

Con la ganaderia paso algo similar. Aunque en el curso de estos afios progreso, paulatinamente
se fue quedando atras respecto a las otras provincias ganaderas. Al promediar el siglo, la pro-
vincia de Cautin era la mas importante en el rubro. Hacia fines del periodo, todavia Malleco y
Cautin conservaban lugares de privilegio desde el punto de vista de la masa ganadera; sin em-
bargo, mientras nuestra region se quedo en la cria y engorda de ganado, las provincias vecinas
transitaron hacia la industria lechera, postergando a Malleco y Cautin'®. La industria maderera
tampoco se desarrollo, manteniendo siempre un caracter casi artesanal. Muchas veces se que-
mo el bosque para destinar las tierras a la agricultura, sin prestar atencion al deterioro del suelo
y las precarias condiciones de la propia agricultura.

Los datos censales demuestran que la poblacion también sufrio los efectos de la contraccion
economica, bajando su ritmo de crecimiento de 2.7 % anual a 1.1 %.'"® En esta época cobra
fuerza el éxodo mapuches hacia las zonas urbanas de Concepcion, Valparaiso y Santiago. Co-
mo hemos dicho, la bonanza economica de las primeras décadas del siglo XX permitié a mu-
chos de ellos sobrevivir en las reducciones establecidas por el gobiemo. La posibilidad de
conectarse al naciente mercado local configurado por las ciudades y las oportunidades que
brindaba la agricultura regional, habrian frenado la emigracion. Entre 1930 y 1960 la situacion
cambid. En general, se frena la economia y los problemas de la agricultura se agravaron para
los mapuches que se quedaron con las peores tierras. Los estudios de Bengoa y Valenzuela
(1984) y otros propiciados por el Comité Interamericano de Desarrollo Agricola (CIDA), su-
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gieren que la emigracion mapuche se acentia en las décadas de los sesenta y setenta, aunque
parece haberse iniciado con alguna anticipacion, justamente en el periodo que estamos anali-
zando. Recientemente, el libro de Florencia Mallon (2004), puso en evidencia la imposibilidad
de muchos mapuches de resistir en la Araucania las condiciones tan adversas que debieron
enfrentar en los afnos posteriores a 1940,

Mapuches empobrecidos y campesinos que antes llegaban a la regién, buscan ahora otros hori-
zontes, creando un panorama poco alentador para el crecimiento de la poblacién. Tradicional-
mente la Araucania habia expulsado o atraido pobladores hacia o desde Neuquén, segin se
comportara la economia aqui o en aquella region de Argentina. El periodo que estamos anali-
zando (1930 adelante), se inicia con el retorno de numerosos chilenos que habian emigrado a
Neuquén en los afios anteriores y termina con una nueva emigracioén de chilenos hacia la Ar-
gentina durante la década de los cincuenta (Flores 1996; Muifioz 2003). Todo hace presumir
que la economia regional poco pudo hacer a partir de los afios 1930 6 1940 por retener a sus
pobladores.

El parlamento de Coz Coz, nuevos actores en la Araucania y el conflicto mapuche

El 18 de enero de 1907 se reunian en Coz Coz, en las cercanias de Panguipulli, mas de dos mil
mapuches convocados por el cacique del lugar, don Manuel Curipangui Treulen, “para comu-
nicarse los caciques entre si y referirse mutuamente los infortunios que padecen™ (Arellano y
otros 2006: 199-200). Era el Parlamento de Coz Coz, el cual era apoyado por el padre capuchi-
no Sigifredo de Frauenhiusl, misionero de la zona, el que consigui6 invitar a dos periodistas,
uno de los cuales, Aurelio Diaz Meza, dejo testimonio escrito de lo que se traté en la Junta.
Este documento, de gran valor hoy dia, es clave para entender lo que empez6 a ocurrir en la
Araucania una vez instalado el Estado en la region.

Desde luego, lo primero que llama la atencién es la presencia de una serie actores sociales
desconocidos antes en la Frontera. A los ocupantes nacionales, que habian llegado esponta-
neamente desde mediados del siglo XIX, se suman ahora grandes y pequefios empresarios, que
transformaron el panorama econémico y social de la region. Sus abusos era lo que mas pre-
ocupaba al padre Sigifredo; pero, también, la fuerte competencia que encontraba ahora en los
pastores de iglesias protestantes y en los dirigentes politicos de los nuevos partidos que se
habian fundado en Chile, cuyos pasos se orientaban a ganarse las simpatias del indigena. El
protestantismo, de la mano de los inmigrantes europeos, y la amenaza del comunismo, se pro-
pagaban a la vieja Frontera. A ambos, se sumaban los agentes del Estado que intentaban, a
través de la educacion y otros “ritos patridticos”, como las inscripciones en los registros civiles,
las conmemoraciones patrias y el culto a los emblemas nacionales, chilenizar a una poblacion
que tardiamente se incorporaba al pais.

En los dias siguientes al Parlamento, Aurelio Diaz Meza se instalé en un salén de la mision,
especialmente preparado por el padre Sigifredo, para escuchar a todos los indios que quisieran
plantear sus quejas. “Audiencia de horrores™ denominé Diaz Meza a aquellas entrevistas. Pos-
teriormente, en mas de quince paginas, resumié los abusos que se cometian contra ellos. Deta-
lladamente dio cuenta de como se les engafaba, se les robaban sus tierras y ganados, se les
flagelaba y se les asesinaba. En Coz Coz la Compaiiia Industrial y Ganadera San Martin vy el
particular Joaquin Mera, personalizaban las figuras de quienes se aprovechaban de las condi-
ciones generadas por ¢l Estado para cometer todo tipo de abusos contra los mapuches (Arellano
y otros 2006: 234-249). No se trataba, sin embargo, de una situacion nueva.
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Desde ¢l momento mismo en que se inicia la ocupacion de la Araucania, los mapuches levanta-
ron su voz para exigir se respetara sus derechos sobre las tierras que ancestralmente poseian.
Asimismo, se empefaron en terminar con los abusos que cometian los soldados que incursio-
naban en la Frontera. Ya en la década de 1850 Maiiil escribia al Presidente Manuel Montt,
diciéndole que las autoridades chilenas cometian todo tipo de tropelias y que el robo de Sus
tierras era la principal causa de la guerra que hacian los mapuches a los soldados chilenos. "’
Horacio Lara recogio las palabras de otro cacique que enfrentd a Cornelio Saavedra, cuando
recién se iniciaban las operaciones en la Frontera, pidiéndole que abandonara sus tierras y no
los siguiera humillando, pues por estos suelos nunca se “vieron soldados”™ (Illanes 1987). A
comienzos del siglo XX, Mangin observaba conmovido lo que estaba ocurriendo en la Fronte-
ra; los chilenos, decia a los miembros de su comunidad, son pobres y les robaran sus tierras.
Kilapan los aborrecia, quieren hacer pueblos "para acorralarnos como vacas", eso quieren,
denunciaba a quien lo queria escuchar. Pedro Kayupi reconocia en 1902 que tenian razon en
sublevarse contra el ejército chileno, pues la unica intencion del gobierno era quitarles sus
tierras (Guevara 1912: 227-284 y 415-416). Mas tarde, a fines de la década de los veinte, Pas-
cual Cofa reconocia que desde que se produjo la ocupacion de la Araucania su vida se habia
convertidos en una tragedia. Primero fue el incendio de su ruca; después, el abandono de su
mujer; por altimo, los pleitos y abusos de los medieros que llegaron a instalarse en sus
tierras. "Ojala pudiera morir ahora, para no ver nada mas de toda esta miseria”, decia a un
capuchino que registro su vida. *;Qué he hecho yo, pobre hombre, para tener que sufrir tan-
to? ... ;Si pudiera morir, que bueno seria!” (Cofia 1984: 456-458).

La denuncia de los abusos cometidos no fue la tnica estrategia utilizada por los mapuches.
Algunos como Maiiil y su hijo Kilapan tomaron las armas y trataron de defender militarmente
sus tierras. Otros, como Lorenzo Colipi, buscaron negociar. Hubo algunos que se aliaron al
gobierno; sin embargo, no consiguieron suavizar los efectos de la ocupacion de sus tierras. Y
los abusos no se detuvieron con la llegada del siglo XX. A las denuncias de Diaz Meza habria
que agregar que la prensa de la época dio cuenta de unos veinte hechos de violencia ocurridos
entre 1911 y 1930, incluyendo lanzamientos de familias mapuches, asesinatos de caciques y
matanzas como la de Forrahue, de 1918, que provoco la muerte de 25 hombres, mujeres y
nifios. “El uso de la violencia llegaba a limites inhumanos”, reconoce un informe reciente. “A
quienes eran considerados rebeldes, ladrones o peligrosos, se les marcaba el cuero —corte de
orejas o a fuego- para que fueran reconocidos por los demas colonos”. La Marcacion de Pai-
nemal, ocurrida en 1913, en Nueva Imperial, provocé gran conmocion, dando origen, después
de Coz Coz, a la segunda movilizacion masiva de protesta postreduccional. En la plaza de
Nueva Imperial se reunieron entre 3 a 4 mil mapuches para expresar su protesta por los abusos
cometidos por los colonos instalados en la zona (Bengoa 2004: 391- 393). Rolf Foerster sefala
que a partir de esos afios los mapuches modifican sus estrategias de lucha, buscando apropiar-
se de las armas de los chilenos para luchar por sus derechos: la educacion, el idioma y la legis-
lacion (Foerster y Montecino 1988).

Esa estrategia fue la que utilizo el padre Sigifredo en Coz Coz. Por una parte, le interesaba
transmitir la imagen de un indigena dotado de valores positivos, propios de un nuevo ciudada-
no que se comportaba como cualquier otro chileno, cuyas demandas debian ser atendidas por
Estado y, por otra, sensibilizar a la opinion publica frente al problema mapuche. En la region,
la situacion era de sobra conocida; pero, en Santiago se ignoraba totalmente. Diaz Meza traba-
jaba en El Diario llustrado, un periodico conservador estrechamente vinculado a la Iglesia
Catolica que gozaba de prestigio en circulos ilustrados y politicos de diversos sectores. Instalar
el tema a través del diario y mostrar al indigena en un estado de civilizacion que borrara la
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imagen del barbaro que predominaba en el pais, era para ¢l capuchino un enorme logro. En
medio de las preocupaciones del momento, centradas en los efectos del terremoto del 16 de
agosto de 1906 que asolo a Valparaiso, las movilizaciones obreras que tenian lugar en diversas
ciudades del pais y el juicio seguido a Emilio Dubois, un criminal que cobré extraordinaria
notoriedad en 1906; el tema indigena empezo a ocupar algunas lineas en el diario conservador,
especialmente a fines de enero de 1907, cuando aparece la primera cronica de Diaz Meza sobre
el Parlamento. “El Parlamento indigena. Extraordinaria asistencia. Quinientos caciques y dos
mil indigenas. Eleccion de ulmen. Fiestas en su honor™, la tituld el diario en su primera pagina
de la edicién del 29 de enero de ese afio. A partir de ese momento, las noticias se repitieron vy,
en un caso inédito, Diaz Meza logré que La Prensa de Buenos Aires publique también sus
comentarios sobre el Parlamento. ™ ;Qué perseguia el padre Sigifredo mediante esta estrategia?
¢ Cuanto apoyo recibia de los indigenas en sus esfuerzos publicitarios?

Hemos dicho que su principal objetivo era instalar el tema en la opinion publica. A su juicio, la
insensibilidad de las autoridades de Santiago se debia al completo desconocimiento que existia
de los problemas que afectaban al pueblo mapuche y a los juicios equivocados que todavia
circulaban sobre €l; de ahi su empefio en dar a conocer una version distinta. Para lograrlo tramé
una cierta complicidad con Aurelio Diaz Meza; sin embargo, en esta complicidad también
pudieron entrar algunos dirigentes indigenas para los cuales era esencial moverse en el ambien-
te politico del pais. En cronicas anteriores, el mismo diario daba cuenta de las acciones de
algunos caciques ante las autoridades de Valdivia exigiendo soluciéon a sus demandas. A los
textos agregaba fotografias, materiales que, de algiin modo, utilizaban los dirigentes indigenas
para consolidar su autoridad. En el caso del Parlamento de Coz Coz no deja de ser interesante
detenerse en la eleccion de quien debia representarlos ante las autoridades chilenas. Rapida-
mente se perfilaron tres nombres: Juan Cheuquehuala, cacique de Antilhue; Mauricio Hueitra,
cacique de Ancacomoe; y Juan Catriel Rain, cacique de Trailafquen. Los tres encarnaban
figuras distintas: mientras los dos primeros, representaban la madurez y capacidad para mante-
ner a raya a los usurpadores de sus tierras; el tercero, la juventud y la experiencia de haber
viajado dos veces a Santiago a hablar con el Presidente de la Republica. Los tres apelaron a la
riqueza y a la valentia; sin embargo, la balanza se inclin6 en favor de Catriel, apoyado por
Cheuquehuala, que cedi6 ante los méritos del cacique de Trailafquen. En este caso, la expe-
riencia de Catriel en Santiago, su habilidad para lograr que lo recibiera el Presidente y los con-
tactos que habia dejado en la capital fueron claves para su eleccion. Y el padre Sigifredo no lo
ignoraba, en momentos en que el didlogo y la negociacion eran vitales para defender los dere-
chos del indigena. Dias después, el mismo diario publicaba fotos de Catriel, mientras el perio-
dista Diaz Meza lo describia como un perfecto ciudadano, tan cabal como cualquier otro
ciudadano del pais.

En el nuevo escenario configurado en la Araucania se empiezan a tramar nuevas alianzas. Los
viejos guerreros ceden el paso a los negociadores, dirigentes educados conforme a los patrones
de la chilenidad y dispuestos a moverse en el plano de las normas juridicas que el mismo go-
bierno ha instalado. Los abusos seguian siendo los mismos; la lucha, sin embargo, debia darse
bajo otras condiciones. Esas condiciones no las impuso el mapuche, las impuso el Estado, sus
agentes y los empresarios que llegaron a la region, acentuando la incorporacion subordinada en
que quedo el pueblo mapuche en su relacion con el resto de la sociedad chilena (Foester y
Montecino 1988).

Por cierto, las acciones del padre Sigifredo no se limitaron a instalar en la opinién pablica el
conflicto mapuche, a difundir una nueva imagen de éste y a conectarse con dirigentes indigenas
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que interactuaran mejor con las autoridades de gobierno. Consciente de la competencia de las
iglesias protestantes y de los dirigentes politicos que operaban en la region, sabia que conquis-
tar al indigena lo obligaba a mantener viva la imagen de un defensor a toda prueba. De alli su
interés por insistir en Santiago sobre el tema mapuche, dictando conferencias y convenciendo a
la Iglesia de impulsar medidas mas eficaces en su defensa. La propia fundacion del Obispado
de Temuco, apoyada por liberales que en materias doctrinarias estaban muy lejos de la Iglesia,
obedecia, justamente, al deseo de impedir la accion de los nuevos actores sociales que habian
llegado a la region y que amenazaban con arrebatarle la adhesion del mapuche. Hubo en esto
una suerte de defensa del territorio, en momentos en que la Araucania estaba entrando a un
nuevo ciclo historico.

El balance de las autoridades e intelectuales nacionales

El nuevo tipo de dirigente indigena que empieza a aparecer en la Frontera buscoé tender puentes
entre ¢l pueblo mapuche y las autoridades e intelectuales del pais. Probablemente uno de los
dirigentes que con mayor propiedad representa este nuevo tipo de liderazgo fue don Manuel
Manquilef, un joven nacido en Maquehua, criado durante su infancia en las tierras de su abue-
la, y profesor mas tarde titulado en la Escuela Normal de Chillan. El mismo se presentaba
como “uno de los ultimos vastagos de la raza que con gran tenacidad supo defender en tres
siglo 1 medio de lucha la integridad de su territorio™ (Manquilef 1915: 12). Por el mérito de sus
trabajos alcanzo notoriedad en circulos académicos, convirtiéndose en tenaz defensor de su
pueblo en una época que consideraba dramatica.

“Oprimidos con leyes propias para un pueblo de esclavos, escribia en 1915, y soportando el duro pe-
so de injusticias sin cuento, caminan como pontificados ante tanta ignominia. Muchos se han civili-
zado, a pesar del gobierno, y la mayoria, arrebatadas sus riquezas, son hoi unos pobres, miserables
victimas del gobierno y de la sociedad en que viven; ;como es posible que un gobierno republicano
como ¢l de Chile haya procedido asi? ;por qué y como ha conseguido destruir a esta raza fuerte y
valerosa que entré a formar parte de la Repiblica, no como pueblo conquistado, que jamas lo fue,
sino en virtud de solemnes tratados?” (Manquilef 1915: 3).

Para esa fecha la ocupacion habia concluido y las voces de protestas de poco sirven, a pesar del
apoyo que consiguen en ciertos sectores de la sociedad nacional. De los articulos aparecidos en
la prensa, los del profesor Alejandro Venegas, publicados en Santiago bajo el seudénimo de
Dr. Valdés Cange, causaron honda impresion. En 1910 los reuni6 en un libro titulado Sincerad.
Chile intimo en 1910, que contribuy6é enormemente a difundir sus ideas y a denunciar los abu-
sos cometidos contra el pueblo mapuche. En un parrafo rescatado por la “Comision Verdad
Historica y Nuevo Trato con los Pueblos Indigenas”, Alejandro Venegas decia lo siguiente:

“Fueron tan crueles los despojos, tan inicua la explotacion, que el Congreso para aminorarlas, tuvo
que dictar una lei que prohibié a los indigenas enajenar sus tierras; pero no por ¢so la situacion de los
naturales mejord, ni las extorsiones han dejado de continuar de una manera irritante. La autoridad
central misma ha tenido la culpa de que hayan sido ilusorios los beneficios que hubiera podido espe-
rarse de aquella lei; porque si es cierto que con ella el indio quedo resguardado de la rapacidad de los
particulares, no lo quedo contra las del estado que, cuando le dio la gana, declar6 fiscales sus perte-
nencias, las dividio i las puso en remate o las entregé a colonos extranjeros, dejandoles a ellos exten-
siones reducidas que no bastaban a sus necesidades. Alli sitiados, amagados por la civilizacién, han
llevado una vida languida en sus rucas miserables, incrustadas en medio de un gran fundo o de alguna
colonia de extranjeros.” (Valdés Cange 1988: 104).
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Tales denuncias obligaron al Congreso a tomar cartas en el asunto. En 1911 un grupo de par-
lamentarios, en comision mixta de diputados y senadores, se dirigio a las provincias del sur
para investigar en terreno lo que estaba ocurriendo en la Araucania. Dicha comision comprobo
la existencia de abusos y reconocié que existia en la zona un profundo malestar que las autori-
dades debian atender. Los parlamentarios concluyeron que la causa del mal estaba en la inca-
pacidad del Estado para hacer valer las leyes de proteccion al indigena, en una época en que
todavia persistia la “lucha con el araucano y territorios inexplorados, lo que impedia definir
exactamente en que consistia la propiedad indigena™ (Bengoa 2004: 369-370). Cuatro afios mas
tarde, Manquilef volvia a denunciar los atropellos sufridos por su pueblo previniendo a sus
lectores que

“...1o que vais a leer son unas cuantas verdades bien amargas...el gobierno de Chile viold tratados,
promesas. Hizo pedazos la Constitucion declarando la guerra de Arauco en la forma mas insidiosa y
ruin que jamas una nacion lo hiciera... y hoi eleva estatuas a esos conquistadores que a fuerza de
propagar vicios, le permitié quitar tierras, animales y lo que es mas, la vida a una nacién.” (Manqui-
lef 1915: 2).

A esta preocupacion por la suerte corrida por el pueblo mapuche se suman los trabajos de algu-
nos intelectuales que aportan testimonios muy valiosos para comprender lo que habia sucedido
en la Araucania. Los historiadores regionales Horacio Lara y Leandro Navarro justificaron la
accion del Estado y aplaudieron las operaciones militares, pero no dejaron de denunciar los
excesos cometidos contra la poblacion indigena (Lara 1889; Navarro 1909). Tomas Guevara,
convencido también de la necesidad de integrar al mapuche a la Nacion, hizo un esfuerzo en-
comiable por rescatar el testimonio de lo que €l llamo “las ultimas familias araucanas”, reco-
giendo relatos conmovedores de los sucesos que acompariaron a la ocupacion (Guevara 1912).
El mismo Alejandro Venegas se refirié a los “crueles despojos™ de que fueron victimas los
indigenas. “Alli, escribié Venegas, amagados por la civilizacion, han llevado una vida languida
en sus rucas miserables, incrustado en medio de un gran fundo o alguna colonia de extranjeros”
(Valdés Cange 1910: 194). Afios mas tarde, Pascual Cofia relataba al padre Eresto Wilhelm de
Moesbach, las tragedias que recorrieron su vida desde que aparecio el huinca por su tierras y
en 1929 el gobierno decide constituir los Juzgados de Indios, para corregir algunas injusticias,
aunque en numerosos casos solo sancionaron actos de usurpacion en claro perjuicio de las
comunidades mapuches (Cofia 1988; Bengoa 2004: 395-399).

Sin embargo, fueron novelistas y poetas quienes con mas propiedad asumieron una postura
critica respecto de la forma como actuo el Estado en la region. Eduardo de la Barra, Jorge
Klickman, Samuel Lillo, Ignacio Verdugo Cavada, Baldomero Lillo, Mariano Latorre, Reinal-
do Lomboy y la notable Gabricla Mistral, entre otros, empuiiaron la pluma para expresar su
dolor frente a la suerte del pueblo mapuche.

“Naci, escribio el poeta Samuel Lillo, en un pueblo de nuestro heroico golfo de Arauco ... Me acos-
tumbré a contemplar, desde nifio, junto a las miseras rucas de las vegas y los valles o cruzando las
sendas polvorientas de las lomas desnudas por el hacha y por el fuego, las siluetas huraiias de los sier-
vos de Arauco bajo el dominio de los huincas implacables; presencié los abusos y despojos de los ri-
cos terratenientes que, por un vaso de alcohol o una falsa promesa halagadora, arrebataban al
mapuche, inocente y confiado, sus tierras y sus rebafios ... He podido. pues, hablar por lo que he visto
y he sentido con mis ojos de nifio y mi corazon de poeta, acerca de las glorias, dolores y esperanzas de
los hijos de la vieja Araucania.” (Solar 1996: 11-12).

Gabriela Mistral tambi¢n dedico algunos versos al mapuche. Como sabemos, la poetisa estuvo
en Traiguén. hacia 1910, y mas tarde en Temuco, en 1920, aios durante los cuales “recorrio
campos y reducciones indigenas en un acercamiento directo con la brava-gente-araucana”
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(Mistral 1996: 15-16). Sus vivencias en la Frontera debieron inspirar su poema Araucanos quc
tiene interés por el reconocimiento que hace a nuestra herencia indigena y por la solidaridad
que expresa con su dolor y esperanzas. El poema parte, precisamente con una estrofa que asu-
me nuestras raices indigenas:

“Vamos pasando, pasando

la vieja Araucania

que ni vemos ni mentamos.
Vamos, sin saber, pasando
reino de unos olvidados,
que por mestizcs banales,
por fabula los contamos,
aunque nuestras caras suelen
sin palabras declararlos™

Mas adelante, la poetisa agrega,

“Ellos fueron despojados,

pero son la Vieja Patria,

el primer vagido nuestro

y nuestra primera palabra.

Son un largo coro antiguo

que no mas rie y ni canta.

Nombrala i, di conmigo:

brava-gente-araucana.

Sigue diciendo: cayeron.

Di mas: volveran maifiana” (Mistral 1996: 203-204)

La novela y la poesia enviaron al pais un mensaje conmovedor y en cierto sentido esperanzador
sobre lo que estaba pasando con el pueblo mapuche. Lamentablemente, los historiadores no
tuvieron la misma sensibilidad. S6lo muy recientemente, a partir de los ltimos veinte afios,
una nueva generacion de historiadores encabezada por José Bengoa ha intentado remediar un
olvido que convenci6é a una inmensa mayoria de chilenos que la Ocupacién de la Araucania
habia sido un acto humanitario que extendio la civilizacion a este rincon del planeta, exento de
cualquier abuso contra el mapuche.
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Los procesos de constitucion de la propiedad

en la frontera norte de la Araucania:

sus efectos esperados y no esperados en el imaginario
Y en la estructura de poder

Rolf Foerster G.'

“El que da no se priva de lo que da” (Jorge L. Borges 2001)

Introduccion

En el siglo XX fue muy comin la queja abierta y también soterrada de los mapuches que mo-
raban bajo ¢l sistema de reducciones, establecido por la ley de 1866, que el Estado no habia
reconocido la totalidad de sus tierras “ancestrales™, o que la propiedad huinca que rodeaba sus
discretas heredades era fruto del despojo. Este sentimiento se asentd y se acrecienta, asimismo,
en todos aquellos que quedaron al margen de dicho sistema. De lo anterior se desprende la
posibilidad de recuperar lo no reconocido, o de reparar el dafio causado por el robo. Estos ar-
gumentos pueden resultar sorprendentes para quienes estan convencidos de que existid una
legalidad y legitimidad en la constitucion historica de la propiedad en la region de la Arauca-
nia. Victor Toledo Llancaqueo ha mostrado recientemente que esa historia es legitima siempre
y cuando se interprete la ley de 1866 a la manera “tradicional”, es decir, “que el Estado chileno
declaro fiscales las tierras en el territorio indigena al sur del Bio Bio™.

Pondremos en evidencia, a través de los documentos de “donacion™ de los caciques y moceto-
nes de mediados el siglo XIX, que las formas en que se realizaron las “ventas™ de tierras, regis-
tradas en las notarias de Concepcion y Arauco (Lebu y Canete), deben ser entendidas, no como
enajenaciones, sino como la incorporacion de no-mapuches a las comunidades y territorios
indigenas. Esto se explica, posiblemente, porque los caciques y sus comunidades mantenian su
soberania (hasta la fundacion de Lebu, 1861) y por un concepto sobre la tierra no ficcionaliza-
do como mercancia. No obstante, este mismo sentido estara presente en las décadas posterio-
res, a pesar de que los mapuches habian perdido su soberania, a través del mecanismo mas
usual de “enajenacion” en la zona: las ventas de acciones y derechos (como también en los
arriendos) en las cuales los caciques no aparecen mencionados en su rol como autoridad.

La idea central que nosotros sostenemos en este articulo es que en el trafico de tierras en la
Araucania -distinto al del ganado o de los textiles- se enfrentan dos logicas, una rradicional y
otra moderna. oposicion que no es necesariamente homologa a la de mapuche versus huinca.
Esta ultima ficcionaliza la tierra como una mercancia, con lo cual donacion y venta de acciones
y derechos se transforman en formas de enajenacion. Para la primera, en cambio, la tierra no
tiene valor de cambio sino sélo de uso, v su acceso es siempre por donacion e incorporacion, lo
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que torna impensable la enajenacion. No obstante, tanto los que comparten la logica moderna
como la tradicional, saben que la tierra (la representacion que nos hacemos de clla) conserva la
historicidad de su uso y de sus donaciones e intercambios (rigurosamente registradas por la
memoria y posteriormente en los archivos), y tampoco olvidan su sacralidad (mapuche) o tras-
cendentalidad (aristocracia), de alli que, en el caso particular de la tierra, “el que da no se priva
de lo que da”. Esto lo supieron no solo los mapuches sino también los latifundistas en el pasado
reciente (inquilinaje v medierias) y hoy las forestales (“buena vecindad”).

LLa memoria actual de las comunidades evoca este “desajuste”, y recuerda como después de ir
sus antepasados a las notarias de Lebu o Canete, los huinca destruyeron sus rucas obligandolos
a desplazarse a las zonas marginales de sus lof o simplemente emigrar a otras zonas. Empero,
ese ir a la Notaria dejo un primer registro “amplio” de sus lof o rehues transformados en fun-
dos, que emerge como una clave para la lectura de ese segundo registro “restringido™ que fue el
reduccional. Nuestra hipotesis es que una aproximacion renovada a los problemas mapuches
de la costa de Arauco supone necesariamente comprender los vinculos entre esos dos registros
de escrituras sobre la tierra.

Las dos donaciones

La legislacion del siglo XIX es clara en sefalar que las tierras al sur del Bio Bio constituian un
“territorio indigena”, asi se entienden las compras de tierras a indigenas, por las autoridades de
la Republica, a titulo personal o a nombre del fisco. Sin embargo, este proceso tomé una direc-
c16n particular en la provincia de Arauco. Primero, por el dispositivo legal (al norte del rio
Paicavi los mapuches pudieron siempre enajenar sus tierras).” Segundo, porque en la Baja
Frontera el estado no fue el gran colonizador, como st sucedié en la Alta Frontera (Malleco-
Cautin). Tercero, porque una buena parte de la propiedad no-mapuche se constituyo —y la ma-
puche se de-constituyo— a través de las “donaciones™ y de las ventas de “acciones y derechos™.’
Ejemplo de estas “donaciones” son las senaladas por Tomas Guevara (1902, T. III: 144), Patn-
cia Cerda (s.f.: 128), Alejandro Pizarro (1994:56 y 90) y, recientemente, por Climaco Hermosi-
lla (2002: 219-220 y 226-227). Ahora bien, todos estos autores hacen referencia solo a dos
donaciones en la costa de Arauco (y la documentacion notarial revisada de Lebu y Caiiete lo
confirma), con lo cual hay que concluir que fue un mecanismo muy limitado. No obstante,
¢stas son de gran interés por varios motivos. En primer lugar, por la magnitud de tierras com-
prometidas. En segundo lugar, porque los principales caciques de la costa de Arauco aparecen
involucrados. En tercer lugar, por la fecha en que se realizan (un poco antes de la ley del 14 de
marzo de 1853). Y, por dltimo, porque evidencian el sentido de esas donaciones, el que sirve
para encarar la venta de acciones y derecho.

Antes de introducimos a las dos donaciones, precisemos que los mapuches en el siglo XIX
reconocian formas de propiedad (posesion) y de intercambio con base en la tierra, pero desco-
nocian o le restaban todo valor a la enajenacion (perpetua), ya sea por pago de dinero o de
servicios.” En otras palabras, un mapuche podia “vender su tierra”, pero concebia esta venta
por un tiempo hmitado y no afectando a sus hermanos e hijos u otros parientes (en el fondo ¢l
vendia su propio derecho al uso temporal de una cierta parte la tierra). Solo asi se explica que
un cacique pudiera “donar” o “enajenar” miles de hectareas por montos ridiculos o, a veces,
por una simple cantidad de alcohol. En otros términos: la relacion de los mapuches con la tierra
adquiere un caracter metonimico, porque cada persona esta ligada naturalmente a una comuni-
dad territorializada discreta, la que esta marcada toponimicamente (kupalme y tuwun) y porque
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la tierra no puede ser sustituida o ficcionalizada como una mercancia (si lo fuera nos enfrenta-
riamos a un vinculo de tipo metaforico).

Veamos las donaciones. La primera es del 22 de noviembre de 1852, realizada en la Villa de
Santa Juana, cabecera del Departamento de Angol. Se trata de una enorme propiedad, titulada
luego como Caramavida, “un verdadero departamento™ segun Guevara, de “...mas de cinco
leguas de largo vy mas de tres de ancho situados al este de la mision de Tucapel subdelegacion
de Arauco entre ¢l estero de Caramavida y Naguelbuta hasta llegar al filo de la cordillera de
Caicupil y tocar el plan de los terrenos en que viven los otorgantes™. Los caciques y mocetones
involucrados en este contrato eran:

... Juan Hueraman, Juan Pilguilao [Pirquilao] alias Zapata v Francisco Antilao en union de sus
mocetones Ignacio Pilquilao, Francisco Huentilao, Francisco Lincolil, Ignacio Curilao, Cansino Mi-
llahuala, Ignacio Quilapi, todos vecinos de Tucapel subdelegacion de Arauco™.

Recordemos que Juan Huaraman era cacique, al menos desde 1847, de Temuco (Chico) y solo
en la década de 1850 es designado como Cacique Gobernador de Tucapel. Bernabé Chacon lo
desceribe como muy *...espanolizado, habla el castellano con claridad y usa el traje chileno. De
inteligencia adocenada, pero serio y honrado, no cuenta con muchos mocetones; no obstante,
por hallarse relacionado con la famihia Lepin... goza de alguna consideracion entre los costi-
nos. Su estatura es elevada, su cuerpo grueso y bien formado; lleva el cabello corto de color
castano, su cara es blanca y agradable. Es natural de Boroa™. En el libro de Margarita Alvarado
(2001) aparece una foto suya junto a su hermano (Juan Soldado) y sus respectivas esposas en el
viaje a Santiago a fines de 1850." EI cacique Juan Pilquilao [Pirquilac], alias Zapata, aparece
en la relacion del franciscano Chufta, en 1849, como cacique de Caramavida y Francisco Anti-
lao de Coyimpalihue.

De la parte no-mapuche el beneficiario fue José Manuel Avello.” La donacién era una suerte de
pago de los mencionados caciques a Avello por los “varios servicios en la averiguacion de los
robos de animales que han venido a perseguir, proporcionandoles lo necesario para su manu-
tencion durante el tiempo que han permanecido en esta villa y los que les ha ofrecido prestar
impidiendo en lo sucesivo que los espafioles pasen a sus tierras por la cordillera principalmente
por la Caramavida, lugar por donde se manifiesta haberse ejecutado los robos; y deseando
como agradecidos y obligados a corresponder de algin modo tan importantes servicios y re-
compensarle ademas el obsequio de cien pesos en dinero de que se confiesan recibidos”.

Como se puede ver, se trata de una suerte de contrato, donde Avello se compromete,
“en lo sucesivo™, no solo recuperar los ganados “robados por los espafoles después de la revo-
lucion™ (de 1851), sino también impedir “que los espafioles pasen por sus tierras™. Este peculiar
contrato, que exige la presencia de Avello en el lugar de Caramavida, se explicita ain mas
cuando se especifica que “ayudara en lo posible a practicar las averiguaciones necesarias en
€aso se repitan otros robos por este mismo punto”, En otras palabras, gracias a la donacion los
caciques querian asegurarse que Avello fuera un miembro mas de sus territorios, un miembro
muy util ya que a través de ¢l (y de sus influencias) podrian recuperar sus animales ¢ impedir
que los “espanoles” se introdujeran en sus tierras. Ademas, es un integrante generoso: les da
300 pesos v manutencion en la villa de Santa Juana.

Un documento del 12 de diciembre de 1869, que se encuentra en ¢l Vol.l de la Notaria de
Lebu, y donde participan nuevamente los caciques, confirma esta relacion contractual, al sefia-
larse que: “Declaran también los indigenas que habiendo fallecido el Cacique Pilquilao encar-
gado por el finado Don Jos¢ Manuel Avello para impedir el trafico por su terreno por este lado,
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atenderlo y cuidarlo siguicron ellos desempeniando este mismo encargo como lo ratificaron mas
tarde al solicitar de su hijo Don Jos¢ Maria Avello la separacion del poseedor Ceferino Urrea,
que este tuvo en el bajo de la Caramavida por creerlo, de mala conducta y que habiéndose
excedido algunos en el uso de ese encargo estableciendo compromisos de goces sobre varias
puntas de terreno era convenido con Avello en atencion a esos servicios y a los que habia prometido
su sefior padre en que se respeten por este los compromisos que en tal sentido hubieren celebrado™.

Que los caciques Huaraman, Pilquilao (alias Zapata) y Antilao no enajenaron esas tierras para
siempre a un José Manuel Avello puede indirectamente ratificarse en que el derecho consuetu-
dinario mapuche (admapu) castigaba con pena de muerte este tipo de transacciones. Recorde-
mos la carta de Magnin Huenu:

“Nuestra le1 es terminante, pues prohibe toda venta de terreno a espaiioles, bajo pena de muerte sin
perjuicio de restitiirnos el terreno. Estas mismas leyes solo facultan a los indios para vivir en sus
posesiones durante su vida pasando estas a sus descendientes en la linea de varon, pudiendo poblar-
se cuantos otros quieran permitiendo su extension a los que lo soliciten, siendo de ese mapu, sin de-
recho a vender” (en Pavez 2006:25).

Esto se ratifica directamente en la costa de Arauco en las complejas negociaciones, entre caci-
ques de la costa y autoridades republicanas y franciscanas --bajo el formato de Juntas--, para la
fundacion de la mision de Tucapel en 1843 y de Imperial a fines de 1849, que suponia la cons-
truccion de una “fabrica™ y, por tanto, “enajenar” parte de un espacio. Por ultimo, la negativa
de los caciques de la costa a que el Intendente de Arauco --Francisco Bascuian Guerrero--
visitara Tucapel en 1855. Todos estos hechos apuntan a que los mapuches mantenian su sobe-
rania en sus tierras (al menos al sur de Lebu) y que los caciques eran “los verdaderos sefiores
de este territorio” (Pizarro 1992:70).

Dos décadas mas tarde la situacion habia cambiado radicalmente: una parte de los caciques ya
mencionados “pactan” con el estado, entre 1859 y 1861, la fundacion de Lebu y Caiiete, en la
que el Estado de Chile se comprometia a respetar los derechos territoriales mapuches, amena-
zados por una creciente migracion de colonos. Los caciques que pactan se mantienen como
autoridad, no obstante los conflictos sobre la tierra se transforman en una asunto atingente a las
comunidades discretas. En este contexto, los descendientes de los mapuches que habian parti-
cipado de la donacion del “fundo™ Caramavida --en especial los hijos del cacique Pirquilao--
comprenden que lo realizado por sus mayores atentaba contra sus derechos a la tierra. Es asi
que, en diciembre de 1876, confieren un poder especial a Francisco Méndez Urrejola para que
los represente en juicio de restitucion de sus tierras:

*...los indigenas Martin Huenulao, Martin Marileo, por su mujer Juana Pirquilao, Juan José Pirqui-
lao, Martin y Juan Lepicheo, José Luis Millanao, Liempi Guenchulao, Juan Pilquilao, Juan Llanqui-
leo, Martin Huentelao, Ignacio Huentelao, Juan Reuca, por su mujer Maria Huentelao, Rosa y
Francisca Llanquileo, José Ligiienan por su mujer Maria Llanquileo, Juan Pichuman, por su mujer
Lucia Llanquileo, Maria Millanao, viuda y Ruca Lipi por su mujer Luisa Llanquileo, vecinos todos
de este departamento... que confieren poder especial a don Francisco Méndez Urrejola, vecino de
Concepcion para que los represente en todos los asuntos que consiernan a los parecientes en el fun-
do Caramavida, situado en este departamento y el de Canete, para que inicie juicio o conteste de-
manda contra los sefiores José Mana Abello o don Maximiano Errdzurriz o cualquier otras persona
que se crea con derechos al citado fundo™.*

B - 9 e .

En septiembre de 1877 revocan ese poder y lo traspasan a Bernardino Araneda.” Un afio mas
tarde, Juan Reuca confiere mandato especial a Hilario Monje para que lo represente en un
juicio que en su contra habian iniciado (ante el Juzgado de Letras de la Provincia) Maximiano
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Errazuniz y Jos¢ Maria Avello, sobre el fundo Caramavida “que el declarante (Reuca) posee
- s l L4 [T "

como duefio de el™."” Y en mayo de 1880, se constata a través de una “iguala” entre Juan Re-

uca y Domingo Torres, “ambos vecinos del departamento de Lebu™, que el juicio continuaba:

“Juan Reuque sigue actualmente un pleito con don José Maria Abello, sobre reivindica-
cion de la Caramavida fundo situado en este departamento y que consta de 3000 cuadras.
Juan Reuca cede a Domingo Torres la tercera parte de este fundo cuestionado por las ex-
pensas del juicio que hasta aqui ha llevadc Torres y que es obligado llevar en ambas ins-

tancias hasta obtener sentencias definitiva, favorable a Ruca™."

Por altimo, en junio de 1882, Juan de Dios, José Miguel, Juan y Francisca Pirquilao, Martin e
Ignacio Huentelao, Juan Lepicheo, Melchora Lepicheo, representada por su esposo Miguel
Cofiueman, Juana Pirquilao, representada por su esposo Juan Melin, Juana Huentelao, repre-
sentada por su esposo José Pagnifiao y Maria Huentelao, representada por su esposo Juan Re-
uca, “vecinos del departamento de Lebu”, a excepcion de Juan Lepicheo “avecindado en esta
ciudad™ (Canete), confieren un mandato general amplio a Bernardino Araneda “para que los
represente generalmente ante cualquier autoridad ya sea administrativa o judicial....como ac-
cionistas que son a un terreno en el lugar conocido con el nombre de Caramavida... Al efecto se
presentara ante cualquier tribunal de la Republica representando sus derechos y los de sus
esposas, de cualquier naturaleza que sean en que se les ponga en duda el derecho que a ¢l tie-
nen, sosteniendo la posesion que conservan”.'? Veremos en la segunda parte de este articulo
como estos “duenos” de Caramavida se desprenden de él via la venta de acciones y derechos.

Pasemos a la segunda donacion, esta es del 17 de enero de 1853, incluye el valle de Cayucupil
y va “desde ¢l filo de la Cordillera de Nahuelbuta, por el oriente, hasta los llanos y vegas de
Tucapel, por el poniente. Al norte la donacion limita con los terrenos de Caramavida, de don
José Manuel Avello y al sur con terrenos de Butamalal ‘de varios indigenas’™. La donacién
quedo constatada, en el Escribano Publico de Concepcion, José Eduardo Benavente. Las partes
comprometidas son José Ignacio Palma, “acaudalado vecino de Concepcion™"” y numerosos
caciques y mocetones:

“...el Cacique Gobernador don José Maria Quintriqueo, los caciques José Pichiquintriqueo, Juan
Mariian, Pablo Antibil, Pablo Llancamilla, Lorenzo Carpian, Pascual Lincoggi y Juan Giienavil
(este ultimo como ‘Casique y Testigo’). Comparecen también como donantes los mocetones José
Melita, Pascual Lepillan, Francisco Marillanca, Pablo Llaupi, Juan Pasllani, Francisco Huenillao,
José Mariqueo, hijo del gobernador José Maria Quintriqueo, Martin Antillao, Francisco Calbucoi,
Juan Ginchucura, Juan Leviqueo, Juan Giienuan, Mateo Himanque, Marcos Nicolas Cariqueo, Pas-
cual Liempillan, Luis Calbuqueo, José Buricoi y Bartolo Curapil, *todos los nombrados vecinos de
Tucapel... con la intervencion de los Capitanes de Amigos Anjel Méndez y Anselmo Arévalo™ (en
Hermosilla 2002: 219-220).

Esta donacion se establece por *...haber recibido de don José Ignacio Palma beneficios perso-
nales y servicios con dinero y deseando corresponder a estos favores y la buena amistad y
afecto con que nos ha hospedado como también al auxilio y cooperaciones que ha prestado
para ayudarmos a perseguir varios robos de animales”. Ademas “la donacion hecha no hace
pobres a los otorgantes ya porque tienen extensos terrenos y bienes de que vivir, ya porque de
las tierras donadas no sacan provecho alguno sino que mas bien reciben perjuicios por esa parte
donde se introducen espafioles que les roban sus ganados, lo que no sucedera colocandose en
ese lugar un amigo como don José Ignacio Palma quien por su parte dijeron haberles ofrecido
que les ayudaria a evitar estos dafios y a perseguir a los que los causen™ (en Hermosilla
2002:220)."* Nuevamente nos encontramos con un contrato de asociacion comunitaria (“colo-
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candose en ese lugar un amigo... que les ayudaria™). No obstante, también esta escritura es
clara en senalar que

“los donaban y donaron al mencionado don José Ignacio Palma, para él y sus sucesores presentes y
por venir se obligan a entregarlo al dicho sefior Palma o a la persona que nombrare, mantener y
respetar en su favor los terrenos donados y a no apartarse y retractarse de esta donacion. Se desis-
ten, quitan y apartan para siempre jamas y a sus herederos y sucesores de la posesion y dominio o
propiedad, titulo, voz, recurso y otro cualquier derecho que en las citadas tierras les corresponda a
todo lo ceden renuncian y traspasan en el referido don Ignacio Palma para que lo goce sin depen-
dencia ni intervencion de los otorgantes, lo cambie, enajene, use, y disponga de ellos como de cosa
suya adquirida con legitimo titulo. Declaran que la donacion hecha no hace pobres a los otorgantes
ya porque tienen extensos terrenos y bienes de que vivir, ya porque de las tierras donadas no sacan
provecho alguno sino que mas bien reciben perjuicio por esa parte donde introducen espafioles que
le roban sus ganados, lo que no sucederd colocandose en ese lugar un amigo como don Ignacio
Palma, quien por su parte dijeron haberles ofrecido que les ayudaria a evitar estos daftos y a perse-
guir a los que los causen a todo lo cual consienten ser apremiados por todo rigor y para ello se so-
meten a los sefores jueces de cualesquiera parte v lugar v obligan a su cumplimiento sus personas
y bhienes presentes v futuros como por sentencia pasada en autoridad de cosa juzgada y renuncian
todas las leyes y estatutos que les favorezean™."

Esta ambigiiedad en el contrato de donacion, deja de existir en la escritura de arrendamiento de
dicha “propiedad” en 1874, al no hacerse mencion que ¢l arrendador debe seguir prestando el
apoyo que se estipulaba en la donacion de 1853. Entre los cacique “donantes™ de parte del valle
de Cayucupil y de la cordillera de Nahuelbuta destacan: el cacique Gobermador José Maria
Quintriqueo; Juan Marifan'® cacique de Tucapel; Pablo Antivil cacique de la “parcialidad™ de
Leiva y Melita de Cuyinco (éste ultimo era ademas el “cacique ayudante™ y “secretano™ del
cacique Gobernador Quintriqueo).

Recordemos que todos estos caciques, tanto de la primera como de la segunda donacion, habi-
an participado en la “revolucion™ de 1851 del lado gobiernista, y cuya autonomia quedaba de
manificsto en su campafa que puso en cuestion la villa de Arauco."” Por otro lado, que en
ambas donaciones se¢ vean involucrados un conjunto de caciques nos habla de que el mecanis-
mo empleado para tomar esta decision era equivalente o semejante a la de las Juntas (covau,
frawun), instancia “soberana”, cuya composicion era muy flexible (véase por ejemplo las mul-
tiples juntas que se realizaron en el viaje de Brancadori en 1847 para darle legitimidad a los
cuatro caciques gobernadores de la costa).'”

Por todo lo anterior, se hace coherente lo sefalado por Cerda: “Las donaciones de tierra no
deben interpretarse, como se suele, como una forma de traicion de los caciques mapuches a su
sociedad, sino como consecuencia de la paz, que hacia que la presencia aislada de hispanocrio-
llos y mestizos en la Araucania no fuese vista como un peligro para la mantencion de la auto-
nomia indigena. Por el contrario, en un primer momento los favores que los caciques indigenas
hicieron a los hispanocriollos de Concepeion tendieron a afianzar ain mas la paz en la frontera.
Durante el siglo XIX, sin embargo, ¢stas se transformaron en un arma de doble filo™ (s.f.:98).

Esta “arma de doble filo™ gravita hasta el dia de hoy en la Costa, especialmente en las relacio-
nes interétnicas vinculadas a la tierra. A pesar de la hegemonia de los “terratenientes” y del
estado nacional, la tierra siguid siendo un campo de disputa, no solo por la forma simbolica de
la donacion --"el que da no se priva de lo dado™--, sino también porque la forma juridica de la
donacién permitio esa ambigiiedad.
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Venta de “acciones v derecho ™

*...se explota escandalosamente a los indigenas en prejuicio de los intereses

del Estado™ (Federico Munoz (Fiscal) al Intendente de la Provincia de
19

Arauco, |868).

Al parecer, con la promulgacion de la ley del 14 de marzo de 1853, que fijaba los procedimien-
tos para la enajenacion, el camino de las donaciones ya no era posible.”” La senda ocupada
entonces fue la compra de acciones y derechos, que rapidamente se transformo en dominante,
ello se asocia con la fundacion de Lebu (1861) y de Canete (1868) --en el contexto de la Paci-
ficacion de la Araucania-- y con la instalacion de las notarias de Lebu en 1869 y la de Caiiete
en 1876 coincidiendo, ademas, con la creacion del departamento de Cariete (Cuadro 1, final del
texto).

Es asi como en las escrituras contenidas en los Libros de Protocolos de Indigenas de la Inten-
dencia de Lebu®' y de la Gobernacién de Caiiete™ las ventas de acciones y derechos son el
procedimiento normal. En Lebu, de un total de 806 “escrituras”, 619 son de ventas de acciones
y derechos, v en Carnete, del unico libro que se conserva de Protocolo, de 184 “escrituras”™ 147
corresponden a ventas de acciones y derechos.

Hermosilla realiza una observacion al respecto que nos parece central: el Estado en este caso
no ¢s un agente activo en la entrega de tierra a colonos (si lo fue en una parte de la zona de
Contulmo), ni menos a mapuches. Por lo tanto, el Gnico camino fue el de las transacciones
directas entre colonos y mapuches. Nosotros podemos anadir que el Estado estaba mas preocu-
pado de que “sus intereses territoriales” no se vieran afectados, por el convencimiento que
amplias zonas le pertenecian por considerarlas “baldias™. De este modo, si un hispanocriollo
queria poseer un “fundo” debia adquinr no solo las “acciones y derechos™ de uno de los *“pro-
pietarios”, sino de todos aquellos que vivian en la propiedad a enajenar. El problema era engo-
rroso: ;cuantas acciones y derechos tenia el “fundo™ Puchacay o Rucaiirre del valle de
Cayucupil? Dificil determinarlo con seguridad y, por eso. la figura del engafio o de la violencia
tomaba su parte. Supongamos que Juan Lepillan vendia su accion y derecho en ese fundo; el
comprador podia exigir que todos los hermanos del vendedor se retiraran del predio, ya que esa
accion provenia del padre o madre de todos los hermanos. Un buen ejemplo de estas complica-
ciones, que daban pie a usurpaciones, son las ventas de acciones y derechos sobre el fundo
Caramavida, que ponen nuevamente en evidencia que la donacion de 1852 no fue el anico
instrumento utilizado para su formacion (Cuadro 2, al final del texto).

Los registros notanales consultados. unidos a las reconstrucciones de las haciendas de la zona
realizadas por Hermosilla, evidencian que lo que sucedia en Caramavida era extensible a toda
el area comprendida entre Lebu y Lleu-Lleu. No podemos dejar de recordar las palabras profe-
ticas de Claudio Gay a la luz de su viaje a la Araucania en 1863, sobre como la constitucion de
la propiedad onginaria innumerables problemas a futuro:

“Las tierras pertenecen a toda una familia de hermanos, nietos, etc. Cuando compran algunas partes
un tiempo después otro vende la misma tierra a otro y asi lo hacen aun otros que pertenecen a la tn-
bu de modo que esas propiedades originan innumerables disputas v procesos que la justicia
tendra que resolver mas tarde. Los que compran después saben perfectamente que el terreno fue
vendido ya, pero lo compran tan barato que no temen los procesos que resulten de ello” (En Inos-
troza 1998:59-60. El destacado es nuestro).
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También constata los problemas ¢l lacido Intendente de Arauco, H. Pérez de Arce, al decretar
en 1875 una serie de disposiciones para reglamentar los procedimientos para los contratos, uno
de los cuales era: “Cuando se trate de acciones y derechos que una 0 mas personas tienen en un
fundo, se expresara la extension total del fundo y la parte quc corresponde al vendedor™. Una
buena intencion pocas veces llevada a las escrituras, pues enfrentaba serias dificultades consta-
tadas por ¢l mismo Intendente cuando observa que: "no es posible constituir la propiedad sobre
bases regulares alli donde no esta constituida la familia [indigena]™ (1879:448 y 449 respecti-
vamente).

Una manera “mas legal” era la compra masiva de acciones y derechos. Este fue el caso de
Andrés y Carlos Rauch del fundo Colhue™ y de Manuel Jestis Montalva y José Maria Monsal-
ve’* del fundo Paicavi, pero siempre era posible que algiin mapuche que viviera en la zona
reclamara sus derechos y los vendiera, no siempre al mismo comprador. Eso explica que en la
“Hacienda Paicavi” encontremos distintos compradores, no solo los ya mencionados, sino
también a Francisco Belmar, Blas Cerda, Jos¢ Maria Méndez, Félix Antonio Aguayo, etc.

Anadese a lo antenior el hecho que las ventas de acciones y derechos impulsaron a los mapu-
ches a enajenar, no solo sus derechos tradicionales sobre las tierras paternas, sino también los
que provenian de sus parientes maternos y de su(s) esposa(s). Esto explica por qué numerosos
mapuches tenian “propiedades™ en diversas localidades.

Los conflictos que se derivaban de esta forma de constituir la propiedad eran evidentes. El
misionero franciscano Palavicino lo describe asi en su texto de 1860:

“El terreno que ese indio vende, es comianmente habitado por €l y otros varios pobladores también
indigenas, y que a la vez se dicen duerios, y con el mismo titulo que el vendedor, esto es la posesion
que sube hasta sus ascendientes remotos, unico titulo de los araucanos, incluso el vendedor. Este
vende todo el terreno, sin exceptuar las posesiones de los primeros. Hecha la venta, es necesario que
el comprador tome posesion, y por consiguiente, tanto el vendedor, como los otros pobladores, de-
ben desamparar sus posesiones. Una vez expelido o amenazado de expulsion el vendedor, viéndose
sin terreno donde habitar con su numerosa familia, viene el descontento... busca un asilo entre las
demas tribus, a quienes dice que los espanoles le han arrebatado sus terrenos, sin dejarle donde vi-
vir, ni donde sembrar y criar sus animales (lo he oido esto varias veces) para mantener su familia.
Los demas araucanos entre quienes éste se asila, que oyen esta lastimera relacion, se llenan de com-
pasion por aquella familia; pero al mismo tiempo conciben una grande indignacion, un odio profun-
do hacia el espaiiol, preparandose aun a hacer sus esfuerzos para resistir la toma de posesion en caso
necesario, aun con la fuerza, quedando de ese modo insegura aquella propiedad con prejuicio del
mismo comprador vy de sus intereses™ (15-16).

Destaquemos, por nuestra parte, que la nocion de “fundo™, en la constitucion legal de propie-
dad, nos parece central para una comprension mas acabada de los conflictos en torno a la tierra.
Efectivamente, en los registros notariales de Lebu y Cariete, entre los afios 1869-1893, como en
el Fondo Judiciales de Lebu 1870-1877, el término que se ocupa para designar el espacio es el
de fundo™ y no el de valle, localidad, potrero, etc. Ahora bien, la mayoria de los nombres de
los fundos son “vocablos’™ mapuches que no son elegidos arbitrariamente, sino que correspon-
den a la toponimia local: Cayucupil, Puchacay, Pulebu, Butamalal, Maquehua, etc. Se produce,
asi, una suerte de conjuncion entre la tradicion indigena, que une espacio con familia o parien-
tes (el lof, la regua), con la criolla que une, en un espacio discreto al hacendado con “sus”
inquilinos (el fundo). Las “acciones y derechos™ son el motor de todo esto, ya que solo se pue-
den vender, comprar, rematar, hipotecar, etc., las correspondientes a un espacio discreto. En
otros términos: la nocion de “acciones y derechos”, que es un bien mueble, exige un limite
para que tenga sentido, y ese limite es el “fundo™, es decir, un bien inmueble. Lo notable es que
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ya en 1869 la totalidad del territorio de Arauco esta dividido en fundos --Colhue, Natri, Repu-
to, Cayucupil, Cuyinco, Caramavida, Butamalal, Tromen, Paicaci, etc.,-- que marcaran la di-
namica local.

El recorte del espacio a través de la idea de “fundo”™ implicé superar, o ir mas alla, del corte
que permitia la ley. Esta sefialaba que el indigena tenia “derecho” a la tierra via la “posesion”.
¢Y por qué entonces no se le compro al indigena aquello que poseia? Posiblemente no se optod
por esta via porque hubo un reconocimiento implicito de que la posesion era comunitaria y que
esa comunidad podia ser analoga a la de “fundo” para la compra de acciones y derechos.

Si el fundo es equivalente al /lof o regua, a la comunidad o macro comunidad, la nocion de
“vender” acciones y derechos no es una contradiccion, lo seria si supusiera la expulsion del
vendedor. La tierra era abundante, asi es que en las condiciones que imperaban (la presencia
del Ejército y de las autoridades del estado), tener un “colono” en las tierras no constituia una
realidad amenazante (“era uno mas™; sabemos el destino de ese “uno mas” en 1859). Es signi-
ficativo, también, que algunos de los acuerdos para la venta de las acciones y derechos incluye-
ran una clausula relativa a que no se les podia expulsar del fundo (una suerte de “derecho a
usufructo™). Lo anterior no sélo era valido para los mapuches en el seno de los “fundos”, sino
también para quienes vivian en fundos al interior de los “macrofundos”: las haciendas. Ejemplo
de esto ultimo es la compra de la Hacienda Cayucupil por Fidel Caceres (1908) donde no se
comprenden:

*...2.500 cuadras legadas por Méndez Urrejola a dofia Adelaida Contreras y su hija Luisa, ni las
propiedades que, con titulos inscritos, poseen dentro de los limites generales de la Hacienda don Jo-
s¢ Maria Segundo Cerda, don Bernardino Mendoza, don Pedro Pierry, doiia Dorila Avello, la Suce-
sion de don Bernardino de Serra Araneda, dofia Carolina Araneda, dofia Carmen Cerda viuda de
Acuiia, la sucesion Torres y la don Francisco Iturra” (en Hermosilla 2002:222).

¢Por qué motivos “vendieron” los mapuches parte de sus acciones y derechos sobre sus “fun-
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dos-lof-reguas™? Desde la sefialada “ignorancia”,” al sentido de que la venta no era una enaje-
nacion, habria que afadir que se “vendia” una parte de ella para zanjar deudas impagas o la
obtencion de dinero para hacerse de bienes inmuebles. Hermosilla constata que:

“Era muy comun en estos afios que los grandes propietarios de tierra tuvieran también en sus fundos
estas tiendas en las que entregaban mercaderias a crédito a los habitantes del lugar, lo que les permi-
tia después pagarse con mas tierra™ (2002:249).

Un ejemplo de estas deudas es el testamento de José Maria Mariqueo de 1877 que reconoce
deber a varios hispanocriollo la enorme suma de 2,234 pesos y que, al parecer, debia pagar con
“sus™ acciones y derechos en el “fundo” Tucapel.”’ Esos bienes inmuebles no eran entonces
abstracciones, sino “mercancias” ligadas a la subsistencia. Algunos testamentos dan cuenta de
como se dependia de estos “prestamistas” para poder sobrevivir y que la forma de pago era la
“venta” o el “arriendo™ de las tierras. Asi, las deudas eran la contracara de la dimension de
inclusion y el instrumento testamento era una de las formas juridicas de dejar constancia de
dichas deudas, las que debian ser pagadas por los herederos con el unico bien dinerario: las
acciones y derechos. Este proceso de enajenacion de las tierras se operacionaliza, ademads, con
la judicializacion de “documentos privados™ (hipotecas, igualas), donde los mapuches aparecen
como deudores (de dinero o especies) de diversos propietarios-comerciantes de Caifiete, Lebu o
Concepcion.

Observemos que en este proceso de venta de acciones y derechos la figura del cacique y de la
junta (frawun, covau) desaparece. Las ventas son siempre individuales y cuando se mencionan
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algunos de ellos nunca se les reconoce su estatus de caciques. Si las ventas de acciones y dere-
chos son una suerte de pacto (de contrato), hay que reconocer, entonces, que la ausencia de los
caciques en ¢l evidencia que estamos, posiblemente, frente a la desarticulacion del vinculo
entre autoridad cacical y territorio.

Los arriendos

Los arriendos son otra figura por la cual no-mapuches podian acceder a la tierra, aunque de
forma temporal. Los arrendadores podian ser campesinos criollos empobrecidos, “colonos
europeos”, comerciantes o “latifundistas”. Ahora bien, los intentos por transformar esos contra-
tos en ventas eran, al parecer, la tonica (arriendo con compromiso de venta). En muchos casos
los arrendatarios establecieron una suerte de contrato de por vida (una cuestion abiertamente
ilegal, ya que la ley del 14 de marzo de 1853 y las posteriores limitaba el arriendo a 5 afios)
efectuados para pagar deudas contraidas o, cabria decir mas bien, para crear o formalizar tales
deudas, constituyéndose en otra antesala para la enajenacion de “acciones y derechos”.

Para terminar este pequefio apartado sobre “arriendos”, sefialemos que la familia Melita, ducia
del fundo Cuyinco, utilizé este procedimiento de forma muy extensa en el siglo XIX, transfor-
mandose asi en unos prosperos rentistas. No obstante, las consecuencias fueron inesperadas y
tragicas a mediado el siglo XX, cuando uno de estos “arrendadores™ asesiné a varios miembros
de la familia Melita, justamente por considerarse uno de los duefios del fundo Cuyinco.

En resumen

“Donaciones” y venta de “acciones y derechos” fueron las formas tradicionales que se utiliza-
ron para constituir la propiedad no-indigena en la provincia de Arauco. Estas dos formas juri-
dicas (también los arriendos) establecian una suerte de comunidad --de mapuches y no
mapuches-- cuyo horizonte temporal casi siempre fue que la parte criolla se apropiara de la
totalidad de las tierras de esa comunidad. Es muy posible que este proceso diera pie para el
convencimiento mapuche de que sus tierras les fueron robadas. Refuerza esto, por un lado, el
hecho de que la venta de acciones y derechos se realizara sobre un recorte territorial no “nomi-
nal” (arbitrario) sino “toponimico™ (motivado), con lo cual se pudo conservar una memoria de
los “antiguos™ espacios territoniales (/of y regue) y también sobre como se fueron perdiendo.
Por otro lado, si el mapuche estaba convencido de que las relaciones sociales en torno a la
tierra eran siempre metonimicas (de alli la posibilidad de incorporar a no mapuches a la comu-
nidad) la relacion metaforica (la que se establece con la enajenacion, es decir, que una parte se
pueda apropiar del todo) no era/es concebida mas que como un robo.

Lo que sorprende es que autoridades tan relevantes, como los Intendentes Francisco Bascufian
Guerrero y Cornelio Saavedra, conscientes de que el trafico de tierra despojaba a los mapuches
de sus heredades, no pudieran detenerlo. EI mismo Saavedra, que denunciaba los procedimien-
tos de despojo y expoliacion, no dudé de comprar tierras para si,”® de tomar “posesion juridi-
ca” de la donacion de Ignacio Palma (Hermosilla 2002:220) y de adquirir miles de cuadras para
el estado en la Alta Frontera a precios irrisorios. Entonces, hay que reconocer que las preocu-
paciones de Saavedra, el “pacificador de la Araucania”, no radicaban en proteger los intereses
de los mapuches o de los “nuevos propietarios”, sino en poner fin al el régimen (anti-
portaliano) que se habia instalado en la Araucania, el que era una suerte de caos que impedia e/
orden adecuado para el cultivo de los campos:

*...no son los fraudes que se cometen en la enajenacion de terrenos indigenas los que producen un
mal mayor: son los efectos inestables y precarios de las adquisiciones de esos terrenos. Como entre
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los indigenas no hay mas titulo de propiedad que la posesion, facil es obtener que se digan dueios
de todos los terrenos en que han ejercido algin acto que releve posesion: de lo que resulta que una
extension cualquiera de terrenos aparece casi siempre con innumerables duefios; que una propiedad
se vende ordinariamente a muchos y por muchos; que los compradores que poseen se ven hostiga-
dos por los que no poseen o por otros indigenas que no han vendido; que no puede haber confianza
en los poseedores, y que los terrenos permanezcan indefinidamente abiertos y sin cultivo.” (Corne-
lio Saavedra, en Donoso-Velasco 1970: 78).

Las cientos de escrituras de ventas de acciones y derechos, contenidas en las notarias de Lebu y
Carfiete dan cuenta de ese “hostigamiento™ (entre la incorporacion y la enajenacion), de esa
“violencia fundante™ en los vinculos entre los seres humanos por medio de las cosas (la tierra),
que tuvieron un impacto en todas las esferas de la vida social y cultural de la Araucania, que se
percibe hasta el dia de hoy. Asi, ésta no ha podido, hasta el dia de hoy, dejar de ser una frontera.

Esas escrituras relevan no solo ese “hostigamiento™, sino también el paso de la “oralidad™ a la
“escritura”, en la cual se inscribid no sélo el nombre dado desde “siempre™ a las cosas (y con
ello la cosa misma pudo circular) sino también establecié una genealogia --comunitaria y fami-
har-- al consignar el nombre de todos los involucrados, transformandose asi en el primer gran
archivo “democratico” mapuche, ya no cacical sino de la casi totalidad de la poblacién. Este
archivo puede ser contrastado con el archivo reduccional de la zona:

Titulos de Merced N°1405, otorgado el 15 de mayo de 1904. “Se presenté el indigena Juan Irulao
solicitando para si y diez y seis personas mas de su familia titulo de merced del terreno que poseen
en el lugar denominado Lanalhue, departamento de Cafiete... Que aunque por el nimero de perso-
nas que componen esta familia habian podido ocupar efectivamente mucho mayor extension de te-
rrenos que la por esta resolucion se les concede no lo han ocupado porque sus padres vendieron lo
demas (del terreno) a particulares y lo poseen los colindantes.

“Teniendo presente los articulos 6° y 7° de la ley de 4 de diciembre de 1866, la Comision hace mer-
ced, a nombre de la Republica, a los indigenas mencionados de la hijuela N° 32 de 35 hectareas™.”*

Los Titulos de Merced evidencian que lo “real” no fue la incorporacion sino la enajenacion. Y
esto fue generalizado, bastenos recordar la situacion de los cuatro caciques gobernadores de
Arauco. Nada sabemos de los descendientes de Basilio Budaleo, solo tenemos antecedentes de
que tres de sus hijos --Juan Lincopi, Vicente Cayupi e Isabel-- poseian heredades en los *“fun-
dos Bulereo, Zanjas, Ranque, Guindo, Totoral, Tren-Tren, Palihue y otros™;"* tampoco del
cacique Huaraman; de Quintriqueo solo conocemos de los litigios de su descendiente Pablo
(casado con Petrona Antinao, su abuelo materno era Basilio Budaleo) y de Meli. La excepcion
son los Melita y sus largas luchas en Cuyinco y de los Porma, estos ultimos radicados en los
Batros (Paicavi) con una extension 650 hectareas y que incluia a 134 “parientes” de Andrés
Porma, con lo cual el promedio de tierras (4,85 hectareas por personas) es escandaloso, si se

los compara con lo que tenia su padre Juan como gobernador de Paicavi.

Pero la enajenacion no fue total en la costa de Arauco. El “pacto reduccional™ funcioné a pe-
quena escala, recordemos que solo se establecieron un total de 77 reducciones con un total de
9.700,59 hectareas. Y en este “pacto” el Gnico cacique que quedé incluido fue, al parecer, Por-
ma.’' Sin duda, el proceso de venta de acciones y derechos tiene que ver con todo esto (como
se consigno en el titulo de Merced de Juan Irulao), pero también por una cuestion ligada a las
autoridades mapuches, las que al parecer después de las juntas de la década de 1860 y de sus
viajes a Santiago, no se opusieron al proceso de “incorporacion-enajenacion” de tierras, como
tambi¢n dejaron, al parecer, de involucrarse en los conflictos internos de las comunidades.



Rolf Foerster G. Sociedades en movimiento...

Esta pérdida de poder de los caciques de la costa a fines del siglo XIX no significé una perdida
de poder de la comunidad; éstas, como sabemos lograron redefinirse en el contexto reduccio-
nal, y es alli donde se ha cultivado una memoria que vincula los dos registros escriturales sobre
la tierra --los notariales y reduccionales-- para asi mantener en pie la reiterada demanda por la
tierra, sabiendo que “el que da no se priva de lo que da’.

Cuadro 1. Notaria de Lebu, Protocolo de Indigenas

Volumen a. Numero de escritu- Niumero de escrituras de
yd. : ventas de escrituras

Vol. 8 1876 S 139

Vol. 10 1877

Vol. 13 1878

Vol. 16 1879

Vol. 1880

Vol. 1881

Vol. 2: 1882

Vol. 1883

Vol. 3. 1885

Vol. 1886

Vol. 1889

1890 vy 1891

1892

' Se trata de una parte de las escrituras ya que en los otros volumenes (2, 3, 4, 5, 6, 46, etc.) también se en-
cuentran ventas de acciones y derechos.
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Cuadro 2. Ventas de acciones y derecho del fundo Caramdvida en
Notarios de Lebu.

Vol. 11, N? 5, 3 de marzo de 1877, Luisa y Antonia Cayulao venden a Bernardino Araneda las
acciones y derechos que les corresponden en el fundo Caramévida.

Vol. 25, N° 16, 5 de agosto de 1882, Tomas Escobar y su esposa la indigena Maria Dolores
Pirquilao vende a Pantalén Araneda las acciones y derecho que le corresponden a su expresa-
da mujer en el fundo Caramavida, “con la excepcién de cuarenta cuadras que se reservan para
si en las posesiones que actualmente tienen en la propiedad que enajenan™.

Vol. 27, N° 1, 8 de enero de 1883, Juana Pirquilao y Juana Huentelao con su marido José Ma-
ria Pafiilao y los “otros once coherederos que vendieron sus derechos en 28 de junio del afio
proximo pasado”, venden a Pantaleén Araneda sus acciones y derecho del fundo San José de
Caramévida a (justificaron su identidad con el testigo Felipe Huaraman y Francisco Lloncon).

Vol. 28, N° 38, 30 de noviembre de 1882, Juanilla Quinturray, Isidora Yaupe, Chifiurra Tra-
yenco o Maria Trayenco, Lorenza Yaupe y Juana Pinchigual venden a Felipe Mora las accio-
nes y derecho que les corresponden en el fundo Caramavida.

Vol. 30, N° 2, 9 de enero de 1884, Maria Trayenco y su marido Lorenzo Quetra venden a José
Maria Puga la accion y derecho que les corresponde en el fundo Caramavida.

Vol. 30, N° 21, 3 de noviembre de 1884, Maria Dolores Pirquilao, “indigena espafiolizada” y
su marido Tomas Escobar venden a Pantaleon Araneda un retazo de cuarenta cuadras que po-
seen en ¢l fundo Caramavida.

Vol. 33, N° 26, 16 de diciembre de 1885, Martin Huenulao vende a Alfonso Barraza Diaz la
accion y derecho que le corresponde en el fundo Caramavida.

Vol. 35, N° 24, | de octubre de 1886, Pedro Huaraman, Luisa Llanquileo y Maria Buillanao
venden a Bemardino de Sena Araneda la accion y derecho que les corresponde en fundo Cara-
mavida.

Vol. 38, N° 6, 9 de mayo del 1887, Maria Quinturray, Ignacio Liempi y Juan Pirquilao ven-
den a Bernardino Sena Araneda la accion y derecho que les corresponde en el fundo Carama-
vida.

Vol. 38, N° 15, 5 de abnl de 1889, Juan Carrasco Pefia vende a Bernardino Araneda las accio-
nes y derechos que corresponde a José Luis Pichiman, Josefa Paillao, Luisa, Maria Luisa 2°
Llanquielo en el fundo Caramavida.

FUENTES DOCUMENTALES
e  Archivo Regional de Temuco.
*  Archivo Nacional, Santiago, Judiciales de Lebu.
e Archivo Siglo XX, Santiago, Notarios de Lebu.
.

Notario de Caiete, Cafiete, VIII Region.
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NOTAS

' Universidad de Chile, Departamento de Antropologia. Correo electronico: rolf22(@gmail.com

* El dispositivo legal son las siguientes leyes y decretos: del 14 de marzo de 1853, el que mantuvo su vigencia bajo la
ley reduccional de 4 de diciembre 1866; el decreto de ley del 6 de julio de 1872; la ley del 4 de agosto de 1874; la ley
de 13 de octubre de 1875 y del decreto 30 de noviembre de 1876,

' Para una comprension general de este proceso véase el trabajo de Rail Molina (lamentablemente ain inédito).

‘ Téngase presente que solo el capitalismo, como mercado autoregulado, ha podido “ficcionalizar” la tierra como
mercancia (K. Polanyi). Palavicino en su libro de 1860, es enfatico en sefialar que los mapuches tienen una “total
carencia de conocimiento en este género de contratos™ (15). Sin duda que un sector del gobierno también era conscien-
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te de esta realidad de alli de la ley del 4 de agosto de 1874 prohibiera la compra por particulares a indigenas. Por otro
lado, la ficcionalizacion de la tierra solo sirvio para la constitucion de las haciendas, formadas éstas nuevamente perdio
ese caracter. De alli que el conflicto en la Araucania puede ser entendido también como un conflicto entre los antiguos
y nuevos “sefiores de la tierra™.

* La foto de la pagina 85.

" Donoso-Velasco sefialan dos compras de tierras hechas por Avello, una en Nacimiento de aproximadamente entre 3 a

4 mil cuadras y la otra en Arauco de 5 mil cuadras, ambas adquisiciones fueron aprobadas por decreto de 12 de no-
viembre de 1867 (1970: 68).

" Notarios de Lebu, Vol.1, 1869-1870, documentos finales, el VIII.
¥ Notarios de Lebu, Vol. 8, N° 238, 12 de diciembre de 1876.

? Notaria de Cafiete, Afios 1876-1877, N° 143, 22 de septiembre de 1877, Martin Huenulao, José Luis Billanao, Juan
Pirquileo, Juan Llanquileo, Ignacio Liempi, Naria Billanao, Juana Pirquilao y su esposo Martin Marileo y Rosa Llan-
quileo, todos coherederos al Caramavida (depto. Lebu) revocan un mandato que otorgaron a favor de Francisco
Mendez Urrejola el 12 de diciembre de 1876 ante el Intendente de la Provincia, para que litigase judicial o extrajudi-
cialmente el citado fundo Caramavida. Ahora otorgan poder similar y con similar propésito a Bernardino Araneda. No
se sefiala contra quien se litigara judicialmente.

' Notaria de Caiiete, Registro de Protocolos de Instrumentos Piiblicos N° 2, 1878, N° 107, 16 de julio de 1878.
"' Notario de Lebu, Vol. 19, N° 17, mayo 1880, iguala entre Juan Reuca y Domingo Torres.
' Notaria de Cafiete, Registro de Protocolos de Instrumentos Publicos Vol. 6, N° 89, 7 de junio de 1882.

'* Palma inicio “sus actividades econémicas en la region [de Concepeion] a fines de la ¢poca colonial como cobrador
de diezmos, llegando a ser uno de los comerciantes més afortunados de Concepcion hacia mediados del siglo XIX”
(Cerda, s.f.: 118). Aprovechando el auge de los precios del trigo en la década de 1840 se transformé en un activo
industrial (con dos molinos ---en Penco y Tome--- y bodegas en Talcahuano), parte de su fortuna la invierto en adqui-
sicion de tierras agricolas (entre ellas Ricaltué del Comisario de Naciones José Antonio Zifiiga) y de “indigenas”.

'* Esta escritura se encuentra reproducida en un contrato de arrendamiento de 1874 del fundo “Nahualguta™ (Nahuelbu-
1a, 4* sub., depto. Lebu), entre Ignacio Palma Rivera (hijo del cesionario de 1853), en representacion de su madre
Abelina Rivera de Petit, y Eduardo Echaiz Baeza . El arrendamiento es por tres afios y el canon es de 100 pesos anua-
les (AN, Notarios de Lebu, Vol. 5, 1874, escritura N° 34),

'3 Notarios de Lebu, Vol. 5, escritura N° 34.
' También nombrado como Marifianco.

'" Hay que tener cuidado en interpretar la participacion mapuche en las contiendas chilenas (desde la guerra a muerte
hasta la revolucion de 1859) de forma directa (a lo Leiva), el camino mas correcto pareciera ser el indirecto: los mapu-
ches parecen valerse de conflictos “nacionales™ para enfrentar sus conflictos “étnicos”.

'® Para mas antecedentes véase Foerster-Menard-Milos 2006,
" En Archivo Nacional, Intendencia de Arauco, Vol. 121, diciembre 25 de 1868, f: 311-312.
* Tanto por el considerando 1, como por los Art. 1° y 3°.

' Notarios de Lebu, Protocolos de Indigenas/ Documentos, afios 1877-1881, 1883, 1885-1886, 1890, Vol.: 8, 10, 13,
16, 19, 22, 25 27, 30, 33, 35 y 38 (se trata de las escrituras publicas referidas a terrenos de indigenas y extendidos
ante la Intendencia de Arauco) Estos volimenes se complementan con los Vol.: 11, 14, 17, 20, 23, 28, 32, 36 y 42 que
contienen los expedientes de autorizacion para compraventa de terrenos indigenas.

* En la Notaria de Cafete, hay un solo volumen de Protocolos de Indigenas que contiene 182 escrituras que van del 26
de enero de 1876 al 22 marzo de 1884,

¥ Véase Notarios de Lebu, Vol.10, N° 73, 85 v 88 y del Vol. 25 el N° 26.
* Véase Notarios de Lebu, Vol.10, N® 86; Vol. 17, N°8; Vol. 19, N° 2 y 12.

25 - i ) = e " % . "
“ Enel Vol. I de los Notanos de Lebu, no se ocupa la expresion “fundo” sino “potrero™.
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* Comelio Saavedra: *.. los indigenas no tienen capacidad [de enajenar] porque carecen de aquel juicio y discerni-
miento propio que exige la ley para contraer obligaciones, no comprenden sus verdaderos intereses, ni mucho menos la
naturaleza de los vinculos que crea un contrato™ (15 de abril de 185R).

*" Notaria de Caiiete, Protocolos de Instrumentos Publicos N° 1, Afios 1876-1877, N° 100, Fojas 93v a 95v.

* El fundo Picolhué (Donoso Velasco 1970:68) y “una extensa propiedad en Tucapel” comprada al mapuche Ignacio
Trango (Hermosilla 2002: 139).

* Archivo Regional de Temuco, Titulo de Merced 1405.
** Archivo Nacional, Judicial de Lebu, Caja 2.

*! Queda por investigar la situacién en Lleu-Lleu, Elicura, Lanalhue y Tinia.
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Sociedades en movimiento. Los pueblos indigenas
de América Latina en el siglo X1X.
Tandil (Argentina), IEHS, 2007:129-142

Relaciones entre grupos pre-andinos
¥ grupos colonos en el sur del Peru
durante el siglo XIX

Nuria Sala i Vila'

Introduccion

Los grupos étnicos de la selva sur del Perti fueron denominados a menudo chunchos, antis o
campas. Desde el siglo XVI chuncho se referia a los grupos asentados en la Hoya del Madre de
Dios, aunque luego se hizo extensivo a los asentados en los afluentes del Alto Ucayali —
Apurimac, Urubamba, Tambo, Ené y Perené-. El término antis que, a priori denominaba de
forma genérica a los habitantes del Antisuyo incaico, se hizo extensivo a los grupos pre-
andinos de las familias lingiiisticas arawak y pano. Los términos genéricos de antis o campas
se refieren a grupos que podemos identificar con los actuales matsiguengas y ashaninkas,

respectivamente, y los chontapiros, chontaquiros o piros con los los yines (Renard-Casevitz
2003; Rosengren 2004).

A lo largo de las riberas del Ucayali y sus afluentes Perené, Ené, Tambo, Urubamba y Apuri-
mac se distribuyen y entreveran grupos étnicos de las familias lingiiisticas arawak —ashaninkas,
amueshas, yaneshas, matsiguengas y notmasiguengas, yines— y pano —shipibos, conibos, ama-
huacas, yaminahuas— que comparten determinados rasgos culturales, como en el caso de los
yine o pire’, de lengua arawak y cultura material pano. Los grupos arawak se hallan asentados
preferentemente en los piedemontes andinos, dedicados a la agricultura de subsistencia o a
determinadas tradiciones artesanales, como la de tejedores; otros grupos, sin embargo, se dis-
tribuyen en distintas hoyas, como los matsiguengas dispersos en el Bajo Urubamba, en las
intercuencas desde la cordillera de Vilcabamba hasta el Pifii-pifi1 y en la cuenca del Manu, en
cabeceras del rio Madre de Dios, donde coexisten con grupos arakmbut vinculados con grupos
riberefios del Madera-Mamoré, el Beni o el Acré. Del mismo modo, los grupos pano residen
preferentemente en el medio Ucayali, con grupos diseminados por las riberas del Urubamba,
Yuraa, Puris, Acre y Alto Madre de Dios.

Los intercambios fueron una constante entre los distintos grupos de las riberas amazonicas.
Productos basicos, como las herramientas de piedra y metal, la sal o el curare dieron lugar a
largas travesias, especializaciones productivas de determinados grupos y a determinadas pautas
culturales (Latharp 1973 Myers 1983; Santos s.f). En determinadas zonas, los canjes de la més
diversa indole se extendieron hacia las tierras altas serranas e integraron a comerciantes,
hacendados o campesinos. En general. se celebraban en época seca —entre julio y agosto—,
como en el caso de los arawaks y pano de la Selva Central en torno al Cerro de la Sal, mientras
que los del Alto Ucayali y Urubamba acudian a una feria anual cerca de Cocabambilla, en el
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limite navegable del Urubamba. En otros casos, se mantenian de forma intermitente a lo largo
del afio, como entre los arawak y los grupos serranos locales en el valle del rio Apurimac. En
tal caso, los contactos han sido ntualizados y adaptados por el folklore en amplias zonas del
Perti.

Asi, en Paucartambo (Cuzco), Cajamarca o Luricocha (Ayacucho) lugares en las cabeceras de los
caminos de penetracion a la selva, se escenifican anualmente una serie de bailes en los que se
enfrentan danzando chunchos —habitante del Antisuyo o selva- y serranos. En Ayacucho, los
ceramistas de Quinua moldean desde antiguo, adornados con los productos que originaba su
trasiego, el chuncho y el regaton, siendo éste Giltimo quien viajaba por los distintos rios y valles en
pos de salazon de pescado o determinados productos de demanda local o externa, como el cacao o
la vainilla.

La transformacion del territorio étnico en islas discontinuas

Los estudios regionales nos permiten comprender en qué medida las politicas nacionales uniformes
lograron imponerse, o si los distintos grupos locales lograron incidir y condicionar sus resultados.
En primer lugar, describiré los distintos modelos de ocupacion étnica y de intercambios en la Selva
Central, Alto Ucayali y Urubamba y en el valle del rio Apurimac. Posteriormente, analizaré los
cambios producidos en la segunda mitad del siglo XIX, cuando aumento la presion colonizadora
desde las vecinas zonas serranas, al mismo tiempo que se generalizaron las exploraciones y
navegacion fluvial a lo largo del Ucayali y sus afluentes. Esbozaré los modelos de colonizacion
republicana en la selva del centro y sur del Pert, para comprender en qué medida supuso la ruptura
de las relaciones seculares entre los grupos pre-andinos y distintos grupos regionales. El analisis
comparativo pretende destacar distintas realidades y alianzas en las cabeceras del Ucayali, en
concreto en la Selva Central de Tarma y Junin, los valles del Urubamba en Cuzco y del Apurimac
en las provincias de Huanta y La Mar, en Ayacucho. Para destacar la singularidad de los procesos
regionales, he priorizado la consulta de fuentes producidas por grupos locales, viajeros o por
funcionarios o ingenieros al servicio del estado, sin dejar de lado las fuentes misionales.

Selva Central: La rebelion de Juan Santos Atahualpa (1742) sell6 la independencia de los
territorios étnicos de los grupos arawak —yanesha, amuesha, ashaninka-. Una realidad que se
prolongé mas de un siglo, fruto de alianzas defensivas multiétnicas y de la capacidad de producir
herramientas de metal en herrerias asociadas al complejo shamanico y al control de los recursos
salineros del Cerro de la Sal (Santos 1988; Zarzar 1989). AlGn en 1882 el viajero francés Olivier
Ordinaire pudo constatar que el territorio campa ain abarcaba la region comprendida entre el
Cerro de la Sal y el Ucayali, y dibujar una herreria en el valle del Chanchamayo (Ordinaire 1988:
184). En palabras del coronel José Manuel Pereira, en 1870 el grupo dominante en la region eran
los campas, quienes se resistian a abandonar su territorio “o porque otras tribus los repelen o por la
importancia que tienen para ellos tierras tan fértiles como bellas y de tan suave temperamento™;
vivian diseminados en caserios de seis u ocho casas, “en cada uno se encuentra casi siempre una
gran ramada i una oficina de herreria con su fragua, hornos y fuelles, un depésito de carbon de
madera”, lo que les permitia forjar hierro y elaborar hachas, machetes, cuchillos, yunques, machos,
martillos, cinceles, gurvias y tenazas. Sus otras actividades economicas estaban ligadas a la
elaboracion de telas finas de algodon, ollas de barro, y la agricultura —camote, yuca, maiz,
platanos, papayas, pifias, coca, tabaco, algodon, cafa de azucar, achiote, aji, calabazas-,
complementadas con la caza y la pescaB.

Las rutas comerciales tejidas en torno al Cerro de la Sal subsistieron hasta las altimas décadas
del siglo XIX. El ingeniero aleman Arturo Wertheman (1877) dejo constancia de ello en la
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década de 1870, al relatar las reuniones anuales en el Gran Pajonal, luego que “los campas del
Tambo y Alto Ucayali a través de Unini se remontan al Pajonal y en una decena de dias llegan
hasta el Cerro de la Sal™; circunstancia en que sacaban en procesion la espada de Juan Santos
Atahualpa. Un hecho que permite a S. Varese afirmar que el Gran Pajonal se habia convertido
por entonces en el “nucleo de cultura y tradicion™ de los grupos campa (Varese 1973: 237-8).
Diez anos mas tarde, Olivier Ordinaire aun pudo escribir que los productos mas valorados en
las relaciones comerciales de los grupos de la selva central eran las herramientas de metal y las
telas (Ordinaire 1998: 184).

Segun E. Rojas (1994), un determinado grupo ejercia el control directo sobre el Cerro de la Sal,
percibiendo contribuciones de los grupos que acudian en pos de sal. Estos ya de regreso,
celebraban una feria en las playas de la confluencia del Ené con el Perené. Alli se reunian grupos
campas, piros, mochobo y remo procedentes de los rios Ene, Tambo y Alto Ucayali y trocaban la
sal o herramientas de metal por telas, monos, aves o ceramica. En consecuencia, el intercambio de
la sal configuraba una zona neutral, dentro del complejo mapa territorial amazoénico, aunque solo
fuera durante un determinado tiempo al afo (Rojas 1994; Tibesar 1950).

Valle del Urubamba y Alto Ucayali: En el rio Urubamba, el mal paso en la navegacion del Pongo
Mainique frenaba la colonizacion, lo que en la practica lo convirtio en la frontera con el territorio
de los grupos arawak y pano. Francisco Carrasco, quien descendié en 1846 el Urubamba vy el
Ucayali, junto a la expedicion de Castelnau, situaba los tampas —denominacion local cuzqueiia de
los campas-matchiguengas— en la quebrada del rio Sangobatea, arriba de Coriberi, a los yine-piros
entre los rios Chihuallato, Picha, Urini, Picama, Sicuche; y desde la desembocadura del Simpe se
iniciaba el territorio de los conibos (Larrabure 2006: t. 11, 149-176). Paul Marcoy, quien participod
en el mismo viaje, estimaba que los antis -matsiguenga y ashaninka— eran unos 800-900, dispersos
por los afluentes secundarios del Urubamba hasta el rio Camisea y en el rio Apurimac. El liderazgo
solo se activaba en momentos de conflicto. Se mantenian en situacion conflictiva con los
pucapucaris del Camisea —kogapacon, de la familia matsiguenga-, aliados de los impetiniris -
amahuacas—, mantenian contactos con los tuyneris, siriniris y huachipairis —grupos harakmbeto
arakmbut—. Unos 400-500 piros se distribuian en el Urubamba, entre sus afluentes el Camisea y el
Paruitcha, segun un patron discontinuo, en ¢l que ejercian cierto dominio politico sobre los antis
(Chaumeil 1994).

En 1884, el hacendado de Andahuaylas J. B. Samanez describia un Urubamba habitado de
forma discontinua por matsiguengas y yines. Desde el Pongo de Mainique hasta el Sepahua era
territorio de los campas —matsiguengas—. Los yines se asentaban de forma dispersa desde el
Camisea a Sebonya (o Sibulla) ~hasta el limite del territorio de los conivos—, con varios
nucleos en Iparia, Pachitea o Santa Maria mas alla de Sarayacu. Situaba el centro del control y
de las relaciones étnicas en la confluencia del Sepahua con el Urubamba. Alli encontré a yines del
Puris, que iban y venian de su lugar de origen a través del varadero inter-cuencas. Quizas por ello,
Samanez distinguio los grupos riberefios, a los que percibié como expertos navegantes o
comerciantes, que recorrian casi todo el Ucayali y parte del Urubamba, de los piro-mashco
asentados tierra adentro en las cabeceras del rio Madre de Dios (Samanez 1980: 88-92). Sus datos
evidencian la existencia entonces de un grupo yine complejo, que a pesar de su dispersion ribereria
o en el interior del bosque tropical, mantenian una amplia capacidad y conocimientos para
trasladarse, via los varaderos, de una a otra cuenca fluvial, de las cabeceras del Ucayali a las del
Puris o del Madre de Dios, y que mantenian y moldeaban su identidad diferenciada, aunque atn
desconocemos mediante qué mecanismos. Ademas Samanez describio, quizas de oidas, el
territorio de los amahuacas o hipetineris o hipetes, “'poco aficionados a la vida fluvial”, radicados

131



Niuria Sala i Vila Sociedades en movimiento...

selva adentro, sin casi contacto fluvial. Se extendian por los rios Pacria, tributario del Urubamba, el
Tambo y el Tamaya, y en las quebradas y rios laterales en la extensa zona entre las hoyas del
Ucayali y las del Puris y Yuriia (Samanez 1980: 83).

En informaciones recogidas del franciscano fray Busquets, el naturalista Antonio Raimondi situaba
grupos dispersos de este grupo en los afluentes del Alto Ucayali —Graania, Taguania— y del Bajo
Ucayali, mas alla del Pachitea ~Cuniqui, Abujao, Pisqui-. Su organizacion habria sido sectonal o
clanica. Se trataba de un sistema de asentamientos que caracterizaba a los amahuacas y a los yines,

que respondian a modelos de fragmentacion territorial de caracter exogamico (Zarzar 1983: 44-
47),

Entre los distintos grupos del Urubamba existia un amplio intercambio de productos. Yines y ama-
huacas intercambiaban sal y canoas por maiz, tabaco y pieles; los yines se proveian de sal en sus
intercambios con grupos campas del Cerro de la Sal. La circulacion de productos entre los grupos
riberefios y de los afluentes diferia sustancialmente. Entre los primeros prevalecia oro, plata y
cobre, ceramica, cuhsmas, canoas, tabaco y hachas de piedra, mientras que entre los segundos la
sal, pieles, animales y metales no trabajados. Dentro de esa realidad, algunos grupos como los
yines 0 los campas se habrian especializado en el comercio (Zarzar 1983: 53); ademas conibos y
yines se orientaron a efectuar razzias para obtener mujeres y nifios, que quedaban a su servicio o
eran intercambiados con otros grupos. Segun J. B. Samanez, tenian lugar en los meses de julio,
agosto y septiembre, en plena estacion seca, cuando unas cien canoas, remontaban el Ucayali,
Tambo y el Urubamba para saquear las cosechas y secuestrar mujeres y nifios (Samanez 1980: 81).

A principios del siglo XIX, los franciscanos del Colegio de Propaganda Fide de Moquegua
constataron la amplia circulacion de productos entre los habitantes del Urubamba y Alto Uca-
yali. La escasez de herramientas era tal, que, en palabras de los franciscanos, los infieles chon-
taquiros “mueren por ellas”, y salian en agosto de la selva “trayendo su comercio de loros,
guacamayos, monos y otros efectivos para trocarlos por herramientas, hachas, machetes, cuchi-
llos”,* o también se desplazaban aguas abajo hasta el Ucayali, en la zona de las misiones de
Manoa del Colegio de Santa Rosa de Ocopa, pobladas por la nacion coniva y ceteva, e inter-
cambiaban loros, monos, guacamayos, sacos, mantas, plumas. Los casibos y los yines fueron
calificados como temibles guerreros, por fray Valentin Arrieta, quien se referia que los “Piros
y Chonta-piros, gente de canoa y muy aficionada al comercio, nacién bastante crecida y beli-
cosa, pues tienen esclavos para su servicio de las demas naciones” (Izaguirre 1921: 330 y 334).
En ese contexto, los franciscanos lograron convertirse en los intermediarios del comercio en el
Urubamba, de tal forma que a mediados de siglo XIX, la feria se organizaba anualmente, en
julio o agosto en plena época seca y de menor caudal fluvial y peligrosidad en la navegacion,
en torno a la mision de Cocabambilla, situada cerca del limite navegable del Pongo de Maini-
que. En 1843, Juan Manuel Valdez y Palacios (1971[1844]: 98-100) describia una feria de seis
u ocho dias, celebrada tras la llegada de antis y contaquiros para trocar productos y gentes —
papagayos, araras, chusmas, canoas, cacao, goma, resinas, cera, cascarilla o esclavas—, por
herramientas y sal —cuchillos, machetes, pedazos de espejo, tijeras, clavos (Camino, 1977 y
Gade, 1972).

Valle del rio Apurimac: L.a margen derecha del Apurimac se mantuvo, a lo largo del siglo XIX,
bajo el control de grupos campas, que bien pudieron ser tanto ashaninkas en el curso medio y bajo,
como matshiguengas en sus cabeceras. A mitad de siglo, el prefecto Isidro Frisancho, describi6 un
esquema de sociedad, de ocupacidn territorial y de especializacion economica dual. La margen
izquierda se hallaba bajo el control de hacendados y mercaderes regionales, con una agricultura
sobre todo cocalera, que determinaba una ocupacion estacional, durante las tres o cuatro cosechas
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anuales — mitas—. Por el contrario, la margen derecha era el territorio de los campas, dedicados a
una agricultura dispersa, en chacras de policultivo, a actividades extractivas, a la caza y a la pesca.
Cuando J. B. Samanez efectud varias entradas y exploraciones en el Apurimac entre 1878 y 1884,
tanto en pos de cascarilla, como para abrir la comunicacion fluvial con el Ucayali y extender a
zonas tropicales su produccion agricola, constato que la margen izquierda se hallaba ocupada por
grupos de La Mar y Huanta — gente de Ancco e Iquicha a los que temia y despreciaba al haber
entorpecido sus pretensiones de afincarse en la zona-, mientras grupos campas se hallaban
dispersos por la margen derecha, desde Pampaconas hasta Quimbiri Grande. Estos se dedicaban a
una agricultura de policultivo —yuca, maiz, fréjoles, platano, camote, mani, cafia de azucar, coca,
tabaco, mangona, uruchuco, pifia, papayas, barbasco o cube que les servia para pescar—,
complementada con actividades artesanales —textiles—, extractivas y de caza y pesca. Distinguia los
campas del valle, catongos o catongosates, de los salvajes de abajo - camiticas, queringas o

queringasates-, que, entre otras cosas, se diferenciaban por hablar un dialecto distinto (Samanez
1980: 32).

En tomo a 1882, O. Ordinaire escribiria que “a orillas del rio Apurimac existen importantes tribus
de Antis, los Catongos y los Queringasates” (Ordinaire 1988: 188). En 1890, el prefecto de
Ayacucho, Pedro Portillo, cuantificé, fruto de sus observaciones en un largo periplo por la selva de
Ayacucho, unos 500 campas en el Apurimac y Mantaro, cuya denominacién coincidia con el de
los rios y valles donde residian. Asi los onconinos eran los habitantes del Onconini, un afluente del
Tambo. En 1898, segin el subprefecto de La Mar, José M. Lujan, los “infieles Campas, conocidos
con el nombre de Catongos™ se asentaban en la margen derecha del Apurimac, dedicados al cultivo
-yuca y platanos- y a la pesca fluvial (Lujan 1998).

En resumen, el rio Apurimac marco la frontera con los territorios étnicos arawak a lo largo del
siglo XIX y hasta, por lo menos, la década de 1930 (Pozo 1934). Las fuentes locales les
denominaron campas, catongos, queringas o "la tribu de infieles llamados Anapates"’. Segin E.
Rojas, Katongo y Kirinka significan en ashaninka rio arriba y rio abajo; Casevitz matiza que el
término keringa es de procedencia nomatsiguenga (Ordinaire 1998: 188 nota 16), lo que podria
evidenciar las diferencias entre asentamientos de grupos hoy autodenominados ashaninkas y
mashiguengas. En cualquier caso, dichos términos dan cuenta de modelos de residencia, descritos
desde un lugar central en el que se sitia el informante y que hacian referencia a un territorio
articulado por una red de senderos y cursos fluviales. Segin E. Rojas, no hubo cacicazgos
hegemonicos que administraran politicamente a todo el grupo vy, por ello, las alianzas y conflictos
cran constantes ¢ incidian en la mayor o menor capacidad de establecer alianzas de parentesco, o
de intercambio de bienes entre si. Las alianzas se ritualizaban y reproducian anualmente en los
meses de la estacion seca, cuando se acudia en pos de la sal ora al Cerro de la Sal, ora al rio
Pangoa o a contactos con gentes de Ayacucho (Rojas 1994).

Las referencias a la participacion de los grupos arawak del Apurimac en la red de intercambios
regionales de Ayacucho son constantes en la prensa o literatura de viajeros, funcionarios o
politicos locales. En 1846, y en palabras del prefecto de Ayacucho, Isidro Frisancho, los campas
permutaban a los colonos riberefios cacao silvestre, aves y especias por herramientas de metal o
sal; en las transacciones imperaban las relaciones asimétricas, a tal punto que los serranos utiliza-
ban como recurso recurrente la coaccion e, incluso, la violencia®.

En 1883, J. B. Samanez describia a los campas como “aficionados al comercio” y afiadia que los
catongos de las cabeceras del rio Apurimac efectuaban trueques de cera, copaiba, loros y monos
por herramientas y sal con sus vecinos, los hacendados y chacareros de Ancco y Simariva, en un
contexto en que €stos imponian pautas de violencia y expolio; los del curso medio y bajo con una
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pequefia comunidad de colonos chinos: cacao, vainilla, tejidos, aves —loros, piemas’— por
herramientas, sal, espejos, hachas, agujas o panuelos. El propio Samanez, para llevar a cabo su
exploracion, cambi6 alimentos, servicios y lealtades por sal, chancaca, cuchillos y agujas. En su
relato nos describe una region en la que tales contactos permanentes habian dejado su traza en el
bilingiiismo o trilingiiismo de muchos de sus habitantes. Asi, citaba a intérpretes como el huantino
Mariano Soto, que hablaba quechua y campa, el chino Francisco que hablaba campa, o a Manuel
Bellido “muy bien relacionado con los salvajes” (Samanez 1980: 32 y 41). Sin embargo, pareciera
que no existian contactos estables con grupos arawak de los cursos del Perené, Ené o Tambo, o al
menos ello se infiere cuando los catalogo taxativamente de “feroces salvajes” (Samanez 1980: 32).

A caballo del cambio de siglo, el prefecto Pedro Portillo se seguia haciendo eco de una situacion
en la cual los campas suministraban productos naturales - cacao, vainilla, cascarilla, balsamos,
plantas medicinales y pajaros- a “indios y chacareros” ayacuchanos y huantinos y se prestaban
facilmente a servir como guias o bogas a los exploradores, todo ello a cambio de herramientas de
metal —agujas, cuchillos—, de labranza, de uso doméstico, de pesca, o abalorios —espejos ©
bisuteria—. Les consideraba dociles, con tendencia a civilizarse, aunque en conflicto con los yines
del Chanchamayo (Portillo 1900 y 1901).

Continuidad y dislocacion de las relaciones comerciales interétnicas

A lo largo del siglo XIX se produjo un constante avance de la frontera agricola y extractiva en el
centro y sur andino. Sobre la base de formas de explotacion tradicional de recursos de caracter
estacional y en época seca —cascarilla, oro o coca-, se diversificd la produccion destinada a la
creciente demanda interna tanto de coca como de aguardiente de cafa de azucar, o la internacional
de coca o cocaina, destinada a usos de farmacopea, o el café, té y cacao.

Sin embargo, las caracteristicas de la colonizacion y sus efectos en la estructura social y de la
propiedad agraria resultante fueron disimiles. Hacia la Selva Central se proyectaron grupos de
hacendados e indigenas de Tarma y Huanuco, por las vias del Chanchamayo-Perené y del
Pozuzo-Huallaga, respectivamente. Los gobiernos de tumo, desde mitad de siglo XIX,
favorecieron un nuevo modelo de ocupacion basado en colonias de emigrantes extranjeros —
chinos, italianos o tiroleses-, siendo la mas importante The Peruvian Corporation Ltd. que obtuvo
un millon de hectireas como canje de deuda publica (Barclay 1989). En el valle de La
Convencion, en el Cuzco, se fortalecio el dominio del gran latifundio y, ante la carencia
endémica de mano de obra, se recurrié a mecanismos de enganche o rotacion de mano de obra
entre haciendas de un mismo duefio situadas en distintos pisos ecologicos; o a formas de
arrendamiento a campesinos vinculados por deudas a la hacienda —arrendires— (Sala 1 Vila
1998). En el valle del Apurimac, en Ayacucho, se traspasaron a manos de particulares algo mas
de 10.000 has., en el periodo de vigencia de las Leyes de Tierras de Montaria de 1898 y 1909 y
hasta 1930, en pequefios y medianos lotes, cuyos receptores eran habitantes y comunidades
indigenas de Huanta, La Mar o Huamanga (Sala 1 Vila 2001). Veamos a continuacion como
afecto tal proceso la autonomia y usos de los grupos étnicos asentados en las selvas del centro y
sur del Peru.

En la selva central el proceso de destruccion de la autonomia de los grupos arawak seria rapido
e irreversible. Varios factores contribuyeron a desarticular su resistencia 0 a que terminaran
insertandose en las misiones, reducidos a meros peones o replegandose constantemente: en las
dos tltimas décadas del siglo XIX, el avance de la colonizacién agricola se vio favorecida por
el hoom del precio del café; la colonia del Perené de la Peruvian Corporation introdujo factores
productivos basados en indicadores de rentabilidad, al mismo tiempo que vinculaba directa-
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mente la region con los mercados capitalinos e internacionales; mas una nueva politica misio-
nal que opto en la region por buscar espacios de refugio para los distintos grupos. 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 (Barclay 1989; Santos y Barclay 1995).

El inicio del proceso cabe situarlo en el viraje hacia una politica coactiva en la region cuyo
emblema seria la fundacion de un fuerte en San Ramén (1847). El objetivo era colonizar los
valles de las cuencas de los rios Perené y Pozuzo, defendido por grupos regionales de Tarma y
Huanuco y asumido por sucesivos gobiernos, que vieron en la region un futuro de progreso y el
eje de comunicacion de Lima con el Amazonas e Iqultos (Santos y Barclay 1995: 59). El fuerte
San Ramon (1847) se situd en la confluencia de los rios Chanchamayo y Tulumayo y determi-
no que en adelante las relaciones con los diversos grupos étnicos fueran de conflicto permanen-
te. Tal y como observaron los marinos norteamericanos L. Herndon y L. Gibbon, la respuesta
de ashaninkas y amuhesas fue la defensa a ultranza de sus territorios:

“Estan decididos a luchar por el pasaje de los rios y cualquier otro intento de conquista. Ahora ya no
se muestran en persona sino que hacen su presencia evidente incendiando ocasionalmente el bosque
y los pastos de las laderas de las sierras y disparando sus flechas sobre cualquier incauto que se acer-
que demasiado a los margenes de los rios” (Fernandez y Brown 2001: 52-53).

A cada expedicion o ataque indigena, y bajo el subterfugio de proteger a los colonos, sobre
todo extranjeros, le siguieron una serie de misiones punitivas (Varese 1973: 229). Los ejemplos
que lo corroboran son multiples. Asi, en 1868, una expedicion militar fracaso en su intento de
superar el Perené, lo que no fue obice para que avanzara destruyendo cuanto encontré a su
paso, siendo significativo el hecho que en Quimiri se arrasé una herreria. El hecho no era cir-
cunstancial, sino reflejo del ataque sistemdtico a uno de los nucleos mas importantes, ya que
como informaba el ingeniero sueco-norteamericano, J. G. Nystrom, “la rancheria mas poblada
de los chunchos oi, esta al frente de Quimiri, a donde hai grandes pampas y hermosos campos
en ambos lados del rio” (Nystrom 1869). En 1869, en venganza del ataque a un correo, las
fuerzas militares quemaron y robaron tanto casas como pertenencias indigenas (Varese 1973:
229). En 1876 el ingeniero aleman Arturo Wertheman abriria la ruta del Tambo y Ucayali al
Amazonas, a costa de derrotar a los indigenas y de que éstos optaran por incendiar su propia
herreria (Varese 1973: 237-238; Fernandez y Brown 2001: 53).

Desde mediados de siglo se pusieron las bases del conocimiento geografico de la cuenca ama-
zonica. La frecuencia de las exploraciones introdujo una variable importante, ya que las trave-
sias solo eran viables si se lograba adquirir o contratar canoas, bogadores y alimentos cuya
obtencion no siempre se pactd en condiciones de equidad. Francisco Carrasco en su viaje de
1846 por el Urubamba y Ucayali obtuvo de los campas una canoa, de los yines y, de ambos, ali-
mentos —gallinas, yucas, platanos, huevos, camne de caza, pescado—, a cambio de hilos de abalo-
rios, cascabeles, anzuelos y “otras fruslerias” (Larrabure 2006: 11, 149-176)

Mayor informacion sobre la region que nos ocupa aportaba el marino sudista J. Tucker, a quien
el gobieno encomendo la direccion de la Comision Hidrogréﬁca del Amazonas, cuyo objetivo
cra reconocer ¢l curso navegable de los distintos rios de la cuenca amazénica, mision que
efectuo entre 1868 y 1870. J. Tucker se resistia a dar noticias sobre los indios “pm' la rareza 1
exclusivismo de sus costumbres™, pero concluia que debian ser numerosos “si se juzga por el
gran trafico que se nota a primera vista”. Sus datos apuntan a que se habian producido varios
cambios desde que las expediciones de F. Castelnau y de L. Rendén y L. Gibbon recorrieran el
Ucayali: unos 500 habitantes de Sarayacu habian migrado hacia el curso alto y creado el
pueblo de Cashiboya en el Pachitea”; la poblacion nativa habia disminuido, victima de una
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reciente epidemia de viruelas; al mismo tiempo que la moneda habia hecho su aparicion como
mecanismo comercial, tal como se lee en su cita textual: “esta vez me han parecido mas
familiarizadas con el uso del dinero™’. En palabras de otro integrante de la Comision
Hidrografica del Amazonas, el comandante Ruperto Gutiérrez, el trafico de mercancias se daba
ya no solo en el Ucayali, sino también en el Tambo donde dominaban “especuladores”, que
habian impuesto el intercambio desigual y coactivo sobre los indigenas:

“En las riberas del (Ucayali) 1 en las del Tambo hasta la parte navegada, habitan algunas tribus de
salvajes inofensivos, tales como los piros, shetivos 1 otros que al juzgar por algunos que hemos visto
i tratado a bordo, lejos de ser hostiles son oficiosos y serviciales; desgraciadamente no alcanzan a
estos infelices la accion benéfica del supremo gobierno, que cambie su condicion salvaje atrayéndo-
los a la vida civil, i los proteja de los especuladores de mala lei que abundan por todos estos lugares,
quienes hacen sus excursiones hasta ellos para explotarlos, arrebatindoles zarza i otros articulos va-
liosos a cambio de baratijas i ademas tienen la temeridad de arrancarles a sus tiermos hijos por la
fuerza, para venderlos en Sarayacu i Nauta como una mercancia...” ",

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 en las relaciones comerciales vigentes hasta
ese entonces en la Amazonia, ya que con el vapor, llegaron exploradores y negociantes a los
Giltimos recodos y cabeceras fluviales. Segun el prefecto de Loreto, Lino Olaria, en 1870 la
actividad comercial en el Ucayali se desarrollaba en el tramo comprendido entre su embocadu-
ra y Santa Rosa, zona en la que habitaban yines, conibos, shipibos, shetebos, ademas de colo-
nos peruanos y brasilefios. Se habian generalizado las razzias para capturar indios, que luego
eran vendidos, en un momento en que Sarayacu estaba en estado de abandono, aunque junto a
Cashiboya, seguian siendo los pueblos mas importantes (Larrabure 2006: I, 516-520).

Notemos que la civilidad o no se atribuia en ese contexto a la menor o mayor resistencia a
establecer contacto con los exploradores, quienes requerian de los distintos grupos riberefios
alimentos, lefia y prestacion de servicios de guias o de remeros. Ello puede explicar que el
comandante del vapor Morona, Eduardo Raigada, dejara constancia en 1867 en su travesia del
Tambo que “hoy dia es mui poco traficado, a consecuencia de estar pobladas sus orillas de la
indémita i temible nacion campa, célebre por su ferocidad”''. Es probable que una percepcion
parecida subyaciera en la afirmacion del ingeniero sueco-norteamericano J. G. Nystrom, relati-
va a que se habia logrado civilizar a los habitantes del Ucayali, Urubamba y Tambo, tenidos
como “salvajes” veinte afios antes (Nystrom 1869). En tal sentido, recordemos que muchos de
los actores que intervinieron en proyectos de colonizacion o del trazado de vias de comunica-
ci6n para favorecerla fueron decididos partidarios de civilizar a las selvas y sus habitantes de la
mano del comercio o tras convertirles en mano de obra al servicio de las nuevas explotaciones
agricolas o extractivas.

Cuando, en 1883, J. B. Samanez remonto los rios Apurimac, Tambo y Urubamba, atribuyo la
ruina de la mision de Santa Rosa de los Piros a dos posibles motivos: ¢l genio inestable de los
piros o la hostilidad de los negociantes. Constato que piros y conivos iban vestidos con panta-
lones y camisas y provistos de escopetas (Samanez 1980: 81), prueba de los cambios sustancia-
les que se iban imponiendo en la regién como consecuencia de los nuevos actores que se
habian establecido en la zona: caucheros y comerciantes que procedian de Moyabamba, Tara-
poto o del Pachitea, en el medio Ucayali. La casa Garcia Co., propiedad de los hermanos espa-
fioles José y Antonio Garcia, dominaba la actividad economica y extendia sus negocios desde
el Pachitea hasta el Urubamba: poseia un almacén en el Pachitea; fletaba el vapor Napo para
distribuir productos europeos y de Iquitos a cambio de caucho y salazon de pescado; habilita-
ban a productores locales del Urubamba por intermedio del italiano Fernando Franchini, co-
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merciante instalado desde 1881 cerca de la vieja mision de Santa Rosa, o los espaiioles Benito
Rodriguez y José Sudrez, comerciantes y rescatadores de caucho afincados en el Sepahua (Sa-
manez 1980).

La situacién que encontré J. B. Samanez distaba mucho de ser la existente a mitad de siglo XIX y
suponia un quiebre en las tradicionales ferias anuales. A cambio de surtir a los yines de
herramientas, ropa, sombreros de paja, escopetas, conservas o licores, se les imponia extraer
caucho, transportar platanos a los peones caucheros o cazar y pescar para alimentarlos. El circulo
se cerr con el creciente endeudamiento de los yines, lo que confiri6 el dominio absoluto de éstos a
los hermanos Garcia, que pasaron a tener el control y a decidir cémo, donde o con quién podian
trabajar o comerciar. Se supone que si los yines aceptaron tal (mal) trato fue porque ello les evitaba
largas navegaciones, con miltiples malos pasos para surtirse y les permitia disponer directamente
de los productos en su propio habitat. Las obligaciones que imponia el endeudamiento, sobre todo
en lo que respecta a la imposicion de cargas laborales, sélo pudieron comprenderse cuando las
contrapartidas coactivas alcanzaron su punto algido. El proceso, ademas, aceleraba el contacto con
grupos hasta entonces refractarios a toda relacion de intercambio; asi, los piros-mashcos habrian
dispuesto por primera vez de un producto intercambiable, el caucho, para obtener las anheladas
herramientas de metal (Samanez 1980).

Los cambios también incidieron en los intercambios interétnicos, como evidencia el hecho que
Pedro Portillo se encontrara con dos canoas de campas cuyo jefe, Sian, era originario del
Apurimac, “dos de ellos vestidos de gente civilizada™, provistos de perros de caza y que se dirigian
al Perené para cambiar escopetas, rifles Winchester, polvora, géneros y comestibles a cambio de
sal. No solo se habian producido cambios sustanciales en el tipo de productos objeto de
mtercambio, sino también en los propios mecanismos de intercambio, ya que pudo afirmar que
“conocian el valor de la moneda”, y por ello pudo comprarles una caja de fulminantes para
escopeta (Portillo 1901: 31-32 y 38). El panorama que encontré Portillo se completaba con la
reciente especializacion de ciertos campas en la produccion masiva de alimentos y en actividades
como peones —en los meses de junio a noviembre— destinados a la incipiente actividad cauchera
en la region (Portillo 1901: 40). Cuando O. Ordinaire llegé a afirmar que conibos y piros eran los
“piratas de la Montafia”, que trabajan por cuenta de bandidos civilizados, a los que transferian
a quienes esclavizaban en sus razzias (Ordinaire 1988: 194), el circulo se habia cerrado, ya que
el secuestro habia dejado de integrarse dentro de los complejos mecanismos identitarios para
convertirse en un recurso para solventar la carencia estructural de mano de obra disponible para
rentabilizar las actividades extractivas en la Amazonia.

En el valle del Apurimac se consolidé un tipo de ocupacion estacional y complementaria, con
residencia estable en la sierra o puna, mientras que se emigraba temporalmente a la montafia du-
rante las épocas de mayor labor agricola, definida en palabras de M. H. Kuczynski Godard de
“bifrontalidad”, a consecuencia del manejo de producciones en varios pisos ecoldgicos, en un
constante trasiego entre distintos espacios y cultivos (Kuczynski 1947). Las estrechas relaciones
entre hacendados, cocaleros y comerciantes de Huanta, La Mar o Huamanga con los grupos
arawak del valle se basaron en principios de exclusividad exigidos por los colonos en sus inter-
cambios, pero, a la postre, permitié una amplia alianza que frené tanto la accion de los misio-
neros, como de los comerciantes fluviales o, incluso, de los caucheros.

Las misiones se saldaron con un rotundo fracaso en la selva de Ayacucho. El intento de reabrir las
misiones dependientes del convento franciscano de Santa Rosa de Ocopa abortd cuando los
campas asesinaron, en 1852, a los frailes Crisostomo Cimini, Feliciano Morentin y Amadeo
Bertona. Al parecer, su propio intérprete habia difundido el rumor de que su objetivo era secuestrar
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a las mujeres y obligar a los hombres a trabajar como esclavos en las haciendas (Ortiz 1975: 252).
También los redentoristas de origen belga y afincados en Huanta vieron en las décadas finales
del siglo XIX y primeras del XX como se diluian sus expectativas, bien fuera porque actuaban
misiones volantes en la época seca'”, o bien por el hostigamiento de grupos locales, como
evidencia el hecho de que, en 1882, un misionero redentorista hubo de huir perseguido por gente
de Anco, en la provincia de La Mar, y protegido por los propios campas (Samanez 1980: 37-38).
Quizas por ello, en 1909, ¢l padre Mauricio Tauchaux estimaba que quedaban solo unos 500
campas, diczmados por las epidemias, los cuales se resistian a afincarse en pueblos, cambiando
de lugar de residencia con suma facilidad (Tauchaux, 1909), una informacion que debemos
suponer consecuencia de su fracaso mas que la realidad en la region, si nos atenemos a los
datos aportados por otras fuentes locales relativas a la autonomia y persistencia de los
territorios indigenas.

En otro orden de cosas, los datos recopilados en el valle del rio Apurimac por el arequipeno Juan
Gastelu", en torno a 1861, de un machiguinga —“hombres del valle" de la tribu de los catongos—
pueden alumbrar sobre las diferencias de esa zona respecto a la Selva Central. Aun pudo escuchar
la version local sobre la rebelion de Juan Santos, del testimonio de un nativo, segun el cual, los
camaticas (chanchamayos) mantenian una guerra desde tiempos remotos cuando entraron en su
territorio hlancos de cabeza pelada, quienes les ensenaron cosas Utiles y les redujeron a panguchis.
El conflicto estall contra los hombres blancos cabelludos que les habian obligado a trabajar en las
haciendas y fue dirigido por un intérprete camatica (Gasteli 1872). En este caso, la memoria oral
reafirmaba la distancia cultural y politica entre los grupos arawak de la selva central y los del
Apurimac. La rebelion de Juan Santos Atahualpa no se habria extendido mas alla de un espacio
bajo la influencia de las misiones franciscanas del convento de Santa Rosa de Ocopa y del
intercambio a larga distancia en tomo al Cerro de la Sal, como prueba el hecho que los grupos
arawak del Apurimac no incorporaron a su cultura material ni las herrerias ni la elaboracion de
herramientas de metal.

Veamos los hechos y el contexto de como se veto el ingreso de los caucheros en el valle. Desde la
década de 1880 Carlos F. Fitzcarrald intento optimizar la expansion de sus actividades de ex-
traccion cauchera hacia el sur. Para ello, situ6 su centro de operaciones en la confluencia del
Tambo y el Urubamba, desde donde se proyectaria, via el varadero que lleva su nombre, hacia
la cuenca del rio Madre de Dios. Para resolver el problema de la carencia de mano de obra y
alimentos, optd por recurrir a grupos campa, cuyos caciques le proporcionaban cuanto necesi-
taba, o piros para que le surtieran de peones obtenidos en sus correrias. Dentro de esa politica
no dudo en desplazar gente de una cuenca fluvial a otra —yines y shipibos del Ucayali al Madre
de Dios—, captar matsiguengas para los trabajos en las cabeceras del Madre de Dios, o eliminar
a sangre y fuego a mashcos o huarayos, que se resistian a su avance en el Madre de Dios.

En ese contexto, Fitzcarrald intentd extender su radio de accion al valle del Apurimac. Miguel
Lazon, gobernador de las montafias de Choymacota, denuncié que entraron desde el Chancha-
mayo abriendo fuego indiscriminado', en una accién en que Fitzcarrald junto a 80 hombres
armados de rifles Winchester llegé hasta Quimpitirique (Portillo 1901: 34), y que era a un tiempo
correria para cazar y esclavizar como peones caucheros a campas, piros y casibos' ¢ intento
de control del posible caucho de la zona. La alianza de campas con los negociantes y cocaleros
huantinos'® permitié frenar las pretensiones de Fitzcarrald, en al menos dos enfrentamientos
armados en septiembre y octubre de 1892, en los que se produjeron cinco muertos'’
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Conclusiones

No puede hablarse de un mismo proceso, ni de que se dieran parecidas disensiones o alianzas
entre grupos de colomizadores y los grupos étnicos asentados en las distintas cabeceras de los
valles de selva, en el centro y sur de la selva del Peri. En suma, los procesos regionales de
colonizacion fueron disimiles, como también lo fueron las relaciones que se establecieron entre
los distintos grupos implicados.

En la Selva Central, los grupos arawak perdieron el control de sus antafio territorios étnicos y
quedaron cercados en una suerte de islas discontinuas; el ciclo de la sal y de la autoproduccion
de herramientas de hierro llegé a su fin, imponiéndose un mercado basado en la exportacion de
productos tropicales y la importacién de los mas diversos productos industriales —tejidos y
armas— llegados desde la costa o desde Iquitos por el Amazonas-Ucayali.

En el Urubamba las ferias estacionales dieron paso a nuevas relaciones comerciales efectuadas
directamente en los territorios étnicos. A cambio de una mayor disponibilidad de productos y
de menores costes de transporte, matshiguengas y yines se vieron compelidos a producir
alimentos o a trabajar como peones en la incipiente extraccién de caucho, que se inicio en la
region en torno a la ultima década del siglo XIX.

En el valle del rio Apurimac la alianza entre los grupos ashaninkas y matshiguengas y ayacu-
chanos con intereses en la zona —campesinos, hacendados o comerciantes— permitié aislarla de
interferencias externas, bien fueran comerciantes o caucheros, lo que a la postre permitio6 a los
grupos arawak conservar intacto su territorio étnico a lo largo del siglo XIX y primeras décadas
del XX.
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Indianizacion de las
instituciones espainolas.

Los zapotecas del istmo mexicano
en el siglo XIX

Leticia Reina’

Introduccion

Algunas instituciones como el ayuntamiento, las cofradias y el ciclo festivo fueron impuestas
por los espafioles a la poblacién indigena de la Nueva Espaiia, aunque también sobrepuestas a
las ya existentes. Sin embargo, a través del tiempo y entrado el siglo XIX percibimos que
diferentes grupos étnicos de México no solo aceptaron dichos organismos, sino que se los
apropiaron; reelaboraron los elementos y los adecuaron a su historicidad y a su necesidad de
adaptacion al Meéxico liberal decimonoénico. De modo que en este trabajo trataremos de
demostrar que al final del proceso, en las regiones periféricas y rurales del pais no hubo
hispanizacion de los indios sino indianizacion de las instituciones espaiolas, logrando los
pucblos con ello fundamentalmente tres aspectos: reforzar la identidad étnica (su percepcion
del “otro™), vigorizar los lazos de solidaridad comunitaria y sobrevivir a las disposiciones de
exclusion y supresion que emitieron los gobiernos liberales. Este proceso de indianizacion lo
analizaremos a través de la descripcion y andlisis de las transformaciones que tuvieron algunas
instituciones entre los zapotecas del Istmo de Tehuantepec. Asunto que denominaremos
zapotequizacion de la cultura en una region sur de México, durante el siglo XIX.

Historiadores y antropdlogos han escrito muchas paginas reflexionando sobre el proceso de
colonizacion y mestizaje del periodo colonial, pero en esta ocasiéon me voy a concentrar en el
proceso decimononico. En esta linea historiografica el siglo XIX ha sido poco estudiado, la
mayoria de las investigaciones sobre los pueblos indios se inscriben en la corriente denominada
la “historia desde abajo” o de la también llamada *“historia de lo subalterno”, la cual se
caracteriza por ser una historia social y politica en donde la posicion mas acabada o los
estudios mejor logrados analizan la participacion activa de la poblacion indigena en la
construccion del Estado Nacional, desde la esfera de lo social, econémico y politico (Escobar
Ohmstede y Falcon, coords. 2002; Falcon 2002; Mallon 2003; Tutino 2002: Reina 2000:
Guardino 2005).

Este ensayo incursiona en una nueva historia cultural y por lo tanto me interesa destacar el
trabajo de Steve Stern, como reflexion global y como método de analisis. El se pregunta:
“;hasta qué punto se puede trazar y conceptualizar una contracorriente historica, en la cual se
ve el esfuerzo de los pueblos indigenas por ‘colonizar el Estado’ y desarrollarse dentro del
proyecto colonial?” (Stern 2000: 73) Desde esta perspectiva, los pueblos indios no sélo se
convierten en sujetos de la historia, en entes activos en las relaciones de poder, sino que



Leticia Reina Sociedades en movimientio...

ademas fueron protagonistas y creadores de nuevas instituciones, con y al margen del Estado
nacional. En esta ultima propuesta y que desde mi punto de vista es la mas novedosa, tenemos
pocos trabajos de historia cultural pero muy destacados como los de Ruz (1992), De Vos (2000)
o Pérez Montfort (2003).

Este proceso de transformacion de la sociedad indigena se le ha denominado mestizaje
biologico y cultural, pero ;Coémo sucedio? ;Como un simple melting pot? Por supuesto que la
respuesta no es simple y aunque mucho depende del espacio y del tiempo de una determinada
sociedad, lo que queremos sefialar, es que no sélo se tratdé de una simple imposiciéon o de una
mezcla pasiva de elementos culturales. Diferentes corrientes antropologicas han tratado de
explicar el fendémeno, desde el “sincretismo™ en cuestiones de religion, hasta las elucidaciones
de creacion de “culturas clandestinas™, pasando por los fenomenos de transculturacion.

En el caso particular de la cultura zapoteca del Istmo, la conjuncion de elementos internos y
externos la podriamos explicar desde la optica de la cultura de la invisibilidad, como lo ha
sefialado Olivier Debroise cuando afirma que los extranjeros (inmigrantes dedicados al
comercio o pequefios inversionistas interesados en la agroexportacion del Istmo en el siglo
XIX) por una u otra razon no querian ser reconocidos entonces adoptaban las costumbres
zapotecas para volverse invisibles.” Sin embargo, lo que nosotros observamos no es una
mimetizacion de los extranjeros, sino la reelaboracion de la cultura indigena con muchos de los
tantos y diversos elementos extranjeros que llegaron a la region. Este proceso es singular en el
sur de México porque no solo se trata de una reindianizacion de fines del siglo XIX o bien una
europeizacion de ciertos sectores sociales como sucedio con otras etnias del pais, sino que en el
[stmo hubo una verdadera asimilacion reelaborada de la cultura europea. Fenomeno que ahora
trataremos de analizar y al cual le hemos denominado zapotequizacion de la cultura europea.

Indianizacion de instituciones espariolas

Durante el siglo XIX, los pueblos de indigenas y campesinos tuvieron una gran fuerza creativa
para, por diversos caminos, adaptarse a las nuevas circunstancias nacionales pero sin dejar la
fuerza de su etnicidad.” Me parece que uno de los arcanos de estos grupos para subsistir al
embate liberal fue la apropiacion de instituciones que en principio les eran ajenas y que
terminaron no solo por utilizarlas, sino que las adoptaron y readaptaron a sus necesidades.
;Colonizaron instituciones occidentales para sobrevivir? En particular el cabildo, la
mayordomia y el ciclo festivo- religioso fueron instituciones que los pueblos indigenas
“aceptaron” durante el periodo colonial, pero a lo largo del siglo XIX francamente se las
apropiaron y transformaron para construir un autogobierno. Es decir, un sistema de gobiemo
autonomo y clandestino, pero inserto paraddjicamente en la legalidad del modelo liberal
republicano.’

La region

El Istmo de Tehuantepec es una region interétnica donde han convivido varios grupos étnicos
bien diferenciados lingiiistica y culturalmente, pero relacionados a través del comercio y de los
centros de dominio que han establecido los zapotecas.” El Istmo es la parte més estrecha de la
Republica Mexicana, y puede diferenciarse geograficamente en dos regiones: la parte norte
perteneciente al actual estado de Veracruz, y la parte sur en el actual territorio de Oaxaca. Esta
ultima hasta fines del siglo pasado constituia una region geografica, cultural y econémicamente
bien definida. Esta porcion meridional tiene clima calido y seco durante la mayor parte del afio,
con suelos de fertilidad media pero con cosechas de riego en algunas zonas desde la época
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prehispanica. Ello permitio el asentamiento de diversos grupos étnicos y una concentracion
demografica importante durante el periodo colonial y el siglo XIX. En cambio, la parte
septentrional del Istmo era una zona practicamente deshabitada debido a las fuertes
precipitaciones pluviales, a las grandes areas inundadas y de pantanos y a lo insalubre de esos
lugares (Tamayo 1981: 18-20).°

Asi, la region que por costumbre se denomina Istmo de Tehuantepec coincide con lo que en el
siglo XIX eran los departamentos de Tehuantepec y Juchitin y estaba claramente diferenciada
en términos de las relaciones sociales y la dinamica de los pueblos ahi asentados. Se
establecieron cincos etnias que muestran profundas divergencias, pero la cultura zapoteca se
encargo de crear un "marco cultural de interaccion entre los grupos subordinados a ella". Este
conjunto de relaciones es lo que constituy6 esta region interétnica (Millan 1993: 25).

Crecimiento demografico

La politica poblacional del gobierno federal tuvo excelentes resultados en el Istmo de
Tehuantepec durante el periodo de Porfiriato. La tendencia al crecimiento fue nacional, pero en
el caso de la porcion surefia fue mas notable, pues durante la primera mitad del siglo pasado era
una de las regiones del pais con los ritmos mas bajos de crecimiento, con una tasa anual de
crecimiento del (0.5%). En cambio entre 1880 y 1910 ésta fue del 2.1%, mientras que en el
estado de Oaxaca fue de 1.3% y la nacional de 1.8%. Es decir, que durante el Porfiriato, la
region paso a ser uno de los lugares con una tasa anual de crecimiento de las mas grandes del
pais. En estos treinta afios su poblacion crecio al doble, de 52 mil quinientos pasé a tener 109
mil habitantes. No obstante, su densidad de poblacién siguié siendo muy baja. En plena etapa
de crecimiento poblacional, a principios del siglo XX, su extenso territorio tan solo tenia una
densidad demografica de 5.4 habitantes por kilometro cuadrado. Esta relacion relativamente
holgada entre hombre-tierra permitio la constante expansion demografica y la incorporacion de
nuevos terrenos al cultivo y a la ganaderia (Oaxaca 1880; INEGI 1985: 9).’

La poblacion de las villas de Tehuantepec y de Juchitin tenia caracteristicas urbanas y desde
estas ciudades, la €lite zapoteca ejercia el dominio de los otros grupos étnicos de la region. No
obstante su fuerte identidad étnica, fueron muy receptivos a los elementos de la cultura
espafiola y a aquéllos que aportaron otros inmigrantes del siglo XIX como los ingleses,
franceses, norteamericanos y arabes. La sociedad estaba altamente estratificada y tenia una
estructura ocupacional muy compleja.

Durante el Porfiriato, la ciudad de Juchitain modificé profundamente su estructura ocupacional.
De ser, en 1844 una sociedad en donde la mayoria de su poblacion se dedicaba a la agricultura,
pasO a ser en 1890 una ciudad fundamentalmente artesanal y comercial, amén de todas las
diferentes ocupaciones que se crean con el crecimiento urbano. Es notable que para entonces,
la ciudad contaba con 64 diferentes tipos de actividades, lo cual indica la complejidad de la
estructura ocupacional esta sociedad.

Es importante remarcar que un poco mas del 1% de la poblacion era profesionista, lo que
indica junto con otras fuentes, la existencia de una élite intelectual.® Lo mas notable es que en
los registros de la ¢poca, tanto este sector social, como la gente con recursos econémicos
aparece como zapoteca, tanto en el rubro de "idioma", como en el de "raza". Todo apunta a
pensar que, a diferencia de otras etnias de México, el pertenecer a la etnia zapoteca les daba
prestigio y estatus, pues no son perceptibles intentos de "limpieza de sangre”. Por el contrario,
aun aquellos individuos que tienen padre francés, inglés o espaiiol, se adscriben como de "raza"
zapmt-ﬁ.:t:au
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El comercio llego a ultramar. Las maderas preciosas de la region empezaron a tener una
creciente demanda por parte de Inglaterra, Francia y Estados Unidos. De tal suerte que los
barcos de estos paises se empezaron a llevar materias primas como: la sal, indigo, goma de la
India, goma ardbiga, maderas preciosas, picles de venado y cocodrilo. A cambio dejaban en el
puerto de la Ventosa, cerca de Salina Cruz, productos industriales tales como telas, encajes,
papel para escribir, licor, cerveza, vino, vajillas y material para fotografia, entre otras cosas.
Hacia fines del siglo pasado, el consul norteamericano introdujo las maquinas de coser
"Singer", lo que le permitio a la mujer zapoteca elaborar un vestido mas sencillo, con dibujos
geométricos, para su uso diario (Dwight Anderson 1884: 80)'’

Una vez que tenemos el contexto demografico y socioeconomico de la sociedad zapoteca de
fines del siglo XIX, se podremos comprender mejor la complejidad de las instituciones
espaiiolas y la forma como pasaron a ser apropiadas por la poblacién indigena, asi mismo,
encontraremos elementos para imaginar la suntuosidad de las fiestas Istmefias.

El municipio

Al iniciarse la vida republicana de México, la nueva relacion del indigena con los gobiernos
estatales se instrumento a través de la municipalizacion de los pueblos indios y constituyo el
gran intento por terminar con las corporaciones y cambiar el orden juridico (Escobar Ohmstede
1997). Con esta forma de organizacion politico- administrativa el nuevo Estado pretendio
suprimir las lealtades locales y abolir la autonomia de las comunidades, amén de convertir a
sus autoridades en virtuales agentes del Estado central (Pastor 1987: 419) El modelo liberal del
Estado no podia negociar con cuerpos y comunidades, aunque en la practica termino por
reconocerlas; el sustento filosofico fue que sélo el individuo tenia derechos por naturaleza, de
donde surgio el fuerte conflicto con los pueblos indios (Escalante Gonzalbo 1995: 64-66)

El nuevo proyecto de municipalizacion pretendia modernizar, homogeneizar las formas de
gobierno, centralizar la administracion y “asumir el dominio sobre los diversos asuntos locales
que habian recaido durante el periodo colonial en los alcaldes mayores, subdelegados o
gobiernos indigenas.” (Escobar Ohmstede 1997: 312).

En el nuevo orden, las elecciones y forma de representacion se hicieron de la siguiente manera.
Las cabeceras municipales se erigieron en los lugares de mayor concentracion poblacional. En
estos se avecindaron mestizos comerciantes y autoridades criollas que, después de la
constitucion de 1824, supuestamente quedaron unificados bajo el estatus de ciudadanos. Con
ello se pretendia abolir la segregacion racial, pero en realidad les dio a los no indios la
posibilidad de incorporarse a la esfera de poder politico-local. De modo que las Republicas de
Indios perdieron fuerza como institucion politica y como expresion de la autoridad étnica. Es
decir, que ahora el municipio era estructuralmente menos autbnomo “porque quedaba
subordinado al gobierno estatal, pero a la vez, mas libre en tanto podria disponer de sus bienes
sin licencias ni tutelas.” (Pastor 1987: 423) La orografia agreste de gran parte del territorio, le
impidio al gobierno nacional y estatal tener un control politico sobre las comunidades. De tal
suerte que estos pueblos, tan numerosos como las cifras lo demuestran, recuperaron en la
cotidianidad su autogestion: se apropiaron de la institucion municipal reconvirtiéndola hacia el
interior creando un sistema de gobierno autoctono, y al exterior se adaptaron a las nuevas
circunstancias para articularse al sistema politico nacional.

En las primeras décadas del México independiente, el gobierno estatal de Oaxaca los
denominaba ayuntamientos anticonstitucionales, pero ante la profusion de estos, tuvo que
reconocerlos y a sus autoridades las llamo gobemadores de Republica del Sistema Antiguo.
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Asimismo, a los recintos de gobierno anteriormente llamados Casas Reales, se les cambio la
denominacion por Casas Consistoriales (Oaxaca 1909: 209-221).

La representacion legal fue otra batalla mas que los pueblos tuvieron que librar. Desde 1830 la
ley prohibio expresamente que los municipios juzgaran, fallaran, castigaran, dieran o quitaran
posesion a nadie y los inhabilité como jueces de tierra del pueblo. Esta reestructuracion politica
limito el poder juridico de las comunidades indigenas, pero ante la carencia de personal
especializado, el gobierno municipal siguié ejerciendo durante un par de décadas como juez de
tierras al interior del pueblo. Ante esta practica, en 1848 el gobiemo le devolvio al municipio la
facultad de representar al pueblo, pero en 1852 se la quito. '

Irregularidades frente a la ley habia muchas, pero las autoridades estatales las cubrieron con la
formalidad de exigir a los alcaldes que certificaran ante un notario su capacidad para litigar y
representar a sus comunidades. Y no fue sino hasta 1864 cuando los mandos municipales
recuperaron definitivamente la posibilidad de representar a sus pueblos en litigios judiciales.
Pastor sefiala que para ese momento, muchos municipios no tenian ya nada que defender, pero
hay n‘ll},lchas evidencias documentales que permiten asegurar lo contrario (Pastor 1987: 443-
445). "

Sistema de “cargos’ y origen de las mayordomias

En el periodo independiente, los pueblos indigenas de Oaxaca adoptaron, en términos
generales, la nueva nomenclatura de la estructura politica nacional, prevaleciendo la
organizacion municipal como una forma de articularse al sistema nacional. Sin embargo, y a
pesar de que ¢l Estado nacional creo instituciones diferentes para los asuntos politicos y los
religiosos, en la practica cotidiana de las comunidades indigenas, el orden de lo politico y de lo
religioso reapareci6 mezclando funciones; producto de la conjuncion de elementos de la
organizacion politico-religiosa prehispanica y del sistema de gobierno y de la religion catélica
impuesta por los espafoles. Ante la ausencia de curas en todos los pueblos de la sierra, la
religiosidad autoctona salio de la clandestinidad y con la secularizacion de las instituciones,
volvié a aparecer lo ritual y lo religioso acompafiando de la mano a lo politico."

Rus y Wasserstrom (1980) sugieren que las jerarquias civico-religiosas de las comunidades
indigenas de Chiapas se formaron a fines del siglo XIX y principios del XX. Pero yo coincido
con Chance y Taylor (1987), cuyo trabajo se refiere en gran parte a Oaxaca, quienes opinan
que ¢éstas se gestaron a lo largo del XIX. La estructura politico-religiosa que se conformé en
esta entidad surefia, organizaba y aseguraba la reproduccion de la comunidad: jerarquias,
comportamientos, rituales y creencias, en cuyo centro estaba el santo patron (Rus vy
Wasserstrom 1980: 467; Chance y Taylor 1987). La vida de estos pueblos indios se ordeno a
través de la participacion mas o menos democritica de cada uno de sus integrantes en la
estructura de gobierno, conformada por un sistema de cargos civiles y por uno de religiosos.
Todos los miembros de la comunidad tenian que participar, a lo largo de sus vidas, en las
funciones escalafonarias de estas dos estructuras para poder acceder, con algunas limitantes, a
los rangos mas altos de prestigio y autoridad. "

Las cofradias cran de origen espaiol, creadas por la Iglesia catdlica para subvencionar las
fiestas religiosas. Con el tiempo, la comunidad indigena se apropié de esta institucion como
una forma de “resistencia estratégica para proteger sus riquezas materiales (dinero, tierras,
ganado)™ (Sanchez Silva 1998:128). El estado republicano emiti6é una serie de decretos para
erradicarlas pero fue inutil. También traté de reglamentar las fiestas porque, segun las
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autoridades estatales, los pueblos gastaban mucho dinero en festividades religiosas (comida,
bebida, adornos y cuetes) pero igualmente fue imposible. (Oaxaca 1901: 109, 447-448)

Hacia el Porfinato y contra toda disposicion legal, algunos pueblos todavia conservaban
haciendas y ganado de las cofradias. Aunque también es cierto que a la larga, tanto en Oaxaca
sobretodo en el centro y norte del pais, en diferentes momentos y con distintos ritmos, las
comunidades fueron perdiendo tierras y animales destinados a sus rituales festivos. A pesar de
tantos avatares, esta institucion no desaparecio sino que se fue transformando y se introdujo en
las entrafas de la organizacion social indigena bajo el nombre de mayordomia, tomado del
apelativo mayordomo, denominacion que recibia el encargado o el administrador de las
haciendas destinadas a este fin. En general, el patronato se empobrecio pero muchos pueblos
lograron conservar algunas tierras denominadas del “santo”, las que en ciertos lugares, siguen
existiendo.

No se sabe exactamente si en un principio, para ocupar un cargo civil, era prerrequisito tener
un cargo religioso, ni si habia un sistema escalonado claramente establecido (Chance y Taylor
1987:11) Todo parece indicar que este proceso se inicio con la confusion y fusion de cargos
debidos a la indiamzacion de las cofradias. Es decir, cuando los pueblos se las apropiaron por
la via de quitarselas a la Iglesia, entonces modificaron su organizacion. Las cofradias en
Oaxaca se fundaron tardiamente en comparacion con el resto de la Nueva Espaia. Datan del
siglo XVII y sobre todo de fines del XVIII, época en la que incluso se crearon muchas al
margen de la iglesia. A diferencia de las de Jalisco en donde fueron creadas por las
hermandades, y contra lo que se podria pensar por ser una entidad predominantemente de
poblacion indigena, se formaron con el patrocinio de una o dos familias. Tanto el obispo como
el corregidor de Oaxaca, reportaron hacia fines de la década de los setenta del siglo XVIII, que
las cofradias eran muy pobres y “con frecuencia el mayordomo, y no la hermandad en su
conjunto, enfrentaba los gastos de las fiestas...” (Chance y Taylor 1987:9) Esto se debi6 a que
las autoridades prohibieron las colectas comunitarias porque pensaban que el pueblo gastaba
demasiado dinero en ellas.

La tercer linea de organizacion politico-religiosa era la mayordomia; quiza la mas importante
del sistema de cargos, pues los comuneros solo después de haber desempefiado el puesto de
mayordomo, podian acceder a los puestos civiles mas altos. Parece que en algunas lenguas de
las regiones étnicas de Oaxaca, el concepto de mayordomo designaba al mismo tiempo, la
fiesta y la persona que la organizaba.

El origen de las mayordomias parece que se encuentra en las cofradias, las cuales empezaron a
ser sustituidas por las primeras, aunque en realidad no esta muy claro el momento y el porqué
se fueron suplantando los términos. Segun la documentacion etnografica de la década de los
noventa del siglo pasado, habia cierta tendencia a hablar de cofradia para referirse a los
“santos” y de mayordomia para referirse a la fiesta. También se encuentra una propension a
hablar de este ultimo término para referirse a las fiestas mas importantes: Virgen de la
Candelaria, San Mateo, Corpus Domini, San Juan Evangelista y Natividad.

En sintesis, estas tres lineas de cargos estructuraban y daban sentido a las comunidades. Al
margen de la legalidad y de las politicas liberales que pretendieron separar lo religioso de lo
politico, los pueblos refuncionalizaron légicas de reproduccion social que mantuvieron unidos
estos dos ambitos. La nueva organizacion socio-politica indigena creo a lo largo del siglo XIX
una red compleja de relaciones que sostenian lazos sociales de uniones horizontales y
verticales con todos los grupos sociales. ;Entonces podemos pensar en que los indigenas
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colonizaron estas instituciones espafiolas? Al final, esta nueva organizacion es lo que
actualmente mas se caracteriza como cultura indigena.

El ciclo festivo

El conjunto de formas y de manifestaciones festivas es la recreacion de modos de vida, de usos
y de costumbres de épocas anterior y permanecen asociadas a esas formas de vida, en las que
la cultura del campo y de su produccion agraria y ganadera eran el centro sobre el que
gravitaba y se estructuraba la vida social con toda su serie de relaciones complejas.

De esta manera los ciclos estacionales agrarios, que eran el modelo natural de estructuracion
del tiempo activo y por tanto también del ocioso, marcaban la pauta de la actividad festiva y
todo lo que lo acompaiia como son la musica, los bailes, fabricacion de instrumentos, vestidos
y comida, adaptando sus formas a la configuracion que marcaba la estacion en su natural
relacion con la produccion y con la actitud social en torno a ella. Las manifestaciones
culturales que exteriorizan formas de relacién y conducta social, como es el caso de la musica,
el baile y el vestido de las fiestas, estan esencialmente ligadas a la estructura estacional -
natural- anual y por lo tanto también a las celebraciones religiosas cdn las que la historia
espafiola y colonial hicieron su division anual.

Fiestas

El ciclo festivo de cualquier sociedad preindustrial estaba determinado indudablemente por el
ciclo agricola, pero indiscutiblemente también era de suma importancia el ciclo de vida y
muerte. Entre los zapotecas, éstas se encuentran entremezcladas y por lo mismo se difuminan
las fronteras entre lo piblico y lo privado. La fiesta es la ruptura de lo cotidiano, dice Pérez
Montfort, amen de que “en ellas aparecen con frecuencia los elementos definitorios y
caracteristicos de la comunidad que lo celebra.” (Pérez Monfort 2003: 53,63) En la fiesta la
sociedad se escapa de las penalidades diarias, de lo cotidiano y es como entrar en un mundo
magico, lo que a su vez le da sentido a la vida, al trabajo y contribuye a mantener el orden
social. Es reproducir el poder en el ambito de lo simbélico."

En la medida en que en la fiesta se expresan tanto las tradiciones como las identidades de los
diferentes grupos que la componen, entonces podremos mostrar a través de su estudio en la
sociedad zapoteca del siglo XIX las influencias culturales externas y la paulatina integracion y
reelaboracion de elementos extranjeros expresados a través de su musica y baile. Sobre todo en
un momento, como ¢l Porfinato (fin del siglo XIX), cuando hay una gran actividad econémica
y afluencia numerosa de extranjeros, las fiestas se adaptaron a los nuevos tiempos. Lo singular
es que con toda la influencia externa, la sociedad istmefia no sélo se “modernizé™ sino que
todos, inmigrantes estatales, nacionales y extranjeros asumieron la identidad zapoteca como
sindbnimo de prestigio y poder.

En las centurias anteriores a nuestro estudio, las fiestas en el Istmo, al igual que en muchas
partes del México rural, se debieron de haber basado fundamentalmente en la familia, en los
vinculos de sangre y finalmente en los lazos de parentesco. Para los novecientos, llama la
atencion que la sociedad zapoteca, asentada mayoritariamente en las dos grandes ciudades
como Juchitan y Tehuantepec, con un alto grado de urbanizacién, no haya perdido por ello su
sentido comunitario. También es notable y a diferencia de la gran mayoria de los grupos
¢tnicos de México, éste es un grupo mayoritariamente urbano en el sentido de contener una
estructura compleja y sostenida predominantemente por vinculos productivos y comerciales.
Pero no obstante, a través del andlisis de las fiestas podemos observar que conservaron una
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serie de servicios interpersonales que ayudaron a preservar el conocimiento de cada uno de los
miembros de la comunidad y la ayuda mutua conocida en la region como Guelaguetza. Esta
asistencia reciproca o bilateral, les permitio emprender grandes actividades tanto productivas
como festivas.

Tipos de fiestas

Dos son los tipos de fiestas mas importantes entre los zapotecas del Istmo: las titulares y las
patronales. Las Fiestas titulares o Saa Gudxi eran y ain siguen siendo las fiestas del pueblo.
No celebraban a ningun santo patron, sino que era la misma comunidad, quien se unia para
celebrar su propia tradicion cultural, con motivo de lo que antiguamente fue la preparacion del
ciclo anual de siembras y recoleccion de las cosechas. A estas fiestas ancestrales, a pesar de
que la iglesia les tratd de dar un tinte cristiano, son aquellas en las que es mas facil de
identifican los rasgos mesoamericanos. Para Europa habrian sido las fiestas paganas, ya que
son las que cuentan con mayor numero de elementos que recuerdan los ritos, mitos y rituales
relacionados con la siembra y la naturaleza.

Parece, segiin el cronista Burgoa, estas fiestas titulares ya se celebraban antes de la llegada de
los espafioles y se realizaban en cada uno de los siguientes barrios: Laborio, el cuarto domingo
antes de la cuaresma, Santa Cruz Tulaba, el tercer domingo antes llamado también
septuagésima, Santa Maria Reoloteca, dos domingos antes de la cuaresma llamado sexagésima;
el domingo antes de la cuaresma, llamado quincuagésima la fiesta se celebran en Jalisco y San
Blas. A este domingo le llaman también de Camestolenda o Carnaval.

Las fiestas titulares se iniciaban en un fin de semana, con el Viernes Saa (Viernes de fiesta) en
donde las tehuanas lucian enaguas de holan, se cenaba el tradicional lomito de res y se cantaba
y bailaba el son Xquipi o son del ombligo o de la media noche. Al dia siguiente se realizaba
una ceremonia conocida con el nombre de petate, en donde el pueblo se concentraba para
adquirir la comida tradicional y pan. Por la tarde se llevaba a cabo el Convite de Flores, en
donde los campesinos adornaban sus carretas con sauces, plantas de platano, carrizos y cafas
recorriendo las principales calles de la ciudad de Tehuantepec. En estas festividades se
bailaban dos sones caracteristicos de la region: el son Bidxia o son del pescado que bailan los
pescadores y el son Bandaga que bailaban los Xudannas y xela xudnas (ancianos y ancianas)
de los diferentes barrios de Tehuantepec. Al dia siguiente, el domingo se realizaba la fiesta en
grande llamada Dxi taani. En este dia las tehuanas portan sus mejores trajes y lucen costosas
alhajas de oro, y bailan sus tipicos sones durante todo el dia.

En cambio Las fiestas patronales se celebran durante todo el afio y eran en honor de los santos
patronos de los 15 barrios: Vixhana, Guixibere, San Jacinto (Tapa Guidxi), San Jerénimo
(Binni z1), San Sebastian (Ddaani roo), El Cerrito (Daani huinni), Xalisco, Santonio, Laborio,
Santa Maria Reoloteca (Reu), Santa Cruz Tagolaba (Tulaba), Lieza, San Juanico Atotonilco
(Deéche Daani), y los antiguos barrios, hoy municipio libre de San Blas Atempa y San Pedro
Xihui. Cada uno de ellos se identificaba en el paisaje urbano, porque en cada uno de ellos
resaltaban los campanarios y las capulas.

La fiesta se iniciaba con la noche de calenda o procesion en que se recorrian las principales
calles de la ciudad por la noche, quemandose toritos de petate en el atrio de los diferentes
templos que se visitaban. Al dia siguiente se realizaba el convite de flores y posteriormente la
misa al patron del barrio y fiesta durante todo el dia. Al tercer dia se llevaban a cabo el paseo
de los estandartes que recorren las principales calles de la ciudad. Las capitanas (las esposas) y
los capitanes portaban estandartes y se hacian acompanar de invitadas que lucian los tipicos
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trajes de tehuana. Los capitanes y sus acompafantes montaban briosos caballos. Después del
recorrido regresaban a la enramada de los mayordomos para disfrutar de rica comida y se
bailaba durante todo el dia. En el aultimo dia se llevaba a cabo el lavado de ollas, para cerrar las
festividades en honor al santo patron. Ese dia, para cerrar la festividad, se comia guisado de res
que los anfitriones preparaban y ofrecian a los invitados, al tiempo que pasaban el resto del dia
bailando sones tradicionales. En Juchitan, sefiala Covarrubias: “no existe el sistema de los
barrios, de modo que so6lo se celebra una gran fiesta comunal, del 18 hasta el 25 de mayo, en
honor del santo patron, San Vicente Ferrer (Covarrubias 1980:444)

Las Velas o fiestas del Istmo se organizaban a través de la mayordomia, organizacion que se
fue convirtiendo en una asociacion de vecinos. Por el caracter suntuoso de estas fiestas, el
mayordomo en turno, se apoyaba en la Guelaguetza o ayuda mutua o mano vuelta, para darle
sustento a las fiestas. (Pero de donde viene el nombre de Velas con el cual denominan a las
fiestas en el Istmo? ;Por las velas de colores que portaban los asistentes nocturnos en algunas
fiestas en la antigua Andalucia? ;O por las velas de los bergantines que los andaluces
acostumbraban poner en las muy calurosas calles de Sevilla durante las fiestas de mayo?
Parece que asi sucedio. Los zapotecos que ya realizaban sus fiestas bajo una enramada
dispuesta a lo largo de la calle en donde vivia el mayordomo, tomaron el nombre de velas para
designar a sus fiestas cuando vieron que los marineros de Cortés colgaban las velas de los
bergantines en el astillero que construyeron en el Istmo, para guarecerse del sol radiante de
mayo.

Las Velas de Juchitan son las celebraciones mas importantes de la region y por tanto es en
estos bailes en donde se une y se reproduce el entramado social. Al igual que en Tehuantepec,
también se organizaban a través de las mayordomias, pero tiene un mayor sentido secular y la
prueba es que en casi todas las noches del mes de mayo se realiza una Vela. La mas importante
era la de San Isidro y estaba organizada por y para reunir a las familias mas adineradas de la
ciudad. Le seguia la de San Vicente Ferrer, patron de Juchitan, y en ella participaban todos los
barrios y quiza era la que mas les recordaba a sus participantes que los zapotecas constituian
una comunidad. De ahi seguian en importancia algunas fiestas identificadas con caracteristicas
o actividades de algin barrio en particular como la de los cocodrilos o la de los pescadores.
Mas tarde al inicio del siglo XX, se empezaron a organizar muchas otras Velas para festejar o
conmemorar a personajes importantes o populares de la comunidad.

La musica y el baile de las velas

Cuando en el siglo XIX, la musica del Istmo recibio nuevas influencias, sobretodo europeas, ya
tenia en su haber la presencia de armonias extranjeras, como en el resto de América. Por
diferentes circunstancias, parece que la musica andaluza tuvo especial influencia en el Istmo.
El cronista Francisco de Burgoa, dejo testimonio de un religioso andaluz llamado Melchor de
San Reimundo, que llegé al Istmo proveniente del convento de Almagro. El evangelizaba en
versos hechos en lengua zapoteca y le pondria musica andaluza, pues ademas era tafiedor de
guitarra barroca (de Burgoa 1934: 231-232). Ya entrado el siglo XIX, la musica popular y mas
escuchada en las fiestas eran los sones. La mayor parte de los investigadores y musicos
coinciden en sefialar que la palabra son proveniente del latin sonus: ruido concertado que es
percibido con el oido, hecho con arte o misica. Pero en México es el modo genérico con el que
se¢ denominan las variantes regionales de la musica y el canto o copla, las cuales se ejecutan
con diversos instrumentos y generalmente el baile es zapateado (Villanueva 1998: 17)
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En cuanto al baile, el vals era un género muy apreciado en México entre las elites urbanas
europeizadas y quienes asistian asiduamente a los bailes de salon. Fue una moda que llegoé
durante las fuertes convulsiones sociales del México decimonodnico y por el pais se oian la
polka checoslovaca, la mazurca y la redova polacas, el vals vienés, el chotis y la galopa, todos
de origen europeo pero modificados, adoptados y adaptados por los mexicanos. Igualmente el
Istmo de Tehuantepec se encontraba estremecido por las pugnas cotidianas entre liberales y
conservadores, pero dado que habia una importante presencia de europeos — ingleses,
franceses, italianos, espafnoles— estos influyeron para que también se tuviera una gran
predileccion por estos bailes de salon.

Los primeros valses se oyeron en México alrededor de 1815, convirtiéndose a mitad del siglo
en uno de los géneros europeos preferidos tanto por compositores mexicanos, como por el
publico en general. El vals “mexicanizado™ segun palabras de Yolanda Moreno, presenta
“tiempos pausados, con un caracter languido e intimo, un apagado brillo instrumental y cierto
clima de aforanza”, y se consolida al mismo tiempo que el auge porfiriano, aunque es posible
encontrar valses notables antes y después del Porfiriato, como por ejemplo el “Dios Nunca
Muere” de Macedonio Alcald, escrito en Oaxaca en 1869, en plena intervencion francesa
(Moreno Rivas 1989: 21)

Durante los gobiernos de Santa Anna, Comonfort y Judrez, asi como durante la Intervencion
Francesa se dio una coexistencia entre la musica popular y la producida por los compositores
académicos. Esto permitio que se realizaran composiciones hibridas entre valses y jarabes, por
mencionar un ejemplo, que en el Istmo influyeron en la estructura de los sones, en sus dos
partes fundamentales: el zapateado y el paseo, los cuales llegaron a cambiar de ritmo. Es en los
anos de la Intervencion Francesa cuando las valonas, las décimas y las glosas fueron los
géneros de mayor uso. Una copla de esa época dedicada a Maximiliano, cuando se encontraba
preso por los liberales, fue tomada de la tradicion espafiola antigua:

Aprended, flores de mi / lo que va de ayer a hoy:
que ayer maravilla fui / y hoy sombra de mi no soy.

La misma, con una pequeiia variacion, se retomo en el Istmo y se sigue usando en el texto de la
famosa cancion de “La Llorona™ y dice asi:

iAy! de mi llorona, llorona / llorona de ayer y hoy
ayer maravilla fui jay! Llorona, / y ahora ni sombra soy.

Por otra parte, la cancién de autor se popularizo entre 1862 y 1900, la cual tenia la
caracteristica de ser una cancién emotiva, de aforanza y de queja amorosa generalmente. Los
compositores producian canciones para un publico que ademas de escuchar, también era capaz
de cantar y ejecutar algun instrumento. De aqui derivarian muchas de las canciones que aun
hoy dia se siguen tocando y también el gusto por los boleros.

La habanera fue otro género muy popular que aportd elementos al Son Istmeifio en la primera
mitad del siglo XIX. Tuvo su origen en la contradanza cubana de principios de ese siglo.
Alcanzé su apogeo con las creaciones del cubano Manuel Saumell (1817-1870), dando la
vuelta al mundo y conociéndose en toda Europa como contradanza cubana o danza habanera.
Su ritmo caracteristico de 6/8 aparecid en multitud de obras mexicanas de la época,
simplemente tituladas “Danzas™."®

Con toda esta avalancha de musica europea, muchos sones tehuanos adoptaron un nuevo
aspecto. Sin embargo y paralelamente, el pueblo zapoteca mantuvo parte de su musica y sus
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instrumentos, haciendo solamente algunas adaptaciones, misma que mantuvo un uso ritual, y se
percibe que fue aqui en donde los cambios 0 nuevos elementos encontraron mayor resistencia.
Esta armonia es la que tocaban los grupos de muni (sacerdotes) y los sones mas tradicionales
eran tocados en la Saa Guidxi o fiesta titular mas importante.

El Son Istmefio mas conocido y que trascendio sus fronteras es La Sandunga. Su estreno fue
anunciado con gran lujo de detalles el dia 3 de diciembre de 1850. Periddicos como E/
Monitor Republicano y El Siglo XIX, notificaron su estreno en el Teatro Nacional y en el
programa lo anunciaban como *“‘un jaleo andaluz de composicion reciente” y como una funcién
a beneficio de la actriz y cantante Maria Gaiate.'’

Este género que estaba entonces de moda, al pasar por Oaxaca se convirtid en una danza
habanera. El coronel Maximo Ramon Ortiz, militar que llegé a Juchitan para contener la
rebelion de José Gregorio Meléndez, la escucho y le adapté unos versos que luego cantaba
acompafiado con su guitarra. Mas tarde, cuando llego a Tehuantepec la popularizé como
fandangos y bailes.

Siendo Ortiz gobernador y comandante militar de Tehuantepec, solia cantar “La Sandunga” en
sus correrias militares con un acompafiamiento musical surgido de su “intuicién™ segin
contaban los viejos de la region. Pero el arreglo orquestal que conocemos hoy en dia fue obra
de Andrés Gutiérrez, director del Coro de la Catedral de Tehuantepec, conocido como André
Saha, de quien el cronista Melesio Ortega Martinez decia que lo compuso luego de escuchar a
los sacerdotes del convento dominico comentar: “qué bonito bailan las tehuanas, parecen
muchachas sandungueras”. Y Sandunga, de acuerdo con el diccionario de la Real Real
Academia Espaiiola es una voz probablemente de origen gitano que significa gracia, donaire,
salero. Con el paso del tiempo, dice la profesora Margarita Toledo, sandunga y tehuana se han
convertido casi en sinonimos porque cuando la tehuana baila muestra altivez y gallardia,
propias de la estirpe zapoteca.

Este son de “La Sandunga™ se compone de una parte lenta y otra mas rapida, llamada
zapateado, aunque se trata de un zapateado silencioso que es cuando el hombre hace un poco
mas de movimiento y la mujer solo se deja admirar por su pareja que le rinde pleitesia porque
baila en tomo a ella que se deja querer y admirar.

José Vasconcelos describio asi el ritual de “La Sandunga™ en 1933:

“Irrumpe un toque de cometa y en derredor la orquesta inicia, mantiene un contraste de ritmos
violentos y desfallecimientos languidos. Mujeres ataviadas con enaguas y huipil bordados,
comienzan ¢l baile erguidas y voluptuosas, fusion inconsciente de altivez y de sensualidad. Los
ritmos violentos les despiertan ardores de sol en canicula. Y los pasos lentos fingen dulzuras
peligrosas de vena subterranea, de senote maya que corre a muchos metros de profundidad, frio
bajo las arenas calcinadas de la superficie.” (Ruiz 2006).

“La Sandunga” es el mas antiguo de todos los sones del Istmo, incluyendo el otro antiguo y
famoso son de “La llorona”. Musicalmente, es cierto que son parecidos, no nada mas en su
tiempo valseado -aunque con caracteristicas ritmicas propias ya que no es un vals, es un son-:
también sucede esto porque el giro llamado en musica “frigio” compone la armonia de todos
estos sones. Existen varias composiciones dignas de mencion, tanto por su espléndida literatura
como por su musica cadenciosa y exquisita: “La Petrona”, “La tortuga”, “Mediu xhiga™ (es un
son de boda que se baila durante largo rato y con unas jicaras que se van llenando de dinero: al
concluir la musica, lo que se haya juntado es para los novios). En fin, estos sones tan
caracteristicos de la region zapoteca del Istmo y que trascendieron sus fronteras son una de las
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tantas muestras y cristalizaciones de la adopcion de elementos culturales llegados de ultramar
pero integrados y reinterpretados por la cultura zapoteca.

Reflexiones finales

La indianizacion de instituciones espanolas en el ambito de lo politico generé una cultura de
resistencia e invisibilidad; al exterior modernizaron su nomenclatura de mandos para
articularse con el sistema nacional. Pero al interior, se creé un sistema complejo como una red
que sostenia y fortalecia al mismo tiempo lo politico, los social y lo religioso, construyendo
con ello un autogobierno que, a la vez que vigorizaba el poder entre las tres lineas de mando:
lo politico, lo social y lo festivo-religioso. Tendieron lazos de union horizontales y verticales
con todos los grupos sociales. Este fue otro caso mas de colonizacion de instituciones
espaiiolas. Aqui radico la fuerza de las comunidades indigenas y este es el secreto por medio
del cual pudieron sobrevivir, conservando una relativa autonomia al margen de lo dispuesto por
las leyes liberales.

Es necesario subrayar que los procesos no fueron lineales y en una sola direccion, pero al
finalizar el siglo XIX la intolerancia y ceguera de los gobernantes enraizados en el poder,
tuvieron que padecer las paradojas que resultaron del proyecto liberal: la reindianizacion o
etnizacion de la poblacion campesina. Amén de no haber logrado construir una nacion en
donde todos los habitantes del territorio mexicano se reconocieran como parte integrante de la
Republica.

La fuerte afluencia de extranjeros en la region zapoteca durante la construccion del ferrocarril
genero una cultura de contacto que reelaboro la identidad del grupo étnico sin perder lo propio;
dado por un lado, sobre la base de una sociedad fundada por un grupo de gente aguerrida que
siempre lucho por su autonomia. La riqueza de recursos naturales y el dominio comercial que
tenian los zapotecas, les fortalecio su etnicidad como para ser una sociedad abierta que asimilo
a los hombres extranjeros en su sociedad, al tiempo que su seguridad econdmica y orgullo de
ser zapotecas (pertenecer a un grupo con una fuerte etnicidad) los hizo receptivos como para
adoptar elementos de la cultura extranjera. No imitaron la cultura de allende, no se
europeizaron y el control sobre los recursos naturales les allané el camino para no tener que
someterse al grupo de inmigrantes extranjero. En general, reelaboraron los elementos de otras
culturas, asi como los elementos de las instituciones espafiolas del periodo colonial para
integrarlos a la propia, con ello enriquecieron de manera exponencial la cultura zapoteca y
recrearon el conjunto de instituciones, ahora “nacionales™ para fortalecerse hacia adentro,
generando un espacio de mayor autonomia frente a los poderes estatales.

Al, pero al mismo tiempo mantenerse articulados y en dialogo con el sistema politico nacional.
Al final del proceso, en las regiones periféricas y rurales del pais no hubo hispanizacion de los
indios sino indianizacion de las instituciones espafiolas, logrando los pueblos con ello
fundamentalmente tres aspectos: reforzar la identidad étnica (su percepcion del “otro™),
vigorizar los lazos de solidaridad comunitaria y sobrevivir a las disposiciones de exclusion y
supresion que emitieron los gobiernos liberales.
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" BGVV. Coleccion Manuel Martinez Gracida, chontales: vol. 24, zapotecas: vol. 32 y huaves: vol. 64.
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construido” del antiguo régimen no sufriese resquebrajaduras amenazadoras de su estabilidad. (Wright Carr 1989;

Bonet Correa 1983: 45)
'* El Regenerador, tomo 1, no. 10, Oaxaca, viernes 9 de febrero de 1872, p. 2.
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Paisajes poscoloniales.

Comunidades indigenas, espacios politicos,
y ciudadania truncada

en dos fronteras hispanoamericanas

Cynthia Radding'

Introduccion

Los acontecimientos del siglo diecinueve provocaron cambios irreversibles en el gobierno
interno de las colonias iberoamericanas en sus relaciones con los principales poderes europeos
y en la estructuracion de la propiedad privada, territorio comunitario y fronteras nacionales. Su
impacto fue sentido en las tierras fronterizas del noroeste de México y en el oriente de Bolivia,
como intensificacion de las disputas fronterizas y una palpable declinacion del control
institucional espanol sobre las finanzas y la defensa imperial. Las décadas formativas del
periodo republicano en México y Bolivia transformaron las culturas politicas y sociedades de
Sonora y Chiquitos. Tan importantes como confirmaron ser estos cambios en la
reestructuracion de las economias, las definiciones de ciudadania, y las fronteras étnicas entre
criollos, indigenas, castas y negros, su trascendencia es comprensible sélo en términos de sus
fundamentos coloniales. Pese al eclipse del dominio formal del Imperio de Espafia en las
Américas, el peso de la economia politica, divisiones territoriales y culturas coloniales
persistieron en la construccion del estado nacional en México y Bolivia.

Esta ponencia ubica los procesos poscoloniales en los contextos espaciales y ambientales que
ilustran la tension entre las instituciones coloniales y las innovaciones republicanas en las
zonas fronterizas. Los textos y actas de protesta o rebelion aprovecharon los valores y simbolos
del catolicismo, la autoridad monarquica y las estructuras legales sobre las que se apoyaba el
imperio. Los principios de la lluminacion, que establecieron la igualdad de personas y la
secularizacion de la cultura, se traspasaron a las colonias a través de las Cortes y la
Constitucion de Cadiz, documento creado en medio de las crisis dinasticas que siguieron a las
invasiones napoleonicas de Espafia y Portugal. La evidencia documental para Sonora y
Chiquitos sefiala como la historia de los cambios materiales en la tierra, para ambas regiones,
tiene que ver con los procesos histdricos en tres grandes areas: economia politica, sociedad,
cultura y territorio. Subraya los variados papeles econémicos de las misiones, los diferentes
modos de expansion criolla en cada region y los grados de fusion étnica que condicionaron la
ciudadania e identidad comunitaria.
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Economia misional en Chiguitos bajo el gobierno boliviano

La administracion republicana de Bolivia mantuvo las estructuras de la economia misional
durante medio siglo después de la independencia. La correspondencia de la Prefectura y del
Obispado de Santa Cruz da cuenta de la continuidad de los sistemas contables que pretendian
controlar ¢l flujo de bienes producidos en las misiones y la redistribucion de mercancias a los
sacerdotes y administradores asentados en las misiones y a los indigenas de cada pueblo. Los
indigenas producian cera, algodon natural, hilo y pafos tejidos. Los textiles incluian manteles,
servilletas, calcetines y parfiuelos, ademas de arpillera, uniformes y carpas para el ejército
boliviano. Entre sus artesanias figuraban articulos de cuero para fabricar zapatos, riendas para
caballos y mulas, asi como morrales para viaje. A su vez, los indios de mision recibian a modo
de pago hierro y acero para metalurgia, cuchillos, agujas, peines, bayeta importada y rosarios
de madera (de fabricacion propia). En los pueblos del Este y sur, especialmente San Juan,
Santiago, y San José, la sal paso a ser un articulo importante durante este periodo, pues se
comercializaba dentro de la provincia como medio de pago y se exportaba de la region a
cambio de ganado y herramientas.”

Tres condiciones basicas limitaban la economia de Chiquitos. En primer lugar, todos los
intercambios se hacian en forma de trueque, intercambiando unos articulos por otros, pues
circulaba muy poco dinero en moneda en la provincia. En segundo, la equivalencia con los
precios para los articulos intercambiados era oficialmente establecida por los gobernadores de
Chiquitos.” Por ultimo, las subvenciones que respaldaban los salarios de clérigos vy
administradores en las misiones de Chiquitos, luego de la expulsion de los Jesuitas — de 1768
hasta fines del régimen colonial—, contra futuras devoluciones en productos misionales, casi
siempre estaban en deuda y se pagaban en especies. Después de la independencia, el respaldo
financiero de la administracion central era practicamente ilusorio, luego del eclipse de la
Audiencia y su vigilancia sobre las temporalidades. Los productos de las misiones circulaban
como divisa para el pago de deudas, compensacion por salarios no pagados, y préstamos entre
diferentes personas y pueblos. Igualmente serias eran las demoras en la entrega de la mercancia
distribuida a los indigenas que sostenia los ritmos de produccion en los pueblos.

Los detallados censos e inventarios de edificios, chacras y mercancias en depdsito levantados
en San Javier (1823) y Santa Ana (1828), muestran la economia de la cual indigenas y criollos
vivieron. San Javier —la primera de las misiones jesuiticas fundadas en Chiquitos, en 1691, —
era el pueblo mas cercano al mercado urbano de Santa Cruz. Fundada en 1755, Santa Ana —
una de las Gltimas misiones jesuiticas— marcaba la frontera oriental de la provincia. Cada
pueblo presentaba listas pormenorizadas de las mercancias y productos de la mision
almacenados en los depositos, ganado de diferentes clases, y las herramientas para metalurgia,
carpinteria, fabricacion de zapatos, tejidos y para tallar rosarios. San Javier reportaba 30 telares
y 978 varas de pafo, con cuarenta artesanos calificados. Ocho afios mas tarde, en 1831, Alcides
d'Orbigny observaria 40 telares en operacion en ese lugar (Orbigny 1945: 111, 1147-49). Santa
Ana empero contaba apenas con un telar y no almacenaba ni un solo paiio tejido. Sus
excedentes se concentraban mas bien en la sal y articulos de cuero.

En 1831, el gobernador Marcelino de la Pefia proporcionaba al Prefecto informacion
contundente acerca de las crisis climéticas que condicionaron la vida de los pueblos. Toda la
provincia habia sufrido sequias durante tres afios, con efectos especialmente graves en la
cosecha de algodon y produccion de textiles El estallido de una epidemia de varicela en San
Javier, en 1825, se llevo a practicamente la mitad de la poblacion de esa mision, en gran parte
—en opinion de Alcides d'Orbigny—, a la falta de atencion médica adecuada (Orbigny 1945:
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I11, 1140). Los incendios en Santa Ana y Concepcion (1826 y 1830) destrozaron porciones de
sus colegios y casas indigenas. En Concepcion, al incendio siguié una epidemia, que el
gobernador Pefia mitigoé estableciendo un hospital en el pueblo, donde mas de 80 victimas
fueron tratadas con alimentos y sencillos remedios. Pefia expresé especial preocupacion por la
hambruna y enfermedad generalizadas que habia observado en toda la provincia.

Los pueblos de esta Prov [incia] debian ser los mas opulentos y numerosos, y al contrario se ve cada
dia el exterminio de sus habitantes. [L]a causa principal de esta ruina me hace conocer la experiencia
que no es tanto la gravedad de los accidentes y epidemias, cuanto la falta de recursos, de alimentos y
medicinas que se ha escaseado en la Provincia a estos infelices. No hay pueblo, Sr. Prefecto, donde
no se encuentre un numero crecido de enfermos, abandonados en sus tristes ramelitos, sin que haya
uno que se conduela de la situacion de ésos, ni les preste el mas pequeifio socorro: asi es que la falta
de alimentos es el peor huracan que ha dado fin a estos indigenas.”

Las francas observaciones del gobernador Pefia revelaban la honda pobreza en las misiones y
su vulnerabilidad a los caprichos climaticos de sequias e inundaciones, a pesar de la
produccion controlada, comercio agricola y artesanal que daban apariencia de prosperidad. Los
chiquitanos no tenian acceso directo al mercado, no obstante sus condiciones de trabajo con
patrocinio y los peligros de hambruna y pobreza parecian erosionar las bases economicas de las
misiones. La gama de productos que salia de las misiones se habia diversificado, pero las redes
comerciales que los proveian se redujeron a una red centralizada en Santa Cruz. Los prefectos
y gobernadores provinciales intercambiaron una serie de propuestas para revitalizar la
economia comercial de Chiquitos y establecer esferas transnacionales que vincularan la
provincia con Brasil y Paraguay. Proponian enriquecer la economia de Chiquitos con
plantaciones de vainilla y cacao, especialmente en los ambientes pantanosos de Concepcion.
Estos proyectos se vinieron abajo a cabo de cuatro afios de sequia, en 1847, cuando el
gobernador emprendid medidas de emergencia para intercambiar ganado por maiz en
Casalbasco (Brasil).*

Las fluctuaciones de poblacion experimentadas en los pueblos chiquitanos sugieren elevadas
tasas de mortalidad, el traslado de indigenas de una misién a otra, su migracion a la ciudad de
Santa Cruz, y su huida al bosque en busca de medios de subsistencia. Aun asi los pueblos se
mantenian con altibajos, y la poblacion indigena total registrada en las misiones aumento
gradualmente de 16 900 a 18 300, entre 1835 y 1842. No obstante ello la continuacién de la
economia institucional en las misiones de Chiquitos bajo el régimen republicano era mas
aparente que real. Pese a la produccion controlada de mercancias, el desgaste en la subsistencia
nativa operaba en desmedro de las condiciones basicas de vida de los Chiquitanos. En sus
informes, el gobernador de la Pefia lamentaba la hambruna y enfermedad, sefialando que
Chiquitos hubiera sido una provincia poblada y prospera.

La privatizacion del comun y la economia misional de Sonora

Las politicas de fines de la Colonia reestructuraron la economia institucional de las misiones de
Sonora, cuando la secularizacién transformé a las misiones en parroquias para el cobro de
diezmos y debilité la administracion clerical de su economia. Durante este mismo periodo, una
creciente poblacion mixta de vecinos, entre quienes se incluian estancieros medianos y grandes
terratenientes, aceleraron la expansion de los mercados comerciales, centralizados en las minas
y presidios militares diseminados por toda la provincia. Estos procesos cobraron mayor impetu
después de la Independencia de México, y dieron lugar al empobrecimiento del comin y a la
dispersion de las estrategias de subsistencia indigenas. Nuevos placeres de minas y una tregua
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en las guerras con los apaches, en la década de 1790, estimul6 el crecimiento economico en el
sector colonial.

A principios del siglo XIX unicamente las misiones de la Pimeria Alta, en el extremo norte de
la provincia de Sonora, siguieron bajo la tutela formal de la orden misional. El Colegio
franciscano de Santa Cruz de Querétaro administraba estas misiones, y sus informes de 1818 y
1819 ofrecen una evaluacion veraz del patrimonio econémico y salud espintual de estas
misiones, pobladas por diferentes grupos de agricultores y recolectores. Abarcando actas
sacramentales, conteos de poblacién e inventarios de cultivos y rebaiios, los datos compilados
por los misioneros transmitian un panorama de comunidades escasamente asentadas e hicieron
notar los periodos de sequia con pérdidas de cosechas y animales de cria.®

Los pueblos de la Pimeria Alta eran comunidades racial y culturalmente mixtas. Los frailes
anotaban los bautismos de espafioles, castas e indigenas; distinguian entre los nacidos vivos en
el pueblo y los gentiles adultos que aun no se convertian al cristianismo. Cada pueblo habia
recibido al menos a un neofito gentil durante el afio registrado en este censo, y en los tres
pueblos del extremo oeste, Caborca, Bisanig, y Pitic, se habian bautizado al mayor numero de
gentiles, que migraban estacionalmente desde el desierto. Si bien San Javier del Bac sostenia a
la segunda poblacion indigena mas extensa, después de Caborca, el numero de defunciones
entre los indigenas era peligrosamente elevado: 51 entierros frente a 29 bautismos, cifras que
reflejaban la epidemia de viruela que habia comenzado en San Ignacio, en 1816, y se habia
propagado hacia el norte, a Tumacacori y Bac. Una década después, en 1826, otra epidemia de
sarampion barrio la region (Kessell 1976: 237; Jackson, 1994: 167). Los pueblos de la Pimeria
Alta no estaban habitados todo el afo ni por indigenas ni por mestizos. Un namero
significativo, pero no contado, de sus habitantes vivia en las rancherias del desierto y trabajaba
en las estancias de ganado, propiedad de familias criollas de Sonora. Varios franciscanos
asignados a las misiones de la Pimeria Alta atendian las necesidades espirituales de numerosas
estancias, diseminadas en un amplio radio, desde sus pueblos.

Las cifras de produccion de granos y de ganado indican fisuras en la economia misional. Si
bien las ocho misiones de la Pimeria Alta reportaban una cosecha de trigo —probablemente de
campos con riego—, el fracaso del cultivo de maiz (con excepcion de Bac y Cocospera) es
digno de mencion. El maiz sostenia la subsistencia nativa, y su produccion en las misiones
dependia en gran medida de las lluvias durante la estacion de cultivo. Fray José Maria Pérez
escribia en diciembre de 1818 y un afio después fray Faustino Gonzalez explicaba, en términos
dramaticos, los efectos de cuatro afios de seguia en la agricultura y en la cria de animales, al
igual que en la hospitalidad que tradicionalmente brindaban a los nomadas que visitaban los
pueblos. Las cifras anotadas para diferentes clases de animales eran meras estimaciones pues,
debido a la sequia y la deprimida economia, el ganado de la misién deambulaba en busca de
pastos, en su mayor parte “bronco y alzado™. La crisis ambiental se afiadia a la discontinuidad
en la provision de recuas y los sinodos de los misioneros, ocasionada por las guerras
independentistas. La crisis politica reducia la circulacion de moneda acufiada y —por si fuera
poco— atribulaba a las misiones con impuestos como la alcabala sobre la venta y traslado de
mercancias —de que tradicionalmente estaban exentas. Todas estas dificultades empobrecian a
los indigenas y amenazaba la viabilidad de comunidades que se habian auto reproducido
cultural y materialmente por mas de un siglo.

La sequia, enfermedad, insurreccion y los asaltos reanudados de los apaches a las misiones,
estancias y caserios, definieron la lucha independentista (1810-1821), el corto régimen imperial
de Agustin de Iturbide (1821-1823), y la Constitucion de la Republica de México (1824) como
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un periodo de crisis en la frontera de Sonora. La segunda mitad de la década de 1820 marco un
periodo de conmocion politica y cambio institucional que resulto ser irreversible para la
precaria administracion economica de las misiones. Sonora, Ostimuri y Sinaloa se unieron en
el Estado de Occidente (1825), pero se separaban en dos estados — Sonora y Sinaloa — en 1831.
Los gobernadores y las legislaturas, en virtud de la primera constitucion federalista mexicana,
representaban nuevas entidades politicas a las cuales recurrian los misioneros —con escaso
beneficio— en busca de proteccion militar y apoyo financiero.

La penuria de las misiones en la Pimeria Alta se presentaba en un contraste marcado con el
crecimiento de los centros urbanos y los circuitos de comercio, vinculados a su vez con las
redes del noroeste y occidente de México. El puerto de San Fernando de Guaymas, en la costa
sonorense del Golfo de California, se desarrolld durante las décadas que siguieron a la
independencia mexicana. Los embarques comerciales, a menudo asistidos por buques
estadounidenses y europeos, comunicaban Guaymas con Loreto, Baja California, y Mazatlan,
San Blas, y Manzanillo, en la costa del Pacifico. En el mismo estado, Guaymas respaldaba a
dos ejes comerciales, uno que conducia directamente a Hermosillo hacia el este y los valles de
San Miguel, Sonora, y Oposura, y otro en direccion suroeste, a través de los valles Yaqui y
Mayo hacia Alamos, un centro minero colonial que conservaba su rango econémico hasta fines
del siglo XIX. (Hardy 1977: 88-91; Escudero 1997: 288; Velasco 1985: 55).

Posteriormente conocida como Hermosillo y elevada al estatus de ciudad en 1828, la villa de
Pitic crecié tanto demografica como econdémicamente, en gran parte, por su proximidad a
Guaymas. El viajero inglés R. W. H. Hardy identificd a Pitic como un lugar de comercio
apreciable donde residia la mayoria de la gente bien de Sonora, y estimo su poblacién en 5 000
habitantes. Pese a la modestia de la arquitectura de Pitic y a sus polvorientas calles, la
economia prosper6 gracias a la produccion local de maiz, trigo, cafia de azucar, huertos frutales
y hortalizas, al igual que vifiedos que producian vino y aguardiente. Una red de canales de
riego abastecia de agua al pueblo y a los huertos; el ganado que pastaba fuera de la villa
proporcionaba animales de traccion, carne, pieles, leche, mantequilla y queso (Velasco 1985:
55; Radding 1997: 217-229). El comercio de ultramar fue portador de lujos para la élite
pitiquefia y estimulé el comercio terrestre hacia el interior por medio de recuas de mulas
(Hardy 1977: 96).

En el valle del rio Sonora, a medio camino entre Ures y Arizpe, la antigua mision de Bavidcora
era la sede de una parroquia, principalmente de campesinos Opatas, estimados en 600 almas a
mediados de la década de 1820. Su sacerdote, de la familia Escobosa y relacionado con el
poderoso abolengo de los Aguilar de San Miguel de Horcasitas, presté servicios como diputado
en la legislatura del Estado de Occidente (Hardy 1977: 120-121). El valle aluvial en el cual
indigenas y vecinos de Baviacora y Aconchi regaban sus labores marcaba dos rutas, la primera
hacia el norte que conducia a los pueblos de Huépac y Banamichi, asi como a la ciudad de
Arizpe, la segunda que conducia al valle de Oposura hacia el Este. Los valles de Oposura y
Tepache albergaban una poblacion mixta de indigenas, mestizos y castas, dividida entre
propietarios, rancheros independientes y trabajadores rurales. Los Opatas atn cultivaron buenas
tierras en el valle de Tepache. Oposura, en 1803, presentaba un total de 1 468 almas entre
espafioles, indigenas y mestizos, distribuidos en dos pueblos, tres haciendas y tres rancherias.
En 1822, Oposura registraba 2 534 habitantes; a mediados de siglo, ahora con el nombre de
Moctezuma, el pueblo se habia estimado entre 2 000 y 3 000 habitantes ocupados en una
economia mixta de agricultura, textiles, comercio en pieles tefiidas y cria de ganado (Escudero
1997: 235; Velasco 1985: 55).
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La economia de Sonora durante la primera mitad de siglo diecinueve descansaba en la
presencia de diferentes grupos indigenas en la produccion de alimentos, industrias extractivas y
mercados regionales. Opatas, yaquis, mayos, y pimas aparecen reiteradamente en los
documentos contemporaneos, pero en su mayor parte fuera de las misiones. Las posesiones
comunitarias de los pueblos se encogieron bajo la presion de medidas legales para privatizar la
tierra, y los campesinos, como los opatas de Baviacora y Tepache, buscaban la subsistencia
como trabajadores mineros, arrieros o peones de hacienda. A mediados de siglo, de acuerdo a
Agustin de Escudero, agricultores de pequefia escala trabajaban parcelas de subsistencia que
una vez pertenecieron a los pueblos donde vivian y sobre los cuales comenzaron a adquirir
derechos de usufructo (Escudero 1997: 110-111). Los indigenas no se limitaban a acceder a los
nuevos paisajes creados por las haciendas, tampoco abandonaban facilmente sus comunidades.
Don Julidan Moreno, el cura de Oposura con ambiciones empresariales, se embrollé en un
amargo conflicto con gobernadores 6patas “y todo el comin™ de Oposura y Cumpas en torno al
trozo de tierra comunal regada en el pueblo de Cumpas (Radding 1997: 295-296).”

Los conflictos en torno al espacio, medios de vida y ganancias dieron forma a las culturas
politicas que afloraron tanto en Sonora como en Chiquitos. Los politicos criollos, terratenientes
y eclesiasticos, al 1gual que campesinos, artesanos y trabajadores se disputaban los significados
de ciudadania, comunidad e identidad en el cambiante contexto institucional de los estados
poscoloniales de México y Bolivia. Pelearon en guerras de palabras sobre el papel y en
confrontaciones directas, que irrumpieron en conflictos armados por tierra, agua, animales,
minerales y las reglas que gobernaban su intercambio en el mercado. Tan opuestas demandas al
poder de vigilancia y al impositivo, por una parte, y la autonomia y patrimonio cultural por
otra, empleaban lenguajes de lealtad, alianza y reciprocidad con distintos fines.

Las bases juridicas para estos debates, en ambas regiones, provenian de la Constitucion de
Cadiz (1812) y su separacion radical de la estructura dual de la republica de indios y la
republica de espafioles para declarar la igualdad de todos los individuos dentro del ambito
imperial. Luego de la violenta derrota del orden colonial y el comienzo de las republicas
nacionales de México y Bolivia, el legado de Cadiz condujo a resultados comparables pero
distintos en sus respectivas provincias de frontera. La cultura politica de Sonora proclam¢ la
ciudadania universal, pero confirié sus protecciones de manera desigual en una sociedad
racialmente dividida. En Chiquitos, en la periferia de la Republica de Bolivia, las definiciones
constitucionales de ciudadania crearon una division civica y racial entre indigenas y no
indigenas, la cual se mantuvo hasta mediados del siglo veinte. Estas diferencias en el concepto
de ciudadania en cada region repercutieron en los ajustes poscoloniales por parte de sonorenses
y chiquitanos para modernizar sus comunidades y forjar vinculos con instituciones del Estado.
Una cuestion clave que enfrentaba a los lideres indigenas tenia que ver con el papel del cabildo

en el nuevo ambiente politico que reestructuré las elecciones y establecid nuevos criterios para
ciudadania.

Cinco lustros de investigacion sobre el México decimondnico nos dan puntos de referencia
para aproximarnos a los conflictos y cambiantes alianzas en Sonora. Estudios bien
documentados se concentran principalmente en Mesoamérica—incluyendo a los modernos
estados de Puebla, Guerrero, Yucatan, la region Huasteca de Veracruz y las tierras altas de
Guatemala— y muestran una serie de temas para comprender las culturas politicas y divisiones
sociales del noroeste de México. Importantes instituciones poscoloniales, que fortalecieron la
cohesion interna y abrieron vias de negociacion con autoridades municipales, estatales y
federales, evolucionaron de los ambitos religioso, politico y militar en la vida publica. El
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sistema de fiesta-cargo establecido una jerarquia de puestos, entremezclados entre cofradias
religiosas y el gobierno de los pueblos indigenas; cada rango representaba cargos y niveles de
prestigio especificos. El significado social y simbolico de las fiestas religiosas para venerar a
los santos locales siguiendo el calendario litirgico catélico tuvo sus raices en el pasado
colonial de la evangelizacion. Sin embargo, las estructuras formales de las oficinas jerarquicas,
que hacian distinciones de edad, género y etnicidad, tomaron forma durante el periodo
poscolonial para afianzar la autonomia politica y la tierra comunitaria de los pueblos
indigenas. Comparables, de alguna manera, a los rituales del catolicismo pueblerino de
diversos grupos indigenas del norte de México, el sistema de fiesta-cargo conferia solemnidad
a los ritos politicos de eleccion y ostentacion de cargo; establecia privilegios y prestigios
reservados para los pasados, una elite de hombres maduros y antiguos funcionarios, y
confirmaba el lenguaje de solicitud y discurso, en nombre del comin, ante autoridades
mexicanas (Gonzalez Navarro 1973: I, 217-313; Mallon 1995: 65-72: Guardino 1996: 91-94:
Ducey 2002: 111-136). Con la importante excepcion de los pueblos Yaqui y Mayo, las
instituciones ritualizadas como el sistema de fiesta-cargo, no se conocian entre los pobladores
indigenas de Sonora, cuya cultura politica estaba cimentada en las misiones.

Las historias de comunidades indigenas y el Estado mexicano en diferentes regiones han
desarrollado una serie de principios interpretativos relacionados con la naturaleza combativa de
la hegemonia politica (Hill 1996). Los sucesos poscoloniales del noroeste de México atraviesan
esta bibliografia para subrayar que éstas no son historias de una simple division entre elites
“blancas™ y plebeyos “indigenas™, tampoco es facil definir a la comunidad como una unidad
cohesiva. Si bien la defensa de los usos, costumbres y tierras comunitarias tiene una
motivacion genuina, también ha dado expresion a conflictos dentro de las comunidades en
torno a las politicas que aducian representar.

Las luchas en tormo a simbolos y la asignacién de puestos llegaron al nicleo de las
comunidades locales y, a su vez, las vincularon con conflictos regionales y nacionales. Las
divisiones dentro de las comunidades a menudo dieron lugar a alianzas entre clases y grupos
¢tnicos. Lo que destaca en las luchas politicas de México es la importancia de la localidad en la
articulacion de diferentes espacios fisicos y sociopoliticos. Sus historias se centran en la
resistencia de los actores politicos campesinos e indigenas a los proyectos comerciales y
seculares que amenazaban su subsistencia y vida cultural (Escobar Ohmstede, Falcon, Buve
(eds.) 2002; Van Young 2001). Sin desconocer la relevancia de estos temas, es importante
reconocer que los movimientos populares no se limitaban a reaccionar ante las innovaciones de
la modernizacion, antes si, se unian en torno a propuestas de creacion propia, fundamentados
en preocupaciones locales. Los lideres indigenas y campesinos articulaban sus versiones de las
ideologias republicanas de ciudadania y de igualdad configurando sus imagenes particulares de
nacion (Thomson 1987: 11, 592-614; Annino 1999: 111, 140-189; Carmagnani y Romano 1999:
I, 363-383).

Los desafios a las dicotomias convencionales de lo tradicional versus lo moderno, o lo popular
versus la elite afloran como un audaz atenuante cuando nuestra atencion vira hacia las fronteras
nomadas tan distantes geografica y politicamente de los centros urbanos de poder. Entre los
grupos seminomadas de los desiertos de Sonora y las sierras, al igual que los cultivadores del
area fluvial, conflictos territoriales marcaron la ocupacion de espacios discretos y la definicion
misma de fronteras. El sedentarismo forzado por las barridas militares a través de las
rancherias de pastores y recolectores, acusados de ser invasores, restringieron su espacio y
libertad de movimiento en una nueva promulgacion de las politicas coloniales de reduccion
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Los campesinos optaron por recurrir a episodicas invasiones y guerrillas, adoptando modos
nomadas de supervivencia ante la apropiacion de tierras comunitarias por intereses privados y
las hostilidades armadas con fuerzas estatales y federales, Las rebeliones yaqui y opata de
1824-1833 y los levantamientos de los tohono o'odham de 1840-1843 constituyeron protestas
politicas concentradas en el territorio y el gobierno local.

Durante la primera mitad del siglo XIX las comunidades indigenas sufrieron profundos
cambios en su composicion demografica, gobierno interno y paisajes construidos. La
heterogénea poblacion de laborios que vivian y trabajaban en haciendas y minas era numérica y
culturalmente tan significativa como la de los hijos del pueblo. Comprendia categorias
discretas en censos oficiales y correspondencia, pero las mismas personas -individuos y
familias extendidas- ocupaban mas de una de estas categorias en sus vidas y en el curso de este
atribulado periodo. El medio ambiente es parte de su historia con sucesos climaticos marcados
por sequias y ciclos de siembra, cosecha, caza y recoleccion.

Las percepciones ambientales subrayan los senderos entre el espacio geografico y los espacios
politicos tan ferozmente disputados por los simbolos de prestigio y por el ejercicio de poder.
Los movimientos rurales de Sonora juntaron las luchas por el control de los recursos con las
alianzas émicas y la ciudadania, respecto al gobieno local, elecciones y milicias indigenas.
Aludidos de diversas maneras, en términos de revueltas, rebeliones o levantamientos, no se
trataba de “guerras de castas” (Reed 2001; Spicer 1980). Los encuentros armados y alianzas
estratégicas entre fronteras étnicas sugieren mas bien una dindmica de discusion intema y
rivalidades por el liderazgo dentro de cada uno de estos grupos.

En su afan por controlar los cargos estatales, los criollos divididos en facciones rivales,
pretendian aumentar sus posesiones de tierra y convertir a los campesinos indigenas en
trabajadores dependientes. Recurrieron a los auxiliares indigenas para defender la frontera o
aumentar sus milicias al mismo tiempo que pretendian controlar sus movimientos,
imponiéndoles sistemas de pasaportes y licencias para viajar. La organizacion politica nativa,
representada por el comun de los pueblos 6patas y yaquis, al igual que las rancherias dispersas
de los o'odham, defendieron tenazmente su autonomia politica y los territorios donde residian y
de los cuales extraian su sustento material y espiritual. Su postura de autonomia no implicaba
el aislamiento. En mayor o menor grado, cada uno de estos grupos indigenas era parte de la
sociedad sonorense y buscaba reconocerse en las instituciones politicas de la republica
mexicana.

Procesos semejantes se desenvolvieron en el Oriente boliviano, pero bajo otros ritmos en virtud
del legado colonial de las misiones que, en gran medida, apoyaban la economia de Chiquitos y
de la Prefectura de Santa Cruz. Las fronteras sociales y espaciales endurecieron la separaciéon
entre la elite criolla (los crucefios) con asiento en Santa Cruz, y la poblacion indigena de los
pueblos —que, de lejos, constituia la mayoria en la region. Las fronteras interas seguian los
rios y senderos que delineaban las divisiones administrativas entre departamentos y provincias
en las llanuras y entre ellas y las cordilleras andinas. Las fronteras externas, que sefialaban los
mutantes deslindes internacionales con Pert, Brasil, Paraguay, Argentina, y Chile, cumplieron
un papel decisivo en la formacion del Estado en Bolivia y, particularmente, en la configuracion
termtorial y politica de Chiquitos (Garcia Jordan 2001: 274-277).

Los comerciantes y terratenientes crucefios elaboraron un discurso arraigado en las distinciones
coloniales entre vecinos de razon y naturales, pero alimentados por doctrinas liberales de
ciudadania participativa universal y soberania popular. La elite rural de Santa Cruz afirmaba
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una polaridad entre ciudadano y barbaro, que pretendia legitimar su control de los puestos
publicos en el nuevo orden politico. Su sentido de privilegio fue desafiado por las comunidades
que representaban otra vision de ciudadania dentro del modelo constitucional de la Repiblica.
El complejo tejido de una cultura misional con hebras de ritual catélico, disciplina laboral y
gobierno interno, concentrado en el cabildo, habia evolucionado en los pueblos por mas de un
siglo. Forjo un lenguaje para dirigirse a las autoridades tanto eclesiasticas como laicas. Los
discursos opuestos de adhesion y reciprocidad, por una parte, y de derecho de propiedad y
Servicios, por otra, surgieron de los fundamentos coloniales de la mision y la encomienda, cuiia
de las culturas tanto chiquitana como cruceifia.

Las contradicciones internas inherentes a la dialéctica criolla de ciudadano y barbaro,
condicionaron las definiciones sociales de ciudadania y nacion. De las constituciones de 1826 y
1834, al igual que los codigos civil y penal promulgados por Andrés de Santa Cruz en 1830-32,
surgieron los preceptos orientadores para ejercer los derechos politicos en Bolivia. La categoria
de bolivianos comprendia a todos los nacidos dentro del territorio boliviano y se extendia a: los
hijos de padres bolivianos nacidos fuera del pais, pero que afirmaban legalmente su deseo de
vivir en Bolivia; extranjeros que obtuvieron un documento de nacionalizacién o que habian
establecido tres afios de residencia (vecindad) en Bolivia; veteranos de tropas insurgentes en
las batallas de Junin y Ayacucho; y esclavos que, por la constitucion de 1826, fueron
declarados libres. El término ciudadano designaba a los bolivianos casados, cabezas de familia
0 personas de mas de veintiin afios de edad (adultos legales), que sabian leer y escribir y tenian
empleo o medios independientes para obtener su sustento, sin estar al servicio o pago de un
tercero. Si bien no se declaraba especificamente, la condicion de ciudadania estaba reservada a
los hombres. Todos los bolivianos debian vivir bajo la Constitucion y las leyes de la tierra, el
respeto y obediencia a las autoridades legitimas, contribuir a los gastos publicos, cuidar la
conservacion de las libertades publicas, y sacrificar —cuando fuera necesario— sus medios y
vidas por el bienestar de la republica. Solo los ciudadanos en pleno ejercicio de sus derechos
podian votar o ser elegidos para ejercer cargos publicos (Barragan Romano 1999: 14-33).°

Las constituciones y los codigos civiles no diferenciaban a los indigenas dentro de las
categorias de boliviano y ciudadano. Muy pocos comunarios, sin embargo, estaban en
condiciones de calificar para ciudadanos: saber leer y escribir en espafiol, poseer propiedad y
tener un estatus independiente como artesano, profesional o comerciante. De hecho, la ausencia
del indio en los documentos fundacionales eliminaba las protecciones juridicas coloniales, por
medio de las cuales los indigenas ocupaban un estatus tutelar con relacion a la Corona e
instituciones de justicia. El régimen colonial habia sometido a los indigenas del area andina a
trabajo forzado (mita) y pago de tributo y, en los pueblos del Oriente, a sistemas encubiertos de
tributo y trabajo al mismo tiempo que confirid derechos legales a los indigenas en la posesion
colectiva de tierra y acceso a las cortes coloniales por medio del Protector de Indigenas
(Barragan Romano 1999: 48-54).

En contraste con el orden colonial que conferia a los indigenas un estatus especial, si acaso
subordinado, la neutralidad proyectada de la republica liberal —como un ente politico no
diferenciado de electores— socavaba las costumbres e integridad cultural de las comunidades
indigenas y amenazaba con disolver su patrimonio. La reinstitucion del tributo en 1831 y el
reconocimiento legal de tierras colectivas hasta 1874 en Bolivia postergaron la aplicacion de
una vision liberal de la homogeneidad politica y la privatizacion de la riqueza en la cordillera
hasta fines del siglo XIX (Langer 1988: 59-95). En la Chiquitania, sin embargo, el legado
economico del ganado misional y los bosques y sabanas que lo sostenian pasaron a manos de
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estancieros crucenos, por medio de denuncias y de subastas para arrendar el ganado a partir de
la década de 1850 (Radding 2005: 107-113).

Los significados de las practicas politicas poscoloniales en las republicas andinas del siglo XIX
son ampliamente discutidos en la bibliografia. Los historiadores han explorado las formas en
que las comunidades indigenas renegociaron su relacion con el Estado al mismo tiempo que
subrayan las contradicciones internas de los discursos criollos sobre nacionalidad y
nacionalismo. Las confrontaciones entre las ideas y practicas de modernidad en las republicas
latinoamericanas afloraron en las discordias entre una republica de ciudadanos, constituida en
términos de igualdad juridica, y las sociedades jerarquicas en las cuales la etnicidad, la
ascendencia familiar y las relaciones personales de clientelismo y servidumbre persistian como
marcas indelebles de prestigio y autoridad. (Barragan Romano 1999: 9-13; Irurozqui 2003:
115-152).

En las luchas independentistas, los funcionarios del cabildo chiquitano se vieron involucrados
en una confrontacion de soberania y lealtad en la frontera con Brasil. Cuando el Ejército
Libertador Colombiano, comandado por el Mariscal Antonio José de Sucre ingresaba en
territorio controlado por la Audiencia de Charcas, en febrero de 1825, un remanente de las
fuerzas reales, comandadas por el general Pedro Antonio de Olafieta permanecia en Potosi. El
gobernador realista de Chiquitos, coronel espafol Sebastian Ramos, solicité proteccion de las
autoridades imperiales de Matto Grosso, en marzo de 1825, cuando fuerzas insurrectas de
Cochabamba y Charcas rompieron sus lineas de comunicacion con Olafieta en Potosi. Ramos
servia bajo la autoridad de José Videla, el intendente de Santa Cruz, quien se unid a la causa
insurgente. Temeroso quizas a posibles represalias, luego de que las fuerzas patriotas tomaran
Santa Cruz, o ansioso por mantener su puesto en Chiquitos, Ramos dio dos pasos
contradictorios: el 13 de marzo envié al Mariscal Sucre una carta de adhesion a la causa de la
independencia; y el 28 de ese mismo mes, en Matto Grosso, firmo un Tratado de Capitulacion
cediendo la provincia de Chiquitos a las autoridades brasilefias. En su intento de anexar
Chiquitos al Matto Grosso, Ramos llevo consigo hasta trescientos indigenas chiquitos cuando
atravesoé la frontera brasilefia (Ovando Sanz 1977: 50-53, 130-133).

La capitulacion ingeniada por Ramos y Araujo, su contraparte en Matto Grosso, habria
implicado ni mas ni menos la transferencia a las autoridades imperiales de Brasil de todos los
recursos productivos de los pueblos misionales, inclusive de su ganado y de las vasijas
sagradas de sus iglesias. Es interesante, sin embargo, que estipulaba la conservacion de las
“Instituciones politicas y eclesiasticas” que gobernaban a naturales, administradores y
sacerdotes. Ramos intento legitimar la capitulacion, firmada en Villa Bella el 28 de marzo, al
convocar una asamblea de vecinos notables y funcionarios indigenas en el pueblo de Santa
Ana el 24 de abril, ostensiblemente para ratificar el documento que reconocia la soberania de
Pedro I sobre la Provincia de Chiquitos. En compaiiia del sacerdote, varios oficiales de milicia,
y el cabildo indigena, prestaba solemnidad al Acta suscrita por el alférez Fabio Parabas, el
corregidor Manuel Rocha, el teniente Pablo Matos, el comandante Manuel Ticoi, y el alcalde
José Suquiriqui (Ovando Sanz 1977: 70-73; Lecuna 1924: I, 184-185). Tan activo papel del
cabildo marco la continuidad institucional entre la era colonial y la naciente Republica.

Al consumarse la independencia, la prefectura de Santa Cruz pasdé a la categoria de
Departamento, Chiquitos se mantuvo como provincia y los pueblos fueron declarados
cantones. Los informes presentados por ¢l gobernador de Chiquitos al prefecto de Santa Cruz
nombraban a dos funcionarios para cada pueblo: el corregidor, que vino del cabildo indigena, y
el economo juez, que implicaba un nuevo titulo para los administradores de la economia
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misional: durante un periodo de cinco afios, 1835-1839, los nombres presentados apenas
varian. Los sacerdotes fueron incluidos en el rol de “empleados publicos”, sus salarios
figuraban como parte de los gastos provinciales para Chiquitos y eran pagados con el dinero de
las ventas de productos misionales. Cabe notar que solamente a los administradores criollos se
les conferia el rango de “ciudadano” ademas de mantener el titulo dual de economo y juez de
paz, el ultimo alusivo a las funciones de los alcaldes coloniales.

La configuracion de los ayuntamientos asumié importancia como sede del gobierno local y de
las convocatorias electorales. No hubo municipalidades criollas paralelas a los cabildos
misionales de la Chiquitania antes de la independencia. La interseccion entre los cabildos
indigenas y los representantes de cada uno de los cantones, quienes a su vez seleccionaban a
los electores provinciales, se nota en los documentos oficiales que registraron estas elecciones.
Se trataba de un modo indirecto de sufragio en el cual participaron indigenas y criollos durante
la primera década del gobierno republicano.

Las actas para las asambleas electorales, tomadas por el gobernador de Chiquitos y
conservadas para cinco ocasiones diferentes entre los afios de 1826 y 1837, muestran que los
electores de los cantones incluian a chiquitanos varones, pero los electores seleccionados para
la provincia eran invariablemente criollos, a menudo los sacerdotes que prestaron servicio en
los pueblos. Cada asamblea requeria que todos los participantes presentaran sus credenciales y
la designacion del presidente, secretario y escrutadores para certificar el proceso electoral. Dos
actas encontradas para San José en 1831 y Santa Ana en 1837 ilustran el papel de los
cabildantes indigenas en las elecciones cantonales.’

A los electores indigenas que participaron en la asamblea provincial no se les consideraron
ciudadanos sino en la segunda acta, correspondiente a 1837. Saber leer y escribir se extendia al
menos a su capacidad de firmar sus nombres en un documento, y su participacion politica
efectiva en las elecciones podria acreditarlos a la categoria de ciudadanos en el ambito
municipal del canton (Irurosqui 2000: 210-212). Las voces indigenas ya no se escuchaban en
las actas para la eleccion de 1839 de los diputados y electores de la provincia de Chiquitos, en
la Junta Departamental de Santa Cruz de la Sierra. La presencia institucional del cabildo y la
participacion de los jueces se dejo de ver en las esferas provincial y departamental, asumida
por ¢l papel civico preferencial de los ciudadanos criollos.

En resumen, las practicas politicas en el Oriente estaban profundamente enraizadas en el
cabildo y las tradiciones de autoridad local. La cultura politica poscolonial de Chiquitos
aspiraba a las prerrogativas de ciudadania del nuevo orden republicano, pero encontré su
expresion en la readaptacion de la organizacion politica misional. Pese a las atrincheradas
fronteras étnicas entre indigenas y criollos y entre diferentes grupos indigenas, algunos autores
postulan un breve periodo de mayor autonomia para los pueblos chiquitos a principios del siglo
diecinueve (Cafiedo 1997: 59-73). El andlisis presentado en este trabajo destaca que las
comunidades indigenas no se sumieron al aislamiento rural, sino que el cabildo mantuvo una
presencia en la cultura civica de los llanos bolivianos durante el periodo formativo de la
Republica, como se ve en las elecciones cantonales registradas en Chiquitos.

Conclusiones

Este articulo subraya algunos temas centrales para la historia decimononica del Estado en
Latinoamérica, desde las perspectivas espacial y cultural de dos fronteras que constituian
regiones en formacion. Sus puntos de partida desentraian la naturaleza local de las
organizaciones politicas indigenas, las lineas de interdependencia entre diferentes segmentos
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de criollos e indigenas en cada region asi como las divisiones dentro y entre los grupos
antagonicos. En el contenido especifico de las disputas territoriales y limites de la participacion
politica, sin embargo, las historias del noroeste de México y del oriente boliviano divergen.
Los yaquis y opatas de Sonora defendieron terrenos particulares, vinculando sus demandas de
ciudadania explicitamente con fronteras étnicas, en tanto que los o'odham vivian y transitaban
por diferentes ambientes definidos, en parte, por su vegetacion y clima y, en parte, por sus
significados espirituales. Diferentes parcialidades étnicas en Chiquitos ocupaban distintas
zonas ecologicas del bosque y la sabana, trasladando sus chacos a medida que la tierra lo
requeria y siguiendo los ritmos de caza y recoleccion. Algunos grupos tribales habrian
regresado a la selva, pero el monte ya no era una opcion duradera para los chiquitos, debido a
sus raices culturales en los pueblos que tefiian su economia interna y sus tratos con los
crucefios (Fischermann 2000).

Las diferencias entre las dos regiones surgen de sus formaciones, especialmente con referencia
a poblacion, economia y ecologia social. En el siglo XIX, Sonora representd a una poblacion
mas amplia de vecinos hispanizados y a una economia mas diversificada que la de Chiquitos
durante el mismo periodo. Las disputas por la tenencia de tierra eran mas encarnizadas y
explotaron en violencia con mas frecuencia en Sonora que en Chiquitos. En contraste, la
economia colectiva de los pueblos misionales en Chiquitos cobrd importancia fiscal y social
para indigenas y criollos hasta el ultimo tercio del siglo XIX. Su perduracion definié los
términos del debate entre vecinos, administradores del pueblo y funcionarios del cabildo.

Las historias poscoloniales de ambas regiones abrieron nuevas vias de discusion respecto a la
ciudadania y a la formacion de culturas politicas en diferentes republicas americanas. Nos
ensefian que el analisis textual de las constituciones de principios de la época republicana,
inspiradas en las revoluciones europeas y forjadas en las historias propias de las colonias
iberoamericanas, no es suficiente para explicar el ejercicio de los derechos civicos y las
demandas de individuos y grupos sociales. Las culturas politicas se desarrollan en dimensiones
espaciales vinculadas con las mutaciones en la tierra. El estatus y jerarquia, con alusiones
étnicas y sociales, tenia peso local y regionalmente. Las geografias locales y las fronteras
regionales constituian los limites de su base territorial y de sus “comunidades imaginadas™
(Anderson 1991).
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Historiar las prdcticas etnogrdficas
Tomas Harrington y la morfologia de la cultura
en Patagonia septentrional hacia 1940

Julio Esteban Vezub'

Tomas Harrington naci¢ en 1887 y fallecid en 1967. Quince afios antes, su colega, el pedagogo
y funcionario del Consejo Nacional de Educacion Prospero Alemandri (1953), ya le habia
rendido tributo por considerarlo un “artifice olvidado de la Patagonia”, conforme el lenguaje
honroso y rimbombante de los afios cincuenta, mediante el cual pronosticaba que la obra de
aquel permaneceria en la penumbra. No es la intencion retrotraerse al homenaje intelectual
vacio de dilemas, menos ain cuando los textos de Harrington abundan en topicos y
perspectivas ambivalentes, dificiles de suscribir, aun en la empatia que reclama el tiempo.
Antes bien, el objetivo es historiar la practica y la escritura etnografica de Harrington,
visualizar la transicion en el conocimiento cientifico de las sociedades indigenas de Patagonia
entre los siglos XIX y XX. El seguimiento de esta experiencia amerita interés por la posibilidad
de desplazarse entre dos niveles de andlisis, yendo desde una narrativa etnografica hacia su
referente y viceversa, a los fines de mostrar la forma en que los interlocutores indigenas o
mestizos impactaban sobre un discurso que se configuraba de manera hibrida, a expensas de
sus predicados mas duros. De esta manera, los textos de Harrington remiten directa y
genealogicamente al siglo XIX. La interrogacion por la epistemologia y el método que
acompaiiaban sus indagaciones sera la clave de una interpretacién que busca recuperar sus
enunciados mas potentes.

El recorrido de Harrington y su emplazamiento en el corpus etnologico de Patagonia

Harrington comenzé la Contribucion al estudio del indio Giiniina Kiine con la legitimidad que
le proporcionaba haber comido la comida y haber vivido la vida del ofro: “Durante mi
permanencia de mds de quince afos en la Patagonia, traté frecuentemente con indios, comparti
sus ranchos dias, semanas o meses, segln las circunstancias, y me alimenté, como ellos, con
carne de guanaco, avestruz y charque de potro™ (1946: 237). El gesto de autoridad contrastaba
con la humildad con la cual se posicionaba ante el saber académico, pero reafirmaba su
condicion de experto que no se abastecia con trabajos de campo ocasionales, sino con
experimentaciones prolongadas de la alteridad durante el primer tercio del siglo XX.

Atendamos a las marcas destacadas por el propio Harrington: “En abril de 1911 realicé mi
primer viaje al Sur. Tres afios ambulé en la region occidental chubutefia, vinculandome con
indios araucanos y otros diferentes en idioma y aspecto fisico. Mi ignorancia y
despreocupacion no me indujeron por entonces a discriminar, pero supe posteriormente que los
ultimos, llamados por los pobladores comarcanos con la comin denominacion de Tehuelches,
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eran Aoen1 Kénk y Giinlina Kiine entremezclados. En abril de 1914 me trasladé a Gangin,
centro-norte de Chubut, donde ademas de indios de notoria procedencia trasandina y de los
valles de Neuquén, existian aquellos ‘diferentes’ que habian llamado mi atencién en los
comienzos de mi vida patagoénica. [...] En enero de 1915, en Lefi Gniyeu [...] trabé relacion
con la anciana Trrutlmani. Cerca de cinco meses vivi en el rancho de esta india, la cual solia
entenderse en araucano con su madre, la centenaria Mashal, aunque a menudo recurrian a una
lengua distinta. Me informo Trrutlmani que esta lengua era la ‘pampa’, llamada giiniina yajitch
por su propietario, el indio Guniina Kune. [...] Cuatro afos estuve en esta parte de Chubut.
Gangan, Lefi Gniyeu, Carhue Gniyeu y Yaladlau Bat fueron mis asientos, los que abandoné en

1918 llevandome incipientes vocabularios, observaciones sobre costumbres y otros datos”
(1946: 238).

Los vinculos personalizados sentaron la base del conocimiento de Harrington, quien recorria
los parajes en su caracter de maestro itinerante. La convivencia y los dialogos frecuentes con
Trrudlmani, con su hermana Tegui-tsim, y con el marido de esta Adolfo Nawelkir
Chiquichano, fueron el punto de partida de un saber atento a la diferencia, y a la deteccion de
una lengua que los eruditos consideraban perdida. Ese saber empirico recién se preocuparia
por discriminar y clasificar cuando adquiriese un bamniz teérico que todavia no tenia. Segin
Harrington, después de visitar fugazmente a su “antiguos conocidos™ durante los viajes de fines
de 1919 y 1920, recién al regresar a Buenos Aires por cinco afios, empezaron sus estudios
bibliograficos, mediante los cuales se entero “[...] que los Pampas o Giiniina Kiine cuya
confianza y amistad habia ganado en Chubut, eran los Gennaken de Moreno, no del todo
estudiados, circunstancia que me decidié a proseguir mis averiguaciones y a renovar el
contacto con los indigenas australes™ (1946: 239). Se desprende que inicialmente recogio6 datos,
y después fue a la blsqueda de los antecedentes que le permitiesen organizarlos y volver a
recabar nuevas informaciones, para, finalmente, recortar la cultura de un “indio Giiniina Kiine”
en singular.

A partir de 1924 se desempenio como secretario de la gobernacion del Territorio Nacional de
La Pampa: “Alli conoci los Rankiil-che (ranqueles), de los que obtuve escaso provecho, pues la
labor burocratica insumia todo mi tiempo”. Su primera publicacion data de 1925, dos paginas
de extension alcanzaron para exponer lo que todo antropélogo anhelaba encontrar, una etnia al
borde de la extincion, y para “[...] hacer saber a los amantes de la etnologia que ain moraban
en Chubut representantes de un grupo digno de atencion™ (1946: 239). En 1929 se radic6 en
Esquel, a cuatrocientos kilometros de la region central donde residian sus “amigos aborigenes™.
A mitad de distancia se encontraba ¢l valle de Jenua, donde habitaba Kilkil-agis, “sabedora de
ambas lenguas patagonas”, y amiga de infancia de Trrudlmani, la principal interlocutora de
Harrington durante veinte afios. Hasta 1935 realiz6 un viaje anual a Lefi Gniyeu y Yalalau Bat,
permaneciendo una decena de dias con aquellos a los que denominaba respetuosamente “mis
maestros indios™: “Formé asi un mediano vocabulario y adquiri noticias por intermedio de
Trrudlmani, Tegui-tsiim, Nawelkir Chiquichano, Chipi, Rutukar, Pinoukash, Shayemilla,
Ganijkamiin y Paillakan, es decir, incluyendo a Kilkil-agus, diez individuos™ (1946: 239).

La salud lo devolveria a Buenos Aires en 1936. Un afio después recibid nuevas lecciones
dianias de Nawelkir Chiquichano, y lo presento a Félix Outes, director del Museo Etnografico
de la Universidad de Buenos Aires. Pese a su condicion autodidacta, y a la falta de insercion
universitaria, Harrington estaba en dialogo con los principales referentes de la comunidad
académica argentina, ademas de mostrar generosidad infrecuente, sin escatimarles el contacto
con sus fuentes. En 1953 realizd un Gltimo viaje a la meseta septentrional, esta vez en
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compariia de Rodolfo Casamiquela. Sin considerar las presencias esporadicas, Harrington vivio
una quincena de afos en Patagonia, dividida en dos periodos. De entonces datan sus “[...]
apuntes sobre tres lenguas, la sung-un del Araucano y las habladas por los indios Adeni Kénk y
Giintina Kine”. A la altima, llamada ydjitch, dedicoé su preferencia “[...] consistiendo el
material reunido en voces, frases, datos genealogicos y onomasticos, breve noticia acerca del
tatuaje, cantos, alguna leyenda, toponimia y poco mas”. Harrington confesara que la salud y el
tiempo faltantes le impedirian cumplir su deseo de dar a luz la totalidad de sus apuntes en un
solo volumen (1941: 24, 1942a: 23, 1943: 4). Pese a los reclamos de Vignati, el plan de
publicar sus manuscritos y sus libretas de campo nunca se cumplimento por la obsesion y el
rigorismo de Harrington, quien consideraba que siempre le faltaban datos por verificar.

Vignati reunio los inéditos durante la década posterior al fallecimiento de Harrington, y
excepto la copia de dos cuadernos que se resguardan actualmente en el Centro Nacional
Patagonico de Puerto Madryn, los restantes han quedado en poder de Casamiquela, quien los
recibié de Maria Emilia Vignati como parte de un arreglo por mediar en la venta de los libros
del padre al gobierno de la provincia del Chubut’. Ademas de los manuscritos, los registros
sonoros y las fotografias, Harrington legd una dispersion de textos y articulos breves,
mayormente desconocidos, varios de ellos en revistas de primer nivel. Después de la sintética
pero culminante Contribucion al estudio del indio Giiniina Kiine (1946), no volveria a publicar
jamas.

Post mortem, Vignati le editaria un trabajo en /nvestigaciones y Ensayos de la Academia
Nacional de la Historia, introduciéndolo con una carta de 1958 donde Harrington trazaba el
plan que dejaria sin concretar: “En la imposibilidad de organizar y dar forma definitiva a mis
apuntes sobre el Giiniina Kiine (gran parte de mis cuadernos y libros permanecen encajonados,
aunque en estos dias estoy procurando que cese tal situacion) [...] estoy reuniendo la toponimia
indigena de Rio Negro, Chubut y Santa Cruz en sus tres lenguas mas usuales, con el indefinido
y vago proposito de publicacion, si logro redondear el trabajo y la ocasion se presenta, con un
titulo que podria ser ‘Toponimia indigena de la Patagonia™ (1968: 1). Afios después otro autor
ejecutaria ese programa en volumenes divididos por provincia (Casamiquela 1987 y 1998). La
profecia sombria de Alemandn se cumpliria, y el conocimiento “[...] adquirido en
innumerables viajes de Norte a Sur y de Este a Oeste [...] en coche, en carro, a caballo, en
automovil y en ferrocarril (Harrington 1942a: 22) caeria en la subestimacion y el olvido.
Trataremos de dilucidar las condiciones que posibilitaron ese desperdicio.

(Por qué la renovacion antropologica e historiogriafica de las ultimas décadas valoro
pobremente la obra de Harrington? ; Por qué paso mayormente desapercibido? Entendemos que
se combinaron una serie de factores adversos para confinarla a un lugar menor. Los trabajos de
Harrington fueron publicados en varias revistas prestigiosas, sostenidas por la Sociedad
Cientifica Argentina, la Universidad de Buenos Aires, la Universidad de La Plata, la
Universidad de Cordoba, y la Academia Nacional de la Historia (1925, 1935, 1943, 1946 y
1968). El detalle se extiende si se consideran los articulos aparecidos en E! Monitor de la
Educacion Comun (1941 y 1942a), 6rgano del Consejo Nacional de Educacion que jugaba un
papel importante en la formacion y la circulacion de ideas entre los docentes de mediados de
siglo, cuando el magisterio tenia un reconocimiento perdido al compas del deterioro de la
educacion publica.

De no mediar su falta de insercion en el nivel superior, y la carencia de titulo universitario,
Harrington cumpliria con los parametros de la exigencia académica actual, a juzgar por la
calidad y la cantidad de publicaciones. Ser maestro de escuela, funcionario gubernamental, o
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autodidacta cientifico, no eran limitaciones para otros que lograban instalar y difundir su
produccion erudita. Otro ejemplo fue Federico Escalada, médico de Gendarmeria Nacional en
la Gobernacion Militar de Comodoro Rivadavia durante la década de 1940. La modestia de
Harrington, la subordinacion a figuras como Outes o Vignati, y la inscripcion posterior en el
corpus etnologico, contribuyeron a la persistencia de los prejuicios.

Cuando decimos corpus etnologico de Patagonia nos referimos al efecto de las operaciones
realizadas por Casamiquela dentro de la disciplina, una recaida en la generalizacion y la
clasificacion que reinscribié las etnografias anteriores, agotando sus capacidades de confrontar
con la alteridad. La experiencia y los textos de Harrington fueron objeto, al mismo tiempo, de
apropiacion y borrado. El enrarecimiento estilistico de Casamiquela, tantas veces reprochado,
adquiere viso sintomatico. A través de citas imprecisas y descontextualizadas de los
manuscritos, y mediante la evitacion de destinarlos al archivo publico, la etnografia de
Harrington quedd reducida a una “fuente primaria”, a la condicion de registro sin
procesamiento intelectual. Al mencionar los textos de Harrington, Casamiquela los descalifico
considerandolos una “obrita ya citada™ (1988: 17), o un “texto humilde manuscrito en hojas de
cuaderno sueltas encerradas por tapas de carton y aseguradas por un hilo” (2000: 9).
Casamiquela se posicioné en el lugar del legatario, unico autorizado para ponderar las
contribuciones de Harrington, Escalada, o Vignati. Ese gesto de poder ayudo a situar y
significar las intervenciones de los predecesores dentro del corpus ernologico, configurado y
clausurado por él, después de la muerte del ultimo en 1978.

La degradacion de la obra de Harrington dentro del corpus fue tan eficaz, que incluso los
objetores mas firmes de las simplificaciones de Casamiquela no advirtieron las operaciones
ejercidas sobre esa produccion de calidad diferente. Lidia Nacuzzi, atenta a la continuidad
entre las etnografias de mediados del siglo XX y las cronicas del siglo anterior, y al papel de
Harrington en los inicios de un campo auténomo, consideré que a diferencia de Vignati y
Casamiquela, “Harrington y Escalada tienen los escritos mas ‘ingenuos’, los que solo presentan
el problema de realizar una lectura critica, como si se tratara de alguna de las fuentes de
archivo” (1998: 43-44). El descrédito del corpus etnologico arrastré a las etnografias singulares
que habian quedado cautivas dentro del mismo, perdiéndose sus tensiones, sus metodologias
complejas, su confrontacion con la alteridad, y la exégesis profunda de las fuentes que
proponian,

Meétodo, percepcion y construccion del “indio Giintina Kiine”

Sin solucion de continuidad entre las obras de los siglos XVIII y XX, Harrington repaso los
antecedentes, y los compar6 con lo que ¢l mismo escuché y converso en el norte de Patagonia.
Sin repetirlos, su actitud no fue complaciente, puso en practica la critica de la tradicion,
generalmente con base en la confrontacion de las informaciones con los datos basados en el
conocimiento directo de los sonidos, las palabras, y las logicas indigenas. Ni siquiera los mas
reputados académicos contemporaneos quedarian al margen del contraste.

Las referencias de Harrington fueron en lo fundamental empiricas, y no tedricas. A diferencia
de Francisco P. Moreno, quien tenia la costumbre de apoyarse en la autoridad de la
antropologia positivista europea y americana, la produccion de la ultima brillard por su
ausencia en la bibliografia de Harrington. Si bien aclar6 que las bisquedas eruditas las realizo
en un segundo momento, no podemos determinar si desconocia ese marco ni sus lecturas
caracteristicas. Pese a las continuidades hubo una ruptura, y las reflexiones disponibles no eran
satisfactorias para sus indagaciones empiricas. Aunque tuviesen familiaridad con el

178



Sociedades en movimiento... Julio E. Vezub

inductivismo y el particularismo historico de Franz Boas (Harris 1983: 218), nada indica que lo
haya leido. Este diagnostico puede extenderse hacia el futuro, y pese a la cercania de los
referentes locales, los planteamientos de Harrington no seran recubiertos por el historico-
culturalismo que se imponia en los estudios antropologicos argentinos.

(No habia entonces teoria en la practica de Harrington? Pensamos que si, aunque no se
construyera con referencias directas. La posibilidad de identificarla dependera de aislar los
postulados implicitos dentro de sus textos. Harrington se proponia narrar, es decir, describir
histéricamente lo que habia visto y averiguado entre los indigenas de Chubut: “Evitaré por
tanto lo hipotético e interpretativo, sendero peligroso, el mas seguro para asentar teorias y
conclusiones erroneas. No es que niegue valor a la conjetura, a veces unico recurso, pero si me
parece natural exigirle buena dosis de verdad —no toda, pues dejaria de ser tal- para que las
consecuencias extraidas, sino incontrovertibles, tengan cuando menos visos de acierto y
conviccion™ (1942b: 138). No obstante la resistencia al paradigma hipotético-deductivo,
Harrington conjeturaba y también interpretaba. Pese al empirismo de la propuesta, cierta
fenomenologia ingenua parecia asimilar su morfologia al planteamiento de Heidegger, en la
direccion de “permutir ver lo que se muestra, tal como se muestra por si mismo” (2003: 45).

Al identificar un pensamiento morfologico dentro de la narrativa de Harrington, nos referimos
a su espontaneidad para mostrar las lineas de fuerza que religaban los comportamientos
sociales, sin inferir esencias de las descripciones, ni identificar las practicas con categorias de
antemano. Esa busqueda de las singularidades del presente y del pasado indigena, el
seguimiento de las variables antes que la deduccién de sus constantes, dio por resultado un
saber topologico que rescataba la relacion entre naturaleza y cultura. El apego a la base
empirica, ¢l ensamble y la tension de los elementos, permitieron a Harrington bocetar la
fisonomia del interior patagonico septentrional en una encrucijada de espacio y tiempo. Pese al
eco de los kulturkreise con los cuales Harrington no parecié identificarse, la morfologia de la
cultura era objeto de preguntas por parte de la historiografia argentina de 1940 (Romero 1988:
145).

Harrington provocé un desorden respecto de los viajeros naturalistas del siglo XIX. Alli radico
su principal originalidad epistemologica. Despojado del lastre romantico y positivista, hubo
continuidad con aquellos, pero simultineamente introdujo un desequilibrio en la trayectoria
intelectual anterior. Lejos de la alteridad brutal de Moreno, no se encontrara repugnancia ni
desprecio por lo que describe o narra. Otros autodidactas, como Escalada, ya estaban
impregnados por la escuela historico-cultural. Lo mismo sucedia con Osvaldo Menghin (1957),
en cuya arqueologia puede rastrearse una impronta morfologica, ciertamente aplastada por los
supuestos etnoceéntricos y racistas de un marco tedrico que empobrecia su comprension de lo
social. La normalidad y la continuidad seran restituidas con la inscripcion y significacion de la
etnografia de Harrington al interior del corpus etnologico. Seran esas operaciones las que le
estamparan el sello del pensamiento difusionista, aunque nunca plenamente, dejando siempre
al descubierto el sintoma de la inestabilidad.

La geografia parece configurar en Harrington la localizacion del encuentro entre naturaleza y
cultura que mencionabamos arriba. Clasificado como etndlogo, preferimos desarticular el
corpus y leerlo como etnografo. Sin tratarse de un lingiiista, el nicleo de su morfologia
historica paso por la significacion y la potencialidad cognitiva de la lengua, a través de frases,
toponimos, onomastica, canciones, y leyendas que le permitieron detectar la historicidad vy el
espesor de las palabras recogidas en Chubut. Una actividad aparentemente menor, propia de un
coleccionista, pero arqueologicamente decisiva. El recuento de los manuscritos que pudimos
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consultar arroja un minimo de 865 vocablos en giiniina ydjitch, registrados entre 1911 y 1953,
Harrington resaltaba *[...] la participacion de vegetales en buen nimero de designativos de
ambas entidades patagonas [...] Todos estos vegetales componen nombres propios geograficos
en el concepto del hombre blanco, pero no eran tales [...] para la mente del indio” (1968: 2-3,
destacado en original). Sin precisar cual era la diferencia radical de mentalidades, el nombre de
una planta seiialaba la pista de la localizacion, y del uso social de territonalidades.

Harrington visualizaba la relacion entre las palabras, las identidades, y los parajes en términos
clasicos: “La expansion hacia el Oeste [del Giiniina Kiine] esta ratificada por la toponimia”. A
proposito de un paradero denominado Jut-iitrr en giiniina ydjitch, cerca de Nahuel Huapi en la
ribera derecha del Limay, precisd que con ese nombre “[...] se conoce alli el rio Limay, en
razon de que esta gente y la Adeni Kénk si bien disponen de voces para decir rio, no bautizan
con palabra unica la totalidad de €I (1946: 255, destacado en original). Si una corriente de
agua llevaba los nombres de los campamentos instalados en las orillas, Harrington comprendi6
que sus interlocutores no veian dos veces el mismo rio. A través de vocablos desplegd una
morfologia de la cultura, y destaco como las personas, indigenas u occidentales, pensaban
morfolégicamente: **Asi como nosotros distinguimos la piedra llamandola basalto, granito, etc.,
el Giiniina Kiine también la distingue por el color, la dureza o la utilidad que le presta. Gaiman
nombra a la piedra apropiada para afilar (asperén), que abunda en la proximidad del pueblo
patagonico™ (1941: 28).

El trabajo con las palabras no le impidio advertir las limitaciones del forzamiento de fonéticas
y las inferencias semanticas: “[...] pues estando —como estan— el Giiniina Kiine, el Adeni Kénk
y el Araucano tan cruzados entre si, a menudo les era imposible discernir la paternidad de
vocablos™ (1946: 248). Harrington remarcé que el nombre de una persona, “[...] por si solo, no
es hilo que conduzca al ovillo racial™ (265). Respecto del etnonimo “tehuelche”, comentoé que
tehuel seria la deformacion de la palabra “araucana™ chewul: “[...] varios la tradujeron por
‘malo’; otros por ‘nervioso’; no pocos por ‘bravo’; éstos por ‘peleador’; aquéllos por
‘valiente’; y no falté uno mas docto que la tradujo por ‘retraido’, ‘discolo’, ‘desconfiado’,
afiadiendo: ‘supongamos que en una tropilla de caballos uno de ellos no para a mano
facilmente, es menos docil, dispara, es dificil de agarrar: eso seria un caballo chewi!”” (1935:
59). La polisemia del etnonimo, la proliferacion de voces y sentidos abstractos, inducian una
morfologia de la lengua donde algunas palabras y traducciones, al igual que ciertos caballos, se
escapaban de la comprension del etnografo, dificiles de asir.

Con incertidumbre advirtio que ninguno de sus nueve maestros le ha “[...] sabido explicar
satisfactoriamente qué significa gunina, pero estan contestes [sic] en afirmar que Gunina kune
es el gentilicio que emplean para designarse a si mismos. El padre o generador de la raza,
segun ellos, es Elumgassiam |[...] no es otra cosa que el mamifero fosil, en general, de relativa
abundancia en la Patagonia”, mientras que “Kune significa gente” (1935: 60). Harrington
escuché en la lengua un factor de continuidad y estabilidad cultural. Las diferencias y las
dificultades seran determinadas, principalmente, por la calidad del registro y las deficiencias de
la anotacion (1946: 252-253).

No especificé los supuestos teoricos, pero si detallé los problemas, la metodologia, las
técnicas, y los procedimientos. El resumen de la Contribucion al estudio del indio Giiniina
Kiine clarificaba los alcances del proyecto, y la prolijidad con la cual confrontaba las fuentes
sobre el giiniina yajitch -los *“ultimos sobrevivientes que hablan ese idioma™- con los
antecedentes editados (1946: 273). Harrington precisaba las sefias, proporcionaba una
semblanza de sus interlocutores, y trazaba las redes de parentesco que vinculaban a la mayoria,
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ademas de censarlos y dar a conocer sus lugares de habitacion (240-243). Todos habian nacido
en el ulumo tercio del siglo XIX, y eran hijos, sobrinos, y nietos de los grandes lonko o
gamdkia con territorialidad septentrional’. Muchos de ellos vivenciaron la guerra y la
expansion del estado-nacion.

La relacion trasunta empatia, respeto mutuo y amistad. Harrington cuenta que al ponerse en
contacto con Kilkil-agus “[...] se mostro reacia, temerosa y desconfiada, pero como yo no era
ya un novicio en tales lides, le hablé de Nawelkir Chiquichano, de Tegui-tsiim y sobre todo de
Trruulmani, su compariera de la nifiez; le mostré fotografias de los tres y le dije una docena de
palabras en giiniina yajitch. El resultado fue optimo; desaparecié la adustez y se mostré en su
verdadera personalidad, jovial a pesar de ser sesentona, comunicativa y jaranista —una india
excepcional por su caracter” (1946: 239). Si bien persiste el estereotipo del indio torvo, cuyo
modo de ser sélo se modifica en las personalidades extraordinarias, Harrington sabia muy bien
como ganarse la confianza de sus interlocutores. Para ello recurria a la fuerza evocativa de las
fotografias, y se anticipaba a las técnicas de la etnografia histoérica moderna, como los grupos
de recordacion.

Cae de maduro que no corresponde realizar lecturas ingenuas ni idealizaciones. De manera
utilitaria, Harrington recomendaba *“[...] compenetrarse de la psicologia del indio y granjearse
su buena voluntad. [...] Reacio a la ejercitacion mental, el indio se cansa y concluye por
fastidiarse. [...] Es preciso matizar la tenida, conversar de bueyes perdidos, de temas ajenos al
interés del indagante, pero que alivian al indagado; hay que hablarle [...] de cualquier cosa
actual y famihar, a fin de distraerle y sacarle de la tension a que lo conduce el trabajo de
pensar’ (1946: 250). Los prejuicios del parrafo eximen todo comentario, pero muestran las
tensiones de los modos complejos de confrontar con la alteridad, toda vez que la actitud
indagatoria contrastaba con la conformacion de un “gabinete etnolégico™ informal y nunca
asumido del todo en su protagonismo, coparticipe en la preservacion del saber y la memoria

colectivos, integrado por aquellos a los que Harrington solia presentar como “maestros indios”
(1968: 3)*.

En su riqueza y diversidad, los interrogantes de Harrington se integraron dentro de las
obsesiones generales del paradigma difusionista. De alguna manera facilitdo los elementos
conceptuales para que no hubiese que forzar demasiado su inscripcion en el corpus. En esa
direccion, se propuso averiguar “el grado de pureza del Giiniina Kiine del dia”. Sin embargo, al
cotejarlas con las fuentes, sus respuestas fueron mas activas que muchas de sus preguntas.
Harrington diagnosticé el mestizaje entre “el Giiniina Kiine”, *“el Aodent Kénk™, y “el
Araucano” mediante datos genealogicos, apoyandose en una metodologia onomastica que le
permitia identificar los nombres propios con las lenguas que circulaban en Patagonia (1946:
262). Para clasificarlos combiné la forma en que esas poblaciones se reconocian a si mismas
con etnénimos impuestos (Nacuzzi 1998). Los datos obtenidos se rebelaban a la yuxtaposicion
corriente de “raza”, “cultura” y “etnia”, y las conjeturas de Harrington se complicaban al
vislumbrar que las loégicas para percibir la organizacion social no eran estricta ni
principalmente é€tnicas, sino politicas y familiares. Cuando el registro no se acomodaba a los
postulados solia recurrir a diferentes mediaciones y correctivos raciales.

(Des) apropiacion y lectura de Harrington

Despojados de prejuicios por el itinerario autodidacta, clarificadas las operaciones de
reinscripeion, y dilucidadas las condiciones adversas para la circulacion de la obra, estamos en
condiciones de advertir el desequilibrio sefialado mas arriba. ;Como proponemos leer a
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Harrington? Atentos a la inestabilidad. a las tensiones, y a los desplazamientos de sus practicas
y textos. Se requerira un doble movimiento, en parte contradictorio. Sera necesario liberarlo de
la captura y el emplazamiento en el corpus etnologico de Patagonia, interpretarlo rigurosa,
pero libremente. En contrapartida, se actualizara el pensamiento de Harrington, siempre y
cuando logremos apoderarnos de sus conceptos, y hacerles decir algo nuevo.

La pregunta por las operaciones formales resulta central para esta estrategia de lectura, y para
visualizar las concepciones de la altenidad, la identidad, y la autoridad inscriptas en los
manuscritos. Los cuadernos inéditos de Harrington fueron organizados mediante una escritura
intertextual o interlineal, la cual detalla las traducciones del giiniina vajitch proporcionadas por
parte de los interlocutores indigenas en espafiol, en mapudungun y, aunque en menos
ocasiones, en la ayin de los tehuelches surefios. Harrington ordend esas traducciones en
secuencias siempre diferentes, en las cuales intercalaba los significados posibles de los
términos recogidos o suministrados anteriormente por Moreno, Cox, Hunziker, Milanesio,
Grassserie, y Lehmann-Nitsche.

Como se propuso en relacion al chileno Tomas Guevara, “[...] el jefe del gabinete [etnologico]
puede aplicarle a los textos los dispositivos de clasificacion y exclusion de su propio ‘orden del
discurso’ (Pavez 2003: 27). La presentacion bilingiie en un formato de doble columna, y la
linea que separaba el texto mapuche del texto espanol en las publicaciones de Guevara y otros
etnografos, deben ser entendidas segun André Menard “[...] como una forma de re-presentacion
de la reduccion colonial, representacion del limite que incide y afecta la productividad de una
escritura ejercida en la frontera como suplemento y marca de la diferencia™ (citado en Pavez
2003: 30). Saturados de ambivalencias, los manuscritos de Harrington no llevan la raya que
trace un linde estable con sus “maestros indigenas”.

Harrington preciso que “sung-u, ydjitch y ayvin significan para el Araucano, Giiniina Kiine y
Adeni Kiink, respectivamente, lengua, conversacion, noticia, palabra™ (1943: 4). Registro que
conforme a Chiquichano giiniina iajitch queria decir “lengua propia de su raza” (s/f.: I, 153).
Conforme a la sinonimia de “raza” y “etnia”, el “indio Giiniina Kiine” de Harrington era
nominado siempre en mayuscula, y convocado como una totalidad, dotado de unicidad y
sentido determinantes de las lealtades y los comportamientos politicos. Dicha singularidad lo
opondria al “indio Adeni Kénk” y al “indio Araucano™, aunque el propio Harrington reconocio
que en sus primeros contactos de 1910 no era capaz de discriminar, en un contexto en que
incluso la toponimia, su indicador mas recurrente, acusaba el impacto de las “[...] creaciones
mixtas, todas modernas, de castellano-araucano, debidas a indios y blancos, algunos de cuyos
autores he conocido, o tenido noticia cierta de ellos™ (1968: 2).

“El indio Araucano, llamado también Mapuche y Moluche™ (1941: 24) era para Harrington
tanto el motor como el resultado del mestizaje y, al mismo tiempo, la expresion de la
construccion historica, relativa y relacional de la identidad. En esa clave le escribi6 a Vignati:
“De mas esta decir [...] s1 tiene presente lo expuesto en mi precedente sobre la impureza racial
de los indios patagones (Giintina Kiine y Aoeni Kénk), que cuando digo ‘era de tal origen’, la
afirmacion es muy relativa. Sayeweke, a pesar de su apariencia araucana, de su apellido, de su
jefatura o dominio sobre indios de Neuquén, no era del todo de ese origen: Giiniina Kiine por la
madre, su regente fué Utraillan 'trraru willi che' o cuando menos, mestizo: el padre, Chocory,
estuvo relacionado y en buena amistad con los Giiniina, y el campo de sus correrias estaba
situado en el curso inferior de los rios Negro y Colorado; ademas, Sayeweke fué llevado a esa
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misma region, siendo nifio, por un Giiniina Kiine: Wicharir, uno de los Linares™".
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Pensada como un embrion de la nacionalidad, la pertenencia étnica se condicionaba
exteriormente, a partir de una interpelacion colonial. Harrington admitié que de la palabra
gtiniina no logroé obtener un significado satisfactorio: “Algunos indios me respondian ‘nombre
no mas’; otros, ‘sangre nuestra’, y Trrualmani, ‘raza nuestro’ [sic], coincidiendo unos y otros
en que persona, gente, es kiine” (1946: 246). La respuesta sobre el gentilicio partia de una
pregunta occidental, y fracasaba ante el significado seguro, teniendo que inferirlo de los
criterios parentales, territoriales y culturales que los actores reconocian operativos para
construir identidades que se encastraban y se superponian pluralmente. El caracter relacional se
mostraba en los nombres étnicos que elegian para reconocerse a si mismos y a los otros. Segln
Chiquichano se llamaba gdjna kiinnii a la gente del norte y a los salineros de la Pampa Central;
Trruulmani reconocia como isna kiinnii a la gente del sur, chuhuach a kiinnii eran los
cordilleranos, kddai a kiinnii la gente blanca, chiilila kiinnii *“una tribu o una parcialidad,
probablemente de la misma lengua que los giiniinas™, yakarsh los “indios chilenos”, etc.
(Harrington s/f.: 11, 87).

Los listados de etnonimos muestran la tension entre la obsesion por clasificar, y la
comprension sutil de las formas especificas o regionales de la identidad, localizables en las
lenguas, las genealogias, las canciones de linaje, los relatos de caciques, los mitos, las
leyendas, las costumbres, las creencias, las ceremonias, las fiestas, los juegos, y las rogativas
registradas en los manuscritos. La nocion de “tradicion™, impugnada como un conjunto estatico
de representaciones ancestrales (Boccara 2000: 27), aparece en los textos de Harrington en
dialéctica entre la continuidad y la contingencia, toda vez lo “antiguo” entre los giiniina kiinna
se producia en el largo periodo, pero se configuraba también en el transito de un par de
generaciones.

Yautatrr o yautatrriiétrr significaba en giiniina vdjitch “pintar”, “marcar”, y “escribir”
(Harrington s/f.: 1, 167). Guillermo Cox relatd que al concluir una carta dictada en Las
Manzanas por Huincahual, se la pasé al cacique para que la firmase y, “[...] la firma fue mui
simple: se contentd con trazar una pequefia linea curva en forma de caracol” (1863: 95). Las
interpretaciones del arte rupestre del centro-norte de Patagonia (Boschin 2006) asocian el
“caracol” con los motivos espiralados, y constatan la inscripcion sobre diversos soportes —
piedras, cueros, textiles, cuerpos— de los nombres de linaje o “divisas de familia™ que Moreno
(1979: 117) habia identificado entre los Gennaken, y Félix de Augusta al otro lado de los
Andes (2002). Harrington agregé que entre los descendientes de esas poblaciones, una o dos
generaciones después, la funcion del tatuaje era facilitar el reconocimiento del muerto “en el
otro mundo™ por parte de amigos y parientes (s/f.: I, 86). Los nombres de linaje de las listas de
caciques que Saygiieque y otros jefes remitian a las autoridades pueden cruzarse con los
motivos de arte de los sitios arqueoldgicos y con los registros de Harrington, devolviendo las
redes politicas y familiares del norte de Patagonia del siglo XIX.

El “Desafio a Eliimgassim”, el padre de la gente giiniina, contracara supuesta del walichu, fue
narrado por Trrualmani en 1935, y podria interpretarse como un mito sobre la circunscripcion
territorial de las familias giiniina kiine al interior septentrional, amenazadas por la conversion
del Elumgassum en “madre” por efecto del mestizaje, y por la captacion de mujeres por parte
de aquellos que lo desafiaban y cruzaban los rios, es decir, los manzaneros del otro lado del
Limay®’. La interpretacion sobre el ente dador de linajes, y la centralidad del parentesco en la
estructura social, se articulan con la confiabilidad del registro etnografico de Harrington, quien
recogio los nombres espafioles e indigenas de muchos individuos y cabezas de familia que
figuraban en las listas de revista de los “batallones de indios amigos™ que reportaban en la
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comandancia de Carmen de Patagones, o que aparecian en la correspondencia de Saygiieque,
; v s . : 7
fuentes escritas de las cuales no tuvo conocimiento, ni oportunidad de consultar'.

Si conforme a Michel De Certeau (1993) la tarea del historiador es exorcizar a los muertos, una
seriec de personajes que el tiempo ha tornado borrosos recuperan su vitalidad de espectros,
mediante la conjuncion de fuentes escritas y registros orales. Las anotaciones hechas por
Harrington y sus maestros nos devuelven el espesor de sujetos a los cuales los archivos
tradicionales mostraban fragmentariamente. Gracias a los relatos contados en una lengua que
se consideraba perdida, llegan los ecos de Wilkaleu o Faquico Ledn, el hijo de José Maria
Bulnes Llanquitruz y lugarteniente de la “Gobernacion Indigena de las Manzanas™; de
Puelmaii, el suegro de Saygiieque que se desemperiaba como “codigo™ o consejero; y hasta del
capitan chileno Ignacio Agiiero, quien en 1822 habia asistido a los manzaneros con una partida
de fusileros contra los tehuelches en la batalla de Languifieo, y que veinte afios después se
desempeiiaria como intendente interino de Valdivia, para mantener durante su vejez relaciones
comerciales con la tolderia-estancia de Saygiieque vy allegados. Con base en retazos, se
recupera la significacion historica de sus vidas, mediante narraciones de individuos de las
generaciones posteriores que también implementaban estrategias complejas, como Adolfo
Nawelkir Chiquichano, quien se agrego el apellido del tio para conseguir el apoyo de la
comunidad galesa en un reclamo de tierras, ademas de jactarse por contar en seis idiomas, “[...]

los tres indios, inglés, galés y espariol™ (1946: 241).
Politicas de la identidad y regimenes de historicidad

No obstante su desempefio como funcionario de rango menor, los alcances politicos de los
planteamientos de Harrington no son legibles en primer plano. La crisis del liberalismo, y los
problemas de la construccion de la identidad nacional sobre bases nuevas fueron menos
acuciantes en sus textos que en otras narrativas contemporaneas. Sin embargo, el diagnostico
sobre la inminencia de la extincion de la lengua y la etnia contuvo esos resquemores,
anticipando una problematica capital durante el primer peronismo. La anotacion de la
toponimia serda un resguardo donde fijar la positividad y la historicidad de lo vernaculo.
Harrington deseaba que los toponimos en giiniina ydjitch, no fuesen alcanzados en Rio Negro y
Chubut por el “[..] afan rebautizador que tanto dafio ha causado a la expresiva e
invariablemente objetiva nomenclatura autoctona”. Por el contrario, los toponimos galeses
fueron el dispositivo y el efecto de una imposicion cultural que invirtié el exotismo, introdujo
subjetividad, quebro los lazos entre lo natural y lo cultural, y suprimid los pocos nombres “|...]
de procedencia india que salvaron de ser borrados del mapa por los colonos europeos. En aquel
medio, y a pesar de ser genuinos de la tierra, aparecen ellos los exoticos, rodeados como estan
de nombres raros: Drofa Gabets, Drofa Dulog, Treorci Maesteg” (1941: 28). El temor por el
fin de la yajitch —el habla, la lengua, y la palabra—, y con ella la cultura y la identidad,
desconocera el rescate politico de las nuevas generaciones, los esfuerzos por reinventar,
descifrar, y restaurar aquellos nombres geogriaficos que “[...] el blanco se ha encargado de
deformar™ (1941: 29).

Harrington decreto la “proxima extincion de la lengua hablada™ *Las enfermedades, el
alcohol, las guernllas entre si o con tribus extrafias, han sido causas importantes en la
degeneracion y paulatino anquilamiento de este indio. Pero hay una principalisima; el
cruzamiento con araucanos y adeni kénk y con blancos y con negros [...] El proceso
degenerador, comenzado hace siglos, adquiere caracteres galopantes después de 1880
(expedicion Roca). Indios y huincas de La Pampa, Neuquén, sur de Buenos Aires y norte de
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Rio Negro se trasladan cada vez mas alla en procura de mejores y mas extensos campos para
sus haciendas [...]. El predominio de los araucanos llega a a ser asi muy grande, y las lenguas,
costumbres y usos de los Patagones, por entonces corrompidos, se debilitan ostensiblemente.
[.-]” (1946: 271-272).

Se trataba de un discurso sin mayores conflictos con las practicas y las politicas hegemonicas,
aunque deplorase sus resultados. Estos enunciados con pocos matices contribuyeron a las
dificultades para leerlo al margen del corpus. Harrington visualizé la mezcla, pero la
lamentaba, y si bien comenté que el gobierno nacional habia adjudicado tierras en las
inmediaciones de Esquel “a pobladores mas civilizados”, también opinaba que éstos tenian
“menos derechos a usufructurarlas™ (1942b: 139).

“La expansion blanca y araucana obra decididamente sobre el sistema de vida de los
aborigenes meridionales. Finaliza el nomadismo. Los poquisimos Adeni Kénk y Giiniina Kiine
que quedan, se desbandan y se radican, siendo sus tratos menos asiduos entre si. [...] La
gliniina ydjitch deja de circular hacia 1900, excepto en pocas familias (Kollwala, Velazquez,
Weicha, Chagayo, Pitchalau) en las que solo es doméstica y practicada principalmente por los
ancianos; y la sung-un, imperante de antiguo, se impone por completo convirtiéndose en
general entre los indios. [...] Los nietos de Trruilmani estin desposeidos totalmente de la
lengua del Giiniina Kiine™ (1946: 272).

Ademas de localizar a los individuos y las familias mestizadas, Harrington listd los “ultimos
representantes de la raza”. Bajo este titulo, explicitd que en 1931, durante una reunién
especial con Trrudlmani, Nawelkir Chiquichano y Tegui-tsiim, formaron “[...] una lista de 36
personas que por su origen y conocimiento del idioma eran los ultimos representantes del
Giiniina Kiine” (1946: 260-261). El detalle podria incrementarse en veinte personas, siempre
conforme al criterio de que la mezcla concluye con la identidad. A esa altura del siglo XX la
vajitch funcionaba como el cdédigo secreto de una sociedad secreta, una lengua familiar que
remite a la relacion entre etnicidad y parentesco que proponia esta vieja etnografia.

Harrington reconocia “[...] el raro privilegio de exhumar seres desaparecidos hace no sé
cuantos milenios y de contemplar el ocaso de una raza humana”. Un “cataclismo™ explicaba
que en pocas leguas hubiese excavado fosiles y registrado el fin de un idioma (1946: 273).
Precisaba que de “[...] conjunto tan espurio y con la imperfeccion que cualquiera puede
imaginar, he reunido unas migajas, placentera contribucion al estudio de un indio que nacio,
vivio, y se extingue en tierra que hoy es argentina”. Pese al topico nacional que reclamaba
exhumar fosiles y palabras de un muestrario bastardo, y la advertencia del “barniz superficial”
que solo alteraba culturalmente a los jovenes, emerge de la narracion una historicidad incierta,
la cual advierte al “lector urbano™ que lo extinguido en Patagonia eran las botas de potro y las
“temibles lanzas adornadas de panal”, no asi la presencia de un “indio actual [...]
semianalfabeto si frecuento aulas, [el cual] aprendid a cuadrarse y obedecer en el cuartel [...]
Duefio o pedn, cuida ovejas o conduce carros [...] chofer de tarde en tarde, si llevara gorra y
unforme no desmereceria en la urbe portefia al lado de colega japonés™ (1942b: 138-139).

Pensar mediante identidades supone, en cierto modo, una dificultad para advertir la
contingencia y los cambios. Parafraseando a Chakrabarty (1999: 642), la construccion historica
de la temporalidad es el eje sobre el cual se escinde el sujeto colonial. La fractura reaparece
poco placentera, cuando se describe un indio Giiniina Kiine destinado a la desaparicion, sin
dialéctica con la civilizacion. El lugar para la historia sera siempre ambivalente, el que
configuran las genealogias y los mitos, las leyendas, la resonancia de las palabras y las
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memorias sin cronologia, la oralidad, los tatuajes, y las canciones de linaje. Quién habla en
nombre de los pasados “indios”, se preguntd Chakrabarty. El interrogante revierte sobre
cualquier historicidad subalterna. En su configuracion occidental, las representaciones del
pasado indigena de Harrington albergan el eco de otras voces y subjetividades, habilitan la
descripcion densa, y las catorce formas de decir y adjetivar “guanaco”, que se encuentran en su
registro inédito del vocabulario giiniina kiine del interior patagénico septentrional.
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* El reconocimiento de un “gabinete etnologico™ proviene de una interpretacion de la obra de Tomas Guevara, quien
coordinaba el trabajo de una serie de intelectuales mapuche de Temuco, en una experiencia no exenta de conflicto y
asimetria (Pavez 2003: 25).
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de agua. De alli le grito el otro: Chukuk nachakiim, lo que quiere decir: “te voy a hacer mujer”. Cuando le dicen esto -
que no le gusta— Elumgdssim se retira”. Harrington apunt6 que Trreutrrill le habia contado el “desafio” a su nieta
Trrualmani (s/f.: 11, 81-82).

" Archivo Servicio Histérico del Ejército, Coleccion Frontera Sur y Frontera con los Indios, documento N° 999;
Archivo General de la Nacion, sala VII, legajo 723.
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Pecados indios

Pervivencia y cambios del discurso misional
sobre los aborigenes del Gran Chaco
(1870-1920)

Marcelo Lagos' y Daniel J. Santamaria®

Una de las figuras retéricas mas frecuentes en la descripcion europea de los pueblos
americanos fue, desde el siglo XVI hasta casi la actualidad, la referencia a los siete pecados
capitales. De hecho, la teologia del pecado tiene una larga historia en el cristianismo desde que
sus primeras formulaciones teéricas surgen en los textos eucaristicos mas primitivos. Durante
la primera etapa de la Patristica, el pecado se asimila a la desobediencia a la ley: Cirilo de
Jerusalén (314-386) lo asocia a la trasgresion de la ley,” cosa terrible y enfermedad del alma
que destruye su vigor y la convierte en complice del fuego eterno™(Catequesis: 35). Con el
empuje de Agustin de Hipona (354-430), el pecado se traslada de lo legal a lo existencial, para
convertirse en el lado ominoso de la vida; el hombre queda irremediablemente sometido a la
culpa. La unica forma normal de erradicar el pecado sera en adelante la penitencia, que se
constituye, en la Edad Moderna, y sobre todo por medio del Santo Oficio de la Inquisicién, en
un arma brutal de castigo y exclusion. Naturalmente, la Iglesia Catélica siempre consider6 que
el pecado mas grave era la desobediencia a la ley divina (ateismo o0 agnosticismo), sostener una
ley distinta (paganismo), cuestionar esa ley (herejia), abandonarla por primera vez (apostasia) o
abandonarla en forma reiterada (relapsia). El dictatum de Agustin: “seria locura insolente
discutir qué se ha de hacer, cuando toda la Iglesia universal tiene ya una practica establecida”,
aconseja no cambiar nada y respetar todo. Cualquier manifestacion de disidencia se torna
pecado mortal (Carta 54, a Genaro, en Solano 1979: 116).

Desde Tomas de Aquino, en cambio, y a su lumbre en casi toda la Escoldstica tardomedieval,
el pecado es visto a la doble luz de la ley eterna y de la razén, y por lo tanto, tiene un
tratamiento mas realista y humano: escribe en el séptimo volumen de la Summa: “hay pecado
mortal cuando el alma se desordena por el pecado hasta apartarse del ultimo fin que es Dios”
(Tomas de Aquino 1987: 31). El tratado correspondiente al pecado en la Summa Theologica,
constituye un avance fundamental en la determinacion de la culpa humana, con una mirada
psicologica que inaugura una era distinta en la percepcion de las conductas. En Tomas, el
pecado se convierte en objeto de analisis teoldgico: “el pecado no es otra cosa que un acto
humano malo y voluntario, hecho principalmente contra la ley eterna (que incluye el derecho
natural) y secundariamente contra la razéon” (Tomas de Aquino 1987: 19-21). En consecuencia,
“las divisiones de los pecados no se dan para distinguir las especies de pecados, sino para
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manifestar las diversas causas de ellos™ (Tomas de Aquino 1987: 28). El proyecto es casi
subversivo: se pasa de la clasificatoria de lo incuestionable al andlisis de su origen.

Analizando a fondo el sentido del pecado y la condicion del pecar, Tomas discute la tradicional
serie de los siete pecados capitales, que tiene antecedentes antiguos:” pareceria que no debiera
decirse que son siete los vicios capitales, a saber, vanagloria (soberbia), envidia, ira, avaricia,
tristeza (pereza), gula y lujuria porque los pecados se oponen a las virtudes y las virtudes
principales son cuatro, luego también los vicios capitales no son sino cuatro™. De las pasiones
del alma, prosigue, dos de ellas, la esperanza y el temor, no se mencionan entre los pecados.
Para él, por ejemplo, la delectacion pertenece a la gula y a la lujuria, mientras la tristeza se
corresponde con la pereza y la envidia. La ira no es una pasién principal y Tomés considera
que no debi6 enumerarse entre los principales vicios (Tomas de Aquino 1987:170-171).

Otro grande de la Escolastica, el aleman Alberto Magno (1206-1280), reduce los pecados a
simples vicios por exceso: la gula es el abandono de la templanza en el placer del alimento
como la lujuria es el abandono de la templanza en el placer del coito (Alberto Magno 1987:
186-190). En rigor, la division de los pecados capitales en siete tiene mucho de sintesis
didactica o de simbolismo popular, porque cada uno de esos siete incluye un nimero casi
indeterminado de pecados mortales. La mayoria de los tedlogos posteriores estd de acuerdo,
sobre todo, en que cada uno de los pecados se vincula con los demas y nunca forman una serie
de elementos independientes, por ejemplo, “la avaricia, que se cuenta entre los pecados
carnales, se entiende por el adulterio, que es la injusta usurpacion de la mujer ajena” (Tomas de
Aquino 1987: 26). En el siglo XVI americano, sostiene Motolinia (1988:218):" porque un
pecado llama y trae otro pecado, de que se hace la cadena de muchos eslabones de pecados con
que el demonio los trae encadenados™.

Ni en Europa ni en América, sin embargo, la interpretacion teologica tomista logro suprimir la
versién popular europea sobre la independencia ontolégica de los siete pecados capitales. Y en
los tiempos de la conquista de América, nadie, ni siquiera alguna orden regular, tenia in mente
los complicados analisis escolasticos. Es evidente que la influencia tomista se observa, en todo
caso, en la polémica sobre la humanidad y los derechos del aborigen americano e influye entre
los intelectuales eclesidsticos preocupados por el derecho natural. De hecho, el discurso oficial
castellano que tiende a legitimar la conquista, mantiene la preeminencia de la rebelion contra la
ley divina, aunque introduzca a piacere los siete pecados capitales para la definicion étnica y
moral de los pueblos aborigenes americanos.

Porque la acusacion principal contra los indios no fue ninguno de los siete pecados capitales,
considerados en forma independiente o en conjunto, sino la idolatria, una mezcla ominosa de
todos los pecados: la necesidad de sostener la tierra conquistada y dominados a sus habitantes
no podia permitirse sutilezas teolégicas. En todos los casos, el delito idolatrico merecio las mas
severas sanciones porque la subsistencia de las religiones locales ponia en grave riesgo el éxito
de la evangelizacion y del mismo orden colonial. Los demds pecados, ain considerados
mortales, nunca pudieron alcanzar la supremacia que la ley le otorgaba a éste. El Catecismo de
Jeronimo de Ripalda define la religion como el culto verdadero dado a Dios y la supersticion
(es decir, las religiones aborigenes) como un culto vicioso, la adoracion de idolos o dioses
falsos (Resines 1987: 296-297). Acosta (1940) le dedica el quinto libro de su reconocida
Historia Natural y Moral de las Indias a la idolatria: atribuye al diablo todas las idolatrias que
cometen los indios cuando aun no les ha llegado la luz del Evangelio, que forman, en conjunto,
un sistema semejante al de la Iglesia, pero de signo opuesto, orientado al mal.
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Una tarea basica de la preceptiva evangélica, a la vez instrumento de dominio cultural, fue
trasladar el concepto de pecado a las sociedades aborigenes. Los indigenas no distinguian entre
pecado venial y mortal; no reconocian, incluso, la diferencia entre una accion meritoria vy la
culpabilidad. Martine Azoulai se propuso que “explicar el pecado y la penitencia a las etnias
indigenas implicaba la eleccion de palabras y estrategias. ;Fra preciso hacer tabla rasa del
pasado, es decir, no establecer ninguna relacion entre ciertas ceremonias prehispanicas y la
penitencia? (Era preciso guardar el término espaiiol pecado sin buscar traducirlo en lenguas
indigenas para evitar confusiones? ;Era preciso, al contrario, jugar a la ambigiiedad, recurrir a
palabras indigenas ¢ inspirarse en practicas religiosas consideradas en adelante como
diabolicas para hacer comprender el sentido del sacramento cristiano?”” (Azoulai 1993: 73).

Ahora bien, la acusacion de idolatria en el espacio chaquefio y en el periodo que estudiamos
aqui, tiene menor peso politico y dogmatico por varias razones: una, bien elemental, es que las
religiones chaquefias son mucho menos conocidas que las antiguas religiones de las partes
centrales del imperio indiano. Otra, que este desconocimiento tiende a desvalorizarlas, llegando
incluso a la conclusién de que, en muchos casos, directamente ellas no existen. La idolatria
pierde el peso tradicional que tenia en el discurso colonial. La tercera razén es que las
poblaciones chaquefias no solo son multiétnicas, sino que viven en grupos pequeiios y
dispersos, de modo que no tenia mayor sentido concebir un plan general contra una idolatria
que bajo ningun punto de vista podia operar como factor subversivo general. En el tiempo que
las estudiamos estas naciones indias estan encerradas, es ¢l momento de su sometimiento
definitivo, por barbaras que se consideren sus pricticas religiosas, no tienen poder alguno de
influencia o expansion sobre la sociedad dominante.’

Aun cuando el concepto de pecado no fuera convertido en un elemento comin del pensamiento
aborigen (este tema tiene una solida independencia en el campo antropologico), subsiste
claramente como un factor descriptivo de la diferencia. Por lo tanto, a la hora de examinar el
rol de los siete pecados capitales en la definicion moral y social del aborigen americano en
tiempos coloniales y poscoloniales, debe tomarse en cuenta la ubicacion subsidiaria y el mero
valor descriptivo, a veces en sentido etnografico, de estos pecados. Debe retenerse la idea de
que la idolatria y sobre todo la rebelion social o politica, fueron los pecados principales.

¢Como pudo estabilizarse ¢l molde clasificatorio de los sicte pecados capitales en América
como elemento descriptivo de las conductas aborigenes, pese a los profundos cambios habidos
en el pensamiento politico y social de la Ilustracion? Esta sola cuestion mereceria un estudio
mas detallado del que podemos hacer aqui. Pero varias hipétesis emergen como factores
explicativos: en primer lugar, la hegemonia intelectual de los jesuitas en el ambiente
eclesiastico y politico americano, que levantd un verdadero dique a la penetracion del
pensamiento ilustrado, pese a la expulsion de 1767, y la difusién de su ortodoxia particular
entre los sectores populares urbanos. En segundo lugar, la ilustracion tuvo en América cierta
expansion entre funcionarios de alto nivel, pero no cobro fuerza suficiente para diseiar
politicas de aplicacion amplia entre todos los estamentos de la sociedad colonial, incluyendo el
clero seglar y los misioneros. En tercer lugar, los regimenes risticos y autoritarios que
surgicron de las guerras de independencia no contribuyeron precisamente a renovar el
pensamiento politico y social y en cambio retrocedieron a précticas y concepciones ideologicas
mas propias del ultimo periodo barroco que de la Ilustracion. En cuarto lugar, el caracter
reaccionario de la Iglesia -cautiva desde 1870-, especialmente durante el largo pontificado de
Pio IX (1846-1878) y la publicacion del Svilabus errorum (1864), contuvieron todo elemento
modernista o progresista (en el sentido de estos términos usado en la época), en el pensamiento
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latinoamericano; de hecho, los misioneros catolicos de esa época, incluyendo por supuesto a
los jesuitas que regresaban y a los franciscanos que tenian ya una bisecular experiencia en sus
misiones, prefirieron atenerse a los moldes clasicos de descripcion del indio antes que
modificarlos en esos sentidos.

Disponemos de un importante volumen de fuentes legadas por los franciscanos del Chaco para
intentar una aproximacién a su cosmovision de la labor misional, las sociedades indias y el
mundo de la frontera. La producciéon de textos franciscanos del periodo toma forma en
memorias, informes, estudios y ensayos; también se conservan cartas, diarios, apuntes, estado
de cuentas todavia inéditos®. Las cartas son ricas en descripciones del territorio, dificultades en
los viajes, la instalaciéon y sostenimiento de las misiones; en general, ponen énfasis sobre la
experiencia y el sacrificio personal de los frailes. Los informes, elaborados con el fin de
elevarlos a las autoridades eclesidsticas o estatales, presentan la condicion de las misiones y sus
habitantes, son ricos en quejas y demandas que dicen mucho sobre sus necesidades y el estado
de animo con que se afronta la labor misionera. Los temas se reiteran y se copian en
abundancia informes anteriores. Los estudios y los ensayos son obras mas elaboradas,
realizados en el convento, generalmente con posterioridad a la obra misional. Mas influyente
que la nutriente de escritos laicos, son los textos de origen jesuitico, en particular los que
aportan datos historicos sobre las “entradas al Chaco”. En materia etnografica toman distancia
de los escritos previos y privilegian la experiencia personal de contacto. No hay criticas, y
menos ain ironias, sobre las afirmaciones exageradas que los jesuitas dejaron sobre las
costumbres indias. Buena parte del discurso que estos construyeron tiene continuidad: el
salvajismo, el estado pecaminoso, la resistencia de su entendimiento por lo religioso. Pero en
otros aspectos se producen resignificaciones: el objeto del cometido cristiano en el Chaco deja
de ser idilico, el aporte “civilizador” de los blancos entra en cuestion, la fe del triunfo
evangelizador ya no es firme.

;Qué recepcion y circulacion tuvo la vision franciscana en la sociedad de su tiempo? No parece
haber repercutido en las esferas oficiales. En una época en que cada vez era mas fuerte la
presencia y expansion del Estado, las ordenes religiosas comienzan a perder la primacia y
exclusividad en la “civilizacion” del indio. Naturalmente, el Estado laico ve ese proceso
catequistico como una forma particular de asimilacion y estd decidido a apoyar la labor
misionera. Sin embargo, los curas seran, desde fines del XIX, un actor subsidiario del proceso
de incorporacion social del indio. Quizas por ese motivo, las misiones siempre vegetaron y
sobrevivieron “a la buena de Dios”, la politica estatal de financiamiento y apoyo politico a los
misioneros y los pueblos indigenas convertidos, fue erratica y casi siempre un tema
absolutamente secundario en la agenda politica. En un Estado “cientifico y positivista” no
habia muchos oidos predispuestos a la solucion religiosa de la cuestion indigena. Por otra parte,
las tiradas de los escritos franciscanos siempre fueron reducidas, su difusion quedaba
circunscrita a circulos catolicos, que se hacian eco de su labor organizando colectas, u obras de
benefactores, que en algunos informes figuraban con nombre y apellido. Los diarios de la
época brindaron escasa noticia de las misiones y la sociedad en su conjunto poco sabia de su
existencia.

Pero aunque esa mirada franciscana no alcanzo verdadera difusion pablica, constituy6 sin
dudas un elemento evidente en la construccion de la figura etnografica del indio chaquefio. La
“situacion de contacto” de los franciscanos fue esgrimida como prueba de la veracidad de sus
dichos, frente a quienes escribian desde lejanos escritorios o sélo tenian un conocimiento
superficial derivado de algun contacto ocasional. La experiencia pastoral de los franciscanos
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durante los cincuenta afios que consideramos en este articulo fue, por lo menos, decepcionante.
El nimero de bautizados, asistentes a misa y matrimonios es infimo y en sus escritos repiten
una y otra vez conceptos sobre la “rudeza ¢ indolencia proverbiales” de los indios y su
“incapacidad para conocer y apreciar la necesidad de la religion™.

Que estos “infelices ignorantes™ que se “hallan en las tinieblas del error” parezcan insensibles
a cualquier prédica, hunde a los misioneros en una especie de resignacion y los hace dudar
seriamente sobre la posibilidad de que los indios logren comprender la distancia entre el
pecado y la virtud. Es probable que este fracaso catequistico haga que la catequesis misma
ocupe en sus escritos un lugar secundario. Dejan testimonio de las dificultades de la mision,
sus Iniciativas y fracasos economicos, el complejo entorno de colonos, criollos y militares,
aspectos etnograficos de las sociedades indigenas y otros temas, pero la informacién sobre la
labor especifica de conversion es casi nula. La falta de resultados amenaza con varios
renunciamientos y a pensar sobre la posibilidad de misionar sin religion’. Entonces esta
palabra cede ante otros medios de civilizacion, especialmente el trabajo: una herramienta capaz
de moralizar, de hacer comprender las pautas de la sociedad civilizada y los principio de un
orden, detras del cual, mas tarde, puede penetrar la palabra evangelizadora. El Reglamento
para el régimen de las misiones franciscanas del Chaco argentino es muy concreto en este
sentido: en su introduccién aconseja:” es indispensable [que los misioneros] se dediquen a
instruir, dirigir y ejercitar a sus neofitos en los trabajos materiales, porque sin recursos ni
medios de vida, es materialmente imposible retenerlos sujetos a la orden de una vida metédica,
que permita y facilite su arraigo y su educacion social y religiosa™ (Reglamento 1928:2). Mas
adelante, el articulo 28 reitera “[...] sean solicitos en sumar las tareas espirituales con los
trabajos materiales, sin detrimento de aquellas ni de éstos , teniendo muy en cuenta que las
primeras son lo principal de nuestra Mision y lo mas interesante para las almas, y que sin los
segundos no es posible arraigar al indio y educarlo cristianamente” (Reglamento 1928: 7).

Pero el trabajo y la civilizacion pueden ser armas de doble filo ya que gran parte de los vicios y
pecados de los indios provienen de su contacto con los “malos cristianos”, que los explotan,
prostituyen, embriagan o los lanzan hacia actos de venganza. En esa situacion, los misioneros
se presentan a si mismos como los defensores de los indigenas contra el violento mundo de la
frontera. Una parte de las inclinaciones pecaminosas son propias de sus costumbres ancestrales,
pero otras han sido adquinidas en su contacto con los blancos cuando trabajan en los
caflaverales, las colomas agricolas o las empresas forestales. Los misioneros se sienten
impotentes tanto ante la mente obtusa del indio que le impide comprender la religion, como
frente a las tentaciones y malos ejemplos de los blancos que conviven con ellos. Se consideran
protectores librados a su azar, argumentan que nada pueden hacer contra quienes afio a afio
tientan a los habitantes de las misiones para que trabajen fuera de ellas, nada cuando regresan
enviciados y olvidados de lo poco aprendido. Por esta razon, una buena parte de sus escritos
son reclamos de auxilio a sus propias autoridades, al gobierno provincial y al nacional.
Presentar a los aborigenes por convertir como los mas dificiles, y a las complicaciones del
medio natural como un desafio real que convierte a los evangelizadores en verdaderos martires,
es una tradicion del discurso misionero de todos los tiempos y lugares. Los franciscanos del
Chaco no fueron una excepcion.

Hay que buscar en entrelineas las referencias puntuales a los asuntos religiosos y la mayoria de
ellos se encuentran en las cuestiones silenciadas. Muchas veces, funciona una logica inicial que
encadena los siguientes razonamientos: entre los indios no hay raciocinio, imaginacion ni
sentimiento, y por ende es poco probable que lleguen a comprender una religion basada en la
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espiritualidad. Los franciscanos describen como un problema basico que los indigenas no
posean ninguna religion, que no haya un mundo sobrenatural, que no exista un calendario
ritual, ni siquiera imagenes que venerar. A diferencia de otras culturas mas evolucionadas que
poseen divinidades de gran peso, sélo se encuentra entre los chaquenos, espiritus del bosque
relacionados con su actividad cazadora (duefios de los animales), que son, al mismo tiempo,
benignos y malignos. Por ello es dificil encontrar patrones para acceder a su entendimiento por
la via de la comparacion o la equivalencia. “Hice una platica a los indios, después de misa,
sobre la venida del Mesias. Pero lo mismo predicar a los algarrobos que a estos indios, que no
son otra cosa que troncos racionales™ " Lo mismo sucede con los valores morales: ;c6mo hacer
comprender la idea de lo pecaminoso, cuando para el indio la mayoria de las cosas que se
endilgan como malignas e inmorales, son naturales? ;Como encarar una pedagogia del pecado
y de la culpa si no se logra que entiendan lo que es incorrecto y esta mal, sencillamente porque
los preceptos catolicos son opuestos al obrar de los indios? ;Como inculcar el temor a Dios, o
inclinarlos a la confesion y a la penitencia, cuando no parecen tener interdicciones religiosas?

(Cuanto influyo la vision que sobre tierras y hombres dejaron los jesuitas que les precedieron
en la accion misionera? Trinchero afirma que en el siglo XVIII los jesuitas contribuyeron a
consolidar dos estigmas que se prolongan en siglos posteriores: el caracter indomable del indio
y lo inconmensurable y desértico del espacio. En la logica jesuitica, la tenaz resistencia a la
cristianizacion era fruto del poder que ejercia el Demonio sobre sus secuaces, a los que invito a
seguirlo al Chaco, donde no serian molestados ni por conquistadores ni por sacerdotes
(Trinchero 2000). Es evidente que los temas del cielo, del infierno y del demonio estin
presentes en todos los manuales de catequesis traducidos a lenguas chaquefias’, pero no hay
descripciones franciscanas sobre los indios como objetos de posesion diabélica, ni siquiera en
referencia al chamanismo. Este se condena y persigue como una practica irracional y peligrosa,
mas que como una encarnacion de las fuerzas del mal.

En el periodo que estudiamos hay una influencia esencial de dos discursos predominantes
sobre la cuestion indigena que podrian definirse como civilizador-evolucionista e integrador-
humanista. El primero aparece en los escritos militares de campafia y textos de empresarios,
politicos conservadores que teorizan sobre la cuestion india y algunos viajeros cientificos. Si
bien los estadios y el vocabulario evolucionistas estan presentes en absolutamente todas las
miradas, cualquiera sea la vision, aqui se presenta en una forma maniquea y simplificada. La
gran mayoria de los adherentes a esta postura han tenido un contacto esporadico y superficial
con los indigenas. La segunda linea interpretativa tiene su origen en funcionarios de segunda
fila, con posturas del catolicismo social, politicos opositores, especialmente socialistas, que
denuncian con frecuencia las condiciones laborales de los indios y los misioneros franciscanos,
que, como hemos mostrado, se exhiben como los tnicos que tienen una real y prolongada
experiencia in situ de convivencia con los chaquefios®. Pese a eso, coincidimos con Giordano:
no hubo unanimidad de visiones sobre el indigena entre los sacerdotes, ya que mientras para
algunos la accion civilizadora era factible y alentaban una mirada de bon sauvage, para otros se
presentaba como un objetivo dificil, porque se trataba con seres mas semejantes a las fieras que
a los hombres. La anénima Relacion informativa sobre la reduccion de San Buenaventura sita
en el parage (sic.) denominado Monte Alto en el Chaco, dice que “criados en los montes en
compaiiia de bestias feroces, se aproximan mas a éstas que al ser de hombre, y se pueden
definir hombres en potencia, y animales en el acto. [...] Entidades de esta naturaleza es
necesario que lleguen primero a ser hombres antes que tratar de hacerlos cristianos, participar
de la educacion civil, para que puedan después recibir la cristiana y religiosa” (Giordano 2004: 61)
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Con el paso de los afos, las dudas sobre la entidad humana de los indigenas desaparecen, pero
crece el escepticismo sobre sus posibilidades de evangelizacion. La integracion es solo un
eufemismo del vocabulario de la época para designar una asimilacion donde la sociedad
hegemonica absorberia e incluiria a los indios, a cambio de que éstos resignaran sus caracteres
culturales e identitarios. A inicios del siglo XX, luego de setenta afios de magros logros
religiosos, los franciscanos parecen convencidos de que su funcion es ser agentes paternales en
el proceso de absorcion de los indios a la sociedad nacional.

Repasemos brevemente las impresiones que los siete pecados capitales producen en los
observadores europeos: la gula, para comenzar por alguno, es el pecado opuesto a la
continencia, la moderacion y la templanza. Pero recoge varias versiones graves: una es el
habito aborigen de comer cosas asquerosas; otra es la borrachera, que constituye una practica
ritual muy extendida por toda América y que se consideraba que conducia a otros pecados
capitales, como la lujuria y el incesto. Otra es el canibalismo que espanta al sentido moral del
europeo. En general, jse puede hablar de gula entre aborigenes que viven al borde del hambre,
en medio de una escasez perpetua de recursos? Los atracones descritos por los franciscanos son
conductas propias de grupos cazadores recolectores, que carecen de medios técnicos de
conservacion de los alimentos, en especial, de la carne. Una vez obtenida una pieza de caza,
por grande que sea, debe ser consumida; lo mismo sucede si sacrifican una vaca o un caballo.
Esta abundancia temporaria, que sélo es eventual, aparece ante los franciscanos como una
inclinaciéon natural de los indios hacia la gula. Sin embargo, la ingesta excesiva no es puro
placer sino una estricta necesidad de aplacar el hambre. La obesidad era inexistente entre los
grupos chaquefios, no solo por las caracteristicas de su permanente actividad fisica, sino
también porque no hay excedentes en el consumo de calorias.

Entre los misioneros del siglo XIX ha ido menguando la idea del indio antropéfago, todavia
presente en los jesuitas del siglo anterior. Sin embargo, la descripcion de Gobelli los presenta
como consumidores de carne sin grandes reparos: “los indios son sumamente camivoros.
Prefieren la carne a cualquier otro alimento y aunque esté podrida, se la devoran como cuervos.
Los he visto comer vacas, terneros y cabras, muertas de peste y llenas de gusanos, y ninguno de
ellos se enfermé. Un dia, propiné pildoras con estricnina a algunos gatos daiiinos. Después
supe que unos indios ancianos comieron los gatos envenenados, sin experimentar novedad
alguna en su salud” (Gobelli 1912: 16). El banquete y el festin eran actos sociales de
importancia entre los indigenas, como en cualquier otro grupo humano. La sociabilidad y el
agasajo siempre se vinculan con el acto de comer porque la ingesta comunitaria que promueve
una buena caza, reafirma vinculos o sella alianzas. Pero se estd muy lejos del lujo y el derroche
que se asocian a la gula; el desperdicio era inexistente y lo poco que quedaba era devorado por
perros famélicos, infaltables acompanantes de todos los grupos indigenas. Los franciscanos
oscilan entre dos concepciones: los indigenas son golosos empedernidos o son miserables que
siempre mendigan su alimento. En sus informes dejan entrever, en forma permanente, que su
acercamiento y su estancia en las misiones se relaciona con la posibilidad de conseguir
alimentos.

La gula es pecado, ademas, porque uno se sacia mientras otros padecen hambre. En este
sentido, testimonios antiguos y contemporaneos indican que el indio comparte el alimento, lo
distribuye cuando abunda y jamas lo acapara, lo que lo acerca a la virtud ilustrada de la
fraternidad. Los propios franciscanos también padecen, en lugares inaccesibles o aislados,
penurias de alimentos y muchas veces dependen de los indigenas para evitar la inanicion.
Cuando disponen de vino o algin otro lujo, lo comentan en sus escritos como cosa de fortuna.
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Vinculados con la gula aparecen el tabaco y los alucinogenos. Los chaquerios eran descriptos
como fumadores de tabaco en chala; para ellos era un acto de sociabilidad en el que
encontraban gran placer, solo cuando descansaban. Gobelli decia de los wichi que “son
sumamente aficionados a fumar. Las mujeres lo mismo que los hombres y los grandes lo
mismo que los chicos, teniendo tabaco que ellos llaman yocuaz, fuman todo el dia. En pago de
su trabajo, prefieren el tabaco a cualquier otra cosa” (Gobelli 1912: 29). Por su parte la
fabricacion y consumo de alucinogenos tenia estrecha relacion con practicas rituales y
terapéuticas asociadas al chamanismo.

El arraigado prejuicio de la “predisposicion natural” del indio por el alcohol, no fue ajeno a la
vision franciscana. Las borracheras rituales (generalmente masculinas y disociadas de la
ingesta) fueron vistas con horror y consideradas como uno de los peores pecados, capaz de
simbolizar la animalidad del indigena, lo idolatrico y diabolico de su cultura. Casi todos los
misioneros incluyen datos sobre la fabricacion y consumo de alcohol: Ducci comenta sobre los
tobas, que “acopiada buena cantidad de miel en cueros de ciertos conejitos que llaman sonoga,
la traen a la tolderia, la vacian con toda la suciedad en un samoh (yuchan, palo borracho)
reducido a forma de canoa, le echan agua y con esto puede decirse ya empezada la fiesta. [...]
Al segundo dia se principia a tragar el asqueroso brebaje. El cacique preside la funcion es el
primero en ser servido en un vaso mas grande y manda a servir a los demas. [...] Es un dia de
animacion y en el que casi todos aparecen con el rostro tiznado o pintarrajeado [...] Parece
también que la bebida, cuando es abundante, produce sus efectos y en tal caso los mas cuerdos
se echan a dormir” (Ducci 1904: 7).

A las tradicionales bebidas realizadas con algarroba o miel los indios incorporaron alcoholes
mucho mas potentes en su contacto con los blancos. Los misioneros denuncian que los indios
son envenenados en ingenios y obrajes con cafa paraguaya, vino y alcohol puro, que los vuelve
extremadamente violentos. Pedro Iturralde afirmaba que el fomento de los vicios era una
herramienta de explotacion de los indios ante la que los misioneros eran impotentes, pues
confluian dos factores que los superaban: la ambicion de los blancos y la inclinacion de los
indios al alcohol (Iturralde 1909: 7).

La pereza es mencionada repetidas veces en el discurso colonial: denota la percepcion de un
uso distinto del tiempo entre los pueblos horticultores y agricolas, o bien la resistencia de los
indios a trabajar para los espanoles en fincas y haciendas. En el primer caso, la lentitud del
trabajo irritd siempre a los invasores. En el segundo, la propia ley se encargé de explicar que el
trabajo vendria a superar la holganza natural del indio. El punto de vista de Las Casas era
distinto: la supuesta pereza solo podia ser tal si se comparaba el contento del indio con las
pocas cosas que disponia, con la ambicion y la codicia de los conquistadores (Las Casas 1951).
A mediados del XVII el argumento se consolida hasta hoy: el jesuita Figueroa cree que la
pereza les ha hecho a los indios mas guerra que los espaioles: repite el conocido argumento de
que la riqueza de recursos naturales que disponen los conduce a la flojera, que el ocio es hijo
de la abundancia y padre de los pecados. Para progresar, para vivir mejor, para civilizarse, la
pereza debe ser erradicada mediante el trabajo en orden y disciplina. El paraiso no esta en la
tierra, esta en el cielo. Y el cielo se gana con trabajo y obediencia (Santamaria 1994: 57).
Desde los primeros contactos entre indios y europeos, cayeron sobre los primeros acusaciones
de inactividad, falta de motivacion, ausencia de voluntad, desidia o inconstancia en el trabajo y
dejadez. Se acusaba al indio de no tener conciencia de necesidad, idea de progreso material y
mucho menos de voluntad para vencer su desidia. En un periodo tan avanzado como los inicios
del XX, la falta de estimulo ante el trabajo o la negacion a mejorar sus condiciones materiales
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de vida, son relacionadas con una predisposicion genética hacia la pereza. Para el misionero
Joaquin Remedi “[...] los indios por si y para si mismos nada hacen o muy poco; y es necesario
que ¢l misionero los ocupe, vista y alimente: y ain asi no le obedecen todos ni siempre (Teruel
1992: 83).

En sus escritos, los franciscanos apuestan mas al trabajo como arma regenerativa y civilizadora
que a la propia religion. Pero, por otro lado, son testigos de los abusos que cometen quienes
emplean a los aborigenes. Cuando los malos cristianos explotan a los indigenas, eliminan
cualquier posibilidad de que sientan algin estimulo ante el trabajo. Las nociones de
acumulacion o comodidad, fuertemente instaladas en la sociedad dominante, no prosperan
entre los aborigenes. Esto exaspera a los misioneros: los indios dejan los trabajos a la mitad,
abandonan los sembradios, destruyen negligentemente las herramientas, y todo por una fatidica
inclinacion a la dejadez. “Es verdad que desde el principio alguno de ellos cultivaban (aunque
muy mal) el solar que se les habia asignado, pero cuando se les incitaba a cultivarlo mejor y se
les ofrecia mayor extension contestaban ;Para que trabajando tanto? ;Cuando comiendo todo
eso?” (Iturralde 1909: 16).

La pereza del indio lleva a descargar todo el trabajo pesado sobre las mujeres, presentadas
como bestias de carga en los traslados, encargadas de las tolderias, de su mantenimiento,
responsables de la preparacion de la comida. “Todo corre por cuenta de ésta, como cuidar a los
nifios, proveer de lefia, el chaik o cogollo de palma de caranday, hacer provision de algarroba y
otras frutas silvestres, cocer o asar carme o pescado, traer agua, preparar las esteras del toldo,
armarlo y desarmarlo a la ocasion y cargar con €l, cuando hay que mudar de sitio. A mas de
estas faenas ordinarias, ella fabrica vasijas de barro para cocinar o traer agua, labra unas
bolsitas de punto con hilos de caraguata y teje también buenas fajas de lana™ (Ducci 1902: 5).
Mientras, el hombre pasa gran parte de la noche charlando y durante el dia duerme o juega.

La pereza también se manifiesta en el descuido de su persona, especialmente en su falta de
higiene personal. En las descripciones, las tolderias aparecen inmundas, los wetes matacos
(enramadas que también reproducen cuando trabajan en los ingenios) son abandonadas sélo
cuando los piojos o las garrapatas las hacen inhabitables. Lo mismo sucede entre los tobas:
afirma Ducci que “aquello de que no se cuida la mujer toba es de la limpieza del toldo o del
terreno a €l inmediato. Esta es desconocida para estos salvajes™ (Ducci 1902: 6). Las ropas
caen a pedazos y las nuevas que consiguen se usan encima. El aseo personal, a pesar de que
viven en contacto con ¢l rio, es descuidado.

La lujuna se entiende como el vicio opuesto a la castidad. Su expresion material es multiple:
fornicacion, impureza, deshonestidad, bigamia, solicitacién, sodomia, bestialidad, incesto y
muchas otras. La Patristica, y en gran parte la Escolastica, habian aceptado la sexualidad
honesta s6lo como un medio para la reproduccion y, naturalmente, toda relacion corporal que
solo tuviese como fin el placer fisico era explicitamente denegada. Los aborigenes americanos
fueron especialmente sefialados en este sentido. Aunque la bestialidad y el incesto son
mencionados corrientemente en las cronicas oficiales y eclesiasticas, el mayor pecado de
lujuria fue, para los observadores ecuropeos, la sodomia entendida como practicas
homosexuales entre varones, una conducta que ha merecido estudios bien interesantes, por
haber intentado precisar correctamente la percepcion del fenémeno y su rol en el discurso
colonial’. El placer sexual en si y por si ha sido condenado por la iglesia catdlica,
considerandolo con repugnancia cuando su objeto final no es la reproduccion. El pecado
original es la desobediencia a Dios, pero también la tentacion, el placer de la carne. ;Como
traducir la expulsion del paraiso de Adan y Eva a indigenas que tienen una iniciacion sexual
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muy temprana, no desarrollan sentimientos culposos frente a su sexualidad y ven en la castidad
un signo de mal presagio? El horror por lo camal sigue presente a fines del XIX: los
franciscanos atribuyen las practicas sexuales de los indios a su salvajismo, ingenuidad o
anomia social. Pero ain cuando describen espantados las costumbres indigenas, no consideran
pervertidas sus manifestaciones. No hay en la documentacién alusion alguna a fenomenos,
condenados entonces y hoy por la iglesia catélica, como la homosexualidad, el bestialismo, la
pederastia o la prostitucion. Respecto de esta iltima sélo existen algunas referencias
relacionadas con el trabajo indigena en los ingenios. En general, uno de los problemas mayores
son las costumbres promiscuas de los indigenas. Ya Lozano habia descrito en el XVIII a las
chozas indigenas como un arbol de la descendencia, pues en un mismo habitaculo dormian
desde abuelos hasta nietos. Casi dos siglos después denuncia Gobelli: “otro vicio muy
generalizado [...] que influye para enervar sus fuerzas, degenerarlos y llenarlos de
enfermedades asquerosas, es la sexualidad. A este vicio se entregan desde chicos. Esto no es de
extrafiar si se tiene en cuenta, que desde la mas tierna edad, los nifios de ambos sexos andan
desnudos, formando un asqueroso hacinamiento de grandes y chicos, de hombres y mujeres, de
solteros y casados.” (Gobelli 1912: 133).

La desnudez y el papel activo de las mujeres, que se pintan, incitan en los bailes y desde la
pubertad entran en relaciones libres con uno y otro hombre, era para los franciscanos la
representacion vivida de lo femenino como provocador del pecado. “La mujer entre ellos es
también una pasion de las principales” (Pelleschi 1897: 78). En la Doctrina Brevisima que
contiene los misterios absolutamente necesarios a saberse para salvarse; dispuesta para los
muy rudos y de poca memoria de fray Alejandro Corrado, misionero entre los chiriguanos de
Bolivia, advertia sobre “no cometer el pecado sucio™” (Primeras nociones: 11). Sin embargo, no
hay referencia alguna sobre la prédica de la castidad, ni alusion sobre la necesidad de la mujer
de llegar virgen al matrimonio; los misioneros consideraron demasiado lejos de la realidad
procurar esos logros.

Frente a esta libertad sexual, los franciscanos interpretan que los matrimonios se deshacen con
la misma facilidad con que se concretan, porque lejos estan los indios de comprender lo
sagrado del vinculo. Gobelli comenta que supo de separaciones producidas por el simple hecho
de que alguna mujer no sabia coser, lavar, cuidar los hijos o haberse puesto fea con el tiempo.
Las mujeres suelen tomar la iniciativa de ruptura, que son descritas como extremadamente
violentas y vengativas en caso de engaiio. También se producen fieras peleas entre mujeres por
un hombre. “La rifia pasa en medio del regocijo y algazara de todos, hombres y mujeres, sin
que nadie, incluso el marido, se cuide de algo para que termine el espectaculo. Lo que si hara
este tltimo sera cuidar bien sus cosas, como vestidos, trapos, cuchillo, etc., para la que saliere
perdiendo no se alce con todas o alguna de ellas™ (Ducci 1902: 5). En definitiva, el indio se
presenta como un irresponsable que contrae sucesivos matrimonios, abandonando sin ningin
cargo de conciencia a su mujer y su prole para iniciar una nueva relacion.

La ira es el vicio opuesto a la compasion, la mansedumbre y el perdon, bien que, como ya
vimos, Tomas no la consideraba un pecado mortal. Se entendian como formas de la ira,
conductas como la injuria, la calumnia, la amenaza, la crueldad o la venganza (ésta Gltima muy
citada como vicio del aborigen americano). La principal manifestacion de la ira entre los
indigenas chaquefios, segun lo sefialan los misioneros, era la esta ultima, que provenia
principalmente del permanente estado de guerra interétnica o de conflictos entre diferentes
parcialidades. Las descripciones jesuitas indican que no hacian falta motivos muy importantes
para producir situaciones de violencia, bastaba un desplazamiento de ajenos por campos de
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caza o cotos de pesca, rchacerse de un robo, o dar un golpe con la esperanza de un buen botin.
Los principales términos utilizados para adjetivar los enfrentamientos son la sorpresa, el asalto
traicionero y la crueldad: una guerra sin reglas donde el principal objetivo era capturar
animales, nifios y mujeres de los enemigos (la similitud con otra guerra “civilizada” de
cualquier envergadura es una extrapolacion de la imaginacion del historiador).

El estigma de la antropofagia relacionada con los enemigos esta presente en el texto de
Lozano: “los varones de noche se ocupan de asar al fuego las carnes de sus enemigos, para
darles sepulcro racional en sus brutales vientres” (Lozano 1733: 189). Pero parece ser cosa del
pasado para Jolis : “‘eran antropofagos en los afios pasados, bebian sangre y se cebaban con las
carnes, no solamente de los enemigos tomados en las guerras, sino también y con increible
crueldad de aquellas de sus mas intimos parientes™ (Jolis 1789: 256). Pero aclara después que
los chiriguanos (a quienes se referia) han dejado las antiguas y salvajes costumbres por el
frecuente trato y familiaridad con los espafioles y a los prisioneros los reservaban como
esclavos o los vendian a los europeos. En el periodo que estudiamos ha desaparecido por
completo la idea de antropofagia, pero no el de venganza y traicion. Aparece un nuevo actor
como objeto de su desquite: el cristiano de la frontera.” Los asaltos de los indios obedecen
siempre a un espiritu de venganza por agravios recibidos. ” (Iturralde 1911: 14).

Entre los tobas, el motivo parece el mismo: “cuando se lanzan contra los cristianos es siempre
o por defenderse o por vengarse del algin agravio o muerte; cuando se reinen para robar es
también por venganza o bien por seguir su costumbre [...] el fuerte sentimiento de venganza los
tobas no lo deponen nunca [...] excitado por las palabras y demostraciones de sus mujeres |[...]
recoddndoles los males que han sufrido de los enemigos™ (Cardus 1886: 260). Gobelli, cuya
impresion sobre los wichi ya conocemos, opinaba que la embnaguez era el disparador de la
venganza: “todo lo olvidan en un momento, menos las ofensas que han recibido. En la
apariencia parecen que las olvidan; mas, cuando se embriagan las recuerdan perfectamente, se
desahogan y aun tratan de vengarse, por mas que hayan transcurrido muchos afios.” (Gobelli,
1914: 9).

La avaricia es, por su parte, el pecado opuesto a la justicia, la caridad y la misericordia; las
acusaciones de avaricia contra los aborigenes son, en las cronicas y los testimonios de todas las
¢pocas, singularmente raros. La avaricia siempre se la ha relacionado con el dinero y la
posesion de bienes o su acumulacion. Desde este punto de vista, poco podria recriminarsele a
los indios chaquefios, poseedores de nada y miserables ante los ojos occidentales. Sin embargo,
otros actos humanos pueden vincularse con este pecado. La falta de misericordia, como lo
enuncidramos, es uno de ellos. Algunos franciscanos denuncian que los indios quitan la vida a
nifos y ancianos, considerandolo una practica extendida de los pueblos cazadores que no
pueden cargar con defectuosos o incapacitados: ese acto viola un mandamiento y niega la
voluntad de Dios. El infanticidio parece tener diferentes causas. “El aborto es muy frecuente,
particularmente entre las solteras, y lo procuran dandose o haciéndose dar golpes en el vientre.
Mas raro es ¢l infanticidio, pero no tanto que no den muerte a un tierno nifio de pecho para que,
enterrado junto al caddver de su madre, reciba de esta la leche” (Corrado 1884: 39).
Contrahechos, defectuosos, gemelos y nacidos de comercio ilegitimo son eliminados segun las
cronicas jesuiticas. A fines del siglo XIX Cardis afirma que “las criaturas que nacen
defectuosas, perecen sin remedio™ (Cardus 1886:247). Entre los tobas dice Ducci: “si en el
interin llega a disolverse el matrimonio, como acontece con frecuencia entre esposos jovenes, y
la mujer ha quedado embarazada, ésta acude sin falta al aborto y al infanticidio si llega a ver la
luz el nifo™ (Ducci 1902: 5). Idénticas practicas se describen contra aquellos enfermos cuando
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los chamanes creen que no podran sanar, o contra ancianos muy enfermos que ya no pueden
moverse. Los misioneros dicen que los indios ven su eliminacion como un acto de piedad y que
generalmente son las mujeres las encaradas de darles fin, porque los hombres que realizaran tal
accion se volverian timidos, cobardes e inservibles para la guerra.

La soberbia, por su lado, es el punto antipoda de la humildad, que por un lado lleva a proferir
blasfemias, reniegos o proposiciones heréticas, actos de impiedad y otros, que ponen en peligro
la evangelizacion. También se considera soberbio al ingrato y al vanidoso, especialmente al
indio reducido que no alcanza a comprender el esfuerzo del misionero por salvarlo. Casi con
idénticos términos jesuitas y franciscanos refieren a la indiferencia con que el indio paga sus
desvelos: “[...]Jingratos e insensibles a demostraciones corteses y beneficios recibidos™ (Jolis
1972: 309). “Tienen una memoria muy infeliz [...] No existe entre ellos el sentimiento de
gratitud y el recuerdo de los beneficios recibidos, antes por el contrario, cuanto mas se los
favorece , son mas ingratos” (Gobelli 1912: 8).

También es soberbia la del guerrero que exhibe una fuerza avasalladora, con total arrogancia y
desinterés por su vida. El no reconocimiento del valor de la vida ajena y la propia es tomada
como desprecio por la “Creacion”. De igual manera la negacion a la curacion de heridas o
cualquier otro tipo de enfermedad. Al despreciar los conocimientos del hombre blanco y
refugiarse en la irracionalidad del chamanismo, el indio no solo manifiesta su ignorancia sino
por sobre todo su altivez.

Otra forma es la desnudez (cuando no la sencilla e incuestionable manifestacion de la pureza
edénica). Escribe Léry en su Histoire d'un voyage en terre du Brasil (1578) que “la belleza de
la desnudez no alcanza a las mujeres de Brasil, pues ir como Eva no incita mas a la lujunia. La
desnudez brutal de la hembra es menos atrayente para el europeo que la vestimenta que,
ocultando insinua o realza el cuerpo femenino” (Perera 1993: 190).

La inconstancia en la fe y la volubilidad del indio al cumplir los rituales suelen ser vistos como
actos de soberbia. No reconocer la verdadera fe, la existencia de un Creador y la superioridad
de la institucion que lo representa en la tierra, cuando se lo explica sencillamente y con
esfuerzo de traducirlo a su lengua, es visto por los frailes no sélo como una negacion hacia la
verdad sino fundamentalmente como acto de injuria. Son permanentes las denuncias contra
los indigenas que, a pesar de haber avanzado en algun grado en la evangelizacion, no cumplen
los preceptos, olvidan bautizar a sus hijos, arman sus parejas antes del acto sacramental o que
no concurren regularmente a misa. En este sentido, la inconstancia en la fe puede ser el primer
paso hacia la apostasia y por ello, la soberbia se sostiene como pecado capital.

Por ultimo, la envidia casi no aparece en las cronicas por ese nombre, si bien algunas conductas
denunciadas entre los indios podrian caber en este tipo de pecado: el resentimiento, las
rencillas entre mujeres en situacion de poligamia y otras de esta laya. Acosta (1940: 279) le
atribuye a la envidia y la soberbia del diablo el haber tenido sujetos a su ley a los indios de
América, pero en ningun momento atribuye estos pecados a los indios mismos, con excepcion
de sus sacerdotes antiguos. Es precisamente entre los lideres religiosos locales, vulgarmente
llamados chamanes, entre quienes el discurso misional descubre la envidia y el resentimiento:
ellos han sido despojados de todo poder religioso. Cabe sefialar, sin embargo, que en el Chaco
el proceso de cristianizacion es ambiguo e imperfecto y que, en todo caso, los chamanes no
pueden envidiar a quienes no han logrado del todo subvertir las creencias religiosas
tradicionales ni eliminar las practicas terapéuticas chamanicas.
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A manera de breve colofon, deberia recordarse que si bien la evolucion humanista y
psicologista del pensamiento teologico tardomedieval puso en duda la entidad de los
tradicionales siete pecados capitales, la tradicion popular europea, prolongada en América
desde el siglo XVI, los mantuvo como ars classificatoria de la conducta humana,
especialmente entre aquellos cuya humanidad estuvo mucho tiempo sujeta a discusion, Entre
unos indigenas que, creian los franciscanos, desconocian la existencia del alma, la vida del mas
alla y la nocion de castigo cuando era ofendido lo divino, el pecado era una parte natural de la
existencia. Las graves dificultades que encontraron los misioneros por traspasar a la conciencia
indigena los conceptos basicos de pecado y culpa, viga maestra del pensamiento judeocristiano,
los hicieron caer en una resignacion fatalista. Los nativos eran inconscientes de sus pecados
pero a la vez culpables por su resistencia a comprender las ensefianzas religiosas.

En verdad, los franciscanos no lograron perfeccionar un método para traducir los conceptos
cristianos, ni encontrar puntos de apoyo en las creencias indigenas para que se realizara
efectivamente la conversion de sus nociones. Europeos en su gran mayoria, por su extraccion
social y educacion, partian de la creencia de la universalidad de sus percepciones y valores,
pero chocaron con un ofre que no temia equivalencias significativas para sus ideas. Su
escasisimo €xito evangelizador encuentra falsa respuesta en los viejos prejuicios del desorden
mental de los aborigenes, su perpetuo estado de confusion denvado de una vida sin
espiritualidad, ruda y agresiva.

Las menciones a los siete pecados contenidas en su obra ilustran sobre los métodos, criterios y
prejuicios con que se construyé el discurso etnografico entre 187C y 1920. El tomo discursivo
se depuro de los elementos fantasiosos y exagerados que contenian algunos escritos jesuitas del
siglo XVIII, ponia como garantia de veracidad el conocimiento in situ, hacia el esfuerzo de
evitar toda discriminaciéon y con el paso del tiempo tomaba distancia critica respecto de los
logros de la civilizacion y su impacto en los indigenas. Pero estos eran presentados como
impenetrables e nsensibles a la palabra divina, incapaces de comprender siquiera la sencilla
explicacion que impartian los misioneros sobre la historia del cristianismo, sus figuras, obras y
milagros.

Los elementos paternalistas que afloran una y otra vez en el discurso franciscano ponen énfasis
sobre el rol que desempefian como protectores del indio, especialmente en estos nuevos
tiempos de migraciones forzadas a zonas de produccion dentro del mismo Chaco o sus
periferias, y a la generalizacion del trabajo coactivo. Estos acentos paternalistas no son sino
otra vuelta de tuerca de los misioneros por contener la expansion del Estado sobre sus propias
reducciones.

Su vision del indio y de la situacion general del Chaco solo puede atenuar los ingentes
estigmas del desierto y el salvajismo que se cree pesa sobre todo el territorio y sus habitantes.
Sera en definitiva un discurso critico contra las nuevas fuerzas desplegadas de la economia
global, incluyendo empresas y colonos, una condenacion de la explotacion laboral y de la
violencia de la coaccion. Pero de todos modos, esas criticas no cambian la politica del Estado,
y hasta pueden resultar funcionales a su progresiva expansion territorial. Los estadistas y
militares se¢ guarecen tras el discurso franciscano en lo que éste revela como critica del
indigena. A diferencia del clasico espiritu autonomista de los jesuitas, los frailes no cesan de
reclamar el apoyo politico local o nacional para continuar con sus misiones. Les cuesta trabajo
convencer a las autoridades de la necesidad de fondos y proteccion; piensan, y hasta lo
proponen como actitud politica general, que el progreso material de éstas podria restar sentido
a la violencia de la expansion militar. Pero ese progreso no se advierte en las misiones y el
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sonsonete franciscano es que el apoyo del aparato politico no es suficiente. Las misiones
quedan en estado vegetativo y muchas veces se revelan incapaces de retener a la mayor parte
de sus neofitos. La violencia interétnica en las fronteras y la presencia cada vez mas poderosa
del Estado nacional hacen que, en definitiva, la postura de los seraficos deba resignarse a la
invasion militar argentina de los territorios aborigenes del Chaco entre 1885 y 1911.
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' Unidad de Investigacion en Historia Regional, Facultad de Humanidades y Ciencias Sociales, Universidad Nacional

de Jujuy, Argentina. Correo electronico, marcelo_augustolagos@hotmail.com

* Consejo Nacional de Investigaciones Cientificas (CONICET),

' Deseamos aclarar que en todos los casos basamos nuestros ejemplos en los chiriguanos, matacos y tobas,
representantes de los tres grupos lingilisticos diferentes que predominan en el Chaco. Obviamente reconocemos las
sustanciales diferencias que existen entre ellos, y de las cuales los franciscanos eran concientes. Los analizamos en
conjunto y en funcion de la dificultad que tiene la propagacion del catecismo catolico.

* De acuerdo a estatutos y ordenaciones de los misioneros franciscanos cada convento y mision debia llevar un libro
donde debia consignarse los usos cotidianos asi como cualquier cambio de la vida ordinaria. Estatutos Provinciales
para el Régimen de la Comisaria Provincial de los misioneros franciscanos existentes en la Republica Argentina, Imp.
Tula y Zuazo, Salta, 1915, cap 1, art. 3.

* Esta actitud de renuncia no es nueva entre los franciscanos: en los ltimos veinte afios del siglo XV1II renunciaron
dos veces a seguir trabajando en las misiones de Apolobamba, al norte de La Paz.

® Diario La Purisima Concepcion del Bermejo, 1870 (citado en Teruel 2005: 103).

" Los catecismos vienen con un formato de preguntas y respuestas sumamente sencillas para que los cateciimenos
aprendan y repitan. Por ejemplo: P: ;para qué el Hijo de Dios bajé de los cielos? R: Para quitarnos el pecado, para
ensefiamos la virtud, para librarnos del poder del Demonio (Primeras nociones: 5).

* Estas posturas respecto a la cuestion indigena aparecen en Lagos, 2000.

* La definicion de sodomia no ha sido la misma en todas las épocas: segun el teélogo Medina, habia tres especies de
sodomia: la molicie o masturbacion, las relaciones fuera del vaseo natural, sea entre varones o entre mujeres o con
amimales (bestialidad) y cuando en una relacion heterosexual, la mujer se coloca encima del varon. Bartolomé de
Medina, Instruccion de como se ha de administrar el sacramento de la penitencia, Alcala, 1591 (Azoula1 1993: 129).
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Un sistema que tiende “menos a hacer ciudadanos
que a mantener en perpetua curatela a los indios”
El microcosmos de los poblados misionales guarayos
(1840-1939)

Pilar Garcia Jordan'

Cuando el presidente Enrique Hertzog suprimio por decreto del 11.12.1947 la Intendencia
Delegacional de Guarayos, surgida de la secularizacion de las misiones guarayas sancionada
por el presidente German Busch en 1938/39, sefald que el objetivo de éstas habia sido el
“establecimiento de un régimen de gobierno y administracion tendiente a lograr la
incorporacion de los nativos a la nacionalidad, para que en lo posterior puedan desenvolverse
independientemente como ciudadanos de la Republica, finalidad que ha sido cumplida en
parte, siendo necesario terminar la obra emprendida mejorando las condiciones econdémicas y
morales de los naturales” (Hermosa Virreira 1950: 169). Poco antes, en el contexto historico
de la “marcha hacia el Oriente” definida a partir del Plan Bohan® y con el argumento que el
régimen de colonias existente en Bolivia era obsoleto, el ministro de Agricultura habia
aprobado la modernizacién del sistema de explotacion agricola y pecuaria a través del
cooperativismo (Zuazo Cuenca 1945). La cooperativa instalada en Guarayos fracaso,
aparentemente, como consecuencia de los problemas financieros y de la “incapacidad” de los
indigenas para la gestion del proyecto. Tales consideraciones tienen sentido en este trabajo por
cuanto sefialan, por un lado, la “no ciudadania” de los Guarayo, entendida ésta como “minoria
legal”, y por otro, la dificultad del grupo étnico-cultural para ser sujetos emancipados, libres de
la tutela misionera o estatal. Directa o indirectamente, la responsabilidad de tal situacion fue
atribuida a los misioneros franciscanos en quienes el Estado boliviano habia delegado,
histéricamente, el monopolio de la socializacién econémica, politica, religiosa y cultural del
grupo a lo largo de una centuria.

En trabajos anteriores he demostrado que las misiones franciscanas fueron el instrumento
prioritario de los gobiernos bolivianos para la conquista y ocupacion de los Orientes -
territorios reivindicados como propios pero sobre los que no tenia un control efectivo-
habitados por grupos indigenas no sometidos considerados “barbaros™ (Garcia Jordan 2001a:
247-434). He mostrado también cémo los poblados misionales fundados entre los Guarayo
fueron considerados los mas exitosos y objeto codiciado de las élites regionales cruceiias
interesadas en acceder directamente a la mano de obra y, en menor medida, a las tierras
indigenas, razon por la cual aquéllas presionaron hasta lograr la secularizaron de las misiones
que lograron en 1938/39 (Garcia Jordan, 1998a: 23-124). Finalmente, he demostrado que el
fracaso de los misioneros en obtener la “mayoria™ legal de los Guarayo y su incorporacion a la
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“bolivianidad™ derivo, por un lado, del interés de muchos de los religiosos destinados a las
tareas misionales en Guarayos en mantener la segregacion de una poblacion a la que habian
introducido en la “civilizacién cristiana™ —proyecto que dieron en llamar “republica guaraya™-
frente a una sociedad boliviana cuya barbara actuacion sobre la primera solo podia conducir a
la desaparicion del grupo (Garcia Jordan, 2006). Por otro lado, el fracaso fue también el
resultado logico de un sistema al interior del cual el poder recaia, en Gltima instancia, en el
misionero, maxima autoridad religiosa, economica y politica quien disponia de poderes
omnimodos sobre el grupo.

Objetivo de este texto es abordar el microcosmos de las misiones guarayas, incidiendo en el
régimen economico y politico existente al interior de las mismas que permita entender en qué
medida la no incorporacion de los indigenas a la “nacionalidad™ boliviana y la persistencia de
la “minoria legal” de los Guarayo fue consecuencia de la tutela ejercida por los religiosos
franciscanos sobre los mismos. Asi, después de una muy breve sintesis de la historia de la
conquista y reduccion de los Guarayo y de la estrategia misional utilizada en dichos procesos
abordar¢ los aspectos mas relevantes del microcosmos misional, tanto desde el punto de vista
reglamentario, como la praxis implementada.

La conquista y reduccion de los Guarayo

Aunque la conquista y reduccion de los Guarayo habitantes de la region regada por los rios
San Miguel-Sapocos® se remonta al siglo XVIII, fue sdlo a fines de dicha centuria cuando el
proyecto parecio interesar tanto a la Corona como a los grupos locales interesados por
implementar una via de comunicacion entre Chiquitos y Moxos, en el norte de la entonces
Audiencia de Charcas. Los timidos avances realizados por los franciscanos, que en 1823
habian logrado reducir alrededor de 552 indigenas y contribuido a la apertura de la
comunicacion entre aquellas provincias (Cardus 1886: 98), se vieron frenados con la
independencia de Charcas que provoco la partida de la mayoria de misioneros espaiioles y el
remonte de los indigenas y/o su "explotacion” por algunos comerciantes (Cardus 1886: 101).

La reduccion indigena no presenté cambios significativos hasta inicios de los '40 cuando, tras la
intervencion del presidente José Miguel de Velasco, llegaron a la region los religiosos Manuel
Viudez y José Cors quienes lograron reducir a unos 3000 individuos (Cardis 1886: 69). El
proceso reduccionista, que contd con la ayuda de un reducido contingente armado, se dio por
concluido en 1845, fecha a partir de la cual se produjo una progresiva consolidacion del proyecto
misionero a la que no fue ajena primero, la aprobacion (1871) del considerado primer reglamento
misionero”; segundo, el surgimiento del estado-nacion boliviano en la década de los 80,
paralelamente al interés de los grupos dirigentes por controlar el territorio y la poblacion de
aquellas regiones y poblaciones no sometidas al estado republicano. Las décadas siguientes
mostraon un progresivo incremento demografico hasta alcanzar su cota maxima en 1929 con un
total de 6673 guarayos (Garcia Jordan 2001a: 418), y cuya evolucion podemos comprobar en el
cuadro adjunto. Tal crecimiento fue consecuencia de la buena marcha econoémica de las misiones
que desarrollaron actividades agricolas fundamentalmente, aunque también ganaderas y
artesanales hasta el punto de permitir la produccion de una amplia gama de manufacturados -
alcoholes, textiles, muebles, tejas, utensilios varios - consumidos tanto en el interior, como el
exterior de las misiones. Factor béasico que permitio la comercializacion de los excedentes fue la
ubicacion de las misiones en el camino entre Santa Cruz y el Beni favoreciendo asi el desarrollo
de un activo intercambio entre dichas regiones. En consecuencia, las misiones guarayas devinieron
importantes centros de aprovisionamiento para los comerciantes, ganaderos y viajeros en general,
pero sobre todo fueron un importante reservorio de mano de obra (peones, cargadores, guias,

206



Sociedades en movimiento... Pilar Garcia Jordan

remeros, intérpretes) para el sector privado -conduccion de ganados, brazos para las haciendas
moxenas y las explotaciones gomeras- y el sector publico, particularmente la apertura y
mantenimiento de caminos, infraestructuras fluviales, construccion de edificios, e

Las razones que habian favorecido la buena marcha de los poblados guarayos fueron, a su vez, las
causantes de la progresiva presion secularizadora por parte de sectores de la élite comercial
crucefia, empresarios gomeros, propictarios de fundos agricolas y ganaderos interesados en
acceder a la mano de obra indigena sin la mediacion misionera. Esta presion, iniciada en la década
de los '80, se agudizo en los ultimos afios del siglo XIX y se radicalizé en forma creciente a lo
largo del primer tercio del siglo XX, consiguiendo finalmente su objetivo en 1938-39, por sendos
decretos del presidente German Busch (Garcia Jordan 2006: 540-544).

Cuadro 1. Poblacion guaraya radicada en las misiones, 1884-1937
(Fuente. Elaboracion propia a partir de los informes de los prefectos misioneros al Gobierno, al Colegio de Tarata y a la

SCPF)

Afios Ascensidn San Pable Urubicha Yaguaru Yotau Total
1884 1812 996 1190 441 4439
1885 1818 033 1237 465 4613
1888 2059 1037 1445 520 5061
1891 2275 1087 1382 536 5280
1893 2231 1066 1317 615 5229
1894 2273 1056 1353 617 5299
1895 2295 1125 1423 652 5504
1896 2347 1161 1292 672 5472
1897 2337 1047 1241 685 5310
1899 2515 1061 1271 644 5491
1900 2482 1069 1281 654 5486
1903 1986 462 1058 1572 745 5823
1905 2131 450 1113 1213 770 5677
1906 2114 470 1017 1420 780 5801
1907 2170 496 1093 1440 671 5870
1909 2145 465 1062 1439 704 5815
1910 2242 485 1118 1366 709 5920
1911 2258 522 1108 1512 736 6136
1912 2250 499 1092 1478 835 6154
1913 2358 491 1172 1457 750 6228
1914 2516 444 1254 1543 690 6447
1915 2307 428 1250 1501 627 6113
1917 2254 517 1212 1574 575 6132
1918 2274 520 1392 1597 587 6370
1921 2009 503 1157 1366 526 5561
1922 2170 519 1124 1399 583 5795
1923 2080 550 1247 1446 601 5924
1924 2165 569 1331 1501 634 6200
1925 2019 572 1398 1591 636 6216
1926 2162 581 1340 1614 666 6363
1927 2258 576 1370 1683 703 6590
1928 2227 550 1438 1723 712 6650
1929 2189 565 1469 1756 694 6673
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La estrategia misional para la conquista y reduccion de los Guarayo

Escasas son las informaciones relativas a la estrategia misional utilizada por los franciscanos,
excepcion hecha de las noticias transmitidas por uno de los primeros franciscanos arribados a
la region en 1823, Francisco Lacueva relativas a la conversion al cristianismo y a la
introduccion inicial de los considerados habitos civilizadores (habitaciones, higiene, vestido).
Si sabemos que “se reconocio y empadroné la Nacion [Guaraya]”, y se concentré a las
familias —primitivas misiones de Santa Cruz, Trinidad y Ascension- dedicando los primeros
esfuerzos a hacer “Capillas, casas, chacras y una pequefia estancia”, ademas de una tejeduria
con cuyo producto se “iba vistiendo a la gente, que no se avergonzaba de su total desnudez” y
formando a algunos guarayos como herreros, carpinteros y otros’. Paralelamente, los
misioneros trataron de apropiarse del idioma hablado por los guarayos hasta el punto que
Lacueva logro comunicarse con la poblacion, redactar una primera gramatica y un diccionario
guarayo-castellano, y traducir un Catecismo y un Sermonario que fueron la base de las
reediciones posteriores publicadas en la segunda mitad del siglo XIX y primeros afios del siglo
XX". La independencia frené bruscamente el proyecto reduccionista con la marcha de los
franciscanos espanoles con excepcion de Lacueva quien, sin embargo, no tuvo ningun
predicamento sobre los Guarayo; para entonces, muchos de éstos se habian remontado y el
millar de los que permanecian en los tres poblados misionales continuaban con sus rituales y
praxis social tradicionales (Orbigny 2002, III: 1352).

Fue el arribo a la zona, a fines de 1840, de Fr. José Cors y Fr. Manuel Viudez, la que provoco
un cambio cualitativo tanto en la estrategia reduccionista, como en la praxis misional cuya
sistematizacion se impuso a partir de entonces. Los religiosos, que tras su llegada iniciaron el
aprendizaje del guarayo mientras copiaban el rezo, la Gramatica y el Diccionario redactados
por Lacueva (Cors en Perasso 1988: 54-55), constataron la imposibilidad de implementar el
proyecto misional a menos que fueran capaces de solucionar dos cuestiones; la primera, contar
con terrenos planos aptos para la construccion de lo que aqui denomino el “espacio civilizado”
-las casas, los talleres, los terrenos para el pastoreo y los cultivos- siendo las tierras
absolutamente necesarios tanto para conseguir los productos agricolas a consumir por los
pobladores, como para la obtencion de los excedentes cuya comercializacion permitiera
adquirir otros insumos, como finalmente, sedentarizar la poblacion que era, al fin y a la postre,
objetivo prioritario de la reduccién. La segunda cuestion a resolver era acabar con la relacion
existente entre los indigenas concentrados en las misiones con aquéllos que se remontaban
siguiendo a uno de ellos, Luis Curubaré, cuyo liderazgo sobre algunas parcialidades guarayas
debio ser significativo.

Constatados los obstaculos, los religiosos lograron pasados tres afos la refundacion de los
poblados de Ubaimini (la primigema Trinidad), y Yaguaru (la antigua Santa Cruz), al parecer
con el consenso de los guarayos radicados en las poblaciones en las que fueron divididos en
parcialidades “al modo que lo estan los Mojos™ (Cors en Perasso 1988: 60); y, paralelamente,
consiguieron que las huidas disminuyeran. Ambos procesos —refundacion de poblados y
progresivo control del remonte indigena- fueron acompanados por una sistematizacion de la
praxis misional “poniendo la gente en alguna subordinacion e industria, con el beneficio de la
Ensefianza y castigo paternal™’. Efectivamente, Cors y Viudez lograron implantar en los poblados
misionales tanto el régimen economico bimodal —desarrollo combinado del trabajo comunal y del
particular- como el adoctrinamiento religioso. Fue en estos afios cuando se sentaron las bases para
la completa reduccion de los Guarayo y la coyuntura en la que fueron tomando forma los
elementos caracteristicos de lo que habria de constituir el microcosmos misional, cuestion que voy
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a tratar a continuacion distinguiendo. por un lado, las principales disposiciones regulando la vida
al interior de los poblados misionales y, por otro lado, la praxis implementada desde mediados del
siglo XIX y las eventuales modificaciones posteriores.

El microcosmos misional

"Ya con suplica, ya con amenazas, con dadivas y con castigos,
con pan y con palo..Se han sacado todas las familias del
bosque...se han formado los pueblos -

No obstante las reiteradas recomendaciones que desde mediados del siglo XIX las autoridades
franciscanos hicieron a los superiores del Colegio taratefio para la redaccion de los estatutos
reglamentando la vida del mismo, éstos nada hicieron hasta que la aprobacion de la
constitucion Apostolica Sedes dada por Pio IX en 1877” torné perentoria la confeccion de
aquéllos. Veamos pues, primero, las principales disposiciones aprobadas relativas al
funcionamiento de las misiones para, posteriormente, abordar la praxis misional implementada
en Guarayos.

Los Estatutos municipales del Colegio de Propaganda Fide de San José de Tarata -aprobados
en 1888 permanecieron vigentes hasta mediada la década de 1920- regularon las actividades
misionales en dos capitulos fundamentales, el 11 relativo al prefecto misionero; el 12 referido
a la vida al interior de las misiones entre “infieles”'’. El primero reglament6 la autoridad del
prefecto sobre las misiones y los conversores encargados de predicar, catequizar, cuidar de las
escuelas, administrar los Sacramentos, estudiar los idiomas de los indigenas, recoger los
huidos, cuidar de las estancias ganaderas de las misiones, informar trianualmente al Colegio
sobre el estado de las misiones y recomendé la uniformizacion del gobiermo espiritual y
temporal en todas las misiones. El capitulo 12 tras mandar las visitas pastorales del prefecto a
los poblados a su cargo con el objetivo de controlar y corregir, si fuera necesario, la praxis
misional, sefialar el ritual de bienvenida con la presencia del conversor y del Cabildo del
pueblo, y averiguar el estado de la mision reglamenté las funciones de los misioneros. Estos,
que debian ser dos religiosos para cada mision, deberian entre otras cuestiones de “‘entender y
hablar perfectamente™ el idioma de los indigenas, llevar los libros correspondientes al estado
de la poblacion —praxis religiosa y sacramental, demografia, produccién economica,
urbanismo-, cuidar de los bienes muebles e inmuebles.

Con todo, fueron los apartados dedicados al “gobierno espiritual” y “politico™ de los indigenas,
los que aqui me interesa relevar. Por cuanto se refiere al primero y con el objetivo ya de la
conversion al cristianismo, ya del adoctrinamiento con vistas a la asimilacion de las nuevas
creencias entre los “infieles”, se regularon las practicas sacramentales, la ensefianza del
“catecismo y doctrina cristiana aun en lengua castellana” (punto 264) y la imparticion de
“platicas™ a los adultos; ademas, se intimé a impedir la deshonestidad, el hurto, la holgazaneria y,
sobre todo, la embriaguez (punto 265). Finalmente, los estatutos exhortaron a los conversores
que procuraran “Quitarles la creencia que dan a sus Brujos o Hechiceros, y a sus ridiculas
tradiciones™ (punto 267) ensefiandoles la devocion a “sus Santos” (punto 274).

En relacion al “gobierno politico™ y con el objetivo de lograr la imposicion de la nueva praxis
social que permitiera la plena socializacion del indigena se dictaron una serie de instrucciones
relativas al régimen politico, econémico y urbanistico de los poblados, cuyas mutuas
imbricaciones no deben pasar inadvertidas. Dicho régimen, heredero de la praxis misional
desarrollada por los franciscanos en la regién amazonica en los siglos XVII y XVIII, afecto a
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cuatro aspectos fundamentales para la vida de las misiones: el gobierno, la organizacion del
espacio, la ensefianza de oficios con vistas a la formacion de “artesanos™ y la reproduccion de
formas de trabajo y propiedad existentes en la sociedad. En primer lugar, por cuanto se refiere al
régimen politico del poblado, los estatutos depositaron en el conversor la maxima autoridad del
mismo que con el objetivo de “instruir a los indios en la vida politica” nombraria “a los que
tuviesen por conveniente para formar lo que se llama Cabildo, que aunque no tenga mas que el
nombre, les ira haciendo aprender el método de gobernar con autoridad, y a hacerse
respetables entre la multitud™ (punto 296). Aunque nada se dijo sobre la conformacion y
funciones de los cabildantes, el Cabildo estuvo conformado, entre otras figuras, por el
Cacique, el Capitan, los Tenientes, los Alférez, los Fiscales, etc. cada uno de los cuales con
funciones precisas dictadas por “costumbre”. En segundo lugar, por cuanto se refiere a la
organizacion espacial de los poblados misionales, los estatutos ordenaron la construccion de
“pueblos bien formados con sus casas en su modo decente y calles anchas y desahogadas™;
cada familia, en sus respectivas parcialidades'', deberia ocupar una casa'’ y, con el objetivo de
“inclinar al trabajo™ a los indigenas, obtener los recursos necesarios para la supervivencia de
todos los pobladores y aun de la misma mision, se dispuso también que los misioneros “hagan
a beneficio comun de la Mision plantios competentes de café, cacao, algodon, cafa dulce y
demas que puede producir la tierra, y que pongan empeiio en cuidar el ganado mayor y menor
con los demas animales de la Mision; procurando beneficiarlo todo y sacar los frutos y efectos
que puedan dar la posible utilidad para los sobre dichos fines.” (punto 298).

Es evidente que estas disposiciones reglamentando la conformacion del espacio misional
implicaba el desarrollo del régimen econémico correspondiente basado en la explotacion de
las denominadas "tierras de la Iglesia" o “del comin™, trabajadas por los nedfitos a quienes,
paralelamente, se debia garantizar que tuvieran sus “chacras para el propio sustento™ (puntos 298 y
304). Con tal objetivo se diseii¢ un régimen econémico “bimodal” asentado por un lado, en una
explotacion comunal, cuyos productos proporcionarian los insumos para el consumo interior
de la mision, destinados prioritariamente al mantenimiento de discapacitados (viudas,
huérfanos, enfermos y a los mismos misioneros) y cuyos excedentes serian comercializados en
mercados regionales permitiendo asi abastecerse —por compra o intercambio- de productos que
la misién no producia; por otro lado, en una explotacion individual -unidad familiar- de chacos
que permitiria a los indigenas obtener los productos de su dieta cotidiana. Este régimen
econoémico se complementaria con la instruccion en “oficios menestrales” de carpintero,
albaiiil, sastre, zapatero, herrero y, en el caso de las mujeres, de tejedoras que permitirian
también obtener productos bien para su consumo interno, bien para su comercializacion.
Ultima cuestion por cuanto se refiere al trabajo fue la relativa a la utilizacién de mano de obra
indigena al exterior de las misiones, sobre la que se dispuso que podrian darse, “como es
costumbre” a los viajeros o comerciantes algunos nedfitos para la conduccién de ganados a
poca distancia de los poblados guarayos, pero “jamas™ hasta Santa Cruz, ni hasta Moxos,
“como tampoco podran darlos™ para trabajos fuera de las misiones, excepto “motivos muy
graves”, al considerar que tal practica era muy perjudicial a la Mision y a la moralidad de los
Neofitos™ (punto 299). Mencion aparte y ultimo apartado del “gobierno politico™ fue el
dedicado al castigo de los indigenas del que me interesa destacar dos cuestiones; la primera, el
establecimiento de las penas corporales cuya gradacion y forma —no especificadas- guardarian
relacion con los delitos cometidos, idolatria, sacrilegios varios, ausencia en la misa en las
festividades, embriaguez, amancebamiento; la segunda, la prohibicién que el misionero fuera
la mano ejecutora del castigo, que solo podria ser realizado por medio del “fiscal, alguacil o
Justicia del Pueblo™ (punto 311) con lo que se pretendia evitar que el conversor apareciera
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como juez y verdugo, dejando tales funciones a las “autoridades indigenas™. En sintesis, de las
casi un centenar de disposiciones reglamentando las “misiones entre infieles”, una tercera
parte de las mismas fueron dirigidas a normativizar tanto los aspectos relativos a la
introduccion del cristianismo como, fundamentalmente, implementar la nueva praxis social
que permitiera en ultima instancia la transformacion del “barbaro™ y “salvaje™ indigena, en
sujeto “cristiano” y “civilizado™.

Todas estas medidas, que como se ha dicho fueron aprobadas finalmente en 1888, recogieron
lo que “por costumbre™ fue la praxis misional vigente en las misiones guarayas, la que figuré
sistematizada en el “primer reglamento para el mejor gobierno de estas Misiones de Guarayos”
preparado por Fr.José Cors en 1854 El texto fijo el “método de vida™ y las atribuciones de los
misioneros, la estrategia a desarrollar para la implementacion del proyecto misional y los
instrumentos a utilizar. Por cuanto se refiere al modo de vida de los misioneros, el reglamento
sefialo la existencia de dos conversores por poblado, siendo las competencias del primer conversor
el “gobierno espiritual, civil y politico™ -la predicacion y la ensefianza de la doctrina cristiana
(domingos y festividades) a los adultos, la administracion de los sacramentos y todo lo relativo al
culto, la visita a los enfermos, la ensefianza y educacion de los nifios, la vigilancia de los preceptos
cristianos al interior de la mision y el castigo de las transgresiones cometidas- y encargandose al
segundo del gobierno “tanto el temporal como el econdémico™ siendo atribuciones suyas el cuidado
de las oficinas del poblado -herreria, carpinteria, tejeduria, etc.-, la construccién de los edificios,
los cultivos agricolas desempefiados por los hombres y la asignacion de las tareas a las mujeres.

Por lo que se refiere a la estrategia para la implementacion del proyecto y los instrumentos a
utilizar, el reglamento dispuso que la instruccion civil y religiosa de los nifios debia consistir en la
asistencia a la escuela, la formacién en diversos oficios y las platicas impartidas por el conversor.
En el caso de los adultos, la instruccion religiosa se desarrollaria a través de las oraciones
cotidianas bajo la presencia del conversor, la asistencia a la misa los domingos y festivos, y la
recepcion de los sacramentos por todos los bautizados; la instruccion civil seria la derivada de la
introduccion de habitos regulares de trabajo en los chacos y en los trabajos necesarios para el
poblado (construccion de casas, apertura y mantenimiento de caminos, oficios varios). Nada se
dijo en el reglamento sobre el gobierno politico del poblado y, por ende, ninguna mencion se hizo
del Cabildo indigena lo que es realmente sorprendente. Por el contrario, el texto normativo si
especifico claramente los instrumentos que debian utilizar los misioneros en su estrategia
reduccionista relativos a la domesticacion de la mano de obra indigena con la introduccion de
habitos regulares de trabajo. Y fue en el capitulo relativo a los “deberes” de los ne6fitos cuando se
detalld el régimen econémico bimodal antes citado, por el cual éstos debian trabajar los tres
primeros dias de la semana en el trabajo comunal; los otros tres dias “son para ellos™ pudiendo
ocuparse en lo que les sea “mas util y agradable”. Finalmente, y formando parte de la estrategia
misional, el reglamento dedico dos capitulos a “la manera de castigar” y a los “Forasteros y
Peregrinos™. Por cuanto se refiere ai primero, se detalld la cantidad de azotes en relacion al
“delito” cometido castigo que no deberia ser superior a 25 azotes, dejando al arbitrio del prefecto
el castigo de los “delitos™ graves'!, aunque no hizo ninguna referencia a la utilizacion del cepo
que, me consta, se introdujo también por entonces. Por cuanto se refiere al segundo, se indico la
obligacién de los conversores de ofrecer la hospitalidad requerida y proporcionar, previo pago,
lo necesario para el viaje y faculté al misionero para impedir la domiciliacion en las misiones
de todo individuo sin su previo consentimiento.

Senaladas las disposiciones podemos pasar ya a ocuparnos del microcosmos misional. Es
evidente que el reglamento preparado por Cors delined una nueva concepcion del tiempo y del
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espacio. La regulacion del tiempo cotidiano, que simbolicamente se tradujo en el uso de la
campana, s¢ iniciaba cuando ésta sonaba al “empezar el dia” y concluia a las 20 h. sefial de
retiro de todos los neofitos a sus casas, de donde no podian salir hasta el dia siguiente. El
objetivo ultimo de la estrategia misional era la construccion de un nuevo espacio “civilizado™
que sustituyera al espacio “salvaje”, y es igualmente evidente que dicho espacio configurd un
nuevo patron de residencia, permanente, del que formo parte la iglesia, la casa misional, y las
casas del cabildo y de los neéfitos, la escuela, las oficinas o talleres y los chacos comunal y
particulares. La campana regulaba asi el tiempo de trabajo y el tiempo de ocio permitiendo la
incorporacion progresiva de los elementos centrales de la nueva cosmovision —en la que sera
fundamental la introduccion de las festividades religiosas, especialmente aquéllas a las que se
encomienda la proteccion del poblado- y la imposicion creciente de una también novedosa
praxis social.

Anotemos que ya la misma denominacion del espacio era, simbélicamente, “cristiana” y
“civilizada”, pues todos los poblados misionales fueron puestos bajo la advocacion mariana o
de “musterios”, o santos de la cosmovision cristiana, surgiendo asi por entonces y tras las
sucesivas refundaciones de los pueblos, Ascension de Guarayos, Nuestra Sefiora de los
Angeles de Urubichd, Santa Cruz de Yaguaru, San Francisco de Yotai y San Pablo. Me
interesa notar que como consecuencia del proyecto misional implementado por los
franciscanos entre los Guarayo -aceptado por el grupo que vio en los poblados una proteccién
frente a la sobreexplotacion de la mano de obra cuando no clara esclavitud de la que eran
objeto otras poblaciones por parte de los sectores blanco-mestizos- se produjo un proceso de
transculturacion que permitio al grupo resignificarse como tal y mantener —lo que aqui no es
sinonimo de “conservar’- su identidad colectiva como Guarayo. La brevedad del texto me
impide abordar aqui las caracteristicas que presenté este nuevo espacio construido desde
mediados del siglo XIX (Garcia Jordan 2006: 295-319), aunque si sefialaré, muy sucintamente,
los aspectos mas significativos del microcosmos misional que datan de mediados del siglo
XIX y sus eventuales modificaciones.

Este microcosmos se conformo a partir del régimen econémico misional segun el cual los neé6fitos
dedicaban tres dias a la semana a los trabajos comunales (chacos, talleres, etc.), otros tres dias a
sus trabajos particulares (chacos, caza, pesca), siendo el domingo festivo. Dicho régimen fue
paralelo al correspondiente régimen sociopolitico segun el cual cada poblado estaba habitado
por diversas parcialidades —grupos de 20 a 30 familias- cada una de las cuales bajo el liderazgo
de un capitan, intendente, comandante, alféreces, tenientes, y algunos otros hasta un total de 12
cargos conformando el cabildo presidido por el cacique. Este altimo, elegido por el conversor
previa consulta con los jefes de las parcialidades, detentaba la maxima autoridad del poblado
subordinada al misionero que ocupaba el vértice del poder y que, de hecho, podia destituir
tanto al cacique, como al resto de miembros del cabildo, siempre que hubiera perdido la
confianza del primero o de alguno de los segundos.

Igualmente fue a mediados del siglo XIX cuando se reguld la distribucion del tiempo cotidiano en
los poblados misionales que empezaba, al salir el sol —en tomno a las 6 h.- con el toque de campana
que convocaba a todos los adultos para el rezo de las oraciones matutinas en el atrio que se abria a
la plaza. Después, el cabildo en pleno comparecia ante el conversor al que informaba de los
asuntos de la jomada y del que recibia las ordenes oportunas. Un nuevo toque de campaiia
sefialaba el inicio del trabajo de los adultos; por lo que se refiere a los nifios, mientras los
“parvulos” (menores de 6 afos) quedaban al cuidado de sus madres, los “escolares™ (entre 14y 16
anos) tras el toque de campana a las 7h., iban a las escuelas, la mayoria de ellos a las “inferiores™ o
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“generales”, a cargo de maestros indigenas, mientras la minoria que presentara ‘“mayores
aptitudes™ a las escuelas “‘superiores”, a cargo del primer conversor. Las actividades laborales se
detenian al mediodia, con el toque del Angelus, para la comida y descanso -en el caso de los
escolares, pues nada se dice sobre los adultos, duraba hasta las 15h.- cuando un nuevo toque de
campana les llamaba para el retorno a la escuela. La jomada de trabajo se concluia a la caida del
sol cuando la campana convocaba a los adultos a su asistencia a la iglesia para la oracion, tras lo
cual y después de darse la “Santa Noche™ bien volvian a sus casas, bien se reunian en grupos por
edades, afinidades ludicas o de otro tipo, etc. hasta que, a las 20 h. y con el “toque de animas”
todos debian cesar en sus reuniones para ir a sus casas, de donde teéricamente no podian salir
hasta que la campana les anunciase el inicio de un nuevo dia.

Esta cotidianeidad se veia alterada anualmente en dos o tres ocasiones como consecuencia de la
celebracion de la fiesta patronal de cada poblacién', la Navidad y la Pascua de Resurreccion. En
esas ocasiones, ademas de los actos religiosos y ludicos, los conversores realizaban el “reparto” de
vestidos, herramientas y el “‘cameado”, o distribucién de came fresca. Sin embargo, mientras el
ultimo se hacia en las festividades sefialadas, el reparto de lienzo —vestidos para las mujeres, el
“tipoi”, camisas y pantalones para los varones, y camisetas para los nifios- se efectuaba en
Navidad y Pascua, al igual que el reparto de las herramientas (palas, trazados, hachas) a las
parcialidades que lo requerian, y siempre a todas las parejas recién casadas. Anotemos que los
matrimonios, que solian celebrarse en Pascua, se realizaban entre los guarayos recién concluida la
pubertad -16 afios para los varones, y 14/15 afios para las jovenes- (Pierini 1912: 12).

Este cronograma tentativo de la vida diaria y ciclica se mantuvo hasta la secularizacion de las
musiones en 1938/39. Sin embargo, a lo largo de los cien afios en que rigio el régimen misional se
introdujeron, con escaso éxito, timidas reformas, sobre las que ahora no puedo extenderme,
referidas a la educacion de los infantes (organizacion escolar y contenidos a transmitir,
particularmente la alfabetizacion en castellano) y a la la instruccion civil (laboral, econémica,
politica) de los guarayos. Sin embargo, si me interesa sefialar que, no obstante carezcamos de
fuentes detalladas sobre el funcionamiento de la economia de los poblados guarayos, el
régimen misional impidio, de facto, la monetarizacion al interior de las misiones por cuanto
los beneficios derivados de las diversas actividades econdmicas fueron percibidos ya por el
conversor titular del poblado, ya por el economo de las misiones encargado al efecto por el
Colegio taratefio y radicado en Santa Cruz. De ahi las dificultades de los Guarayo para el
manejo del dinero y, por ende, los obstaculos que de ellos se derivarian en el futuro para su
participacion en una economia de libre mercado, por reducida que ésta fuese.

A estas limitaciones “economicas” cabria anadir una mas, la escasa castellanizacién de la
poblacion adulta, argumento fundamental de los partidarios de la secularizacion,
fundamentalmente desde el acceso de los liberales al poder (1899). La presion alcanzé en
diversos momentos tal intensidad que el siempre prudente Fr. F. Pierini comunic6 al gobierno
de Ismael Montes (1906) que aquéllos consideraban que el fin Gltimo de los misioneros era
formar con los “némadas”, “‘una maquina de produccion que empuje las corrientes industriales
de una zona™ idea a partir de la cual se pretendia que la tarea fundamental del religioso era
ensefiar al “neofito la lengua nacional para ponerlo en inmediata comunicacién con los
industriales; a hacer de ¢l un buen remero, un habil pedn, para que sus servicios puedan ser
aprovechados desde luego, por cuantos desean utilizarlos™ (Pierini 1907: 16). Como anoto
agudamente Pierini, el sistema de relaciones existente entre los patrones y los indigenas alla
donde existiese no habia beneficiado a estos tltimos pues si en las tierras bajas, el ejemplo de
lo acaecido con los chiquitanos y moxefios permitia constatar que éstos devenian esclavos de
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los patrones a través del endeude: en las tierras altas, los indigenas de “hacienda™ estaban
también sometidos a la explotacion de sus patrones (Pierini 1907: 27-28). Y, en defensa de los
escasos resultados logrados por los misioneros, el prefecto Pierini atribuyo el “estacionarismo
intelectual” de los guarayos a la “lenta evolucion intelectual™ de la poblacion y no al descuido
de los religiosos; como sucedia, agregé en habil y sibilina argumentacién ante el Ejecutivo,
con las poblaciones quechua y aymara cuya escasa alfabetizacion no podia atribuirse a la
“estudiada voluntad de los Gobiernos™ republicanos para “conservar a esas razas en una
degradante ignorancia” (Pierini 1907: 32). No obstante, segin datos proporcionados por
Pierini a fines de 1906 relativos a la castellanizacion de los Guarayo, del total de 2.951
adultos, el 90% entre los varones (aproximadamente 1.250), y el 45% entre las mujeres
(alrededor de 625) entendian el castellano; estos porcentajes se reducian considerablemente en
el caso de aquéllos que hablaban dicho idioma que, en el caso de los varones representaba el
50% (695 individuos), y por lo que respecta a las mujeres solo el 10% (alrededor de 139); la
reduccion porcentual caia drasticamente al considerar aquéllos que sabian leer, el 2% de los
hombres (27 individuos) y el 1% de las mujeres, esto es, alrededor de 13, (Pierini 1907: 35).

En sintesis, como observo Nordenskidld de paso por la zona en 1909, los franciscanos habian
“realizado un admirable trabajo entre los guarayo™ aunque, como consecuencia del sistema
educativo utilizado los nedfitos eran “sumisos” y extremamente “dependientes” de los
religiosos, incapaces de decidir por cuenta propia y ejercer su libre albedrio. La eventual
partida de los misioneros no debia producirse, segun el etndlogo sueco, antes que los Guarayo
“hayan aprendido a ayudarse a si mismos, a mantener sus asuntos economicos en orden y a
vigilar sus derechos como ciudadanos bolivianos. Es fundamental que los misioneros les
ensefien espafiol, que todos puedan leer, escribir y hacer cuentas, y que aprendan el valor de
sus productos y del dinero” (Nordenskidld 2003 [1922]: 160).

Parece evidente que la solucion a los problemas derivados del régimen misional solo podia
lograrse con la introduccion de cambios fundamentales en el mismo facilitando la progresiva
autonomia de los neofitos, que los religiosos no fueron hasta entonces capaces de afrontar
eficazmente, ni tampoco los Ejecutivos bolivianos afrontaron decididamente. El primer, y
linico, intento de los gobiermos bolivianos por reformar el régimen misional fue planteado por
la segunda administracion de Ismael Montes cuando el ministro Gutiérrez propuso al Congreso
la sustitucion del vigente “régimen de comunidad™ -en el imaginario de los politicos pacefios
asociado a la tradicional tenencia comunal de la tierra entre los Quechua y Aymara- por un
reparto de la tierra en “propiedad particular” mediante la distribucion de lotes familiares
(Gutiérrez 1915: 20). La propuesta surgio, en buena medida, de las nefastas consecuencias
derivadas de la secularizacion de las misiones de Cordillera a cuyos neodfitos el gobierno habia
otorgado “su capacidad civil” y reconocido “su derecho de propiedad en los terrenos
misionales™; segun el Ejecutivo, la escasa preparacion de estos indigenas “habituados como
estan a una obediencia ciega y sin el menor espiritu previsor” habia provocado que éstos
retornaran “a la vida errante” o renunciaran a “las ventajas que se les ofrecio, enajenando sus
pertenencias sin beneficiarse en forma alguna” (Gutiérrez 1915: 19-20). La afirmacion supuso
una novedad en el discurso oficial pues por vez primera se explicitaron en un texto ministerial
los limites del proyecto misionero en orden a hacer de los indigenas sujetos de su propia
historia, “ciudadanos” con plenos derechos segin la fraseologia de la época de vacuo
significado. Sin embargo, la propuesta gubernamental para distribuir las tierras misionales
entre los Guarayo no llego a ser siquiera discutida.
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Los misioneros, por su parte, tampoco introdujeron ninguna mutacion significativa. La inercia
historica y el temor a los resultados que podrian derivarse de los cambios pesaron sobre
cualquier tentativa innovadora. Tan solo durante la prefectura de Alberto Singer, en la década
de 1920, se planteo la posibilidad de incentivar la produccion agricola en los chacos familiares
de los guarayos -remedo de propiedad privada pues nunca existieron titulos legales al respecto
siendo los terrenos considerados “misionales™ en detrimento de los chacos misionales con el
objetivo de que aquéllos “comprendieran” el valor de su trabajo y obtuvieran excedentes con
los que comprar los productos por ellos requeridos “dejando asi poco a poco el sistema de los
repartos” aun vigentes entonces (Singer 1926: 5-6). Sin embargo, este proyecto no llego a
concretarse y el sistema continuo vigente hasta la década de 1930.

Fue entonces, en la coyuntura del conflicto del Chaco y paralelamente a la crisis economica,
social y politica que vivio el pais, cuando se produjeron importantes cambios en Guarayos.
Estos fueron consecuencia de la presion de las autoridades y empresarios agropecuarios por la
contratacion de mano de obra que, si bien se habia ido incrementando a lo largo de la década
de 1920 -con el consiguiente aumento de profugos de los poblados misionales- llego a su cenit
en 1932-35; entonces, se introdujo una novedad significativa consistente en el “pago directo”
de los jornales a los guarayos contratados por las autoridades y empresarios. Esta innovacion
alter6 la practica “inmemorial” vigente en las misiones segun la cual el conversor retenia el
20% de los salarios percibidos del contratante para el mantenimiento de la mision, y el restante
80% era entregado al guarayo en forma de géneros y mercaderias (Hoeller 1935: 7). El
cambio provoco un serio conflicto entre las autoridades y la prefectura misionera aunque,
finalmente, se llegd a un acuerdo parcial que salvaguardé la funciéon cumplida
tradicionalmente por el conversor con la correspondiente retencion de la mayor parte de los
salarios devengados por el contrato de los neofitos.

La secularizacion que se produjo poco tiempo después se encargo de mostrar, tanto la
incapacidad del régimen misional para lograr la socializacion de los Guarayo y su insercion en
la Bolivia repiblica, como la escasa, sino nula, voluntad politica de los Ejecutivos bolivianos
para promover la incorporacion efectiva de los nedfitos guarayos a la “nacionalidad™ y a la
“ciudadania™.

FUENTES CITADAS

(Se incluyen solo las fuentes impresas excluyendo los fondos archivisticos cuyas referencias se
encuentran en las notas que configuran el aparato critico)

Archivo 1909-21: Archivo de la Comisaria Franciscana de Bolivia, Tarata.

Bayo, Ciro 1911: El Peregrino en Indias (En el corazén de la América del Sur), Madrid, Libreria de los
Sucesores de Hernando.

Cardus, Fr. José 1886: Las misiones franciscanas entre los infieles de Bolivia, Barcelona, Libreria de la
Inmaculada Concepcion.

Cors, Fr. José s.f.: “Apuntes sobre Guarayos™ en J.A Perasso 1988, Los Guarayu. Guaranies del Oriente
de Bolivia, Asuncion, R. P. Ediciones, pags. 9-75.

Ercole, Fr. Alejandro 1871: Reglamento de misiones de infieles en el territorio de Bolivia presentado por
el R. P. Fr.(..). Prefecto de las de Tarija v aprobado y puesto en vigencia el dia 13 de setiembre por el
poder ejecutivo en virud de la autorizacion de la Asamblea Constituyente por su acto legislativo de 9 del
dicho mes de 1871, Sucre, Imprenta de Pedro Espaiia.

215



Pilar Garcia Jordan Sociedades en movimiento...

Gutiérrez, Néstor 1915: Memoria de Guerra y Colonizacion. 1915, La Paz, Intendencia de Guerra.

Hoeller, Fr. Alejandro 1935: Informe anual que presenta al Supremo Gobierno el Prefecto de las
Misiones de Guarayos ---. O.F. M. [Ascension, 10.02.1936], Ascension, Tipogragica Franciscana.

Nordenskidld, Erland 2003 [1922]: Indios y blancos, La Paz, APCOB / Plural editores.

Orbigny, Alcide d° 2002 [1835-47]: Viaje a la América Meridional, La Paz, Instituto Francés de
Estudios Andinos / Plural editores, 4 vols.

Pierini, Fr. José 1907: “Las Misiones”. [Informe enviado por el prefecto de las misiones (...)
correspondiente al afio 1906, fechado en Ascension, 31.12.1906], en F. Pierini, Dos asuntos de
actualidad en Bolivia, Buenos Aires, Imprenta Ferrari Hnos., pags. 19-53 + cuadro sinoptico.

Pierini, Fr. José 1912: Informe anual que presenta al Supremo Gobierno el R. P. Prefecto --- sobre el
movimiento de las Misiones de su cargo, Tarata, Tipografia San José.

Singer, Fr. Alberto 1926: Informe sobre la administracion de las misiones de Guarayos desde el 10 de
octubre de 1925 hasta el 16 de noviembre de 1926 que pasa el R.P.--- Prefecto de estas Misiones del
Colegio Apostolico de San José de Tarata a la consideracion del Sefior ministro de Estado en el
Departamento de Guerra v Colonizacion, Tarata, Tipografia “San José™.

Viudez, Fr. Manuel 1865: “Guarayos. Descripcion de sus habitantes, tierras, costumbres, religion™ y
“Propiedades, vida y costumbres de los Guarayos” en E. Riick, Guia General, Sucre, Imprenta Boliviana,
pags. XIV-XXXIV y XXX-XXXIV.

Zuazo Cuenca, Julio 1945: Ministerio de Agricultura, Ganaderia y Colonizacion. Memoria presentada a
la Honorable Convencion de 1945, La Paz.

BIBLIOGRAFIA

Garcia Jordan, Pilar 1998a: *“;De barbaros a ciudadanos? Tutela, control de mano de obra y
secularizacion en las misiones de Guarayos (Amazonia norboliviana), 1871-1948", en P.Garcia Jordan
(ed.), Fronteras, colonizacion y mano de obra indigena en la Amazonia andina, siglos XIX-XX, Lima,
Pontificia Universidad Catolica del Peri / Universitat de Barcelona, pags. 23-124.

Garcia Jordan, Pilar 1998b: “Estado boliviano, misiones catolicas e indigenas amazonicos. Una reflexion
sobre los reglamentos misioneros y la secularizacion en la Prefectura de Guarayos (1871-1939)”, en J. R.
Fisher (ed.), Actas del X1 Congreso Internacional de AHILA, Liverpool, AHILA/ Instituto de Estudios
Latinoamericanos Universidad de Liverpool, Vol. I, pags. 248-265.

Garcia Jordan, Pilar 2001a: Cruz y arado, fusiles y discursos. La construccion de los Orientes en el Peru
v Bolivia, 1820-1940, Lima, Instituto Francés de Estudios Andinos / Instituto de Estudios Peruanos.

Garcia Jordan, Pilar 2001b: “Espacio indigena frente a espacio civilizado. Una reflexion sobre la invasion
simbolica del espacio en las misiones franciscanas entre los Guarayo (Bolivia), 1820s-1939”, en S.
Fernandez y G. Dalla Corte (comps.), Lugares para la historia, Rosario, UNR Editora/ Ed. de la
Universidad Nacional de Rosario, pags. 51-81.

Garcia Jordan, Pilar 2006: "Yo soy libre y no indio: soy guarayoe”. Para una historia de Guarayos, 1790-
1948, Lima, Instituto Francés de Estudios Andinos.

Hermosa Virreira, Walter 1950: Los Pueblos Guarayos, La Paz, Emp. Ed. “Universo™.

Mendoza, Gunnar 1956: “Bibliografia Guaraya Preliminar™, en Revista del Instituto de Sociologia
Boliviana, n® 5 (Sucre).

Pereira Soruco, Hugo 1998: Sociologia de la historia del pueblo guarayo en su realidad actual. Santa
Cruz, mimeo.

216



Sociedades en movimiento... Pilar Garcia Jorddn

Terjeiro y otros 2001: Atlas étnico de investigaciones antropoligicas “Amazonia boliviana”, La Paz,
Direccion Nacional de Arqueologia y Antropologia.

NOTAS

' Taller de Estudios e Investigaciones Andino-Amazonicos TEIAA. Universitat de Barcelona. C/ Montalegre 6, 08001
Barcelona (Espaia). Correo electronico, pgarciajordan@ub.edu. Este trabajo se inscribe en el proyecto de
investigacion financiado por el MEC, HUM2006-12351. La afirmacion del titulo pertenece al viajero espafol Ciro
Bayo que de viaje por Bolivia residié en Guarayos en la Cuaresma de 1896 (Bayo 1911: 159).

* La “marcha hacia el Oriente” fue un proyecto desarrollista del estado boliviano que contdé con una herramienta, el
Plan Bohan, en el que se plasmaron los intereses del Estado boliviano hacia el Oriente del pais, en el cual las
producciones agropecuarias y el petréleo captaron la atencion del poder central.

* En Bolivia la denominacién de Guarayo se ha dado a cuatro grupos: a) los guarayos de los rios San Miguel-Sapocos,
que son los tratados en este trabajo y los que comiinmente se tiene como tales; b) los guarayos del rio Iténez, en el
Beni, tambi¢n denominados “pausernas™; c) los guarayos del rio Blanco, en el Beni, también llamados “tapacuras”,
“chapacuras™ o “chapacoros”, d) los guarayos de los rios Madre de Dios y Beni (Mendoza 1956). Los actores de esta
historia son los primeros., uno de los cinco grupos de lengua guarani existentes en la actualidad en Bolivia,
procedentes del Este, en un proceso migratorio a la bisqueda de la llamada “tierra sin mal”, y residentes en su mayoria
actualmente en los municipios de Ascension de Guarayos y Urubicha, provincia de Guarayos por ley de 6.03.1990; el

grupo, segun las estimaciones hechas en 1998 ascendia, aproximadamente, a unos 9.520 individuos (Teijeiro y otros
2001: 104).

* El Reglamento (recogido en Ercole 1871) reconocié al Conversor como la mixima autoridad politica civil y religiosa
en el interior de la mision e intermedianio de todo contacto entre los indigenas y el exterior, tanto con la sociedad civil,
como con el Estado. El mismo reglamento dispuso, no cbstante, que toda mision dependia, en ultima instancia, del
Gobiemno central, cuestion que en los reglamentos sucesivos sufrio modificaciones significativas en beneficio de las
autoridades departamentales (Garcia Jorddn 1998b). En sentido estricto el primer reglamento fue el sancionado por
José Ballivian (22.02.1845) aunque su vigencia fue muy limitada hasta el punto que en las colecciones de leyes, anales
y otros repertonios legales no figuran. Ver el texto en Archive de la Comisaria Franciscana de Bolivia,(ACFB), V.VIII,
n® 91y 92 (Tarata, 1916), pp.313-321, 355-356.

* Informe de F.Lacueva al obispo electo de Santa Cruz, Manuel Angel del Prado, (24.05.1845), en Archivo Arzobispal
de Santa Cruz (AASC), f.5.

* Constancia de la existencia de tales obras, y de la autoria de F.Lacueva de las mismas, da Fr. Manuel Viudez, quien
llego a Guarayos a fines de 1840 juntamente con José Cors (Viudez en Riick 1865: XX1 y Cors en Perasso 1988: 54).

" Informe de F.Lacueva al obispo M.A del Prado, (24.05.1845), en AASC, f6.

* Frase debida, probablemente, a Manuel Viudez, recogida en el Punto 86 del borrador del Informe enviado por el

prefecto misionero Fr. P. Bianchi a la Sagrada Congregacion de Propaganda de la Fe (SCPF), [Tarata, 11.03.1851], en
Archivo de Tarata (AT).

* Hasta 1877 el Colegio de Tarata se habia regulado por las bulas de Inocencio XI y de Pio VI, ademais de los decretos
emanados de los capitulos guardianales bajo la presencia de los Visitadores, especialmente de Fr.Manuel Concha y el
padre Cienfuegos.

' AT. Normativa para Colegios Seminarios. Texto impreso, s.p.i., sin caratula, pp.64-91 preparado por Wolfgang
Priewasser en 1902, a partir del texto manuscrito aprobado en 1888,

' Parcialidades mencionadas en orden a la confeccién del padron del poblado que, segiin sefialaron los Estatutos, debia
estar dividido por “parcialidades™ y “familias”, con distincion de hijos y agregados, cada uno con su nombre y
apellido, etc. Me interesa notar que los estatutos dispusieron, para impedir la confusion se dijo, que los varones
llevaran el apellido del padre, y las mujeres de la madre, de acuerdo a lo dispuesto por el [1I Concilio Limense (punto
270).

3 - - - g I3 - » " v .
"* Segun los Estatutos, todo nicleo familiar debia contar con una casa, en la que ademas debian establecerse divisiones

que impidiera la promiscuidad entre los varones y mujeres de la familia, excluyendo los matrimonios (puntos 304, 306
y 307).
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" Reglamento preparado por Fr.José Cors (Yaguari. 28.09.1854), que con pequefias modificaciones incorporadas en
1856, 1857, 1860 v 1861 fue enviado el 11.04.1861 al ministro general, Ireneo Piani, en Archivo General de los
Franciscanos Menores (AGFM). Bolivia. Collegia. M/121, 1f. anv. Todo el texto en dicho folio s.n.+ {ff.836 anv.- 838
rev.

" En consecuencia se regulo el nimero de latigazos con que los adultos guarayos serian sancionados en caso de borrachera
(12 azotes), robo (25 de ser grave el hurto), formicacion (20), adulterio (25), ¢l maltrato doméstico del varon a la mujer (entre
6 v 25 latigazos en funcion de la gravedad), castigando el resto de penas las faltas al trabajo (un dia 12 azotes, dos dias
18, y tres dias 25), v la inasistencia a las oraciones cotidianas (8) y a la misa de precepto de los domingos y festivos
(20). En el caso de los nifios se fijo en 6 azotes la ausencia de la escuela, prohibiendo la flagelacion a los enfermos y
mujeres embarazadas, en Reglamento, Cap. 5, 837 anv.,

'* Ascension de Guarayos celebrd su fiesta patronal con motivo de la Ascension de Jesucristo a los cielos -dia
cambiante como consecuencia de la Cuaresma-; Urubicha el 2 de agosto; Yaguari, que por muchos afios celebro su
fiesta patronal el 3 de mayo, en 1903 paso a celebrarla el 14 de septiembre; Yotai en ocasion de la festividad de San
Francisco de Asis el 2 de octubre, San Pablo el 29 de junio aunque, durante un tiempo ésta celebro la fiesta el 30 de
junio.

'* La tesis misionera fue que la percepcion del salario por el propio indigena no solo impedia a los conversores
subvenir a todas las necesidades comunitarias, sino también que favorecia, elemento recurrente citado no soélo por los
religiosos, el incremento del consumo de alcohol por los indigenas y, en consecuencia, su progresivo endeudamiento
con los empresarios que, necesitados de mano de obra, incentivaron dicho consumo.
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Politica Indigenista e Etnicidade:

estratégias indigenas no processo de extingdo
das aldeias do Rio de Janeiro

Século XIX

Maria Regina Celestino de Almeida’

Introdugao

Algumas aldeias indigenas estabelecidas na capitania do Rio de Janeiro e seus arredores
durante o periodo colonial s6 foram extintas no século XIX. Seu processo de extingio foi lento
e gradual, tendo se estendido das reformas pombalinas a segunda metade do século XIX, com
avangos e recuos dados principalmente a agdo dos indios aldeados. Estes foram, a meu ver, os
principais agentes interessados em manter ndo apenas as aldeias, mas igualmente a condigdo de
indios aldeados, identidade ¢ patrimonio que lhes foram concedidos ou até impostos pelas
autoridades coloniais, porém assumidos por eles como instrumentos que lhes possibilitaram
sobreviver e resisitir, rearticulando suas tradigdes, culturas, historias e identidades. Tal
afirmativa pode ser sustentada através da analise da documentagio a luz das novas proposigdes
tedricas e conceituais da Historia e da Antropologia que nos permitem repensar as relagdes de
contato entre os indios e a sociedade ocidental, valorizando seus interesses ¢ motivagdes como
fatores também explicativos para a analise das relagdes de alteridade, bem como para o
desenrolar dos processos historicos.

Em minha tese de doutorado analisei o estabelecimento das aldeias indigenas no Rio de Janeiro
colonial e o papel desempenhado por elas e seus habitantes no longo percurso de trés séculos,
tendo chegado a algumas conclusdes relevantes para formular a afirmativa acima citada. A tese
sustenta que os povos indigenas incorporados a colonizagdo através do ingresso nas aldeias
coloniais, longe de terem desaparecido, diluindo-se entre os despossuidos da colonia ou entre
0s escravos, como costuma ser sugerido pela historiografia, transformaram-se e misturaram-se,
mantendo-se porém como indios aldeados, condigdo com a qual se identificavam e eram
identificados até o século XIX. Uma vez aldeadas, as multiplas etnias passaram a constituir um
grupo distinto na col6nia com regras, caracteristicas ¢ comportamentos proprios construidos
num processo lento e incessante de experiéncia compartilhada com etnias e grupos sociais
diversos no mundo colonial. Tornaram-se suditos cristdos do império portugués, e como tal se
apresentavam nas petigdes que dirigiam ao Rei e as autoridades, assumindo, portanto, a
identidade que lhes fora dada ou imposta pelos colonizadores.

As aldeias indigenas da colonia ndo foram, portanto, um simples espago portugués e cristio no
qual os indios indefesos e vencidos eram submetidos a exploragdo e a aculturagdo que os
conduziria a breve extingdo. Algumas se mantiveram por trés séculos e constituiram o espago
de re-socializagdo para diversos grupos indigenas que chegaram ao oitocentos misturados ¢ em
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nimero reduzido, porém vendo-se e sendo vistos como indios aldeados e ainda compartilhando
vida comunitaria ¢ terra coletiva que lhes haviam sido garantidas, séculos antes, pela Coroa
portuguesa (Almeida 2003).

O objetivo deste trabalho ¢ analisar o processo de extingdo dessas aldeias, enfocando os
conflitos e negociagdes entre os varios agentes sociais envolvidos, valorizando as atuagdes dos
indios. Em contradigdo com os discursos assimilacionistas de politicos e intelectuais do
oitocentos que ressaltavam sua condigdo de mistura, decadéncia e extingdo, os indios das
aldeias reivindicavam seus direitos com base nas identidades indigenas. Embora a analise
priorize o século XIX, o corte cronologico remonta a segunda metade do século XVIII, periodo
das reformas pombalinas, cujas propostas assimilacionistas assinalavam mudangas
consideraveis na politica de aldeamentos. O espago privilegiado inclui as aldeias antigas que
atravessaram os trés séculos da colonizagdo: Sdo Lourengo, Sdo Barmabé, Sio Pedro, Sdo
Francisco Xavier de Itaguai ¢ Mangaratiba, o que abrange mais ou menos a regido do atual
estado do Rio de Janeiro, ultrapassando os limites da capitania e depois provincia do mesmo
nome.

A documentagdo consultada, basicamente correspondéncia entre autoridades civis e
requerimentos dos indios, embora lacunar e esparsa, tem evidenciado a tendéncia das
autoridades informantes em declarar o estado de decadéncia ou desaparecimento das aldeias e a
dispersdo dos indios e sua mistura a massa da populagdo. Evidencia-se também o significativo
interesse das Camaras Municipais ¢ dos moradores em se apossar das terras e dos rendimentos
das aldeias. Em contrapartida, os interesses e motivagdes dos indios em preservar suas terras,
embora mais dificeis de serem identificados, aparecem em alguns requerimentos, contrariando
o discurso sobre o desaparecimento das aldeias e de sua mistura a massa populacional.

Das reformas pombalinas ao oitocentos: proposta assimilacionista e manuten¢do das
aldeias — o caso da aldeia de Sao Francisco Xavier de Itaguai

Na segunda metade do século XVIII, a expulsdo dos jesuitas e as reformas pombalinas foram
um ponto de inflexdo na historia das aldeias. O Diretorio dos Indios (Almeida 1997), legislagdo
criada inicialmente para a Amazonia e depois estendida as demais regides da América
portuguesa, langou as bases da politica assimilacionista com a inten¢do de transformar as
aldeias em vilas e lugares portugueses e os indios em vassalos dos reis, “... sem distin¢do ou
excepgdo alguma, para gozarem de todas as honras, privilégios e liberdades que gozam os
outros”(Ferreira s.d.: 637). Em contraste com as legilagdes anteriores, a lei visava a acabar com
os costumes indigenas nas aldeias e incentivar a miscigenagdo e a presenga de ndo indios em
seu interior. Ndo obstante, apesar das mudangas na legislagdo, o Diretorio manteve, em grande
parte, as diretrizes basicas do Regimento das Missdes de 1686°, no que diz respeito a
organiza¢do do trabalho indigena ¢ sua reparticdo, bem como aos direitos e obrigagdes dos
indios aldeados. Quanto a terra, o Diretorio manteve o patriménio coletivo das aldeias para os
indios € malgrado a presen¢a cada vez mais intensa de brancos em seu interior, incentivada
pela propria lei, e das usurpagdes que tendiam a aumentar, as terras das aldeias nio reverteram
para patrimonio comum das novas povoagdes, pelo menos no Rio de Janeiro, embora tenha
havido propostas neste sentido. A grande mudanga, a meu ver, foi o incentivo @ miscigenagio e
a presen¢a de ndo indios no interior das aldeias, como medidas necessarias para promover a
assimilagdo.
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No século XVIII, os problemas de terra nas aldeias agravavam- se no Rio de Janeiro, na
medida em que as terras devolutas 1am escasseando e as demandas por elas se ampliavam. A
expulsdo dos jesuitas complicou a situagdo, pois além das terras confiscadas aos padres terem
voltado ao dominio da Coroa, passsando a ser disputadas e pedidas em sesmarias, os indios
perdiam poderosos aliados em seus enfrentamentos com os moradores. Os conflitos de terra
entre indios e moradores, que ja ocorriam desde o século XVII, aumentaram com o avango
desses ultimos motivados por uma legislagdo que incentivava sua presen¢a no interior das
aldeias. Some-se a isso, o desenvolvimento sécio-econémico da capitania que implicava na
conquista e incorporagdo dos sertdes mais distantes com a criagdo de novas aldeias e na
ameaga cada vez mais intensa as terras das aldeias ja seculares®. Inimeros documentos revelam
que, sem contar com a poderosa intermediagdo dos jesuitas, os indios continuaram
reivindicando, por conta prépria, direitos as terras, cargos e ordenados que sua condigdo de
indios aldeados lhes garantia (Almeida 2003: 168-176).

As informagdes esparsas sobre as reformas nas aldeias no Rio de Janeiro indicam que as
medidas visavam confiscar os bens dos jesuitas, preservando, porém, as terras das aldeias para
os indios. O Bispo era intruido para ndo permitir que os padres tentassem despojar as
Paroquias que administravam porque

“...se acha expressamente declarado pelos mesmos Religiosos no meu Tribunal da Mesa da
Consciéncia e Ordens, que nas Igrejas das Missoes € tudo pertencente aos Indios , e que no seu nome
e a titulo de tutela é que se achavam na mera administragdo deles Religiosos da Companhia de
Jesus.”*

Erigidas as novas vilas e lugares, depois de estabelecidas a casa de residéncia do Vigario, as
terras restantes deviam ser repartidas pelos *...indios habitantes das referidas vilas e lugares™”,
0 que evidencia a preocupagdo em garantir a terra para os indios. Convém notar, no entanto,
que a 1déia de repartir ja aponta para a intenc¢do de distribuir parcelas de terra individualmente,
pratica fundamental na proposta de extin¢do das aldeias que iria se acentuar no decorrer do

oltocentos.

Nio obstante, nesse momento, apesar da presenga cada vez mais imensa dos brancos no
interior das aldeias e das usurpagdes ilegais que se faziam, no Rio de Janeiro, as aldeias
mantiveram-se em seus locais de origem e ndo se misturaram como aconteceu em outras
regides. Todas tornaram-se logo freguesias, porém apenas Sdo Barnabé foi erigida a categoria
de vila ainda no século XVIII. E instigante constatar que continuaram a aparecer na
documentagdo como aldeias e seus habitantes permaneceram distintos dos demais moradores
identificando-se e sendo identificados como indios tanto na documentagdo oficial quanto no
cotidiano de suas rela¢des. Permaneceram nas aldeias, cultivando pequenas porg¢des de terras
ou arrendando-as, porém ainda defendendo, através de peti¢des, as terras que lhes haviam sido
dadas séculos antes pela Coroa Portugues e cujos rendimentos deviam destinar-se a atender as
suas necessidades coletivas.

Em 1766, a Memona de todas as freguesias do Bispado do Rio de Janeiro incluia as Aldeias
de Sdo Lourengo, Sao Barnabé, Sdo Francisco Xavier de Itaguai, Nossa Senhora da Guia de
Mangaratiba e Sao Pedro®. No mapa da Freguesia de Itaguai de 1797, os 141 chefes de familia
aparecem divididos a partir do n° 87 pelo sub item “Aldeia dos indios de Taguai”. O mapa
informa que dentre esses 86 moradores (ndo indios), 8 viviam nas terras da aldeia onde
pagavam foro. O mapa das vilas da Comarca do Rio de Janeiro de 1816 ainda faz referéncias as
aldeias distinguindo-as das vilas e freguesias do mesmo nome, embora nido apresente, em
muitos casos, 0 numero de habitantes separadamente.
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Os exemplos acima indicam a manutengdo das distingdes, reconhecida por autoridades,
moradores e, sem divida, pelos proprios indios que continuavam reivindicando direitos que
lhes haviam sido dados pela condigdo de aldeados. Casos concretos de resisténcia dos indios a
situagdes criadas em decorréncia da legislagdo pombalina apontam para as motivagdes proprias
que os levavam as disputas ¢ para o sentimento de comunhdo étnica que os unia em torno de
reivindicagdes coletivas ¢ os incentivava a manter a distingdo, afirmando a identidade indigena
reconstruida nas aldeias coloniais.

A terra das aldeias, embora restrita se comparada a vastiddo dos sertdes, era vista pelos indios
como patrimdnio conquistado nas aliangas feitas com os portugueses. Nelas, varias geragdes de
diferentes grupos étnicos e sociais haviam se fixado, ou se territorializado na expressdo de
Oliveira (1999), num espago politico-administrativo que lhes fora dado, ou talvez imposto, mas
que passara a constituir referencial basico de sobrevivéncia no mundo colonial. Convém
destacar que, na experiéncia colonial, as relagdes com o territorio também se transformavam
conforme os novos interesses. Além da agricultura, tiravam da terra outras formas de
rendimentos que aprenderam a utilizar ¢ a defender, tais como aforamentos, vendas e
aproveitamento de outros recursos naturais. Dado, imposto ou conquistado através de acordos,
derrotas ou capitulagdes, o espaco fisico das aldeias foi assumido pelos indios como patrimdnio
proprio e coletivo como demonstram as intensas disputas para preserva-lo. Do século XVII ao
XIX, os indios das aldeias lutaram contra usurpagdes de suas terras e dos rendimentos delas

provenientes, utilizando-se dos titulos de terra, conforme os padrdes da colonia (Almeida
2003).

No final do século XVIII e no XIX, essas disputas se ampliaram. Com o incentivo da politica
assimilacionista da Coroa portuguesa, e depois do Império, as cimaras municipais e o0s
moradores intensificaram suas investidas para apoderar-se das terras e dos rendimentos
coletivos das aldeias que, descritas como decadentes e miseraveis, continuavam despertando
conflitos, pois os indios, algumas vezes, apoiados pelos juizes de orfdos, insistiam em
preserva-las. A razdo principal que 0s unia em torno do objetivo de manté-las decorria, a meu
ver, do fato delas ainda constituirem, nesse periodo, espago de prote¢do, onde tinham
garantido, além da terra e seus rendimentos, a vida em comunidade. Numa ordem social
rigidamente hierarquica e escravocrata, tais direitos deviam ser bastante atraentes, sobretudo se
considerarmos os fortes preconceitos ¢ discriminagdes a eles associados. Caracterizados como
diminutos, misturados e transformados, vivendo em aldeias pobres ¢ decadentes como afirmam
muitos relatos de autoridades e intelectuais, os indios aldeados mantiveram-se como tais por
pelo menos mais um século apos as reformas de Pombal, esforgando-se juridicamente (por
vezes com apoio de algumas autoridades) para manter suas aldeias contra a forte pressdo que se
fazia no sentido de extingui-las.

Exemplo revelador sobre isso é o caso de Sdo Francisco Xavier de [taguai, aldeia extinta e
reestabelecida por pressdo dos proprios indios. Localizada em terras da rica fazenda de Santa
Cruz que pertencera aos jesuitas, a aldeia enfrentou muitos problemas com os novos
administradores interessados em extingui-la. Os problemas se agravaram com a construgdo do
engenho em scu interior. E instigante constatar que, apesar dos interesses econdomicos
envolvidos contra as pretensdes de um punhado de “indios miseraveis e decadentes™, a decisdo
favoreceu a estes ultimos que ganharam o direito de manter a aldeia no local de origem,
embora alguns anos depois ela tenha sido declarada extinta pela propria Camara Municipal da
vila recém criada. Os acontecimentos apontam para a complexidade das relagdes entre os
agentes envolvidos.
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Ao assumir o vice reinado, o Marqués de Lavradio (1769-1779) encontrou a aldeia quase
deserta por conta da violéncia dos administradores da fazenda de Santa Cruz que usurpavam as
terras dos indios’. Decidido a restitui-la, contou para isso com a prestimosa ajuda do
desembargador Manoel Francisco da Silva e Veiga Magro e Moura e do Capitdo Ignacio de
Andrade Souto Mayor Rendon, Mestre de Campo da Companhia de Ordenangas. Este ultimo
indicou para Capitdo Mor da aldeia restaurada, José Pires Tavares, mogo indio que, quando da
deser¢do da aldeia, tinha sido por ele recolhido e educado, tendo aprendido além de ler e
escrever, principios do latim*. Em 1786, em atendimento a petigdo do administrador de Santa
Cruz, Manoel Joaquim da Silva Crasto, foi ordenado o despejo da aldeia’. O indio Capitio-
Mor José Pires Tavares dirigiu-se a Lisboa para recorrer a Rainha em beneficio de sua aldeia
que foi abandonada, tendo nela permanecido apenas “alguns miseraveis velhos e estropiados™.
Informado de que alguns tinham nela permanecido, o administrador *...apareceu ali
repentinamente uma noite acompanhado de justigas e tropas, e sem atengdo a idade , nem a
sexo, fez prender e embarcar tudo violentamente em barcos (...) e assim presos e escoltados, os
fez imediatamente conduzir para a aldeia de Mangaratiba...”"

Em 1790, atendendo a solicitagdo do indio Capitdo-Mor que fora ao Reino, a Rainha ordenou a
restituido da aldeia aos indios'', tendo sido estabelecido que devia separar-se da Fazenda de
Santa Cruz “....as terras que por ordem de Sua Magestade se devem restituir aos indios da
aldeia de Taguai“'z. Os problemas, no entanto, iriam se agravar com a arrematagio de engenho
de Itaguai, que se encontrava na aldeia e com a morte do Capitdo Mor José Pires Tavares, lider
instruido e tenaz na defesa e preservagio de sua aldeia.

Convém ressaltar, no entanto, alguns elementos que problematizam a questido e apontam para a
complexidade do processo. O Capitdo-Mor havia enfrentado também desafios de seus proprios
liderados que, segundo ele, abandonavam a aldeia dificultando o cumprimento de sua fungdo
de servir ao Rei. Em 1805, pedia providéncias semelhantes ds que haviam sido tomadas pelo
Marqués de Lavradio para manter a aldeia'’. Além disso, deparava-se também com a oposigdo
de algumas autoridades. O Juiz Conservador que era contririo a manuten¢do da aldeia,
-acusava-o de ter se apoderado dos rendimentos sem ordens para tal e de ter permitido a
usurpagdo de um terreno pertencente aos indios. Sobre a aldeia, o mesmo Juiz afirmava estar
ela muito diminuta * o que se conhece ndo dos mapas, mas do refor¢o que dio ao servigo
quando se lhes pede gente” '*.

Essas informagdes poderiam nos levar a pensar que o Capitdo-Mor era o unico interessado em
manter a aldeia o que, a meu ver, ndo se sustenta com o0s acontecimentos posteriores a sua
morte, que deve ter ocorrido por volta de 1805. No ano seguinte foi arrematado o engenho de
Itaguai, com a condigdo de que “a Real Fazenda mudaria a aldeia de indios situada nas terras
do engenho, a qual lhe ficaria pertencendo'"”. O novo proprietario conseguiu aprovar essa
medida, porém esforgou-se em vdo para executa-la. Alguns indios aceitaram as terras que lhes
foram dadas em outra parte, “...outros porém, com seu Capitdo—Mor souberam iludir esta régia
determinagdo, deixando-se ficar e se conservaram ainda dentro das terras do suplicante,
insinuados talvez para dar mais forga a pretensio da vila...”'®,

Essa ultima citagdo refere-se a outro problema que iria intensificar as disputas: a dcisdo de se
elevar a freguesia a categoria de vila, que o arrematador ndo queria aceitar de forma alguma
pelos imensos prejuizos que isso poderia lhe acarretar. Os argumentos favoraveis a criagio da
vila naquele mesmo local onde a aldeia se encontrava ressaltavam suas vantagens para o
crescimento dos povos ¢ afirmavam existir na freguesia gente de qualidade para servirem os
cargos ¢ empregos da governanga e as possibilidades necessarias para as despesas da casa de
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camara ¢ cadeia . Sobre as terras dos indios, discutia-se se deviam pertencer a vila, porém a
decisdo do Procurador da Fazenda foi de que elas pertenciam aos indios.

Em 1818, o arrematante do engenho de Itaguai ainda insistia na solicitagdo para que a vila
criada na aldeia de Itaguai fosse transferida para outro lugar. Houve intensa discussdo em torno
disso e varios argumentos foram favoraveis ao suplicante e seu produtivo engenho contra a
aldeia que, segundo o Juiz informante, reunia s6 5 ou 6 palhogas de indios e podia, conforme
muitas opinides, mudar-se para Mangaratiba. Os indios ndo se mudaram e a vila foi criada em
1818". Embora poucos, misturados e ja sem contar com a participagdo ativa de José Pires
Tavares, o instruido Capitio Mor, os indios de Itaguai ganharam o direito de ter suas terras
para plantagdes no local reivindicado. E preciso considerar, no entanto, a significativa presenga
de moradores ndo indios na freguesia de Itaguai que, a meu ver poderiam ter sido os principais
interessados na criagdo da vila. Cabe lembrar que, de acordo com o mapa de 1798, dos 141
chefes de familia da freguesia de Itaguai, apenas 55 eram indios. Os demais 86 ndo indios,
dentre os quais 8 pagavam foro nas terras da aldeia, devem ter se aliado aos indios,
provavelmente incentivando-os a permanecer no local para garantir a criagdo da vila, contra
os interesses do proprietario do engenho. A alianga com os indios nesse caso deve ter tido peso
consideravel para o desfecho favoravel ao estabelecimento da vila, visto que os direitos dos
indios as terras de origem ainda eram bastante reconhecidos, como visto anteriormente. Os
indios, por sua vez, interessados em se manter no local de origem devem ter se aliado aos
moradores na proposta de criagdo da vila, com certeza, sem saber que isso conduziria a
extingdo da aldeia. A reflexdo sobre as escassas informagdes disponiveis apontam, pois, parz a
complexidade das relagdes entre esses agentes sociais. Se os indios, moradores e camaras
municipais, na maioria das vezes, se enfrentavam por questdes de terras das aldeias, podiam
também se aliar em determinados momentos, conforme os interesses em jJogo. E o que me
parece ter ocorrido nesses episodios em torno da extingdo da aldeia de Sdo Francisco Xavier de
Itaguai, pois estabelecida a vila, a Camara Municipal iria logo considerar que o evento
assinalava o fim da aldeia.

Essa consideragdo deve, no entanto, ser problematizada, levando-se em conta documentos
posteriores com referéncias a aldeia e ao recebimento das terras solicitadas pelos indios. O
Aviso Régio de 1824, atendendo ao requerimento de Thomaz Lopes, indio da aldeia de Itaguai,
concedeu a ele e aos “mais indios da mesma aldeia a porgdo de terra da real fazenda de Santa
Cruz que for suficiente para fazerem as suas plantagdes ...." Negou-lhe, no entanto, a
concessdo de terras para criagdo de gado que igualmente pedia'®. No mesmo ano, portaria do
Imperador considerava os indios cidadaos e, portanto, livres de tutelas, tendo estabelecido que
os indios misturados na imperial fazenda de Santa Cruz ao pé da vila de Itaguai, fossem
“...d’ora em diante tidos como foreiros pertencentes a mesma imperial fazenda (...) e como
tais devedores de que lhes sera arbitrado, conforme a porgdo de terreno que cada um possuir; e
a vista do competente terreno que se lhes ha de dar.”*.

Conforme sugerem esses documentos, os indios da aldeia de Itaguai, embora tenham se
mantido no local de origem, de acordo com suas reivindicagdes, obtiveram, em 1824, o direito
a terra na condi¢do de cidaddos, o que aponta para a extingdo da aldeia e do direito as terras
coletivas. A surpreendente reagdo dos indios, interessando-se em gozar da “liberdade”™
anunciada e ir em busca de seus titulos, pagando cada um a porgdo que lhes fora designada®'
pode parecer incoerente com todo o comportamento anterior de preservar a aldeia. Torna-se
compreensivel, no entanto, se considerarmos que os indios, com certeza, aspiravam a
“liberdade”, livrando-se do regime de tutela. O Diretorio havia estabelecido que, afastados os
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padres regulares, os indios deviam ser governados pelos seus préprios Principais (chefias
indigenas), porém considerando “... sua rusticidade, e ignordncia com que até agora foram
educados, ndo tenham a necessaria aptidio para o Governo, sem que haja quem os possa
dirigir, (...) havera em cada uma das sobreditas Povoagdes, enquanto os indios ndo tiverem
capacidade para se governarem, um Diretor ..”**. Esses Diretores, impostos pela legislagdo,
geraram muita insatisfagdo entre os indios, como demonstram alguns exemplos em toda a
colonia portuguesa, dentre os quais uma insubordina¢do ocorrida na aldeia de Sdo Barnabé, em
1779, que terminou com o atendimento da reivindicagdo dos indios™. Extinto o Diretério, a
situagdo de tutela se manteria, com a substituigio dos diretores pelos juizes de orfaos. E
possivel que os indios da aldeia de Sdo Francisco Xavier de Itaguai almejassem livrar-se da
tutela, provavelmente, sem saber que a posigdo de igualdade como cidadios podia significar o
fim da legislagdo especial garantidora da terra coletiva da aldeia, que haviam tentado preservar.
E instigante assinalar que, em 1835, o Juiz de Orfios de ltagual respondia a circular do
Presidente da Provincia, afirmando que a aldeia encontrava-se “... extinta da denominagdo de
aldeia, nio possuindo bens alguns préprios, e assim, o uso, e fruto de uma pequena porgio de
terreno que obtiveram por graga feita por Sua Magestade...””* Ao que parece, a aldeia “extinta
da denominagdo de aldeia” pode ter sido considerada extinta pelas autoridades locais, porém os
indios “diminutos e misturados™ permaneceram no local, em terrenos proprios, distinguindo-se
dos demais vassalos do Rei. Em 1848, o substituto do Juiz de Orfios respondia a portaria do
Presidente da Provincia informando ndo existirem mais indios naquele distrito, pois suas terras
pertenciam a outros com quem os indios haviam feito transagdes™. Trinta anos depois, em
1878, a Camara Municipal ainda respondia uma circular sobre a existéncia da aldeia e
informava ter havido ali uma aldeia em sua origem, extinta em 5 de julho de 1818, com a
criagdo da vila.

Apesar das lacunas, sobretudo no que diz respeito as vozes dos indios, a documentagio indica
o interesse desses ultimos em permanecer no local. Parece indicar também uma possivel
alianga dos indios com os moradores para a criagdo da vila no local de origem, bem como uma
quase imediata investida, provavelmente desses mesmos moradores, contra a aldeia, através da
Camara Municipal que, uma vez estabelecida, apressou-se em declara-la extinta.

Politica Indigenista e Etnicidade: disputas e negociagdes em torno da extingdo das
aldeias — Sao Pedro, Mangaratiba, Sdo Barnabé e Sdo Lourengo

A prética de recorrer a legislagdo para fazer valer direitos adquiridos ja vinha sendo utlizada
pelos indios das aldeias, sobretudo por suas liderangas, desde o século XVII. A legislagdo
indigenista da Coroa Portuguesa, procurou sempre garantir o direito dos indios a terra das
aldeias, direito esse que foi mantido pelo Diretorio, apesar das mudangas introduzidas com o
objetivo de promover a assimilagdo. O Diretorio for extinto em 1798 e apenas em 1845 foi
estabelecida outra legislagdo de carater geral, o Regulamento das Missdes. Isso, no entanto,
ndo impediu a continuidade da politica assimilacionista que se acentuou, durante o oitocentos,
como evidenciado pelo desenrolar dos acontecimentos sobre a extingdo da aldeia de Sdo
Francisco Xavier de Itaguai. Cabe, no entanto, constatar que as legislagdes posteriores
mantiveram o direito dos indios as terras das aldeias, enquanto eles fossem considerados
como tais.

No século XIX, politicos e intelectuais discutiam intensamente a questdo de como integrar os
indios a sociedade nacional que se criava. As propostas divergiam entre as possibilidades de
fazé-lo de forma branda ou violenta. O projeto de José Bonifacio, na Constituinte de 1823,
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afirmava a humanidade dos indios ¢ a necessidade de integra-los com brandura a “um povo
que s¢ deseja criar”, defendendo a politica assimilacionista que visava a incorpora-los como
cidaddos, com a conseqiiente perda do direito a terra coletiva das aldeias (Boehrer 1966).
Apesar de aprovado, este projeto ndo chegou a pratica ¢ a Constituigdo de 1824 sequer
mencionou a questdo indigena que se tornou competéncia das Assembléias Legislativas
Provinciais, tendo prevalecido o interesse das oligarquias locais (Carneiro da Cunha 1992). Ao
longo do oitocentos, no entanto, apesar das teorias discriminaténas e racistas® que
influenciavam o pensamento de intelectuais e politicos da América, a proposta humanista de
José Bonifacio predominou na politica indigenista.

O Regulamento das Missoes de 1845 manteve os direitos dos indios nas aldeias, decretando ser
obrigagdo do Diretor Geral designar terras para plantagdes comuns, para plantagdes
particulares dos indios e para os arrendamentos (Beozzo 1983: 174). No entanto, de acordo
com as orientagdes assimilacionistas predominantes, ao referir-se as aldeias, decretava, em seu
artigo 1° § 2, que se informasse ao “...Governo Imperial sobre a conveniéncia de sua
conservagido, ou remogio, ou reunido de duas, ou mais, em uma s6”?7 A Lei de Terras de 1850
explicitava ainda mais nitidamente a politica assimilacionista do Império: reservava as terras
para os indios em usufruto, afirmando que “ndo poderdo ser alienadas, enquanto o governo
Imperial, por ato especial, ndo lhes conceder o pleno gozo delas, por assim o permitir o seu
estado de civilizagdo” (Wolney 1983:371). A partir de 1861, o encargo da catequese e
civilizagdo dos indios passou ao Ministério dos Negocios, Agricultura, Comércio e Obras
Publicas, evidenciando que, no século XIX, a questio dos indios tornara-se, em algumas
regides, essencialmente uma questdo de terras, como afirma Carneiro da Cunha (1992).

Observa-se pois que, apesar do objetivo explicito dessas leis de extinguir as aldeias e
promover a assimilagdo dos indios, todas elas garantiam possibilidades deles se manterem nas
aldeias, na medida em que asseguravam as terras coletivas e os direitos dos aldeados, enquanto
estes ultimos ndo atingissem a civilizagdo. De acordo com Thompson, as *... formas e retorica
das leis adquirem uma identidade distinta que, as vezes inibem o poder e oferecem alguma
prote¢do aos destituidos de poder” (Thompson 1987: 358). Os indios souberam valer-se dessa
protecdo e, com o apoio de algumas autoridades civis e eclesiasticas, conseguiram, a meu ver,
retardar o processo de extingdo de suas aldeias. As autoridades estatais e locais visavam, sem
duvida, extingui-las e incorporar suas terras, integrando os indios, sem disting3o, a massa
populacional, mas procuravam fazer isso dentro das regras estabelecidas na legislagdo ¢ em
seus discursos manifestavam a preocupagdo em garantir o bem estar dos indios.

Na segunda metade do século XIX, a intensa correspondéncia oficial entre autoridades do
governo central, das provincias e dos municipios ¢ reveladora da preocupacdo do Estado em
obter 0 maximo de informagdes possiveis sobre os aldeamentos e os indios com o objetivo de
dar cumprimento a politica assimilacionista, a ser implementada conforme as situagdes
especiticas de cada regido. Nao ¢ de estranhar, portanto, que a tonica dos documentos insistisse
tanto na decadéncia, miserabilidade e diminui¢do dos indios e suas aldeias.

Em 1850, carta circular aos Presidentes de Provincia ordenava-lhes o envio de informagdes
“sobre os aldeamentos dos indios, declarando as alteragdes que tenham tido tanto a respeito da
populagdo como dos ramos da agricultura, industria e comércio a que se dedicam com
designagdo das causas que concorrem para a decadéncia dos mesmos aldeamentos, os meios
para as remover, bem como os que parecerem proprios para chamar os selvagens a vida social
¢ para melhoramento material e moral dos ditos aldeamentos,,...””®. No mesmo ano, outra
circular aos Presidentes de Provincia tratava do ... destino que se deve dar as terras dos
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indios, visto ndo os haverem aldeados, e ndo ter a elas aplicagdo o Regulamento n. 426 de 24
de junho de 1845, que em conformidade da Resolugdo Imperial de 12 de setembro p.p. (...)
deve continuar as providéncias adotadas para incorporagdo aos proprios nacionais de todas
aquelas terras que ndo estiverem ocupadas, as quais se devem considerar devolutas...””

O conteado desses documentos evidencia o interesse do Estado em obter informagdes para
Justificar a extingio das aldeias, de acordo com a lei. Cabe lembrar que o Regulamento de 1845
decretara o direito dos indios a terra nas aldeias, considerando, no entanto, a possibilidade de
extingui-las, conforme seu estado de decadéncia e a lei de Terras de 1850 estabelecera para os
indios, o usufruto tempordrio das terras, até que atingissem o “estado de civilizagdo”, quando o
governo imperial podena inclui-los no pleno gozo dos direitos de todos os cidaddos, o que
significava, acabar com seus direitos a terra coletiva.

No Rio de Janeiro, dando cumprimento as ordens do governo central, o presidente da provincia
estabeleceu significativa correspondéncia com as autoridades municipais, sobretudo juizes de
orfios para saber se *...existem povoagdes de indios, qual o estado de seu aldeamento, nagio e
patriménio...”*’, Pedia-se também informagdes sobre as terras das aldeias e suas medigdes,
bem como sobre os possiveis servigos que os indios por ventura prestassem aos moradores e/ou
autoridades. O teor dos documentos aponta para o interesse das autoridades em extinguir as
aldeias. Para isso era preciso constatar seu desaparecimento ou estado de decadéncia, o que se
revela em muitos relatos com referéncia a antigas aldeias abandonadas ha muitos anos, por
indios que viviam dispersos, vagando pelos sertdes.

Documento de 1859 da Diretoria Geral dos indios em Quissama informa sobre os diversos
aldeamentos existentes na provincia do Rio de Janeiro: o de Sdo Fidélis, o da Pedra, no
municipio de Sdo Fidélis, o de Sdo Pedro no de Cabo-Frio, o de Sdo Lourengo no de Niteroi, e
o de Sdo Barnabé, ¢ terras pertencentes aos indios em Mangaratiba, Resende, e Va[ena;a.“
Sobre a aldeia de Sdo Pedro, informa que

... os descendentes destes indios acham-se confundidos na massa geral da populagdo, ndo sendo
possivel calcular o seu namero: entretanto, pelo Sr. Joaquim Rodrigues Peixoto membro de uma
comissdo da Camara Municipal de Cabo Frio encarregada em 1856 de dar informagdes sobre o
aldeamento, ja computada a populagdo derivada dos indigenas em cerca de novecentos individuos de
um e outro sexo” .

A afirmag@io merece alguns questionamentos pois €, no minimo, surpreendente que num grupo
dito diluido entre a “massa geral da popula¢do” tenham sido identificados, trés anos antes,
cerca de 900 individuos “derivados dos indigenas”, conforme parece indicar o trecho citado.
Além disso, a situagdo apresentada ¢ contrastante com a atuagdo desses indios alguns anos
depois. Em 1865, ainda pediam *...providéncias para que cesse 0 vexame que estdo sofrendo
pela falta de registro de terras™. Em atendimento a esta solicitagio, foi dada ao Presidente da
Provincia concessdo para relevar as multas envolvendo os indios por falta de registros de
terras. Em 1872, outro documento sobre a aldeia informa ter sido ela desmembrada, criando-se
como parte da Conservatoria dos Indios a Freguezia de Sdo Vicente de Paulo do municipio de
Araruama, no qual ndo deve haver mais que oitenta indios de ambos os sexo0s.“Os seus
descendentes que sdo os atuais moradores desta Conservatoria, acham-se civilizados e
confundidos na massa geral da populagio™. Documentos posteriores, da década de 80

informam sobre a auséncia de terrenos devolutos no municipio, sem qualquer referéncia a
aldeia.
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Embora escassas, essas informagdes apontam para a atuagdo dos indios em busca de seus
direitos, desafiando o discurso da dispersido e do abandono da aldeia, que permitiria ao Estado
considera-los civilizados ¢, em conformidade com a lei, extinguir sua aldeia, o que acabou de
fato ocorrendo algumas décadas depois.

As atuagdes de indios e autoridades se faziam em torno da lei e, convém ressaltar que, em
varias ocasides, autoridades manifestaram-se em defesa dos direitos dos indios, tendo
demonstrado interesse em coibir os freqiientes abusos contra eles praticados. Queriam, sem
duvida, civilizar os indios, mas de forma humanitaria, como previsto na legislagio. Em 1851,
por exemplo, oficio do Presidente de Provincia e representagdo da Camara Municipal de Cabo
Frio pediam a adogdo de medidas legislativas que melhorassem a sorte daqueles indios®. Em
1862, a Secretaria do Estado pedia ao Presidente de Provincia do Rio de Janeiro informagdes
sobre os abusos nos aldeamentos do Rio de Janeiro para propor solugdes. Preocupava-se
principalmente com a questdo das terras, invasdes, aforamento ilicitos € com a cobranga dos
rendimentos que deviam ser devidamente distribuidos aos indios’®. Convém considerar, no
entanto, que estas preocupagdes do Estado em melhorar a sorte dos indios deviam ser
desencadeadas, em grande parte, pelas queixas e solicitagdes feitas pelos proprios indios as
autoridades competentes.

Na aldeia de Mangaratiba, a atuagdo dos indios em defesa da manutengdo da aldeia aparece de
forma indireta, através do cruzamento de informagdes esparsas de alguns documentos. Sobre a
questdo das disputas em torno do desaparecimento ou manutengdo das identidades indigenas, o
texto de um memonialista do século XIX interessado na extingdo da aldeia permite algumas
reflexdes interessantes. Segundo ele, a aldeia se formou com os indios vindos de Porto Seguro
e outros do rio de Sdo Francisco do sul, de Itaguai e de varias outras aldeias que “...o capitdo-
mor fazia reconhecer como se fossem da mesma linhagem e da mesma aldeia, e como tais
ficaram considerados: também de alguns homens de cor, que ou perseguidos nos lugares onde
habitavam ou por outros motivos buscavam a prote¢do da aldeia...””" Em defesa da idéia de
extingdo da aldeia, argumentava que o numero de “indios puritanos” era diminuto em
Mangaratiba e a aldeia, podia-se dizer, estava quase extinta, pois os representantes dos “indios
primordiais” ndo excediam a vinte ou trinta e os demais, que ainda se intitulavam indios, ja
eram mesti¢os em sexta ou sétima geragdo ou descendentes de indios vindos de fora, como de
Itaguai, aldeia de Sdo Pedro, de Sdo Barnabé, e até do Rio S Francisco.’

A afirmagio acima evidencia além da mistura étnica e da mestigagem no interior das aldeias, a
identificagdo dos indios aldeados de Mangaratiba entre si, identificagdo essa construida pelos
casamentos mistos e pela vivéncia em comum. Procuravam a aldeia em busca de protegdo e ali
ficavam compartilhando espago e problemas comuns.Nio eram indios, disse 0 memorialista,
mas sentiam-se como tais e esta me parece ser a questdo basica, pois era em torno desse
sentimento de grupo que a agdo coletiva se fazia. Além dos indios, outros grupos étnicos e
sociais foram atraidos a aldeia pela protegdo que ela proporcionava e ali reunidos eram,
enquanto grupo, senhores de um patriménio comum que, provavelmente tentavam manter.

Cabe também atentar para as afirmagdes contraditorias do Juiz de Orfios sobre os indios de
Mangaratiba, em 1835. Segundo ele ndo havia mais aldeia por ter sido ela subsituida por uma
vila do mesmo nome e estarem os indios espalhados, fazendo parte da populagdo geral, mas
mantinham seu patrimonio: alguns poucos habitavam e cultivavam ainda as terras que lhes
haviam sido doadas e a parte delas ndo ocupada pelos indios estava aforada a agricultores que
pagavam arrendamento gasto para o sustento dos indios necessitados. Sem dados para avaliar o
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nimero de indios, o Juiz de Orfaos dispunha-se, se necessario, a fazer uma lista deles, embora
ndo estivessem aldeados, claro indicio de que mantinham-se a parte da populagio geral®”.

Outros documentos informam que, desde 1843, a Camara Municipal tentava apossar-se do
patriménio da aldeia e em 1858 ainda ndo havia conseguido seu intento. Em 1854, a Cimara
solicitava ao Presidente da Provincia informagdes sobre o requerimento que fizera para
incorporar, ao seu patriménio, o terreno pertencente aos indios do municipio®. Em 1855 “...a
dita Camara, de novo fez ver que havia solicitado dos poderes competentes essas terras para
seu patriménio, fazendo por essa ocasido ciente que ndo existia mais neste termos aldeia
alguma, nem indios propriamente ditos”. Em 1858, dirigiram-se ao Senado do Império para
que dessem andamento a esta solicitagdo que até “...o presente nenhuma solugdo ha tido™*'.
Predominava o discurso da inexisténcia dos indios e de sua mistura a populagdo, porém por
alguma razdo que pode ter sido a resisténcia dos proprios indios, a Camara ndo obtinha sucesso
em suas reivindicagdes.

Em 1864, o Juiz de Orfios de Mangaratiba informava ao Presidente de Provincia que o estado
da administragdo de terras indigenas daquele municipio estava decadente e o aldeamento ndo
mais existia. Segundo ele, os indios ndo passavam de meia dizia em estado total de indoléncia
€ 0 mais conveniente seria passar a administragdo do governo essas terras ocupadas atualmente
por muitos arrendatarios que ndo pagam foro algum por elas*’.

Sobre a aldeia de Sdo Barnabé, encontrei poucas informagdes sobre seu processo de extingdo.
Em 1779, os indios dessa aldeia mostraram-se bastante decididos em disputa contra o Diretor
de Indios que lhes tinha sido designado, tendo obtido sua destituigio®. Ndo obstante, para o
século XIX, ndo foram encontrados registros de disputas em tomo dessa aldeia. Ha
informagdes de que, em 1855, ainda havia terrenos ¢ indios aldeados nas vilas de Itaborai e Rio
Bonito, porém, em 1872, de acordo com o Juiz de Orfios de Itaborai, embora antigamente
houvesse existido, na freguesia de Itambi, a aldeia de indios de Sdo Barnabé, os indios eram
apenas “...alguns em nimero muito diminuto...” que ndo vivem aldeados e passam por
dificuldades. Segundo ele, em tempos remotos chegou a haver o inicio de uma medigio de
terras que foi sustada pela parte prejudicada®’.

A aldeia de Sdo Lourengo foi extinta em 1866, porém desde 1861, a Camara Municipal de
Niteroi solicitava a Presidéncia da Provincia a incorporagdo dos terrenos da sesmaria da aldeia,
alegando serem estes os melhores terrenos do municipio que pouco rendem, sob a
administragdo de pessoas desinteressadas. Alegavam a importancia desses rendimentos para
cobrir despesas da cidade, cujos recursos eram escassos e que os “... indigenas com o andar
dos tempos, tem desaparecido, € mesmo os muito poucos que existem, ndo sdo prln.lrc;s“."'5 Em
outubro de 1865, fo1 dada autorizagdo para que o Presidente da Provincia extinguisse a aldeia,
sob a alegagdo de * ...que os poucos indios ali existentes com esta denominagdo se acham nas
circunstincias de entrarem no gozo dos direitos comuns a todos os brasileiros...”** No mesmo
documento, autorizava-se a distribui¢do de lotes de terras (...) a cada familia, no ponto onde ja
possui casa ¢ lavoura, bem como aos solteiros maiores de 21 anos, que tenham economia
separada, um lote de terras com cerca de 22,500 a 62, 500 bragas quadradas que ficara sendo
propriedade de tais individuos depois de cinco anos de efetiva residéncia e cultura.”*’. No ano
seguinte, documento, provavelmente da Camara Municipal, negava a pretensio  de
“...intitulados indios, que solicitam a continua¢do de mensalidades outrora arbitradas...”,
afirmando que “...ndo ha que deferir-lhes, desde que o Aviso de 31 de outubro do ano proximo
findo, extinguindo o mencionado aldeamento, fez desaparecer a *...entidade Indios e proveu ao
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bem estar dos que com essa denominagio ainda ali existiam™™".
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O Aviso declarou, portanto, o desaparecimento ndo so da aldeia, mas também dos indios, que
apesar terem sua presenga ali reconhecida, ao reivindicarem direitos um ano depois, eram
declarados inexistentes pelas autoridades locais. Os exemplo citados confirmam que o discurso
das autoridades construia-se conforme seus interesses em ter acesso as terras das aldeias,
porém respeitando as exigéncias da legislagdo. Assim, aos indios nas aldeias ou em terrenos
das aldeias, as autoridades informantes acrescentavam advérbios ¢ adjetivos como *“poucos”,
“diminutos”, “misturados”, “civilizados” e os tornavam inexistentes, justificando a extingdo
das aldeias.

Consideragoes Finais

Neste trabalho procurei apresentar dados e argumentos para sustentar a hipotese de que o lento
processo de extingdo das aldeias indigenas no Rio de Janeiro foi, em grande parte, retardado
pela agdo dos proprios indios. Apesar da escassez de informagdes disponiveis, os documentos
analisados apontam para o fato de que os discursos das autoridades, grosso modo, se faziam
com a inten¢do de justificar a extingdo das aldeias em conformidade com a legislagdo
indigenista que visava assimilar os indios e incorporar suas terras. Afirmavam o
desaparecimento de indios e aldeias, embora reconhecessem sua existéncia, as vezes, no
proprio documento no qual os consideravam inexistentes. Em contrapartida, os indios, apesar
de poucos e misturados, mantinham as distingdes e esforgavam-se por manter suas terras €
aldeias que ainda deviam significar para eles espago possivel de sobrevivéncia. Constatou-se
também a complexidade das relagdes de aliangas e conflitos entre os varios agentes sociais
envolvidos no processo de extingdo das aldeias, cuja compreensdo exige uma defini¢do e
analise mais precisa a respeito desses atores. Documentos cartoriais e eclesidsticos dos
municipios onde essas aldeias existiram podem fornecer novos dados sobre esses atores e
contribuir para uma compreensdo mais ampla desse longo e complexo processo de extingdo das
aldeias indigenas no Rio de Janeiro oitocentista.
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Politica indigena na transi¢do
para a Republica no Brasil:
uma abordagem historico-etnogrdfica

Izabel Missagia de Mattos'

Introducao

O modelo de administragdo indigena concebido e implantado o Brasil do século XIX insere-se
em um projeto mais amplo de consolidagio de uma nagdo “civilizada™ segundo os moldes
europeus. Neste periodo, acompanhando as estatisticas constantes da correspondéncia das
Diretorias Gerais dos Indios das Provincias, podemos observar o “desaparecimento” de uma
numerosa populagio indigena.’

Os mecanismos deste processo de “desaparecimento” podem ser desvelados pelo proprio
exame das politicas publicas adotadas oficialmente para lidar com o “problema™ que a
existéncia de populagdes indigenas representava para a “civilizagdo™ nacional. Por outro lado,
podem ser observadas por meio de uma perspectiva etnografica, praticas cotidianas dos povos
indigenas nos aldeamentos oficiais que revelam os malogros na execugdo de tais projetos
administrativos governamentais. Com efeito, o protagonismo dos indigenas nas situagdes
examinadas contribuiu para a configuragdo freqiiente de conflitos que forgariam negociagdes
politicas entre os interesses locais por autonomia e o projeto nacional de constituigdo de um
povo etnicamente homogéneo.

A ftrajetoria pesquisada de povos das Provincias de Minas Gerais e do Maranhdo - onde
ocorreram fenémenos de “rebeldias™ indigenas em aldeamentos missionarios - aponta para a
necessidade da abordagem situacional desses movimentos, compreendidos no interior de
complexos sistemas de relagdes interétnicas.

O discurso “civilizador” do periodo imperial (1822-1889) extrapola, portanto, ao “problema”
propriamente indigena devido, em parte, a relevincia entdo conferida a escraviddo - abolida
finalmente apenas em 1888 —¢ ao “problema racial” representado pela populagio afro-
descendente— pautas necessarias para o planejamento de politicas econdmicas em todo o pais.

Sendo assim, o exame do movimento de recomposi¢do de identidades e formas societarias
indigenas, investigado nos casos dos Botocudos da Provincia de Minas e nos Tenetehara, do
Maranhdo encontra-se intimamente relacionado aos aspectos institucionais ¢ ideologicos da
politica civilizacional adotada no periodo analisado. Nesse contexto, o incentivo a imigragio
européia e a mestigagem, bem como a redefini¢do do destino dos territorios “livres” (leia-se
indigena) passaram a constituir medidas oficialmente adotadas para solucionar o problema da
caréncia de mdo-de-obra na lavoura e na nascente industria ap6s o fim da escravidio.
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Todavia, fatores endogenos influenciaram a configuragdo das freqiientes mobilizagdes
coletivas dos Botocudos aldeados por missionarios capuchinhos da Provincia de Minas (1873-
1893), examinados em estudo anterior (Missagia Mattos 2004), em um esforgo de dar
visibilidade as logicas de conhecimento e de organizagdo soclo-politica nativas que
informaram, a partir de dentro, tais mobilizagdes (ou “revoltas”, segundo a leitura dos
missionarios e administradores).

Todavia, ainda que a utilizagdo de instrumental etnolégico tenha se revelado adequado para a
apreensdo dessas estruturas e iluminado aspectos inerentes a etnopolitica indigena, a apreensio
das formas indigenas em movimento revelou-se pouco produtiva sem o devido
equacionamento da incorporagdo da situagdo historica pelos nativos. Neste sentido, as
situagdes examinadas etnograficamente demonstram como os movimentos dos indios
constituiram, em boa medida, expressdes de “consciéncia historica”, concebidos pelos
indigenas perante o assédio de segmentos diversos da sociedade nacional sobre seu territorio.

Com efeito, a articulagdo de uma “consciéncia historica” no pensamento indigena foi
identificada na pesquisa sobre a histéria dos Botocudos da Provincia de Minas, através da
linguagem do xamanismo, intimamente relacionada as formas e estratégias politicas
tradicionais dos povos nativos. O acompanhamento dos episodios relacionados as situagdes de
“rebeldia” das populagdes aldeadas revela como idioma do xamanismo, compartilhado pelos
diversos sub-grupos Botocudos, forneceu-lhes elementos para a interpretagdo da experiéncia
historica das situagdes de aldeamento e orientou-lhes, ao mesmo tempo, em suas estratégias
de sobrevivéncia coletiva.

A investigagdo visou, ainda, acompanhar etnograficamente os processos de sustentagdo de
formas e estratégias indigenas por meio da identificagdo de determinadas regularidades que
pautaram as relagdes entre os diversos atores coletivos inseridos em uma rede de relagdes
intersocietarias instauradas pelo indigenismo, especialmente no interior dos aldeamentos
oficiais da Provincia de Minas.

A abordagem utilizada na interpretagdo das situa¢des pesquisadas parte de um pressuposto da
antropologia historica de que os contextos historicos fornecem elementos importantes para a
configuragdo de teias de significados que compdem a andlise dos fendmenos observados. A
ampliagdo das escalas espaciais e temporais na interpretagio etnografica passa a ser concebida,
nesse tipo de abordagem, como contribuigio efetiva para a iluminagdo dos fendmenos
analisados, sejam eles contemporaneos ou, como no caso aqui discutido, direcionados ao
passado. A exposi¢do a seguir refere-se as reflexdes sobre movimentos indigenas do século
XIX, em suas relagdes com o Estado brasileiro.

Politicas publicas para os indigenas no Brasil do século XIX

A idéia da construgdo de uma nagdo homogénea, enquanto uma unidade étnica, marcou o
indigenismo do século XIX, tanto no Brasil como, em geral, na América Latina. Tal
concepgdo européia de nagdo, que sinalizava singularidade e independéncia, configurava-se, no
entanto, nas antigas colonias, de maneira contraditoria com a existéncia de seus “naturais” - ou
seja, dos proprios povos indigenas, enquanto “‘etnias’ diferenciadas (Kémg 1998: 22).

A elite intelectual do periodo, por sua vez, seria marcada por uma disputa de projetos
embasados em mentalidades seja catélico-conservadora, liberal ou cientificista. De acordo com
o mesmo carater “civilizador” que marcou a formagdo dos estados nacionais na Europa (Elias
1995), a ciéncia —mais especificamente a medicina— tentava, entdo, traduzir os chamados
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“designios da natureza” em termos do social, a partir de métodos “racionais’ e “objetivos”. O
estudo das “ragas” humanas, seria pautado pela mesma “classificagdo disciplinadora™ seguindo
esta mesma logica que esquadrinhou, por exemplo, o campo da sexualidade e da reprodugdo,
por diversas especialidades médicas em proliferagdo que, extrapolando a observagdo de dados
biologicos, acabaram por transformar-se em disciplinas de fundo moral (Comaroff y Comaroff
1999: 115).

A escraviddo indigena constituia um dos temas que pautava as preocupagdes da administragdo
dos indigenas no periodo imperial (1822-1889), sendo configurada pelos seus ilustrados
dirigentes enquanto um problema para a constitui¢do de uma nagdo que se queria “civilizada”.
A exploragdo do trabalho dos indios e suas repercussdes no debate publico seriam analisadas
de acordo com a importincia entdo conferida @ mio-de-obra escrava como fonte de riqueza.
Por outro lado, a possibilidade de rebeldia dos indigenas configurava-se como uma ameaca
semanticamente associada as estratégias de fugas e quilombos® dos negros escravizados,
contribuindo para a promog¢do de politicas publicas destinadas a promo¢do da “ordem”
nacional nos aldeamentos indigenas.

O pensamento e a a¢do fundamentalmente reacionarios e baseados no pragmatismo politico do
controle e da manutencdo da ordem social, caracteristico do trabalho missionario dos
capuchinhos italianos nomeados para o servigo da catequese indigena em todo o Brasil ganham
inteligibilidade ao serem cotejados as idéias de um dos pilares do ideario europeu da
restauragdo. Com efeito, apés os anos de convulsdo revolucionaria, os livros de Joseph de
Maistre (1753-1821), intelectual catolico saboiano e implacavel critico da revolugdo, serviram
de inspiragdo para as forgas sociais interessadas na defesa dos valores tradicionalistas € no
restabelecimento da ordem, ao longo de um periodo que se estendeu por todo o século XIX,
atingindo ainda o inicio do XX. De seus textos, juntamente com os de Louis de Bonald (1754-
1840), seriam extraidos os argumentos que serviram para criticar € exorcizar a ameaga que a
disposigdo revolucionaria representava para instituigdes como a Igreja Catolica € a Monarquia,
que viam no liberalismo e nas especulagdes filosoficas e cientificas a sombra da decadéncia
moral.

Destoando da concep¢do rosseauniana do “selvagem”, o pensamento maistreano jamais
poderia conceber um “antrop6fago™ como uma boa criatura. Considerando, por defini¢do, os
humanos enquanto seres decaidos devido ao “pecado original”, para este paradigmatico autor
tradicionalista, os selvagens constituiam a por¢do mais degenerada da humanidade: “se a
sociedade € tdo antiga como o homem,” —dizia de Maistre- “logo o selvagem so é e s0 pode
ser um homem degradado e punido™ (De Maistre apud Motta 2001: 138). A punigdo do
indigena, assim naturalizada enquanto designio divino para seres degradados, encontra-se
presente no pensamento dos missionarios capuchinhos como um das principais chaves
interpretativas dos disturbios e violéncias que caracterizaram a administragcdo dos nativos no
periodo.

Para o pensador contra-revoluciondrio, a 1déia de conceder “liberdade™ para criaturas
essencialmente “mas” e “decaidas” parece, de fato, absurda; seu destino deveria ser conduzido
através de uma “combinagio de coercdo (forga) e submissdo espontanea”, onde sobressai, em
um papel de centralidade e sacralidade, a figura do carrasco. Para “controlar as tendéncias
destrutivas”™ inatas aos homens, no entanto, a coer¢do fisica, em si, parecia-lhe insuficiente,
uma vez que “os apetites naturais dos homens” deveriam ser administrados pelas forgas
espirituais da religido. A vida religiosa, ao sossegar as almas, teria o poder de evitar a explosdo
de questionamentos e desordens. O pontificado de Pio IX (1846-1878), consagrando a obra de
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seu antecessor Gregorio X VI, potencializou a luta entre o catolicismo e a sociedade moderna,
contribuindo para identificar nos indigenas principios de organizagdo que geram perigo e
subversdo.

Os principais instrumentos da politica imperial relacionados ao “governo™ dos indios, sob o
regime do Padroado’ e relacionados a catequese missionaria capuchinha, foram os Decretos
285 e 426 de 24 de junho de 1843 e de 24 de julho de 1845, respectivamente.

Enquanto o primeiro Decreto autorizava o governo a contratar especificamente missionarios
capuchinhos italianos e distribui-los entre as Provincias em missdes indigenas, concedendo-
lhes um amplo controle sobre a politica indigenista no II Reinado, o segundo, também
conhecido como Regulamento das Missdes, dispunha sobre o sistema administrativo da politica
indigenista, centrado na figura dos diretores gerais dos indios. Nomeados diretamente pelo
Imperador para atuarem na estrutura administrativa provincial, esses diretores exerciam a
fungdo tutelar do Estado na mediagdo entre os indigenas e a sociedade nacional, juntamente
com os diretores parciais e de aldeias. Tal sistema tutelar, extinto com a proclamagio da
Republica (1989), apenas seria substituido com a criagdo do Servigo de Prote¢do aos indios e
Localizacdo de Trabalhadores Nacionais (SPILTN) em 1910. Durante este periodo de vacuo da
legislagdo indigenista e da acdo do poder central sobre as populagdes indigenas, a
administragdo dos indios ficou sob o encargo (e aos desmandos) das esferas de poder regional e
local. Neste periodo a intensificacdo da pressdio territorial sobre os grupos indigenas se faz
notar em diversas regides do pais, notadamente em estados do nordeste, sudeste e sul.

Segundo o artigo 64 da constitui¢do de 1891, o dominio sobre as terras consideradas
“devolutas” pela “Lei de Terras” de 1850, ou seja, “aquelas que ndo [estivessem] sob dominio
de particulares, sob qualquer titulo legitimo, nem aplicadas a nenhum uso publico”, passaria
para os Estados da federagdo. Estes, no entanto, em grande parte dos casos, distorciam a
concepgdo original do conceito de terra devoluta, passando a utiliza-lo para caracterizar as
terras de ocupagdo tradicional dos indios, o que possibilitava, por exemplo, sua venda, ou
servia para legitimar sua usurpagao.

G. Seyferth (1995) mostrou como, a partir de meados do século XIX, “a mestigagem e seus
efeitos [constituiram] o tema central da interpretagdo organica da historia do Brasil e das
especulagdes acerca do futuro da nagdo”. Para a autora, a ideologia subjacente ao discurso
ilustrado e “cientifico” acerca da “‘formagdo (étnica) brasileira™ seria conformada a partir de
um paradoxo que se pode ser expresso na coexisténcia necessaria dos temas da aboligdo e da
imigragdo em sua matriz. Datam, com efeito, de 1850, tanto o fim do trifico negreiro como a
formulagdo de uma politica imigratona consistente sob a Lei de Terras.

As contradigdes entre as concepgdes ilustradas do discurso indigenista e sua pratica nos sertdes
das provincias se encontram presentes durante a segunda metade do século XIX, quando a
idéia da promogdo de uma “raga mesti¢a” era vista como a tnica saida para a “‘dissolugdo” do
problema indigena, ou seja, da plena inser¢do dos indios a vida “social” —entenda-se
“civilizada™, ao contrario de sua vida “selvagem”.

O pressuposto de inferioridade racial do indigena e do mestigo seria também expresso na
distribuigdo desigual das terras. Os imigrantes estrangeiros, considerados mais aptos para a
colonizagdo do pais, ocuparam as terras “devolutas” expropriadas dos ocupantes
tradicionais, permanecendo os “indios civilizados” a margem do processo de colonizagio
(Seyferth 1995a: 60).
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Ao longo do periodo de crise do regime monarquico brasileiro, a crenga na regeneragido da
humanidade pela ciéncia, que caracterizou a filosofia de Augusto Comte generalizou-se no
Brasil. Neste mesmo periodo de transigdo para a Republica, contabilizaram-se diversas
situagdes de instabilidade politicas e revoltas populares em todo o Brasil. A questdo da tutela
dos povos indigenas foi focada no centro dos debates que opuseram a Igreja e o Estado.

Por outro lado, observa-se, no mesmo periodo, a reagdo da Igreja ao sistema do Padroado, que,
ao atrela-la ao Estado, tormava-a susceptivel ao seu controle politico-administrativo. Este
movimento, denominado Romanizagdo, efetivou-se a partir do pontificado de Pio IX (1846-
1878), visando recolocar a Igreja latino-americana mais diretamente ligada ao Papa,
fortalecendo-a enquanto instituigdo.

Ao confrontar as imagens dos missionarios sobre os indigenas com o discurso nacionalista e
republicano, percebe-se o delineamento de uma nova concepg¢do do nativo: ao invés de
“degradagdo” com que eram retratados pelo pensamento contra-revoluciondrio, passam a
emergir como “excelentes homens, naturais donos espoliados deste belo Pais”. Denuncias
contra a catequese missionaria foram encaminhadas a imprensa por opositores do trabalho dos
capuchinhos, como Leolinda Daltro (1920), que os considerava expatriados estrangeiros que
teciam uma verdadeira “campanha” contra o regime da Republica.

O movimento dos Tenetehara e a missdo capuchinha de Alto Alegre, Maranhdo

A Missdo de Alto Alegre havia sido fundada em 1896, com o objetivo expresso de “civilizar”
as “cidadelas da barbarie” existentes naquelas matas de transigdo entre amazodnia e cerrado,
conhecida como pré-amazonia brasileira, segundo as palavras do frade capuchinho Bartolameo
da Monza, que visitou Alto Alegre apos os tragicos acontecimentos de 13 de maio de 1901,
quando foram assassinados, durante a missa matinal, os quatro missionarios capuchinhos
italianos, seis missiondrias italianas e uma brasileira, responsaveis pela dire¢io do
estabelecimento.

A casa para a redu¢do dos indigenas havia sido erigida em uma area de aproximadamente 36
km’, que recebeu o nome de Sdo José da Providéncia, comprada pelos capuchinhos da
Provincia de Mildo de um posseiro que havia migrado do Ceara e ndo cedida pelo governo,
como nos tempos imperiais. Estimava-se a existéncia de 10 mil indigenas habitantes em torno
de Alto Alegre, além de outros tantos situados nas proximidades.

Em suas Notas Historicas, redigidas em 1908, Frei Bartolameo relatava que, antes de
constituir-se enquanto Vila, em 1855, Barra do Corda abrigava “selvagens™ no estado de “vida
brutal, entregue a dissolugdo, a crapula, a mais terrivel lascivia; fatal prerrogativa da
humanidade corrompida que desce abaixo do nivel dos brutos privados de razio”. O
capuchinho pode, ainda, observar a relagdo existente entre os chamados diretores de indios
locais e os povos por eles “protegidos”. Segundo suas notas, os diretores ndo eram “gente de
coragdo”, mas “homens sem temor a Deus e sem consciéncia’” (Merlatti 2001).

A vida na Missdo de Sdo José de Alto Alegre assemelhava-se a das feitorias italianas dos
séculos XIX e XX, onde também os padres trabalhavam diariamente. As familias indigenas ou
“cristds” que foram la se estabelecendo obedeciam a rigorosas regras de conduta, expressas em
regulamentos internos.

O trabalho dos indios na missdo, no entanto, concorria com o ja estabelecido comércio dos
Tenetehara com os chamados regatdes, negociantes que, percorrendo os rios de barco, se
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valiam dos indios para a extragdo de recursos da floresta e como remeiros. Vale esclarecer que
o termo nativo “tenetehara” significa “gente de verdade™ e ¢ utilizado para a autodesignagdo
dos Guajajara do Maranhdo e os Tembé do Para, que foram separados em meados do século
XIX, em virtude da politica de aldeamento imperial. Os Tenetehara conhecidos hoje como
Tembé, por exemplo, negociavam com os regatdes pelo sistema de aviamento, ou seja, de
adiantamento de mercadorias posteriormente pagas com produtos florestais. Engajando-se na
extragdo do oleo de copaiba, diversas familias extensas se deslocaram para novas dreas ainda
ndo exploradas, na diregdo do alto Gurupi, onde ocorreu um grave conflito entre indigenas e
regionais, em 1861, em virtude dos abusos e extorsdes praticados pelos regatdes, no qual sete
Tenetehara mataram nove regionais (Valadio 2001).

Como represalia, a forga policial encarregada de apurar o conflito, além de espancar os indios,
lhes tomou nove criangas. A Diretoria Geral dos Indios da Provincia do Griao-Para reuniu os
Tenetehara dispersos na regido, agrupando-os em aldeamentos no alto Gurupi, que deram
origem a configura¢do social dos atuais Tembé. Se, para os Tenetehara, a exploragdo dos
regatdes poderia parecer nefasta, ndo o seria também a presenga decerto ininteligivel dos
missionarios e missionarias, que vinham de tio longe para impor-lhes seus costumes?

Com efeito, Alto Alegre sena palco de um sangrento massacre dos missionarios ¢ de centenas
de moradores nao-indigenas do estabelecimento. A causa imediata do incidente fora a prisdo de
Cauiré Imana, o Caburé, chefe Guajajara que mantinha contatos com politicos influentes da
regido. As insatisfagoes dos indigenas eram relativas, sobretudo, a separagdo compulsoria das
criangas de seus pais e dos castigos recebidos por praticarem antigos costumes, como a
poligamia. A revolta resultou do esfor¢o conjunto de uma rede povos que se aliaram e que
reuniu cerca de 1000 indigenas que bloquearam os principais acessos ao local, cercaram
fazendas e dizimaram mais de 200 moradores ndo-indigenas de Alto Alegre (Cruz 1982).

De acordo com os dados populacionais registrados na Diretoria Geral dos Indios da Maranhio,
eram habitantes daquela Provincia, em 1887, cerca de 25 000 indios, metade dos quais,
Tenetehara. No final do século XIX, devido as circunstancias como a migragdo em massa de
nordestinos fugidos das secas, que ocasionou surtos epidémicos e conflitos de terra, este
numero seria reduzido drasticamente. Centenas de indigenas, perseguidos ao longo de toda
uma década apoés a revolta, também seriam dizimados.

O “massacre” em questdo pode ser situado na histéria do indigenismo em um momento
extremamente critico. O regime conhecido como Padroado havia sido extinto por decreto de
autoria de Rui Barbosa, de sete de janeiro de 1890, oficializando a separagdo definitiva entre o
Estado brasileiro e a Igreja.

O ideario europeu reacionario/capuchinho, que representava o indigena em seu potencial
“revolucionario”, carregado de perigos e ameacas, seria freqiilentemente realizado nos
aldeamento, quando os cateciimenos, de fato, se levantavam contra o sistema autoritario dos
administradores capuchinhos.

Em 1893, dois mil Botocudos “civilizados™ pelos capuchinhos Serafim de Gorizia e Angelo de
Sassoferato ao longo de 20 anos, no prospero aldeamento missionario de Itambacuri, Minas
Gerais, com o intento de “'se apropriarem do estabelecimento”, tentaram assassinar os diretores.
Vencidos ¢ muito reduzidos, apés seis meses de revoltas, retornaram para o aldeamento,
transformado, segundo o regime republicano, em “Colonia Mista™ capaz de realizar o projeto
de consolidagdo da nagdo por meio da mestigagem.
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O Litigio dos Kayapo no Sertao de Minas

As experiéncias descritas sobre 0 movimento dos povos indigenas em Minas, aqui descritas
em termos de suas relagdes com as politicas piblicas impenais, ndo se referem propriamente
ao seu estabelecimento em aldeamentos missionarios — politica adotada apés a década de
setenta dos oitocentos e examinada minuciosamente em estudo anterior (Missagia Mattos 2002
e 2004). A catequese missionaria seria tardiamente implementada na Provincia, palco de
sangrentos embates entre colonizadores e indigenas. Os documentos depositados no Arquivo
Publico Mineiro, na cidade de Belo Horizonte, no entanto, deixam entrever modos encontrados
pelos indigenas de responder ao assédio dos colonizadores.

A constante preseng¢a de liderangas indigenas de etnias diversificadas na sede da Provincia de
Minas, em QOuro Preto, ao longo do séC}llo XIX, pode ser observada através de um exame da
correspondéncia da Diretoria Geral dos Indios. O registro deste movimento de indios na capital
da Provincia, Ouro Preto —os quais, em grande medida, para la se dirigiam para denunciar
abusos sofridos nos sertdes e reivindicar direitos que demonstravam reconhecer—, deve-se, em
parte, a necessidade or¢gamentaria daquele ramo do servigo publico, vinculado diretamente a
Presidéncia da Provincia, uma vez que os dispéndios extraordinarios realizados para o
transporte € a hospedagem dos indigenas precisavam ser devidamente justificados e
contabilizados.

Nio deixa de causar certa surpresa a constatacdo da tendéncia observada entre os povos
indigenas, naquele periodo, de representarem seus proprios interesses nesses longos
deslocamentos. No entanto, se remontarmos aos tempos coloniais, sabemos que durante a
conquista das fronteiras da mata do Leste manifestagdes indigenas semelhantes chegaram a ser
registradas.

Em 1767, por exemplo, o governador da Capitania planejou fundar um grande aldeamento
central para o recolhimento dos Coropé, Coroado e Puri, na regido que, devido ao penteado
utilizado por aqueles povos, seria denominada “descoberto de Arrepiados”, na qual, em
meados dos setecentos, tiveram inicio atividades mineratorias. Devido ao grande fluxo
migratorio que se configurou naquele descoberto, o projeto do aldeamento seria frustrado; os
indios cropds e croatos, no entanto, chegaram ao solicitar ao rei “a paz e o sossego perdidos
com a presenga dos europeus”.”

Em relatorio de 1872, o brigadeiro Musqueira, Diretor Geral dos indios da Provincia,
informava, por exemplo, que “trés indios Nak-nek .. vieram a esta Capital queixar-se da
agressdo da tribo do capitio Botum, o qual, em dias do més de janeiro, os atacara de surpresa
fazendo 68 mortos e deixando a tribu Nak-nenuks reduzida a 5 homens e 7 mulheres, inclusive
os queixosos!™.” Ja em 1887, o diretor geral oficiava ao presidente da Provincia, solicitando
recursos ¢ acomodamento para os “oito indios do aldeamento do Aricobé da Provincia da
Bahia com destino a Corte onde vio levar suas queixas a Sua Majestade Imperial”.*

O trajeto de indios de diferentes localidades do Impéno para a Corte, por sua vez, constituiu
tendéncia semelhante a observada para os indios da Provincia, que procuravam negociar junto
a Diretoria Geral as questdes referentes aos seus direitos reconhecidos pela legislagdo da
catequese, estabelecidos no Decreto 426 de 1846.

Motivos de natureza diversa promoviam esses deslocamentos, bastante registrados na literatura
e na correspondéncia oficial sobre os indios no Império, como mostraram J. R. Bessa Freire e
M. F. Malheiros (1997) em seu estudo sobre os indios ne Rio de Janeiro. Segundo os autores,
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o intenso transito de populag¢des indigenas na Corte seria observado sobretudo na primeira
metade do século XIX.

A migragdo indigena em dire¢do ao Rio de Janeiro —em parte realizada em carater compulsorio
através da captura admitida em ‘“guerras justas”— promovia que povos de origens
diversificadas fossem desbaratados naquela cidade, transformando-se em “indios urbanos,
quase sempre sem emprego ¢ sem domicilio certo”, amorficamente distribuidos “pelas tabernas
e vendas dos principais bairros, sobretudo Candelana, Santa Rita e Sdo José, entrando em
conflito permanente com a Policia”. Uma vez presos, no entanto, os policiais passavam a deter
o controle de sua mdo de obra acirradamente disputada, “da mesma forma que no periodo
colonial se havia disputado o controle dos indios escravos ou de reparti¢ao” (Bessa Freire y
Malheiros 1997: 70).

O numero dos indios empregados na Corte como biscateiros, servigais domésticos, na
construgdo civil e nas obras publicas, assim como no arsenal da Marinha e na pesca da baleia,
servindo também como remeiros de canoa, era expressivo a ponto de merecer intervengdes
reiteradas na Secretaria de Estado dos Negocios da Justiga junto ao presidente da Provincia e
ao juiz de orfaos da Corte (Bessa Freire y Malheiros 1997: 70-71).

Em relagdo propriamente aos indios deslocados da Provincia de Minas para o Rio de Janeiro
depois da guerra ofensiva de 1808, sabemos que diversas familias Botocudo seriam aldeadas na
Aldeia da Pedra (lItacoara), enquanto outras rumariam diretamente para o trabalho na Corte,
onde foram descritos ¢ desenhados por naturalistas e viajantes como J. B. Debret, que
documentou um chefe Botocudo de Belmonte —nome dado ao Rio Jequitinhonha em sua
por¢do bahiana— usando uma pele de tamandua, com um diadema. Dentre os grupos que
visitavam o Rio de Janeiro para serem apresentados a Sua Majestade Imperial, o artista
considerava “os Botocudos, Puris, Patachos e Machacalis ou Gamelas”, aqueles de “aspecto
mais repugnante” (Debret apud Bessa Freire y Malheiros 1997: 73).

Os indigenas, ao movimentarem-se em direg¢do as sedes administrativas dos governos imperial
e provincial, pareciam, por vezes, agir no sentido de pressionar os poderes publicos em torno
das questoes que lhes afetavam diretamente, como demonstra o caso dos indios das aldeias de
Santana do rio das Velhas e do rio das Pedras situada na comarca de Bagagem, 9 circunscrigio
indigena da Diretoria Geral dos indios da Provincia de Minas. O caso recebeu bastante espago
nas questdes de litigio por terra durante a gestdo do Diretor Antonio L. M. Musqueira.

Apesar de suas terras encontrarem-se invadidas ao longo de 27 anos, os Kayap6 administrados
pela Diretoria parcial da 9" circunscrigdo indigena ndo abandonaram a certeza que a tinham por
direito, ainda que o juiz municipal tivesse se posicionado favoravelmente aos invasores. A
partir de 1874, o brigadeiro Musqueira retomou o litigio, entdo aviventado pelo curador dos
indios, que escreveu ao presidente da Provincia uma longa carta, na qual apelava para os
direitos dos Kayapoé citando o Decreto 426. Caracterizando o caso como de “maxima
gravidade, por interessar a centenas de individuos™ — *1. 030 somente da raca indigena™ o
oficio fornece visibilidade a alguns dos caminhos através dos quais as demandas relativas a
terra indigena, naquela Provincia tio diversificada, necessariamente percorriam.

O litigio envolvendo terras das aldeias indigenas situadas no “‘sertio da Farinha Podre™, atual
triangulo mineiro, ademais, langa luzes sobre o indigenismo e as politicas indigenas da
Provincia, considerando que as mesmas reagdes dos administradores observadas neste caso
pautaram também a interpretagdo de outras situagdes de litigio envolvendo terras indigenas,
como as relativas aos aldeamentos missionarios, projetado pela mesma gestdo da Diretoria dos
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indios da Provincia.” Os indios requeriam que a posse das terras que lhes foram concedidas por
Carta Régia no ano de 1815, que se encontravam invadidas, lhes fossem devolvidas.

O processo contra um dos invasores da aldeia Kayapo tinha tido inicio, na realidade, com o
desmanche de sua casa feito pelos indios, mediante o qual o invasor apelaria na justiga
alegando estar ali habitando havia 27 anos, durante os quais construira benfeitorias no local. O
juiz municipal lhe concedera o direito de posse do territorio em 1846. Apés nova invasdo no
local, quando, entretanto, o curador dos indios apelou para os direitos de seus tutelados,
apoiando-se no Decreto de 1845. Este caso, tio bem documentado na correspondéncia da
Diretoria Geral dos Indios de Ouro Preto, exemplifica o processo de expropriagdo das terras
indigenas nos oitocentos; mais do que isso, porém, confere visibilidade para as rea¢des dos
indigenas, mobilizados e cientes dos meios disponiveis para reconquistar seus direitos.

A segiiéncia do processo ndo pode ser reconstituida através da correspondéncia da Diretoria
dos Indios, sendo as terras indigenas do antigo sertdo da Farinha Podre, atualmente,
inexistentes. No relatorio do diretor geral dos indios relativo ao ano de 1880, os chamados
“Cailapos™ aparecem localizados na décima quarta circunscri¢do de indios, estabelecida no ano
de 1868, cuja junsdigdo englobava Uberaba e Prata. O diretor parcial informou, em margo de
1880, que ignorava a fundagio dos dois aldeamentos na regido, havia cerca de 60 anos, sendo
um deles —o de Sdo Francisco de Sales— ja extinto e transformado em “uma boa fazenda”, da
qual havia sido tirado o patrimonio da freguesia de Sdo Francisco de Sales. Os 58 indios
existentes naquela circunscrigdo encontravam-se no aldeamento de Monte Alto, sendo que trés
casais com filhos residiam fora da area demarcada em 1815, todos considerados pelo diretor
como possuidores de “ma indole”, porque quanto mais se procurava catequiza-los, mais
“rebeldes e vingativos™ se tornavam. Outras “correrias” de indios “da mesma raga” apareciam,
em pequeno numero, naquelas paragens. Mesmo assim, aconselhava o Governo que “mandasse

dispor da referida fazenda ... visto que eles nada aproveitam dela”. '’

Consultado pelo diretor da repartigdo de terras e colonizagdo da entdo nascente republica, sobre
a situagdo das aldeias Kayapo, o diretor geral dos indios informou que nenhum documento a
respeito daquelas aldeias existia naquela reparti¢do, a ndo ser o registro de cinco aldeamentos,
a saber: de Sdo Francisco de Sales, de Santana, Boa Vista, Pessardo, Rio das Pedras e Sdo
Domingos, em forma de “alvara ou carta régia de antiga data, concedendo terras aos indios
que habitavam o rio das Velhas confluente do rio Grande ao correr da estrada que segue da
Provincia de sio Paulo para a de Goias”,'' que encontrava-se, no entanto, depositado na
Secretaria da Presidéncia.

Identidades redefinidas no contato: o movimento dos Botocudos (1800-1873)

Atribuir caracteristicas identitarias indigenas “hostis” ou “comercidveis” aos povos indigenas
parece ter constituido um dos exercicios do conquistador ao expandir as fronteiras dos
territorios indevassados das matas do Leste do Brasil, desde o século XVIII. Ja em 1801, ao
relatar os métodos adotados na “catequese e civilizagdo™ dos indigenas da Capitania de Minas
Gerais, o padre Francisco de Souza Campos (1897), esclarecia sobre como eram estabelecidas
as relagdes dos grupos indigenas que “comerciavam com os brancos™ —caso entdo dos Coroado,
postos em oposi¢do aos Puri “bravios”, de forma homologa ao caso aqui enfocado, dos
Botocudos Naknenuk, opostos aos Giporok: ndo possuindo, pois, em “suas almas os
verdadeiros prazeres do amor da propriedade”, e vivendo, por isso, em estado de “apatia
natural”, os Coroado, agremiados aos soldados nos quartéis militares nas bacias dos rios Doce
¢ do Pomba poderiam, por exemplo, ser “consolados™ com a aguardente, a qual, “de muito boa
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vontade a permutaria pela preciosissima Puaia, cera, mel e outros géneros em que negociam ¢
de ordinario, bem tola, e perdidamente, ¢ também pelo algodao, e galinhas...” (Campos 1897:
725).

Tanto o etndonimo “Puri” quanto “Giporok™ se aproximam do significado de “inimigo”, e
correspondem, grosso modo, a logica classificatoria utilizada para a discriminagdo entre os
povos “aliados”™ aos portugueses, Tupi, dos seus contrarios, “Tapuia”.

Os Coroado, “protegidos” dos Puri - entdo considerados inimigos “ferozes™ -, passaram pelo
mesmo processo que os Naknenuk, descritos como menos “canibais™ que os Giporok no
periodo aqui enfocado.

A demarcagdo de fronteiras entre os grupos Botocudos caracterizados sob a classificagdo (ou
etnonimo) Naknenuk e Giporok faz-se nitida, neste sentido: os Naknenuk ndo seriam “tdo
antropofagos™ quanto os Giporok —uma vez que a estratégia adotada na relagdo de dominagéo
para estes teria sido a do “comércio”. Todavia, mesmo com o estabelecimento de um tipo de
intercimbio que os tornaria dependentes dos colonizadores do Mucuri, os Naknenuk nido se
tornaram imunes aos diversos tipos de armadilhas contra eles preparadas. Relatos de massacres
contra grupos Naknenuk tornaram(se uma constante naquele cenario de disputa pela terra, apos
a faléncia da Companhia de Teofilo Otoni (1851-1861) (Missagia Mattos 2004)

O comissario do governo imperial, José Candido Gomes [1862] procurou as especificidades da
convivéncia dos Naknenuk com a populagdo adventicia supondo — ao contrario do observado
para os Giporok - que o carater pacifico [de suas] aldeias™ remontasse a periodos anteriores a
instalagio da Companhia do Mucuri. De acordo com sua analise, os Naknenuk haviam
aparecido na regido em torno do “ano de 1846 ou mesmo 1836 ... entre os moradores cristdos,
fugindo a hostilidade dos gyporokas e pedindo trabalho” [apud Timmers 1969: 36v].

O comissario imperial chegou a tecer uma memoria dos massacres de aldeias de Botocudos
realizados pelos imigrantes e constantemente denunciados na Diretoria Geral dos Indios, em
Ouro Preto, interpretando-as de acordo com as atribuigdes étnicas dos indigenas envolvidos.
Através de seu levantamento da localizag¢do das “tribos™ hostis, podemos visualizar a estratégia
geopolitica dos Giporok, diferenciada da dos Naknenuk, naquele periodo.

Vale a pena resgatar as reflexdes realizadas por Teodfilo Otoni sobre uma “misteriosa” aldeia,
hostil a “fala” dos intérpretes, identificada simplesmente como “Urucu”. O mistério dos
indios do Urucu advinha do fato de, a0 mesmo tempo em que “vestigios™” de “cultura™ eram
observados em seus ranchos barreados e plantagdes, recusavam-se terminantemente qualquer
contato com o diretor da Companhia e sua comitiva, chegando mesmo a ataca-la e ferir quatro
de seus integrantes. Ainda que Teofilo Otoni se empenhasse pessoalmente na negocia¢do com
os indios do Urucu nos anos de 1854, 1855 e 1856, os indios conseguiram manterem-se
incognitos até 1856, quando, finalmente, “vieram a fala”, e revelaram os mistérios que
cercavam sua desconhecida origem naqueles arredores.

O diretor da Companhia do Mucuri péde constatar, somente entdo, que ja havia conhecido
aquela aldeia, localizada anteriormente na colénia da Arara, no baixo Jequitinhonha, quando
travara relagdes “pacificas”, ndo apenas presenteando-lhes como também lhes devolvendo
alguns de seus filhos —kurukas— distribuidos pelos indigenas entre os colonos como condigdo
para ndo serem atacados. “Tinham atravessado dez léguas de pais inimigo — a terra dos bakués,
e tribo de Pohorum — para virem abrigar-se nas florestas do Urucu contra a sanha dos cristdos”
— diria Otoni (2002 (1859): 82). Mediante as violéncias perpetradas no Jequitinhonha pelos
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“portugueses” considerados “amistosos”, os Urucu de la “desapareceram”, internando-se nas
matas, apos a chacina de Sdo Mateus em 1858, quando foram mortos o capitio Giporok e
outros 14 dos seus.

A adogdo de uma politica indigenista considerada pelo comissario imperial J. C. Gomes (1862)
como “filantroprica” —que incentivava o “comércio” e a ndo-violéncia na relagio com os
indios'’—, teria resultado, segundo seu entender, na degradacio dos diversos grupos Naknenuk,
que mantiveram, desde o inicio, relagdes com os colonos recém-chegados a Filadélfia.
Degradante, ou ndo, o habito introduzido pela catequese “filantréprica”, de utilizar a linguagem
dos “brindes” para o estabelecimento de relagdes com indigenas, ndo seria sem consegiiéncia
para a politica indigena no Mucuri; os indios, de fato, aprenderam depressa controlar essa
linguagem, deixando os agentes do indigenismo provincial em situagdes ndo muito favoraveis
—posto que dadivas, em alguns casos, seriam concebidas na linguagem da politica indigena
enquanto exigéncias para as negociagdes. "’

Em seu relatério que localiza detalhadamente os agrupamentos indigenas existentes na regido
do Mucun, J. C. Gomes analisou o tipo de relagdo estabelecida entre Naknenuk e os colonos a
partir de seu historico: tendo sido aquartelados a época das Divisdes Militares, ja faziam rogas
¢ todos os trabalhos bragais, uma vez que os soldados trabalhavam apenas durante a fundagio
daqueles estabelecimentos coloniais (Gomes, apud Timmers 1969: 36v].

O etnonimo Naknenuk foi construido nas relagdes interétnicas estabelecidas ao longo da
ocupagdo militar que caracterizou a abertura da fronteira das “matas do leste”. Os proprios
grupos assim designados sequer pareciam conceber seu proprio sistema de organizagdo sdcio-
politica enquanto “confederagdo”, uma vez que sua etnopolitica possuia idiomas proprios
para expressar-se, como o do xamanismo ou do parentesco, anteriores a abertura da
fronteira. A classificagdo interétnica que deu origem ao etnénimo perderia o sentido, no
entanto, em periodos posteriores, quando os critérios de interagdo passaram a ser
reestabelecidos pelo indigenismo provincial.

Durante o periodo da fundagdo do aldeamento missionario de Itambacuri, a distribuigdo
geografica entre os  diversos grupos aldeados —considerados Naknenuk pela antiga
administragdo— configuraria a mesma imagem mestica de organizagdo que caracterizou as
estratégias de alianga entre os indios e os trabalhadores da Companhia do Mucuri, de acordo
coma descrigdo do professor mestigo da missdo, Domingos Ramos Paco,

“No centro de Itambacun sé habitava a aldeia do Capitdo Pohoc, que contava o nimero de 800
homens e estava sempre em companhia do seu genro Félix Ramos [brasileiro]...

“Hawvia outras tribos ligaveis ao Capitdo Pohoc, porém habitavam fora, nos limites das dguas de
Itambacuri, como fortes ou sentinelas vivas ordenadas por ele a impedir de que outras tribos
inimigas os atacassem.

“Entdo, por ordem de frei Serafim, foi incumbido Félix Ramos, por saber o idioma indigena, a
chamar as mais tribos que habitavam fora da localidade a fim de formar o grande aldeamento
indigena nagquele tempo ...

“As tribos transportadas para o centro sdo as seguintes: Kracatd, Cujdn, Jeruithim ¢ Nerinhim, que
sdo de Poté, Trindade, Pontarat...

As mais tribos sdo as seguintes: Hén, Jukjat, Remré, Krermum, Nhan-Nhan, Canmri, Pmacjirum,
que sdo da Cressiuma, Potdo, Sdo Mateus, Pézinho...” (Paco 1996 [1918]: 201).

Paco relatou, ainda, como seu pai, o “brasileiro” Félix Ramos, genro do capitdo Pohoc, fora
incumbido pelos padres para proceder a atragdo dos indios para o aldeamento central, através
de um tipo de atividade na qual o papel do intérprete — “lingua™- confundia-se com o de
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lideranga indigena —pela necessidade de convencer ¢ mobilizar grupos, normalmente
movidos, na constante “errancia” que os caracterizava, pelos ditames de seu xamanismo
ZUEITEITO.

Os mesmos grupos descritos pelo professor indigena enquanto componentes de um mesmo
sistema politica de alianga, durante o periodo fundacional da missdo, seriam inicialmente
atraidos para o estabelecimento missionario, enquanto os demais, identificados como
“inimigos”, permaneceriam temerosos € resistentes a atragdo “civilizatoria” fortemente
exercida pelos capuchinhos em seu empenho de simbolizar, com a fartura de brindes e rituais
catdlicos, toda a “pompa imperial” de uma nagdo cujas benesses eram prometidas aos indios,
uma vez convertidos.

A possibilidade do transito dos indigenas para o mundo “civilizado™, cujo conhecimento,
evidentemente, se fazia necessario, tendo em vista interesses diversos em jogo na politica
indigena. Os indios de Pahoc, na companhia do intérprete, antes da chegada dos missionarios
ao Itambacuri, de fato, apresentaram-se ao diretor parcial da Terceira Circunscrigdo, em
Filadélfia, fazendo-se conhecer e dispostos a negociar.

A condugdo “mesti¢a” de um grupo indigena por “lingua” brasileiro —observadas em outras
ocasides (Missagia Mattos 2002)- parece, aqui, um indicio de sua disposi¢do para incorporar
as inovagdes trazidas e prometidas pelos padres e demais administradores de indios, regidos
pela entdo “moderna” legislagdo indigenista oficial do império —o Regulamento das Missdes,
de 1845—, tardiamente implantada naquela zona de fronteira em Minas Gerais.

Ainda que essa “abertura” dos indios possa ser, de fato, constatavel ao longo do processo de
aldeamento, os subgrupos Botocudos continuariam a pautar-se pela sua tradi¢do guerreira.
Nio seria possivel aos missiondrios, por exemplo, congregar em [tambacuri povos
concorrentes, como foi, entre outros, o caso dos Arand —aldeados no aldeamento do Poaia— e
dos Pojicha —caracterizados etnicamente na nova situagdo, sob atributos correlacionaveis ao
termo Giporok utilizado nas décadas passadas, para emblematizar o mito colonial do
“selvagem antropofago”™.

A antiga classificagio dicotémica naknenuk/giporok adotada pelo indigenismo leigo, que atraia
os grupos indigenas “protegendo-os™ da luta contra seus inimigos, perderia, parcialmente, sua
importancia na politica oficial de catequese indigena levada a cabo pelos os capuchinhos de
Itambacuri em seu trabalho missionario, iniciado em 1873. Os subgrupos indigenas que para la
foram dirigidos —aqueles “restos” de Naknenuks sobreviventes da agdo predatoria dos
fazendeiros passaram, entdo, a ser mencionados na documentag¢do apenas pelos nomes dos
“capitdes”, necessariamente mestigos, porque pactuantes do jogo “civilizatorio”, sustentado
pelo trabalho dos missionarios através das décadas dedicadas a consolidagdo do projeto bem
sucedido de mestigagem ali promovido, inicialmente, sob os auspicios do governo impenal.

E importante, contudo, observar que os fazendeiros jamais deixaram de investir no
“aliciamento” e “sedu¢do™ daqueles indios “mansos”, mesmo com a implantagdo sistematica de
politicas indigenistas no Mucuri, a partir de 1870, e que, por isso, 0s missiondarios 0s teriam
como inimigos da catequese, atribuindo a derrocada de seus projetos as manobras politicas
das elites interessadas na administra¢do dos indios e de suas terras, movidas pelo “principio
pernicioso da secularizagdo™ do Estado.
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Considera¢oes Finais

Nos casos examinados acima, seja sobre os Tenetehara da regido nordeste do Brasil, seja dos
Botocudos e Kayapds que habitavam a Provincia de Minas no século XIX, uma ampla
variedade de temas envolvendo os movimentos dos indios puderam ser observados e
analisados.

Partindo de uma otica contemporanea, podemos constatar que a dindmica dos Tenetehara
produziu em sua histéria uma cisdo que deu origem aos Guajajara do Maranhdo e os Tembé do
Para. Diferentemente dos Botocudos aldeados pelos capuchinhos em Minas, os Guajajara
conquistaram o direito sobre o territério da missdo religiosa na qual foram estabelecidos no
século XIX. Também a origem dos Tembé foi relacionada a politica de aldeamentos impenial,
realizada com o intuito de conter os conflitos por terra.

Apesar das evidéncias no sentido da co-participagdo de poderosos interesses econdémicos e
politicos como motrizes do massacre, ainda hoje, no entanto, os proprios Guajajara arcam com
a heranca maldita de serem considerados os unicos culpados desta histéria tragica. Esta
heranga, por sua vez, serve para justificar, os estigmas e maus-tratos por eles vividos nas
relagdes interétnicas.

No caso dos Botocudos que desapareceram em virtude das politicas adotadas no periodo
imperial, percebemos, hoje, um movimento de ressurgimento de sub-grupos diversos, que vém
reivindicando ao Estado brasileiro reconhecimento de seus direitos constitucionais.
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Povos indigenas na América Latina:
sociedades em movimento.

A globalizacdo, o neoliberalismo

e as resisténcias

Claudia Wasserman'

Uma das mais importantes particularidades da Ameérica Latina refere-se a sua identidade
étnica, onde a populagdo indigena tem uma participagdo histérica ininterrupta, inclusive
relacionada a resisténcia aos processos de globalizagdao implementados pelos governantes da
regido no final do século XIX. Os indios latino-americanos preservaram diversos tragos
culturais ancestrais. A lingua, por exemplo, nio foi o tnico trago cultural preservado pelos
indigenas. Além de manter habitos culturais relacionados a produgdo da vida cotidiana, os
descendentes indigenas permaneceram mobilizados no debate sobre o direito dos povos a
autodeterminagdo. Os levantes do século XVII e XVIII, motivados pelas condi¢des de opressdo
aos quais haviam sido submetidas as populagdes nativas no periodo colonial, permaneceram
como referéncia cultural para as classes oprimidas da América Latina, sobretudo para os
camponeses. Os processos de “integracdo a vida nacional”, forjados ao longo do século XX
pela minoria branca, e os processos de mesticagem ndo foram suficientes para suprimir os
debates sobre o problema da identidade étnica na maior parte dos paises latino-americanos
densamente povoados por povos indigenas.

Os temas discutidos nesse artigo dizem respeito as etnias, fronteiras e nag¢des, conceitos que
relacionados entre si em diversos periodos da historia latino-americana podem explicar os
problemas enfrentados pelas classes oprimidas na regido. Particularmente, dois momentos da
historia subcontinental sdo ilustrativos para o debate das desigualdades sociais € o desrespeito
aos direitos fundamentais da maioria da populagdo dos paises latino-americanos: a época de
constitui¢do dos Estados nacionais, em meados do século XIX, e o inicio do século XXI,
periodo de tentativas de desarticulagdo das nacionalidades. Sdo, portanto, dois periodos
extremos na histéria subcontinental no que se refere as fronteiras, etnias e nagdes.

A ¢poca de constituigdo dos estados nacionais, entre 1850 e 1880, foi a fase da nossa historia
na qual se ergueram e se consolidaram os limites fisicos entre os paises, as fronteiras. Mas
também foi a fase de constituigio das fronteiras ideologicas, que decidiam aqueles que
deveriam ser incluidos na nacionalidade e os excluidos. Os estados nacionais na América
Latina constituiram-se a partir da iniciativa e do predominio do setor primério-exportador da
economia ¢ sob a tutela politica das oligarquias, elite originaria do periodo anterior as
independéncias. Tinham uma atitude de desprezo a tudo que se relacionava ao passado pré-
colonial.
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O inicio do século XXI se refere a época dos efeitos do neoliberalismo; quando a
mundializagdo/globalizagdo ¢ o dominio do pensamento tnico propuseram a eliminagdo da
dimensdo nacional ¢ a flexibilizagdo das fronteiras entre os paises como forma de permitir a
expansdo do capitalismo. A propalada diminuig¢do das distancias e dos limites fisicos entre os
paises ndo admite a alteridade ¢ o livre desenvolvimento de culturas consideradas adversas ao
capitalismo.

Entre a constituigdo dos estados nacionais e o processo de globalizagdo capitalista, houve uma
mudanca na perspectiva das classes dominantes latino-americanas. Enquanto no século XIX
eram favoraveis aos limites ¢ ao estado-nagdo, no século XXI, defendem a liberalizagdo
completa dos limites, evidenciados nos Acordos de Livre-comércio. Mas, as mudangas no tema
das fronteiras fisicas e da valoriza¢do do estado-nagdo ndo se evidenciam do mesmo modo no
plano das fronteiras ideologicas. Se houve uma mudanga no que se refere aos limites fisicos
dos paises e a importancia dada ao tema do nacionalismo, quanto ao tema das exclusdes sociais
nio houve uma mudanga significativa. As eclites latino-americanas permaneceram
profundamente racistas e discriminatorias, constituindo-se essas caracteristicas como marca do
discurso dominante desde o século XIX, até os dias de hoje.

Esses dois periodos estdo atravessados pelo discurso do acesso da América Latina ao patamar
de desenvolvimento dos paises hegemonicos do capitalismo e, por isso, a questio étnica se
apresenta como chave para explicar esse processo. A preservagdo da cultura indigena, bem
como a permanéncia dos cultivos tradicionais, das linguas e dos habitos ancestrais foram
reputados como obstaculos ao desenvolvimento pelas elites primario-exportadoras do inicio do
século XX, assim como a cultura camponesa arraigada € considerada obice para o crescimento
econdmico compativel com os paises avangados. Ao mesmo tempo, em ambas as fases
historicas e ao longo de todo o periodo entre elas, se constitui um contra discurso, anti-racista,
e que apresenta um projeto alternativo de constituigdo nacional no século XIX e 1nicio do XX,
¢ de valonizagdo da soberania nacional no inicio do século XXI.

Nesse sentido, o periodo de constituigdo dos Estados nacionais na América Latina foi uma
época de redefinigdo dos limites fisicos entre os diversos paises que vieram a se formar depois
das independéncias, as fronteiras. Também foi a fase de constituigdo das nacionalidades e de
elaboragio de um discurso tendente a incluir os considerados aptos a integrar a nagdo, a
modificar aqueles que, por forga das circunstancias e da concretude de sua existéncia, deveriam
ser incluidos e a eliminar os indesejaveis. E nesse discurso oficial dominante de constitui¢do
nacional que se manifestava o “problema das etnias™’; os indios, negros e mestigos deveriam ser
modificados para se tornarem aceitaveis a nacdo ou deveriam ser eliminados. Assim
considerados esses conceitos de nagdo, fronteira e etnia serviram para explicar 0os processos
que ocorreram nos paises latino-americanos por volta da segunda metade do século XIX.

No entanto, considerando os trés conceitos de nagdo, fronteira e etnia de modo mais amplo e
complexo e aproximando-nos dos problemas atuais dos paises latino-americanos, veremos que
a relagdo entre esses conceitos serve para explicar muito das nossas dificuldades
contemporaneas. Desde janeiro de 1994, quando os rebeldes chiapanecos insurgiram das
profundezas da selva mexicana protestando contra a assinatura do Tratado de Livre Comércio
(Nafta) e exigindo respeito e¢ consideragio de sua cultura como nacional, percebe-se o
estabelecimento de novos significados a questdo é€tnica, a nacionalidade e a constitui¢do de
novas fronteiras, dividindo o “nos” e os “outros™.

Os indigenas de Chiapas tém bastante claro dois objetivos: a luta pela soberania do México,
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impedindo que a tdo propalada modernidade empobre¢a mais ainda o pais, ¢ a luta pelo
reconhecimento da cultura milenar indigena como a verdadeira riqueza nacional. Lutam,
sobretudo, pelo reconhecimento das culturas indigenas, ameagadas pelos processos da
modernidade que incluem a integragdo (equivalente a miscigenagio e branqueamento) ou pela
preservagdo (equivalente a constitui¢do da identidade de museu, objeto de admiragdo turistica).

Outros exemplos que nos conduzem a pensar o problema da nagdo, da fronteira e da etnia no
inicio do século XXI sdo fornecidos pelo Equador, a Bolivia e a Colémbia. Sdo eles: a
Confederagdo Nacional dos Indigenas do Equador (CONAIE), que derrubou trés presidentes
em poucos meses; os indigenas de Cochabamba que lutaram no ano 2000 pela manutengdo do
controle na distribuigdo de agua, contra o consorcio internacional LNG Pacific, que pretendia
privatizar esse bem estratégico dos povos bolivianos; os povos de El Alto, que reagiram ao
projeto de exportagdo do gas boliviano em estado bruto para os Estados Unidos através de
portos chilenos, expondo uma cicatriz nacional que dizia respeito a derrota da Guerra do
Pacifico e a perda da saida para o mar pelos bolivianos; ou os indigenas camponeses
colombianos que resistem a reconversdo dos cultivos de coca, imposigio do governo da
Colémbia em acordo com o plano norte-americano que, além de ajuda econémica, promove o
treinamento antiguerrilha ao governo Uribe.

Esses diversos movimentos de resisténcia protagonizados por indigenas tém objetivos muito
semelhantes no que se refere a preservagdo do patriménio nacional, defesa do meio ambiente,
dominio dos recursos naturais, restitui¢do territorial e reconhecimento da cultura indigena
como nacional.

Sob o ponto de vista das classes dominantes latino-americanas, de governos como os de Carlos
Salinas de Gotari, Sanchez de Losada, Alvaro Uribe, Gustavo Noboa, esses indigenas estariam,
na verdade, impedindo que os paises latino-americanos ingressem na modernidade, ou seja, os
grupos dominantes na América Latina do século XXI tém o mesmo padrdo de pensamento dos
intelectuais do final do século XIX e inicio do século XX.

No século XIX, Alfonso Reyes, por exemplo, escrevia sobre as desgragas que haviam
impedido 0 México de ingressar na modernidade encarnada pela Europa ocidental e pelos
Estados Unidos: “a muito especifica de ser americano”, ou seja, nascer em um territorio que
nio era o foco da civilizagdo; da sua “formagdo cultural latina ¢ ndo saxonica™; “pertencer a
orbe hispanica™; e de ser parte de um mundo carregado de indigenas e de mestigos com indios
e gente de outras ragas como a africana.

Para entrar na modernidade, segundo os principais intelectuais positivistas, a América Latina
teria que apagar a tnica historia que possuia, marcada pelo colonialismo; teria que cambiar a
pele e lavar o cérebro, renunciar a uma identidade imposta pela metropole e apropriar-se da
identidade dos povos que eram motores do progresso e da civilizagdo; teriam que ser como os
europeus ou como 0s norte-americanos.

Ao longo de toda a historia independente da América Latina, os conceitos de nagdo, de
fronteira e de etnia foram manipulados de forma a entender as relagdes entre nagdes, fronteiras
e etnias dentro de um espirito excludente, intransponivel e regenerador.

A nagido ndo foi entendida como a “comunidade imaginada como soberana e limitada™,
conforme Benedict Anderson (1989), e que depende da adesdo das massas ao projeto
dominante, como propde Hobsbawn (1990). Ao contrario, ¢ a nacdo das oligarquias rurais
primério-exportadoras, cujo ideal era chegar o mais proximo possivel da modermidade

253



Claudia Wasserman Sociedades en movimiento...

européia, branca e ocidental.

As fronteiras ndo foram compreendidas como portas de acesso a outras culturas, espago misto
que permite o relacionamento e o entendimento do “outro”; foram pensadas como barreiras
intransponiveis que separam a civilizagdo da barbarie.

As etnias ndo se referem a preocupagdo com a integragdo, o reconhecimento e a cultura dos
diferentes povos que formam os paises latino-americanos; mas ¢ um adjetivo pseudocientifico,
legitimador dos processos de exclusdo.

Os pressupostos para a constituigio das nagdes na América Latina foram dados pelos
intelectuais positivistas e pressupunham a existéncia de ragas e a proeminéncia de umas sobre
as outras. Estabelecido o “perimetro™ dos estados (fronteiras) no século XIX, houve a urgéncia,
no inicio do século XX, em estabelecer o “conteudo” das nagdes. Isso levou os intelectuais
positivistas a precisar inclusdes e, sobretudo, exclusdes, a legitima-las e fundamenta-las. A
reflexdo latino-americana sobre o problema das ragas constitui-se como ponto nevralgico dos
processos de construgdo de uma ordem politica e social destinada a definir os conteudos da
nagdo. Concretamente, o problema do “controle social” se colocou no centro de todas as
proposigdes intelectuais dominantes. Tratava-se de justificar a exclusdo ou controle das
“classes perigosas”, notadamente indigenas, camponeses, negros, operarios, mestigos ¢ pobres.

E sintomitico que quase todas as pretensas teorias explicativas do século XIX e inicio do
século XX, de Silvio Romero a Euclides da Cunha, passando por Nina Rodrigues e Alberto
Torres, tivesse no titulo dos trabalhos a palavra “evolugdo”. A nogdo de uma historia unilinear
era corrente para essa historiografia. A “religido do progresso” triunfou em quase todos os
paises da América Latina. Entusiasmados com a possibilidade dos seus proprios paises se
equipararem a “civilizagdo ocidental™, esses autores diagnosticavam os males do Brasil como
problemas advindos da formac¢do das ragas, da ignorancia generalizada e da péssima
administragdo dos governantes que se seguiram ao processo de independéncia.

O brasileiro Euclides da Cunha, por exemplo, falava de uma “mesticagem embaralhada™ e
dizia que “a mistura de ragas mui diversas ¢, na maioria dos casos prejudicial” ou que a
“mestigagem extremada € um retrocesso” e “o mestigo € um desequilibrado ... desequilibrio
nervoso incuravel”, de modo que “o mestigo - mulato, mameluco ou cafuz - menos que um
intermedidrio, é um decaido, sem a energia fisica dos ascendentes selvagens, sem a altitude
intelectual dos ancestrais superiores”. Para Euclides da Cunha clima, terra e raga, eram
responsaveis pelas “falhas da nossa evolugdo™ e pelas “dificuldades de integracdo nacional™
(Cunha 1979: 30-89). Como ele, os argentinos Sarmiento, Alberdi, Ingenieros, Carlos Bunge,
Ricardo Rojas, o mexicano Ignacio Ramirez, que considerava “(...) esas razas conservan
todavia su nacionalidad, protegidos por la familia y la lengua (...) para contar con ellos como
ciudadanos, tenemos necesidad de comenzar por hacerlos hombre ...” (Ramirez 1966: 1, 190-
191) ou, também mexicano, Ricardo Rabasa, que escrevia em “La evolucion histérica de
México” que na histéria do pais, seus povos “si llegaron a acostumbrarse a obedecer, no
encontraron nunca ejemplos de la ciencia de organizar, de gobernar, ni de administrar” (Rabasa
1956: 263-264). O brasileiro Euclides da Cunha achava, por exemplo, que o sertanejo era “um
retrogrado, ndo um degenerado™ (Cunha 1979: 30-89); o boliviano Alcides Arguedas escreveu
um livro de titulo sugestivo “Pueblo enfermo” (1937), assim como o peruano Francisco Garcia
Calderon, para quem: “el problema de las razas es de suma gravedad en la historia americana;
explica el progreso de algunos pueblos y la decadéncia de otros; es la llave del irremediable
desorden que desgarra América (...)". O brasileiro Sylvio Romero defendia o progressivo
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branqueamento da populagido como forma de atingir o patamar das nagdes civilizadas. Em
“Folclore Brasileiro”, ele afirmava: *... a obra de transformacgdo das ragas entre nos ainda esta
mui longe de ser completa e de ter dado todos os seus resultados. Ainda existem os trés povos
distintos em face um dos outros; ainda existem brancos, indios e negros puros. SO nos séculos
que se hdo de seguir a assimilagdo se completara.” (Romero, 1954:42).

Conforme os exemplos acima, pode-se concluir que as elites politicas e intelectuais brancas
tentavam definir sociologicamente, de maneira eugénica, o “outro” étnico, social e cultural.
Esse “outro” foi recortado desde o principio como problema: “problema indigena”,
“imigrante”, “negro”. Esses autores ndo introduzem qualquer novidade na caracterizagdo dos
indigenas; ratificam os preconceitos originais dos espanhois do século XVI (Funes e Ansaldi
2004: 461). Em relagdo aos negros possuiam o0s mesmos preconceitos. Para Bunge, por
exemplo, “(...) hasta hoy, em ningun clima y bajo ningiin gobierno, el negro ha prestado a la
humanidad servicios de clase intelectual y directora” (Bunge 1911: II, 124). Também presente
em Garcia Calderon, “(...) conforman una poblacién analfabeta que ejerce una influencia
deprimente sobre la imaginacion y cardter de los americanos” (Garcia Calderon 1979: VII,
196).

Ha que considerar, porém, que tentando contrapor essa cultura da modernidade, discriminatona
e racista, surgiu uma intelectualidade engajada, defensora da cultura nova, onde as presengas
indigena, negra e mestiga sdo consideradas como fundamentos da identidade. Ao mesmo tempo
em que o positivismo se impunha como filosofia politica dominante, percebia-se a defesa do
indigenismo e do negro brasileiro, a valorizagdo da cultura pré-hispanica, a negagdo do modelo
norte-americano e avaliagdo dos prejuizos que ele poderia causar. Essas idéias apareceram no
iicio do século XX e seus principais expoentes fizeram escola no pensamento politico latino-
americano. Foram eles o cubano José Marti e o uruguaio José Enrique Rodé. Eles inauguraram
0 que mais tarde ficaria conhecido como “Hora americana” e achavam que o principal
obstaculo a unidade nacional era justamente a ado¢do de modelos como o norte-americano.
Pensavam que a adogdo desse modelo frustrava a possibilidade de colocar em pritica os
processos de unificagdo nacional, cujas idéias existiram com muita anterioridade aos
movimentos de independéncia. Por isso mesmo, Marti propunha que se realizasse a Segunda
Independéncia. Para Bolivar, Marti, Mariategui, Manoel Bonfim, José Vasconcelos e outros
autores identificados com a valorizagdo dos elementos autoctones, nossa identidade foi sendo
forjada como uma cultura de resisténcia e de sintese, que ndo se limitou a reproduzir os
elementos que a compuseram, mas transcendeu ¢ inovou em relagdo aos mesmos.

Marti, por exemplo, argumentava contra a existéncia das ragas como explicagio de nossos
problemas: “No hay édio de razas porque no hay razas. (...) El alma emana, igual y eterna, de
los cuerpos diversos en forma y color. ... El hombre no tiene ningun derecho especial porque
pertenezca a una raza u otra. Digase ‘hombre’ y ya se dicen todos los derechos™ (Marti 1991:
200). Mais tarde, o pensador peruano José Carlos Mariategui observava a falacia da chamada
“questdo ¢tnica’: “La suposicion de que el problema indigena es um problema étnico, se nutre
del mas envejecido repertorio de ideas imperialistas. El concepto de razas inferiores sirvio al
Occidente blanco para su obra de expansion y conquista™ (1981: 35).

Manoel Bonfim, autor brasileiro do inicio do século XX considerava a necessidade de
“corrigir, educar ou eliminar os elementos degenerados™ (Bonfim, 1903: 314). Para ele os
clementos degenerados eram “monarquistas e clericais no México; conservadores no Chile;
unitaristas no Rio da Prata; bragantistas e moderados no Brasil”, que se perpetuavam no poder
sob denominagdes variadas (p. 326/327). Bonfim rechagava as teorias de inferioridade racial e
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procurava solugdes para os problemas latino-americanos que ndo passavam pelas tradicionais
propostas de branqueamento: “As alegagdes pseudo-cientificas com que se queria provar uma
pretensa inferioridade étnica sdo tdo insubsistentes que nem encobrem a natureza dos
sentimentos onde se inspiram os célebres socidlogos e cientistas inventores das ragas
nobres”(299).

O discurso intelectual latino-americano, marcado pelas relagdes entre Nuestra América € o
Mundo Ocidental, se consolida plenamente a partir da formulagdo arquetipica, consolidada por
Sarmiento em “Civilizagdo e Barbarie”, de 1845. Mesmo antes disso, Andrés Bello ja
lamentava nossa condi¢do: “no somos sino um mundo occidental mas distante y mas vasto” ...
“Comparemos a la Europa y a nuestra afortunada América com los sombrios impérios del Asia
(...) o com las hordas africanas em que el hombre es apenas superior a los brutos™ (Citado in
Gonzalez Retamar 1991: 311). Os pensadores positivistas burgueses introjetaram plenamente
os aspectos da ideologia burguesa dos paises desenvolvidos, como o racismo e que incluia
desprezo por povos ndo ocidentais; racismo ¢ desprezo imprescindiveis para realizar a obra
colonizadora e exploradora que realizou e continua realizando o Ocidente, com a colaboragio
dos pensadores locais. Com a finalidade de construir as NACﬁES, foram erguidas as fronteiras
fisicas (limites entre os paises), mas também as fronteiras ideoldgicas, onde a questdo étnica
tornou-se a chave explicativa para promover a divisdo entre os incluidos e os excluidos da
nacionalidade.

Ao longo de toda a histona do século XX e até hoje, as nagdes sdo consideradas inacabadas
Jjustamente porque o discurso intelectual teve que se adaptar a pratica; na pratica foi impossivel
exterminar, submeter todos os indesejaveis. Ao longo dessa linha imaginaria que simboliza as
fronteiras ideologicas, fincaram posig¢do aqueles que ndo aceitavam o projeto nacional burgués
e as justificativas racistas para sua construgdo. Por for¢a da impossibilidade pratica de
exterminar nossos tragos barbaros, os adeptos mais fervorosos da civilizagdo e da
ocidentalizagio completa de Nuestra América tiveram que construir uma ideologia

intermediaria entre o 1deal branco, ocidental, civilizado e a realidade colorida, latino-americana
e barbara.

Essa aceitagdo inevitavel do intermediario construiu idéias idilicas e mistificadoras do
“patriotismo criollo”, “bom selvagem”, “crisol de ragas”. A famosa prédica de Alberdi — “En
América todo lo que no es europeu es barbaro” — teve que ser flexibilizada. A realidade pratica
teve que se adaptar ao “menos barbaro”, constituindo nagdes incompletas no entendimento das

classes dominantes.

A continuagdo dos preconceitos, as renovadas tentativas de exclusdo social dos descendentes
de indios, negros e mestigos, e, mais tarde, dos operarios, camponeses € pobres urbanos, ainda
que com diferentes justificativas ao longo do tempo, revelam que as ideologias oficiais
interessa consolidar um conjunto de idéias e valores que justifiquem a dominagdo politica de
classe.

O questionamiento desse discurso que naturalizava a existéncia de diferengas entre as ragas e
que construiu as fronteiras entre os cidaddos e os indesejaveis, foi objeto das lutas populares na
defesa da extensdo da cidadania. Em muitos casos essas lutas levaram a democracia politica e a
inclusdo social.

Restou, no entanto, uma heranga positivista que se prolonga até nossos dias e algumas de suas
piores manifestagdes, como o racismo, ndo somente permanece como, em certas
circunstancias, adquire uma brutal relevancia.
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Esse preconceito racial ¢ observado no tratamento recebido pelas liderangas indigenas da
Confederagdo Nacional dos Indigenas do Equador (CONAIE) e do Exército Zapatista de
Libertagdo Nacional (EZLN), quando sdo notadamente mestigos ou descendentes de indigenas,
mas também se observa contra liderangas que sdo oriundas das classes populares, como é o
caso de um operario chegar a presidéncia de um pais como o Brasil. Isso revela que o discurso
dominante ¢ claramente um discurso racista de classe; revela também que no inicio do século
XXI, o neoconservadorismo postula uma politica de exclusido que ndo faz mais do que imitar
aquelas politicas defendidas pelos positivistas do final do século XIX. Contra esse racismo de
classe, que ergue fronteiras, cujo objetivo ¢ o controle social das “classes perigosas”, opde-se
uma fraternidade horizontal entre os movimentos sociais indigenas, camponeses, Operarios.
Esses movimentos constituem formas de apoio e solidariedade capazes de transpassar as
fronteiras.

Atualmente, os indios latino-americanos sdo identificados principalmente pelas demandas
camponesas, relacionadas a preservagdo dos cultivos tradicionais e dos recursos naturais. No
entanto, os indios sio mais do que os camponeses. Representam, na verdade, o conjunto dos
explorados. Essa afirmacdo relaciona-se diretamente ao problema atual do protagonismo dos
movimentos populares em diversos paises da América Latina, onde o papel de lideranga dos
movimentos populares que pertenceu tradicionalmente aos sindicatos de trabalhadores urbanos
tem sido transferido para os movimentos camponeses, cujas demandas provém do movimento
indigena organizado. Em muitos casos, 0 movimento camponés que exige terra, autonomia
cultural indigena, respeito aos valores culturais arraigados nas comunidades tem tido a
capacidade de unir-se a experiéncia de mobilizagdo e de confronto dos sindicatos operarios
organizados.

Nas trés ultimas décadas, na América Latina ¢ também em outras regides do planeta, estdo
adquirindo relevancia, segundo Zibechi (2005) “outro tipo de organizaciones, que brotan em la
sociabilidad cotidiana de los oprimidos, que estan mostrando gran vitalidad al colocarse em el
primer plano de las luchas contra el neoliberalismo™ (Zibechi 2005: 39).

As propostas de resisténcia ao neoliberalismo fundem modernas formas de luta de classe e da
luta antiimperialista com as crengas espirituais ancestrais, O materialismo histérico é usado
como ferramenta analitica e se combina com um conjunto de valores pré-colombianos. Evoca-
se a cosmologia do passado para apoiar as tentativas de construir uma vida possivel num
mundo dominado pelo capital multinacional e pelos bancos estrangeiros.

Por tras dessas resisténcias dos camponeses estdo as reivindicagdes da nacionalidade indigena,
mas também se consolidam através da recusa em aceitar a tentativa de manipulagdo dos
simbolos de identidade indigenas. A luta pela definigdo da nagdo india e por reforcar a
consciéncia de uma identidade nacional, baseada em reivindicagdes espirituais, lingiiisticas e
territoriais, faz com que os camponeses organizados rejeitem as tentativas de manipulagdo
cultural. Esses movimentos expressam e contemplam mais o comunitario indigena e suas
redes, do que o corporativo camponés. Esse deslocamento revela uma mudanga na estrutura
dos movimentos sociais ¢ demonstra a capacidade de mobilizagdo de uma sociedade
diversificada, cujas demandas locais se vinculam aos problemas da nacionalidade indigena,
gerando formas associativas novas que questionam o modelo econdmico neoliberal com maior
eficacia do que os partidos politicos e os sindicatos tém feito nos ultimos anos do século XX.

Um exemplo desse novo tipo de organizagdo popular foi a rebelido indigena equatoriana que,
em janeiro de 2000, derrubou o presidente Jamil Mahuad. O cercamento do Congresso pelo
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movimento indigena constituiu-se em um marco para as lutas contra o neoliberalismo, pois fo
a primeira vez na historia de um pais com maioria de populagdo indigena, que uma rebelido
popular indigena conseguiu derrubar um governo contrario aos interesses da nagado.

Os movimentos de preservagdo de recursos naturais resumem o novo perfil dos movimentos
sociais que comegam a tomar corpo em varios paises latino-americanos, como a Bolivia, o
México, a Colombia ¢ o Peru. Esses movimentos sociais estdo vinculados, sobretudo com os
problemas cotidianos populares, como acesso ndo eqiiitativo ¢ uso ndo sustentavel de recursos
naturais; demandas de maior participa¢do na gestdo local; controle democratico da tomada de
decisdes politicas em relagdo aos aspectos que afetam as condigdes socioecondmicas e a
qualidade de vida da populagido; e, neste sentido, esses problemas ndo tém um conteudo
necessariamente classista.

A reivindicagao da Guerra da Agua na Bolivia ¢ um exemplo de movimento que conseguiu
articular a populagdo rural e urbana, em fung¢do de que esse € um recurso que afeta a todos. A
demanda pelo manejo da agua segundo seus “usos e costumes” e¢ como “bem publico”,
questiona o programa neoliberal de destruigdo sistematica dos espagos coletivos e
comunitarios. A demanda da agua ¢ a reivindicagio de uma subjetividade
associativa/comunitaria, de solidariedade ¢ apoio mituo. O movimento defende uma ¢tica
comunitdria, de apoio mutuo e solidariedade, frente a logica privatista e mercantilista do
modelo neoliberal. Neste contexto de mobilizagdo social, enquanto as receitas necoliberais
recomendam a privatizagdo da dgua ou a reconversdo de cultivos, os camponeses bolivianos
articulam um movimento que recorre a tradigdo comunitaria milenar e a experiéncia de
militdncia operaria para defender, como limites a a¢do dos especuladores, o direito que tem o
povo de definir suas prioridades produtivas e a utilizagdo dos recursos naturais.

As demandas relacionadas com a preservagdo de cultivos tradicionais e a manutengdo do
controle nacional de recursos naturais estratégicos, como a agua ¢ o gas, demonstram a
existéncia de uma perspectiva de desenvolvimento econdmico por parte dos movimentos
sociais organizados no pais. Essas demandas refletem, sobretudo a existéncia de um modelo de
desenvolvimento alternativo ao neoliberal, que preserva e reconstroi um universo pelo qual os
indios bolivianos lutaram.

Segundo Carlos Aguirre esses movimentos como o boliviano, equatoriano ou neozapatista
expressam um necesario proceso de recuperacion, por parte de las clases subalternas y de las
masas populares, de um protagonismo mas directo, mas permanente y mas colectivamente
participativo (Aguirre Rojas 2005: 84).

Assim, do mesmo modo como a classe dominante dos paises da América Latina constituiu um
discurso onde a questdo étnica definiu as fronteiras das nagdes, fornecendo as chaves da
justificativa para o controle social, também os povos latino-americanos tém construido
recentemente propostas que rejeitam a naturalizagdo das diferencas étnicas, que estimulam a
transposi¢do das fronteiras impostas e que constituem um novo discurso sobre a nagdo. Os
movimentos sociais indigenas no México, Bolivia, Equador, Chile, Argentina, e nas regides
fronteirigas determinam a possibilidade de que o entendimento entre regides, que no passado
estavam unidas pela continuidade territorial e populacional indigena e cuja unidade foi
destruida pelas guerras, se converta em um processo de transposi¢do dessas fronteiras.

A profunda identidade dos movimentos sociais bolivianos, mexicano, brasileiro, peruano,
venezuelano, por exemplo, tem resultado numa aproximagdo entre esses e as organizagoes
semelhantes em todos os paises da América Latina. Na medida em que parece cada vez mais
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dificil a aproximagdo entre os governos desses paises, os movimentos sociais indigenas e
camponeses organizados tém manifestado formas de apoio e solidariedade uns aos outros,
refletindo, sobretudo, a semelhanga da discnminagdo étnica sofrida nessas regides e os
impactos negativos das medidas de ajuste econdomico operadas pelos regimes neoliberais e
conservadores.
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Chile y “sus” pueblos indigenas.

De la invisibilizacion-subalternizacion del indigena
a la nueva conquista espiritual de las fronteras

del capitalismo globalizado (siglos XIX-XXI)

Guillaume Boccara'

Antes de que la ley 19.253 de 1993 reconociera la existencia del pluralismo cultural en el
territorio nacional y que, en las postrimerias del siglo XX, se sentaran las bases de la
participacion indigena en las politicas publicas y los programas de etnodesarrollo aplicados por
el Estado de Chile, los pueblos autéctonos habian sido sometidos a un prolongado proceso de
invisibilizacion y subalternizacion y eran meros objetos del derecho. El papel pasivo que se les
atribuia y el desvanecimiento del indigena en las décadas posteriores a la independencia se
remitia, fundamentalmente, a la relacion que el Estado chileno establecio desde su inicio con
las poblaciones nativas: una relacion “marcada por el interés de poner la unidad territorial y la
hegemonia racial por sobre la diversidad cultural existente” (Saavedra 1995: 171).

En el presente trabajo haremos una presentacion del primer periodo, que va desde los albores
de la independencia de Chile hasta fines del siglo XX; periodo durante el cual, la politica
estatal para con los pueblos indigenas se caracterizo por su caracter liberal y asimilacionista.
En un segundo momento, nos abocaremos al analisis de la politica multicultural implementada
por el estado chileno en el periodo postdictadura (desde 1989) y veremos en qué medida es
legitimo afirmar que la nueva politica indigenista implementada por los gobiernos de la
concertacion puede ser interpretada como un hito en las relaciones del estado chileno para con
los pueblos indigenas del pais. Plantearemos la hipotesis segin la cual el multiculturalismo de
estado puede ser visto como una gubernamentalidad de un nuevo tipo (i.e. étnico) en un
contexto caracterizado por el predominio del pensamiento neoliberal y las reformas del estado
en tiempos de globalizacion.

Las distintas facetas del liberalismo asimilacionista a la chilena frente al problema
mapuche (siglos XIX-XX)

Si bien es cierto que la politica hacia los pueblos indigenas implementada por el Estado chileno
desde la independencia hasta los afos 1980 ha sido, fundamentalmente, caracterizada por la
voluntad de asimilar a los autéctonos, es posible distinguir -en funcion del contexto
sociohistorico, de los medios empleados y de las formas juridicas de desposeimiento- varios
momentos en esa larga historia de negacion de la especificidad indigena y de despojo de los
territorios habitados por esos pueblos.

Durante un primer momento (1818-1850), si bien se declara la igualdad juridica de los
indigenas, los medios empleados (evangelizacion, parlamentos, colonizacion poblacional) para
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enfrentar el problema indigena no se diferencian mucho de los usados por las autoridades
hispano-criollas durante el siglo XVIII. Como lo sefiala Jorge Pinto (1996: 35), “el mayor
interés de los gobiernos de esos anos, se orientd a contener los focos de resistencia contra la
independencia [...] y a establecer con los mapuche acuerdos que aseguraran la tranquilidad en
la zona”. A pesar de lo estéril que habia resultado la politica de pacificacion espanola, las
autoridades chilenas siguieron confiando en la evangelizacion y en los parlamentos como
medios para integrar a los “valientes y bravos guerreros Araucanos”. Primero, porque el joven
Estado-Nacion alin no necesitaba las tierras libres de la Araucania. Segundo, porque el
indigena, convertido en simbolo nacional de la resistencia a la vieja colonia, era visto de algun
modo como el aliado natural de los libertadores.

EE I

Los “Araucanos”, “lustre de la América”, formaban una preciosa porcion de Chile, afirmaba
O'Higgins en 1817. Es con base en los mismos principios liberales que inspiraban la
independencia que se dicto, en 1819, un bando supremo en el que se considera a los indigenas
“ciudadanos chilenos y libres como los demas habitantes del Estado”. Pocos afios antes, en
1813, la Junta de Gobierno ponia fin a los denominados Pueblos de Indios, instando a los
indigenas a residir desde ahora en Villas Formales. Se trataba, pues, “de valorar al mapuche e
incluirlo en la nacion que se estaba fundando, para construir con ¢l y sus territorios el nuevo
pais que surgia de las ruinas del mundo colonial” (Pinto 1998: 29). Por lo tanto, no es de
extranarse que después de los primeros sobresaltos de las guerras de independencia, las
autoridades hubieran reanudado la politica tradicional de “civilizacion de los indigenas™ via la
mision y el parlamento. Indudablemente, la fuerza no era el camino elegido para asimilar a los
que eran considerados ain como los precursores del destino nacional. Ahora bien, si el
contexto ideologico no parecia aun tan desfavorable para los indigenas, es porque los grupos
dirigentes habian orientado tempranamente sus preocupaciones hacia el Valle Central
(agricultura) y el norte (minas). De hecho, a pesar de que el joven estado chileno emergio
mirando hacia el norte, los proyectos de conquista territorial y de adelantamiento de la linea
fronteriza surefia no desaparecieron del todo. De suerte que la continuacién de la politica
indigena colomal aparece como una solucion de espera en pos de la total anexion territorial de
la Araucania. Poco faltaba antes de que la conquista y colonizacion de este “enclave salvaje e
improductivo en territorio nacional™ se transformara en unas de las prioridades del Estado.

Es asi como, a partir de la segunda mitad del siglo XIX, frente a la penetracion incontrolada de
colonos y dado el nuevo interés que despertaron las tierras ain libres al sur del Bio-Bio, el
Estado empled las armas de la conquista territorial y de la apropiacion por el fisco de las tierras
indigenas. Si dirigimos nuestra mirada hacia la evolucién economica de la regién surefa,
constatamos que la dinamica de expansion que arranco en las décadas anteriores tendid a
acentuarse. La colonizacion espontanea, es decir, no impulsada desde el Estado, se dio en
multiples frentes y revistio distintas formas. La explotacion de carbon en la franja costera de la
Araucania conocio un crecimiento rapido. Los mismos comerciantes que, aprovechandose de la
demanda exterior de trigo y harina habian participado en la colonizacién de tierras indigenas
del norte de la Araucania, invirtieron en la década de 1850 en la compra y arriendo de terrenos
indigenas en los cuales existian mantos carboniferos. Si sumamos a esto que “la demanda de
harina de California fue cubierta entre 1848 y 1860 mayoritariamente por la produccion de la
region del Bio-Bio™ (Cerda-Hegerl 1997: 113), podemos entrever la presion que se ejercio
durante esos afios sobre las tierras indigenas surefias.

Contemporaneamente a este proceso de penetracion espontanea, el Estado dictd varias
normativas que, a pesar de su aspecto regulador y aparentemente protector de los intereses
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indigenas, tendieron a reforzar la dinamica anexionista y de colonizacion agricola. Tal como lo
seflala Carmen Norambuena (1998: 230), las autoridades y las elites sostenian un ideario
centrado en dos aspectos: la civilizacion y el progreso por una parte; la utopia agrana por el
otro. El primero enunciaba que el contacto con gente civilizada europea provocaria la
transformacion de las “deficientes costumbres” de la gente de la frontera. El segundo,
fundamentado en la idea productivista segin la cual una tierra que no esta trabajada
“racionalmente” y en forma continua es una tierra baldia, sostenia la urgencia que tenia el pais
de poner en produccién grandes espacios territoriales que se presentaban como verdaderos
“desiertos demograficos” (Norambuena 1998: 230).

En 1852, se asesta otro golpe a la soberania indigena, a través de la creacion por ley de la
Provincia de Arauco. La integracion administrativa iba a buen paso. Finalmente, los contratos
de compraventa, arriendo, cesion de derechos involucrando a mapuches sirvieron para
traspasar a manos criollas, via la ley de 1866, vastos territorios indigenas. La ley de 4 de
diciembre 1866 marca un hito en la politica de despojo legal. Contempla el deslinde, por una
comision de ingenieros, de los terrenos pertenecientes a indigenas y declara baldias vy,
consiguientemente, propiedad del fisco, las tierras sobre las cuales no se puede probar la
ocupacion efectiva y continuada de un afo. La ley de 1866 facilité la apropiacion de las tierras
de indigenas, tanto por el Estado como por los particulares.

La estrategia legal de colonizacion iba, a partir de esa fecha, a combinarse con la conquista
militar. En el afo 1862, empieza, en un clima cada vez mas anti-indigena, la llamada
“pacificacion de la Araucania”. La mecanica de despojo legal apoyado en la fuerza militar y
determinado por la nueva dinamica econdomica indujo légicamente la merma del territorio
indigena. Ya no se trataba de establecer relaciones comerciales o alianzas politicas con los
indigenas. El objetivo era desde ahora conquistar el territorio aun libre, fijar las poblaciones
indigenas en reservas, despejar terrenos para los nuevos colonos e incentivar la explotacion
“racional” del suelo. En un contexto en que el evolucionismo se habia impuesto como
ideologia dominante, los “pueblos civilizados™ tenian el deber de hacer caso omiso de los
derechos de los “salvajes”. Debian combatir la “barbarie”, como lo decia el ministro Reyes o
dominar por la fuerza esa “raza salvajey perversa”, “de vil naturaleza”, que posee “una
crueldad congénita y horripilante™ como lo pregonaba en un discurso lleno de odio el diputado
¢ historiador Benjamin Vicuia Mackenna.

Estamos lejos de la época en que los patriotas ensalzaban la imagen del “guerrero araucano
bravo y precursor del destino nacional”. El estereotipo del indio sangriento y traicionero se
habia impuesto. Las mentalidades estaban preparadas para el golpe final. Una vez terminada la
guerra del Pacifico, la segunda etapa de ocupacion del territorio indigena, la Gltima y la mas
violenta, se desarrollo entre los afios 1881 y 1883. La campaiia militar se acabo en 1883 con la
refundacion de la ciudad precordillerana de Villarrica. La singular resistencia de los mapuche
habia terminado. Se abria entonces una nueva etapa, la radicacion y la integracion de los
mapuche como minoria étnica y pueblo derrotado al estado-nacién chileno.

Existe una continuidad a nivel de las normativas entre el periodo anterior a la ocupacién
definitiva de la Araucania y los afios post-pacificacion. Empero, si la ley de 1866 ya establecia
mecanismos de radicacion de los indigenas, deslindes de terrenos por parte de una comision de
ingenieros, regulacion de la colonizacion espontanea y apropiacion por el fisco de las tierras
consideradas baldias, no es sino a partir de los anos 80 que estas medidas se aplicaran en toda
su magnitud y sobre la casi totalidad de la Araucania historica. Inmediatamente obtenido el
sometimiento mapuche, las autoridades tomaron disposiciones tendiendo a afianzar la
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ocupacion de las tierras conquistadas y establecieron el marco juridico e institucional en el cual
se regularian las relaciones entre el Estado, los particulares y los indigenas durante mas de
cuatro décadas.

De manera general se puede decir que la politica indigena del Estado en las primeras décadas
post-pacificacion se limito al asunto territorial. De hecho, las distintas normativas no buscaron
establecer relaciones con los indigenas ni implementar programas tendiendo a su incorporacion
a la sociedad nacional. La preocupacion de las autoridades, en esta zona recién conquistada, era
delimitar esferas de influencia entre el Estado y los particulares. La legislacion dejaba los otros
ambitos del funcionamiento de la sociedad mapuche (herencia, delitos, obligaciones, etc.) bajo
la reglamentacion del Codigo Civil (1857). Ello negaba por omision toda validez al derecho
consuetudinario indigena e ignoraba la particularidad cultural de los pueblos autoctonos. Los
mapuche, derrotados, se transformaron en objeto del derecho y perdieron rapidamente toda
visibilidad en un Estado-Nacion que daba por sentado que el proceso de chilenizacién se iba a
dar sin tropiezos.

Tres eran los ejes de accion definidos en la nueva ley de 20 de enero de 1883: la radicacion de
indigenas, la enajenacion de tierras fiscales en publica subasta y el otorgamiento gratuito de
terrenos a colonos extranjeros y nacionales por el Estado. En cuanto al primer punto, la
Comision Radicadora de indigenas otorgd, entre 1884 y 1920, un total de 2.919 titulos de
merced, sobre 526.285 hectareas de terreno, para 83.170 personas. Al terminarse el proceso de
radicacion los mapuche, quienes antiguamente poblaban un territorio de aproximadamente diez
millones de hectareas (Arauco por el norte, Llanquihue por el sur), se quedaron con poco mas
de 500.000. Los antiguos distritos sociopoliticos desaparecieron y la nueva division territorial
vino a sobreponerse a la estructura socioterritorial imperante en los siglos anteriores. La
desorganizacion de las estructuras étnico-politicas macroregionales desemboco en la formacion
de una estructura aislada de comunidad reduccional. A transformarse en minoria étnica, el
pueblo mapuche empez6 a ser sometido al sistema de dominacion global y se ubico en una
situacion de dependencia respecto del Estado-Nacion y de la sociedad dominante.

Centro de la politica indigena (y no indigenista) del Estado, la radicacion fue pensada como
una medida de espera. Ahora bien, aunque concebidas como mouroirs culturales, las
reducciones resultaron ser un lugar de reestructuracion y de resistencia cultural frente al
modelo dominante. Podemos entrever ahi un efecto no esperado de la politica de hecho
segregacionista del Estado chileno. Al despreocuparse por la situacion econdémica, social y
cultural indigena, al aislar y concentrar la poblacion mapuche en reservas, las autoridades
crearon las condiciones para que esta cultura se reprodujera y que la identidad autéctona
perviviera. Asi es como en ausencia de una politica indigenista asimilacionista o
integracionista coherente, la especificidad mapuche se mantuvo. Pero la perpetuacion de esta
especificidad en una situacién de subordinacion tuvo un precio: la marginacion social y el
empobrecimiento. Derrotados y subordinados, los mapuche tendieron a desaparecer del
escenario social nacional. Es durante este momento histérico que los indigenas perdieron
visibilidad.

Pero en los afios 30, la politica para con los indigenas iba a conocer un nuevo vuelco. La
division de las comunidades y la asimilacion sociocultural del mapuche se impusieron como
los dos pilares de la “solucion definitiva™ al problema indigena. El desarrollo econémico, la
inculcacion del arbitrario cultural occidental a través de la educacion y de la salud y la igualdad
de derechos (aunque sea formal) debian producir un efecto homogeneizador sobre “los
componentes mas atrasados de la sociedad nacional™. Es asi como, a partir de fines de los afios
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30, la politica indigena impulsada desde el Estado tuvo un cariz claramente asimilacionista. A
nivel de tierras, el total de comunidades divididas entre 1931 y 1971 fue de 832. El
debilitamiento economico se expreso también a través del proceso de minifundizacion
progresiva (pérdida territorial y crecimiento demografico) acompanado del proceso de
transferencia de excedentes internos mediante las relaciones desiguales con los mercados
locales (Cantoni 1972; Saavedra 1971). Correlativo a este desmejoramiento de las condiciones
economicas, se generd un proceso de proletarizacion. La captacion de una parte del valor del
producto por el mercado y la minifundizacion condujeron a muchos jovenes a migrar hacia las
ciudades para incorporarse a los estratos mas bajos del proletariado urbano. Concomitante al
proceso de pauperizacion, los mapuche de areas rurales y urbanas fueron sometidos a una
subordinacion social y cultural sin precedente.

La intervencion de la sociedad dominante a nivel educacional se hizo sentir a partir de la ley de
instruccion primaria de 1926 y se reforzé a través de las disposiciones contenidas en la ley de
1961 sobre creacion de centros educacionales en las reservas. Las escuelas se multiplicaron en
las zonas rurales imponiendo el arbitrario cultural occidental, acentuando la dinimica de
aculturacion impuesta pero sin entregar reales oportunidades de insercion en la sociedad
dominante. La distribucion desigual de los recursos culturales (capital cultural) y de las
oportunidades (capital social y econémico) tendio a intensificar la dindmica de insercion social
subordinada. Instrumento de control cultural por excelencia, la educacion monocultural
monolingiie, se acompafio de la imposicion de programas de salud que no tomaban en cuenta
las concepciones autoctonas del cuerpo y de la enfermedad. El proyecto homogeneizador,
progresivamente y gracias a la pauperizacion de los indigenas, iba a intervenir en todos los
ambitos de la realidad social autoctona.

Ahora bien, la nueva dinamica social, economica, politica y cultural en que entr6 Chile a partir
de los anos 60, y que desemboco en la formacion del gobierno de la Unidad Popular, tuvo
implicancias sobre la politica indigena estatal. En primer lugar, el proceso de Reforma Agraria
iniciado bajo el gobierno de Alessandri (ley de 1962) y que tomara un cariz mas radical bajo el
gobierno socialista de Salvador Allende, no podia dejar de afectar a una poblacion mapuche en
su mayor parte rural. En segundo lugar, el reconocimiento de la especificidad cultural indigena
por parte del Ejecutivo planteaba, por primera vez, los problemas de la participacion efectiva
de los pueblos autoctonos en el desarrollo regional y nacional, asi como de su insercion en la
sociedad desde una optica cultural pluralista. Empero, es dable notar que las politicas aplicadas
por el Estado para con los indigenas en general y los mapuche en particular no escapé del todo
al escollo etnocéntrico.

Para algunos intelectuales de la época, la estratificacion interétnica representaba la forma
colonial de la estratificacion de clase y la subcultura mapuche determinaba una identidad étnica
que dificultaba la emergencia de una clara conciencia de clase entre los indigenas. Segin otros,
y desde una perspectiva voluntarista que poco tenia que ver con la logica socioeconémica
autoctona, la comunidad indigena debia recuperar los rasgos colectivistas que la habria
caracterizado antes de que las multiples leyes de division y la logica de mercado hubieran
empujado a los comuneros hacia la situacion de pequefios propietarios individuales. Pero, a
pesar de esas limitaciones, la politica indigenista implementada por la UP se diferencio, por lo
menos, en cuatro aspectos del enfoque asimilacionista adoptado desde que fuera dictada la
primera ley de division de 1927: reconocer la existencia en el territorio nacional de grupos
culturalmente diferenciados, hacer del asunto indigena un problema nacional, reconocer la
deuda historica que tenia el Estado para con los indigenas y sacar a la luz el tema de la
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participacion autoctona. Al reconocer oficialmente, en su proyecto de ley, que los indigenas
habian sido despojados, marginados y discriminados durante décadas, el Ejecutivo abrio el
camino hacia la legitimacion de las antiguas reivindicaciones indigenas relativas a la escasez
de tierras. Recogiendo las ideas planteadas por las propias organizaciones indigenas durante el
primer y segundo Congreso Nacional Mapuche (1969 y 1970), las autoridades enviaron al
Congreso un proyecto de ley que, después de numerosas enmiendas, fue aprobado en 1972.

Como minoria étnica dependiente de las dindmicas existentes en la sociedad mayor, los
Mapuches fueron afectados por la revolucion conservadora y autoritaria llevada a cabo bajo la
dictadura del general Pinochet. Después del paréntesis de la UP, se reanudo el proceso de
division de las comunidades que empezara a fines de la década de 1920. Aplicando al problema
indigena la politica economica general de inspiracion neoliberal que tuviera como meta
declarada hacer de Chile un pais de pequefios propietarios individuales, las autoridades de la
¢época dictaron dos decretos leyes (1979) cuyos ejes directores eran: 1) acelerar el proceso de
division y liquidar las comunidades, 2) acabar con la existencia legal de los indigenas. La
sustitucion del Instituto de Desarrollo Indigena por el Instituto de Desarrollo Agropecuario
(INDAP) es otra expresion del afan de acabar de una vez por todas con el problema indigena.
La nueva legislacion, elaborada sin participacion alguna de los pueblos y organizaciones
autoctonos, decreto la muerte del homo indigenus y el nacimiento de un hombre nuevo, “mas
libre y mas racional”, el homo economicus chilensis. Con base en esos decretos leyes, se
procedid, entre 1979 y 1990, a la division de la casi totalidad de las reducciones: 72.068 titulos
de dominio fueron entregados por una superficie total de aproximadamente 465.000 hectareas.

Tal como lo sefialo a la sazon el antropologo chileno José Bengoa (1982), el dictado de la
nueva normativa represento “el intento de supresion de un pueblo, de ‘solucion definitiva® del
problema indigena en Chile”. No solamente porque se decreto el fin del indigena como grupo
especifico o minoria étnica, sino porque al poner término a las discriminaciones legales
positivas (igualdad formal) se consagraron y ampliaron las discriminaciones sociales,
economicas y culturales existentes (desigualdad real). Como lo nota Roger Kellner (1993),
tanto la nueva legislacion como la politica estatal desarrollada durante los afios del régimen
militar, se dirigieron exclusivamente hacia las unidades familiares en desmedro de la logica
social comunitaria.

El neoindigenismo de estado: multiculturalismo, etnogubernamentalidad y
neoliberalismo en el Chile postdictadura

El peligro representado por los decretos leyes de 1979, asi como la tentativa de incorporacion
de las comunidades a las estructuras dictatoriales locales a través de la creacion de consejos
comunales, genero una reaccion tanto por parte de los opositores al régimen militar como de
algunos sectores del mundo indigena. Es asi como a fines de los afos 1970 y a principios de
1980 se crearon numerosas organizaciones mapuches. Aunque su representatividad y arraigo
en las comunidades fuesen bastante limitados, los contactos establecidos entre esas
organizaciones y el movimiento politico de lucha por la recuperacion de la democracia,
hicieron que el tema de los derechos de los pueblos autéctonos se integrara a la plataforma de
la Concertacion de Partidos por la Democracia. En 1989, se suscribié un Acta de Compromiso
entre el candidato de la Concertacion, Patricio Aylwin, y las organizaciones indigenas. En
1990, el nuevo gobierno democratico creé la Comision Especial de Pueblos Indigenas (CEPI)
que tuviera como principal tarea la elaboracion de un proyecto de ley indigena. Dada la
tradicion centralizadora chilena y los intereses economicos en juego, no es de extrafarse que
los principales reparos que opusieron los partidos de oposicion derechista, tuvieran relacion
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con el uso del término “pueblos indigenas”, considerando que representaba una amenaza en
contra del caracter unitario del estado.

Presentaremos en un primer momento los principales aspectos de la ley n® 19.253 promulgada
en 1993, y que rnige hasta la fecha las relaciones entre el Estado chileno y las “etnias”
indigenas. Luegc, desarrollaremos un analisis de la evolucion reciente de la politica de estado
para con los pueblos indigenas y formularemos algunas hipotesis en cuanto a la naturaleza de
este neoindigenismo en tiempos de globalizacion neoliberal.

En primer lugar, la nueva normativa reconoce la existencia de “etnias indigenas” en el
territorio nacional. A semejanza de la ley de 1972, desvincula la definicion del indigena de la
radicacion en tierras indigenas, integrando elementos culturales y de descendencia. Incorpora,
ademas, como criterio de determinacion de la calidad de indigena, la autoidentificacion. En
segundo lugar, al dictar que “el Estado valora su existencia [de las etnias indigenas] por ser
parte esencial de las raices de la Nacion Chilena, asi como su integnidad y desarrollo, de
acuerdo a sus costumbres y valores”, la ley reconoce el pluralismo cultural existente en Chile.
En tercer lugar, se dictan mecanismos tendientes a proteger las tierras indigenas y se crea un
Fondo de Tierras y Aguas con el fin de adquirir tierras para personas o comunidades. En cuarto
lugar, se crea un Fondo de Desarrollo indigena dirigido a financiar programas especiales asi
como areas de desarrollo indigenas (ADI) entendidas como “espacios territoriales en que los
organismos de la administracion del Estado focalizaran su accion en beneficio del desarrollo
armonico de los indigenas y sus comunidades”. Finalmente, en el ambito cultural y
educacional, la nueva ley entiende promover y proteger las culturas e idiomas indigenas asi
como desarrollar, en las dreas de alta densidad indigena, un sistema de educacion intercultural
bilingiie, para que los autoctonos puedan “desenvolverse en forma adecuada tanto en su
sociedad de origen como en la sociedad global”. Esta nueva politica estara a cargo de la
Corporacion Nacional de Desarrollo Indigena (CONADI), organismo “dotado de personalidad
Juridica y patnmonio propio, sometido a la supervigilancia del Ministerio de Planificacion y
Cooperacion™. En el Consejo Nacional de este organismo se incorporaran ocho representantes
indigenas. En resumen, la ley indigena de 1993 destaca el caracter pluriétnico de la Nacion
Chilena y pone énfasis en la necesidad de promover el “desarrollo indigena con identidad”.
Indudablemente, esta nueva normativa representa un avance en el reconocimiento de los
derechos de los autoctonos. Ademas, desde su promulgacion, el Estado ha implementado
novedosos programas interculturales en los ambitos claves de la educacion y de la salud.

En 1998, el presidente en ejercicio, Eduardo Frei, declaro el dia 24 de junio, Dia Nacional de
los Pueblos Indigenas. En 2001, se implementé un multimillonario programa de desarrollo
integral con comunidades indigenas y se cred la Comision de Verdad Historica y Nuevo Trato
con los Pueblos Indigenas cuyo informe fue entregado al presidente de la época, Ricardo
Lagos, en 2003. Desde que asumio el poder en 2006, la nueva presidenta Michelle Bachelet
ratifico la linea neoindigenista implementada por su predecesor, lo cual significé la puesta en
marcha de la segunda fase del programa de etnodesarrollo llamado Origenes y la voluntad de
fomentar la participacion indigena a través de la realizacion de multiples encuentros y talleres
entre agentes del Estado y dingentes indigenas.

En resumida cuenta, se puede afirmar que después de mas de un siglo de una politica de corte
deliberadamente asimilacionista, el Estado chileno ha puesto en marcha una politica indigena
que, segun la tipologia establecida por Martinez Cobo (citado en Rouland 1996), combina la
fusion y el pluralismo. Fusion, ya que los programas interculturales pretenden, por lo menos
teoricamente, producir una nueva cultura. Pluralismo, porque a través de la promocion y

267



Guillaume Boccara Sociedades en movimiento...

proteccion de los estilos de vida y territorios de las etnias nacionales se intenta preservar la
especificidad cultural indigena y se reconoce la plurietnicidad de la Nacion Chilena. Empero, a
pesar de que la ley de 1993 constituye uno de los sintomas de la evolucion que ha conocido la
politica indigena chilena en poco menos de una década, conviene resefiar las grandes
limitaciones que padece.

En primer lugar, al nivel juridico, observamos que al no reconocer la existencia de “pueblos
indigenas™, la ley se ubica en una posicion bastante conservadora respecto de las normativas
internacionales vigentes. Por otra parte, al no tomar en cuenta la existencia de tratados
anteriores firmados entre las “Naciones Indias” y la Corona Espafola, tampoco integra los
ultimos aportes de la doctrina internacional en materia de teoria de los derechos autéctonos.
Finalmente, al no considerar el problema del derecho consuetudinario, sigue enunciando que el
derecho oficial, el del Estado Chileno, es el unico orden juridico existente. En segundo lugar,
observamos que el sistema de educacion intercultural bilingiie, tal como lo define la ley, tiene
un caracter unilateral, puesto que contempla que solo los indigenas seran los beneficiarios de
esos programas. En tercer lugar, el fendmeno indigena urbano no ha sido considerado en toda
su magnitud. En cuarto lugar, si la idea central de la nueva politica indigena es la de desarrollo
con identidad o etnodesarrollo, conviene sefialar que no se ha definido con claridad el
contenido de este nuevo concepto que remite, las mas de las veces, a unas infra-ideologias o
representaciones estereotipadas de la realidad indigena. Por otra parte, constatamos que la
disociacion entre desarrollo economico y derechos de los pueblos autoctonos tiende a
desembocar en la expoliacion territorial. Finalmente, la politica indigena actual se enfrenta a la
evolucion del movimiento y de las demandas indigenas.

La agudizacion de los conflictos de tierras y la multiplicacion de las tomas o recuperaciones de
terrenos durante los afios 1998 y 1999 han sido propicios a la aparicion de Coordinadoras y
agrupaciones comunales y regionales que contestan el papel de mediacion de la CONADI y no
reconocen la representatividad de las organizaciones indigenas incorporadas en las estructuras
intermediarias. La transformacion de la percepcion que se tenia del problema indigena en un
contexto de extrema pobreza y la lentitud con la cual se han llevado a cabo las compras de
tierras por parte de la CONADI hacen que muchos comuneros ya no se contenten con la
propuesta de un pluralismo abstracto.

Ahora bien, una vez definidos los aspectos juridicos y las limitaciones formales de la nueva
politica de Estado para con los pueblos indigenas, conviene dar cuenta de ese nuevo
multiculturalismo de estado desde una perspectiva socio-antropologica, vale decir, desde un
enfoque mas concreto, politico y sociohistoricamente contextualizado. Desde este punto de
vista, nos parece que las reformas del estado en relacion a la tematica indigena que se
desarrollaron en las dos ultimas décadas se manifiestan a través del asentamiento de una
gubernamentalidad de un nuevo tipo que podriamos llamar etnogubernamentalidad. Eso
significa, en términos foucaultianos, que se trata de una nueva economia politica de la vida de
la poblacion indigena y de la implementacion de nuevas tecnologias de poder.

Es asi como, siguiendo los planteamientos de varios estudiosos, nos parece mas adecuado
definir el multiculturalismo como nueva arte de gobierno en tiempos de globalizacion
neoliberal. Vale decir como una nueva forma de gubernamentalidad de tipo étnico que tiende a
extender los mecanismos de intervencion de estado, asi como también, a generar nuevas
subjetividades, nuevos espacios de poder, nuevos campos de saber y nuevos mercados de
bienes simbdlicos y exoticos en los cuales agentes sociales de un nuevo tipo (etnoburdcratas,
intelectuales indigenas, dirigentes funcionales, etc.) se enfrentan en torno a la definicion de los
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principios legitimos de autentificacion cultural y de vision y division del mundo social. A partir
de esta perspectiva, nos parece que, efectivamente, algo nuevo esta pasando en relacion a la
manera como ¢l Estado chileno ha tendido a abordar el tema indigena en el periodo
posdictadura. Por razones de espacio, nos limitaremos a presentar de manera sucinta los puntos
que nos parecen dignos de ser destacados.

En primer lugar, observamos que el Estado, que antes intervenia de manera masiva y exterior
sobre un conjunto de comunidades indigenas, se interesa desde ahora por la conducta de las
conductas de la poblacion. Las localidades indigenas gubernamentalizadas y las nuevas
comunidades regulatorias (agencias o programas de estado, asociaciones, mesas de dialogo,
etc.) son parte de un nuevo régimen de control que tiende a crear nuevas relaciones politico-
economicas entre los centros, las localidades y los sujetos étnicos, los cuales se encuentran
atados por el hilo de poder del Estado. Sin desestimar los avances realizados en los afios 1990,
a través del reconocimiento de la diversidad cultural y la toma en consideracion de la
dimension cultural del desarrollo, podemos remarcar que este multiculturalismo de Estado
choca contra la implementacion de politicas economicas neoliberales y que, por otro lado, el
diferencialismo que opera en las politicas publicas tiende a reificar las culturas indigenas, asi
como también a reducir los problemas sociales a luchas étnicas (Boccara 2007; Briones 1999).
Estas “paradojas del multiculturalismo neoliberal” (De la Pefia 2002) han sido tratadas de
distintas maneras. Algunos (la mayor parte de los cuales forman parte del staff de las agencias
multilaterales de desarrollo) plantean que sélo se trata de reformar el Estado, de implementar
una buena governanza y de sacar provecho del capital social existente en las sociedades
indigenas (Cernea 1998; Davis 2002; Patridge y Uquillas 1996). Otros afirman que, si bien es
cierto que el multiculturalismo contribuye a crear nuevos espacios de participacion indigena, es
también funcional al modelo neoliberal que tiende a generar cada vez mas pobreza,
marginalizacion y degradaciéon medioambiental, asi como a asentar mecanismos de gobierno y
de control en espacios (tierras indigenas) y ambitos sociales (culturas indigenas) cada vez mas
extendidos. De suerte que, lejos de ayudar a realizar el suefio del Banco Mundial de crear “un
mundo sin pobreza”, el multiculturalismo tiende a extender la cultura del neoliberalismo
(Coronil 2001) precisamente a través de la implementacion de las llamadas participacion y
validacion sociales.

En este contexto, lejos de hacer desaparecer el Estado, el neoliberalismo ha impulsado una
transferencia de las operaciones de gobierno a entidades para-estatales. La logica del mercado
se ha extendido a las funciones operativas del Estado que se despliegan de acuerdo a un
modelo empresanial. En el ambito de lo social, se observa una re-localizacion de las
operaciones de regulacion tradicionalmente llevada a cabo por el Estado central y su
devolucion a organizaciones gubernamentales que gozan de una relativa autonomia (Gupta y
Ferguson 2002; Rose 1996). De suerte que, lejos de significar menos gobierno, eso refleja una
nueva modalidad de gobierno que tiende a crear mecanismos que funcionan por si mismos a
través de la responsabilizacion y del empoderamiento de los individuos. En este nuevo
contexto, el Estado opera como una suerte de contratista o supervisor y escapa a la metafora
tradicional de la verticalidad. En otros términos, al afinar sus procedimientos de intervencion y
al tomar la cultura como principal objeto de su politica social para con los pueblos indigenas, el
Estado tiende a penetrar mas profundo en el tejido social indigena y a intervenir tanto en los
microespacios de sociabilidad como en los procesos de micro-socializacion.

En estrecha relacion con este primer punto, y basandonos en los estudios realizados por la
antropologia critica del desarrollo, se¢ puede plantear que lejos de representar una nocion
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neutra, el desarrollo o etnodesarrollo pregonado por los agentes estatales y para-estatales,
constituye un conjunto de practicas y discursos hegemonicos que tienden a difundirse a través
de la imposicion de un doble arbitrario: la imposicion arbitraria de la mismisima nocion de
desarrollo como auto-evidente y legitima y de los programas de desarrollo como portadores de
soluciones legitimas fundamentadas en las opiniones de expertos neutros, por un lado; y, por el
otro, la formacion de la agenda desarrollista y la definicion de los problemas como problemas
(subdesarrollo, pobreza, exclusion, discriminacion de género o étnica, medio ambiente, etc.)
desde las instituciones del capitalismo global y no desde las formas de pensar y las dinamicas
politicas locales. Desde este punto de vista, el etnodesarrollo funciona como una maquina anti-
politica (Ferguson 1991) que expande el poder burocratico del Estado y tiende a proyectar una
representacion despolitizada de lo econémico y de lo social. En fin, la agenda etnodesarrollista,
a través de la produccion de nuevas instituciones y de la “tirania de la participacion”, moldea lo
social a su imagen. Las relaciones de poder entre los grupos indigenas y el Estado nacional se
han transformado a través de la implementacion de programas de “desarrollo con pertinencia
cultural” y la emergencia los discursos y practicas etnicizantes por parte de las agencias
estatales y para-estatales en relacion a un sujeto indigena del que se espera una integracion
armonica a la sociedad nacional y una conexion provechosa a los mercados de bienes exoticos
emergentes. Por consiguiente, se hace necesario reinsertar el analisis del nuevo credo chileno
de la diversidad cultural (caracterizado por las politicas de la identidad, la patrimonializacion,
la creacion del indigena-proyecto, la génesis y estructura del campo del interculturalismo, etc.)
en el contexto del capitalismo global diferencialista.

Partiendo del supuesto de que el interculturalismo y el multiculturalismo, tales como se
encuentran conceptualizados por las agencias de Estado, con el sostén financiero y el
background ideologico de las agencias multilaterales de desarrollo, por un lado, y a través de
las practicas y discursos de multiples agencias privadas y publicas locales, por el otro, remiten
a una nueva gestion de la diferencia en tiempos de globalizacion, advertimos que esta etno-
gubernamentalidad neoliberal global tiende a producir nuevas subjetividades y necesidades,
etnicizar las luchas sociales, estatizar la llamada sociedad civil y generar un nuevo espacio
social en el seno del cual emergen nuevos agentes y luchas de significacion y de poder, en
torno tanto al pasado como al presente y futuro de los pueblos indigenas dentro del nuevo
multiculturalismo democratico. El multiculturalismo produce nuevos ciudadanos-clientes
exoticos, pero también nuevos sujetos de derechos via la puesta en marcha de programas de
etnodesarrollo y patrimonializacion de los lugares de memoria indigenas, operando asi nuevos
recortes en el cuerpo y el territorio nacional. Los programas neoindigenistas de Estado tienden
a reinsertar los movimientos sociales indigenas en el marco socio-ideologico Estado-nacional y
en la economia de mercado, a la vez que a responsabilizar los sujetos étnicos para ubicarlos en
los nuevos mercados de bienes simbdlicos y nichos de bienes exoticos. La construccion del
Estado multicultural (como creacion voluntaria) no solo se hace con base en determinaciones
de indole nacional, sino en relacion a aspectos estratégicos de las interconexiones globales,
vale decir, del proceso historico de implementacion de nuevas tecnologias administrativas de
gestion de la diferencia y de valoracion de la cultura en zonas definidas como clusters (forestal,
turistico, minero), verdaderas nuevas fronteras del capitalismo global.

Con base en este marco interpretativo, podemos plantear la hipotesis segun la cual el programa
Origenes de desarrollo integral, resultado de la movilizacion indigena de los afios 1980 y 1990,
del establecimiento de un nuevo pacto politico entre indigenas y Estado chileno en el contexto
de vuelta a la democracia (Pacto de Nueva Imperial de 1988, Ley Indigena de 1993, Dialogos
Comunales 1999, etc.) y de la apertura de nuevas fronteras del capitalismo global (tratados de
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libre mercado, clusters forestal, minero, turistico, etc.), representa una estructura regional del
sistema global. El proceso de difusion del multiculturalismo neoliberal, de produccion de
identidades y de construccion de culturas remite a un problema de relaciones asimétricas de
poder en las cuales los mecanismos de decision, disefio, control de la informacion y ejecucion
desempeifian papeles de importancia. Origenes fue marketeado (contratacion de una agencia de
publicidad, item marketing) generd innovaciones institucionales (nuevas agencias de Estado,
plurisectorialidad, etc.), implicé el asentamiento de nuevos procedimientos y dispositivos de
intervencion (organizacion de talleres y reuniones locales y regionales de distintas indoles,
creacion de sedes comunitarias, etc.), y fomentdé discursos y practicas culturizantes o de
autentificacion (entextualizacion de los saberes indigenas).

Con respecto a ello, advertimos que el Estado tendi6 a ejercer un poder creador a través, tanto
de la elaboracion de una nueva cartografia de la diferencia cultural, como de la definicion
social legitima de lo que esta autorizado a ser, el ser social que es legitimo reivindicar, en
contraposicion al ejercicio ilegitimo e ilegal de la etnicidad (Hale 2004). A diferencia de los
dispositivos de intervencion anteriores, Origenes se presenta como un conjunto de practicas y
discursos institucionales emergentes que tienen como meta empoderar a los nuevos sujetos
para que tengan acceso a mercados, también emergentes, y que aspira a responsabilizarlos a
través de la llamada participacion social, del fortalecimiento institucional y del
aprovechamiento de los distintos tipos de capital (cultural y social) disponibles, otrora
considerados una traba a la entrada de los indigenas en la modernidad, hoy visto como un asser
en el proceso de modernizacion y nacionalizacion del territorio. Pues ya no se trata de borrar la
tradicion cultural indigena a través de un proyecto asimilacionista de territorializacion de la
nacion, o de un proyecto indigenista definido desde el exterior de las realidades indigenas en el
marco del welfare state, de politicas econémicas marcadas por el keynesianismo y el modelo
de industnializacion basado en la substitucion de las importaciones, sino mas bien hacerla
participe del proceso de modernizacion. Pero no cualquier tradicion, una tradicion funcional,
reconstruida, reinventada y refuncionalizada con base en la naturaleza de los nuevos proyectos
de etnodesarrollo.

Los indigenas responsabilizados deben convertirse en los etnografos de su propia realidad. Su
saber y sus memorias deben ser entextualizadas, sus redes sociales fijarse en comunidades
oficialmente reconocidas y legalizadas, sus terapeutas transformarse en médicos de un nuevo
tipo, su patrimonio ser reapropiado en funciéon de una esencializacion y naturalizacion del
pasado y de la nacionalizacion de los mecanismos de identificacion en referencia a una
memoria patrimonializada via mecanismos legales. Este estado multicultural que investiga la
realidad indigena, que (directa o indirectamente) se hace cada vez mas presente en terreno, que
se materializa y se produce a si mismo mediante una serie de signos y rituales, y que produce
lo indigena a través de rituales publicos, funciona con base en una especie de semiofagia. Es un
Estado canibal que produce, incorpora y digiere al indio permitido y que contribuye, a la
domesticacion de los dominados. Retomando aqui la distincion sugerida por Foucault (1994)
entre ¢l poder disciplinario que se ejerce sobre el cuerpo de los individuos y el control que se
interesa por la poblacion, podriamos decir que este nuevo tipo de poder se ejerce tanto a través
de un anatomo-politica, vale decir de unas estrategias y practicas que permiten al poder
modelar cada individuo, como a través de una biopolitica, una gestion politica de la vida de la
poblacion indigena.

Con respecto a eso, y para concluir, formularé la hipdtesis siguiente: después del binomio
civilizado/barbaro del siglo XIX y moderno/atrasado del siglo XX, estariamos entrando en la
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era del cliente exotico/terrorista fundamentalista de principios del tercer milenio. La politica
del Estado chileno con respecto de los indigenas podria, por lo tanto, resumirse de la siguiente
manera: de la pacificacion (siglo XIX) a la capacitacion (siglo XXI) pasando por la asimilacion
(siglo XX).
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Fronteras y sociedades indigenas
en el siglo XIX

En el seminario internacional dedicado a los pueblos indigenas de América Latina en el siglo
XIX las sociedades en movimiento fueron las protagonistas, pero también lo fueron las
fronteras entendidas como espacios multiculturales con su propia dindmica y particularidades.
Hace un largo tiempo que quienes estudiamos ese periodo, entendimos que las historias
encerradas en los limites territoriales de los estados nacionales no reflejan el funcionamiento
real de las sociedades, como tampoco lo hacen aquellas lineas aun mas difusas -como la
denominada “frontera interna” en la Argentina- que pretenden separar culturas aparentemente
irreconciliables como la hispano-criolla y la indigena.

Ya en el coloquio internacional organizado en Tandil en agosto del afio 2000 se insistia
fuertemente en esa idea,” en tanto que el libro que recogi6 sus resultados tomé el sugerente
titulo de Las fronteras hispanocriollas del mundo indigena latinoamericano en los siglos XVIII
y XIX. Un estudio comparativo.” Esto significaba, claramente, dar vuelta el problema e intentar
pensar las cuestiones desde la propia sociedad indigena. Implicaba también avanzar “mas alla
de las fronteras” que la historiografia decimonénica nos habia impuesto como tales —
coincidentes por cierto con los limites territoriales del dominio estatal-, para penetrar ese
mundo y profundizar en el conocimiento de sus particularidades y de la capacidad de
adaptacion de las sociedades indigenas a las circunstancias cambiantes a que se enfrentaban, en
el contexto del proceso formativo de los estados nacionales y la insercion plena en las formas
capitalistas de produccion. Ello derivo en el incremento de las investigaciones de una serie de
problemas que superaron ampliamente los tratamientos circunscriptos a la guerra y al conflicto
entre ambas sociedades y permitieron conocer las formas de resistencia y adaptacion de la
propia sociedad indigena, tanto en sus aspectos formales como en aquellos que penetraban en
el complejo mundo de las identidades.

Los trabajos que componen esta seccion profundizan estas miradas y dan cuenta de la
necesidad de derrumbar fronteras —en particular las del conocimiento—, para transformarlas en
espacios multiculturales permeados por una particular serie de practicas materiales y
simbélicas que le son caracteristicas. Al mismo tiempo, avanzan en la critica al proceso de
construccion del “otro™ en la literatura especializada, a través de la preocupacion por superar
generalizaciones, desmontar discursos e imagenes y revisar categorias presentes en las propias
fuentes, que luego fueron retomadas por los estudiosos.

En efecto, la expansion de los espafioles en América a lo largo del periodo colonial implico un
proceso de construccion de alteridades, ordenamiento y clasificacion de espacios y de
sociedades. Si en un primer momento la categoria generalizadora “indio™ tendié un manto de
homogeneidad sobre las sociedades nativas —frente al amplio abanico de pueblos y grupos, con
organizaciones diferentes, y a las transformaciones que iba generando la propia dinamica de
contacto y apropiacion por parte de los espafioles— pronto ésta fue acompariada por una serie de
clasificaciones que, en general, distinguicron opuestos dicotomicos entre las sociedades
organizadas en formas estatales o en jefaturas, frente a aquéllas que por las caracteristicas de
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sus estructuras politicas y socioeconomicas parecian menos susceptibles a ser reducidas al
orden colomal. Asi, fueron surgiendo definiciones que aludian a los indios sedentarios, de paz
y reducidos, frente a los nomadas, de guerra e indémitos, ubicados mas alla de los espacios que
el discurso colonial identifico como fronteras. Esos grupos fueron asociados con un medio
hostil —ya sea que se tratase de enmarafiadas selvas o de llanuras aridas— caracterizado en
general como desierto, que aludia a la ausencia de la civilizacion y el modo de vida occidental.

El siglo XIX fue heredero de muchas de estas concepciones, ubicadas en un nuevo contexto,
atravesado por el proceso conformacion de los estados nacionales que surgieron del
desmembramiento de los imperios ibéricos en América. En la nueva coyuntura, las sociedades
ubicadas mas alla de las fronteras, fueron clasificadas como barbaras, en el marco del
paradigma civilizacién-barbarie y percibidas como retardatarias del progreso, idea rectora de la
época. Los trabajos reunidos en esta seccion abordan diferentes formas, aspectos y matices de
los procesos protagonizados por estos grupos indigenas que habian mantenido su autonomia,
frente a las diversas estrategias ensayadas en el siglo XIX para incorporarlos o subyugarlos, en
definitiva, para colocarlos bajo la égida de los estados. Si bien para el logro de estos objetivos
fueron desplegados dispositivos de poder estatales que oscilaron entre la negociacion y la
diplomacia, y los emprendimientos bélicos, el fondo de la cuestion refleja la violencia
intrinseca que acompaiié cada uno de estos pasos. Asi, la matanza de una parte de la poblacion
indigena no fue un fendmeno ajeno a estos procesos, ni entré en contradiccion con la puesta en
practica de otras estrategias y politicas de integracion y asimilacion, como las deportaciones de
hombres y mujeres a miles de kilometros de su lugar de origen, la desarticulacion de la estructura
social, de las redes de comercio e intercambio, y de la organizacion politica, religiosa y cultural.

En este marco de problemas, Julio Arias Vanegas aborda el estudio de los guahibos de los
llanos de Colombia -considerados como “némadas” o “errantes”- frente al proceso de avance
de la economia agroexportadora representada, en este caso, por la actividad ganadera. Los
guahibos sufrieron los intentos determinados por las necesidades del estado nacional en
expansion por transformar y redefinir los usos economicos del espacio que habitaban,
apropiarse de los recursos naturales, controlar a la poblacion e incorporarla como fuerza de
trabajo, criminalizando practicas consuetudinarias vinculadas con la captura de ganado
asalvajado —concebido anteriormente como riqueza natural disponible- que fueron
transformadas en delito de abigeato o robo de animales. De manera similar con lo ocurrido en
Argentina, la progresiva expansion de la frontera agropecuaria habria dado lugar a formas
internas de colonialismo aplicadas a las zonas ocupadas por los guahibos, que resistieron ei
proceso de desintegracion cultural.

La imagen del “desierto” y de la barbarie que habria generado, también fue en este caso la
matnz ideologica sobre la que se monto la justificaciéon de la dominacién. Con buen criterio, el
autor explica este comportamiento sobre la base de marcos especificos de explotacion de los
recursos naturales —de formas competitivas de aprovechamiento del ecosistema de la sabana- y
de las relaciones economicas dominantes, a la vez que contextualiza el problema en el marco
mas amplio nacional e internacional vigente, que imponia “la urgente necesidad de
incorporarlos a una vida civilizada de trabajo, residencia fija y moralidad catolica”.

Aunque el analisis profundiza los procesos decimononicos, se ancla en la larga duracion, en
tanto recoge los antecedentes coloniales, a través de los intentos que desde el estado colonial -
tanto por parte de los colonos como de los misioneros jesuitas— se hicieron para avanzar sobre
el modo de vida de estas sociedades. Y llega hasta las primeras décadas del siglo XX, cuando
continuaban aun las guahibiadas o caceria de indigenas por parte de los colonos.
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También Erick Langer alude a la larga duracion en su analisis de la violencia para el caso de la
frontera chiriguano del sudeste de Bolivia, que se remonta a los tiempos coloniales y pervive
hasta el presente, enmascarada en nuevas formas de ejercer la dominacion, la sujecion y la
subordinacion. Langer se posiciona sobre tres ejes de analisis: las propias estructuras sociales
que confluian en la frontera y que posibilitaban la existencia de formas particulares de
violencia; los procesos histéricos que explicaban su evolucion e intensidad y, por tltimo, los
efectos y consecuencias de esas formas de violencia sobre las areas del Chaco boliviano, ain
en etapas posteriores a la imposicion de una estructura estatal. Los chiriguano, protegidos por
un paisaje de montafias escarpadas cubiertas de densa vegetacion, dominaron, a juicio del
autor, el equilibrio de fuerzas a lo largo de la frontera en las primeras décadas
postindependientes, sin que la sociedad hispano-criolla lograra someterlos. La cultura politica
de los habitantes de la frontera —tanto indigenas como no indigenas— habria institucionalizado
la violencia como parte de la vida cotidiana, lo cual se facilitaba por la debilidad de la
penetracion estatal en las zonas periféricas.

Siguiendo la tesis de Frederic Lane (quien postula que en aquellas areas fronterizas donde el
estado tenia menor control y no podia ejercer plenamente el monopolio de la violencia, los
conflictos interétnicos se agudizaban), Langer propone que la violencia es una variable
inherente a las sociedades de frontera y en funcion de esta idea construye una tipologia de la
violencia cotidiana. Los dos primeros tipos de violencia que identifica involucran a la guerra,
pero un primer momento identifica una relevancia de la violencia intraétnica entre distintas
aldeas y mas tarde un predominio de la violencia interétnica, que es evidentemente la que mas
ha llamado la atencion de los estudiosos. Los otros dos tipos de violencia que propone tienen
que ver con medios mas sutiles y se trata de las estrategias utilizadas para lograr el
sometimiento de los indigenas como mano de obra para las haciendas y la violencia doméstica
en las propias unidades indigenas que en cierta medida seria una consecuencia del proceso de
transformacion de su modo de vida.

En este sentido, Ingrid de Jong avanza en el caso del area pampeano-patagonica de la segunda
mitad del siglo XIX, para identificar los efectos que la politica de tratados de paz, desplegada
desde el gobierno bonaerense, tuvo sobre la estructura politica de los grupos indigenas, y
propone que éstos coadyuvaron tanto a la consolidacion de algunas jefaturas como al control y
limitacién del crecimiento de otras.’ Aqui subyace, en primer lugar, el problema ampliamente
debatido de la caracterizacion de la organizacion politica indigena y, en segundo, su relacion
con los dispositivos de poder ensayados desde el estado.

Por encima de las distintas interpretaciones historiograficas a que esta situacion ha dado lugar,
ya fuera respecto de la conformacion de fuertes cacicatos como de la estructuracion de poderes
segmentados para enfrentar el avance de la sociedad hispano-criolla,® la autora indaga en qué
medida estas posiciones formaron parte de las transformaciones de las propias sociedades
indigenas al interior del complejo fronterizo, abonando la hipotesis que sostiene la posibilidad
de que ambas situaciones pudieran haber coexistido e incluso ser funcionales al proyecto de
expansion estatal. En ese mismo sentido, seria de particular interés profundizar en este planteo
las especificidades que el problema adopta segin las relaciones de poder que los Estados
nacionales argentino y chileno mantuvieron en esta etapa.

Silvia Ratto privilegia el analisis del mestizaje y de la convivencia para examinar el uso
espontaneo por parte de los indigenas y/o la imposicion por parte del gobierno de determinadas
normas y practicas de la sociedad criolla entre los grupos de indios amigos. Nos muestra la
singularidad de algunas practicas en tiempos del gobernador Rosas, entre los afios 1830 y 1850,
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en el marco de la aplicacion del sistema de “negocio pacifico de indios” en la campaiia
bonaerense. La superposicion de autoridades a que se vieron sujetos estos grupos -caciques y
Jefes politicos del estado provincial- sin duda incidi6 en sus comportamientos y en la adopcion
compulsiva (o0 no) de diversas practicas. Entre ellas, Ratto analiza las formas de sincretismo
cultural que muestran algunas practicas cotidianas, sobre todo las vinculadas a la religiosidad y
el sistema de creencias indigenas, en el cual se incorporaron, muchas veces resignificados,
elementos propios de la cristiandad criolla (sin duda seria muy interesante, si la documentacién
lo permitiese, ver el proceso a la inversa). También, la incorporacion de la medicina
considerada cientifica y de algunas de sus medidas terapéuticas —como por ejemplo, la vacuna
antivaridlica—, ain sin abandonar por parte de la sociedad indigena practicas habituales
contra el demonio que provocaba la enfermedad —el“gualicho™ —, como la utilizacion de las
matanzas de “brujos” y “brujas”, que en realidad habria funcionado como un mecanismo de
eliminacion de enemigos politicos.

La intermediacién de las autoridades provinciales, y en particular del propio Rosas en su
condicion de gobernador, para solucionar litigios de todo tipo, parece mostrar una actitud
paternalista del gobierno, pero también una voluntad expresa por no modificar de manera
abrupta algunas costumbres, aunque fuesen contrarias a las criollas. Aqui es preciso evaluar, al
menos, dos aspectos. Por un lado, la utilizacién de simbolos federales y cristianos —como las
ceremonias de bautismos, casamientos y entierros— y su incorporacion por parte de los
indigenas, parece estar més ligado a crear lazos personales con algunos criollos que a adoptar
la religion catélica. Pero, al mismo tiempo, y como bien expone Ratto, “no todas las practicas
indigenas pudieron mantener su especificidad dentro de esta politica de mestizaje”,
Precisamente, en el caso de las practicas sucesorias, detecta una intervencion marcada por parte
de Rosas a la hora de proponer a los indigenas que consideraba mas propicios para desempefiar
el cacicazgo. Este no es un tema menor, ¢ invita a revisar la idea de la ausencia de imposicion
por parte del gobierno. Vale decir, que éste parece haberse mostrado tolerante frente a practicas
que no oponian una resistencia muy marcada a las politicas que intentaba llevar adelante. Sin
embrago, en cuestiones mas de mayor trascendencia, como era el tema de quién seria el
proximo interlocutor que estaria al frente del gobierno indigena, tenia una injerencia marcada.

Los trabajos incorporados en esta seccion avanzan de manera importante sobre el conocimiento
de las fronteras como ambitos multiculturales con caracteristicas propias y distintivas que
alcanzan, a lo largo del siglo XIX, formas especialmente complejas derivadas del proceso de
formacion y consolidacion de los estados nacionales. A partir de aqui, tanto los investigadores
que estudiamos la historia indigena, como a los que avanzamos sobre la construccion estatal,
debemos a intentar abordar el estudio de “blancos™ e “indios”, criollos y mestizos en este
particular momento del siglo XIX, cuando las formas plenas del capitalismo mundial se
expanden por los paises de la periferia, como parte indisoluble de los sectores subalternos que
comparten iguales formas de explotacion. Desde hace varios afos, quienes analizamos las
fronteras hemos reelaborado profundamente la caracterizacion de estas sociedades, a partir de
la 1dentificacion de las intensas relaciones intra e interétnicas, e incluso intersociales que tenian
lugar en estos espacios, en la medida en que la variable étnica parece desdibujarse en muchos
aspectos y sc¢ presenta mas como una preocupacion de los historiadores que como una
caracteristica de la dinamica de los procesos historicos.” De esa manera, mas que centrar la
mirada en los componentes étnicos que los diferencian, podremos enfocarla en las cuestiones
que los igualan, superando la fragmentacion a que las nuevas formas de hacer historia nos
tienen acostumbrados.
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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

! Instituto de Investigaciones Arqueologicas y Museo. Universidad Catolica del Norte. San Pedro de Atacama, Chile.

Correo electronico, chumleimi@yahoo.fr
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¢ De campesinos a indios?

“Quien no puede imaginar el futuro,
tampoco puede, por lo general, imaginar el pasado™
José C. Mariategui

Hace tres décadas Karen Spalding (1974) nos ofrecia un libro que, ademas de una excelente
contribucion, era un sintoma del clima de época. Por entonces, mientras en buena parte de
nuestra América bullian las disputas por las reformas agrarias en las ciencias sociales ganaban
enorme predicamento los estudios rurales y emergian las primeras publicaciones especializadas
en las que primaban las perspectivas campesinistas. Parecia que eran las mas adecuadas para
comprender las realidades indigenas (pasadas y presentes) y, por cierto, mucho contribuyeron a
descifrar las logicas de las “economias campesinas™ y sus articulaciones con la expansion del
capitalismo. Sin embargo, mostraban también sus limites y no resultaban suficientes para
explicar o comprender sus comportamientos colectivos y sus intervenciones politicas. Tres
décadas después, mucho han cambiado los enfoques de los cientistas sociales, la historiografia
y el clima politico-cultural: podria decirse, invirtiendo el titulo de aquel exitoso libro, que se ha
producido una transformacion de los campesinos en indios, tanto en el mundo social real como
en el ambito intelectual.

Para ejemplificarlo alcanza con cotejar los textos que en uno y otro momento produjeron los
mismos autores. Por ejemplo, podriamos comparar aquel incisivo estudio de Brooke Larson
(1982) con su sintesis del siglo XIX andino reconstruida a partir de las intervenciones
indigenas y de sus relaciones con el estado (2002). De modo analogo, podriamos hacerlo con el
preciso panorama de la historia rural de Guadalajara colonial que habia hecho Eric Van Young
(1990) y su monumental reconstruccion de la insurgencia que contiene una decidida
recuperacion del protagonismo indigena (2006). Sin embargo, este registro seria incompleto si
no atendemos a lo que estaba sucediendo lejos del mundo intelectual. Aunque ya es un topico
inevitable sefialarlo lo cierto es que lo habian advertido hace bastante tiempo observadores
particularmente sensibles: se estaba produciendo un “el retorno del indio”, un fenémeno de
reemergencia étnica y que justamente habria comenzado a manifestarse al despuntar los afios
70 (Albo 1991), es decir, cuando las interpretaciones estaban dominadas por las perspectivas
campesinistas. Lo cierto es que asistimos a una fase de notable activacioén de los movimientos
indigenas que no solo operan como actores influyentes de las arenas politicas nacionales sino
que en algunos casos han generado movimientos politicos indigenas. Ademads, y esto es mas
novedoso, se pone de manifiesto tanto su capacidad para entablar alianzas con otros sectores
sociales como una creciente coordinacion continental. Como sea, al menos para parte de estos
movimientos, se trata de un nuevo momento sintetizado en la consigna que han empezado a
enarbolar: “De la resistencia al poder™.

Estas consideraciones no tienen pretension alguna de originalidad y sélo buscan sugerir la
necesidad de reflexionar acerca de las complejas vinculaciones que pueden entablarse entre
movimiento social real, clima de ideas y produccion intelectual. La cuestion esta lejos de ser
arbitraria y ya ha sido explorada en uno luminoso capitulo por Alberto Flores Galindo (1993)
dedicado a esa decisiva coyuntura que supusieron las décadas de 1910 y 1920 y que en los
Andes, pero no solo alli, significaron el momento de emergencia de corrientes intelectuales
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indigenistas, la notable activacion de las comunidades y hasta la reaparicion de rumores
inquietantes. Quizas no sea casual y nuestra América esté asistiendo no a una coyuntura
histérica analoga sino a un momento en que se esté cerrando el ciclo historico que se abrio por
entonces. Por lo pronto, estamos asistiendo a la emergencia de ideologias que disputan
abiertamente la plena incorporacion indigena a la nacion sin renunciar a su condicion étnica y
hasta la impugnacion misma de las nacionalidades vigentes o la formulacion de nuevos
nacionalismos indigenas. Lo cierto es que estos discursos emergen frente al resquebrajamiento
de los ideales campesinistas y mestizos que habian fundado los imaginarios nacionales. No
pretendo establecer con esto causalidades simples ni directas pero me parece claro que la
etnificacion creciente de los discursos politicos y de diversos movimientos sociales también
puede registrarse en la historiografia. Pero quizas este sea un tema para otro simposio.

Por ahora, estas consideraciones pueden permitirme situar mejor algunos rasgos de las
contribuciones que me ha tocado comentar. Las tres remiten a dos de las situaciones
paradigmaticas del siglo XIX latinoamericano: de un lado, las transformaciones en las
relaciones entre los estados en formacion y los pueblos indigenas sometidos a su jurisdiccion (y
en ambos casos se ocupan de México); del otro, las que se produjeron entre esos estados y
aquellos pueblos que iban entrando ahora decididamente dentro de la trama de redes de poder
social que terminaran concentrandose en el estado; y, en este caso, el estudio se refiere a la
Araucania chilena.

No han sido los antes sefalados los unicos cambios producidos en la historiografia del siglo
XIX latinoamericano y uno de los que no es posible obviar es que la politica se ha convertido
en un foco de interés con una intensidad inimaginable hace no tanto tiempo. Este retorno de lo
politico se manifiesta para, decirlo de manera extremadamente grosera y simplificada, a través
de dos grandes vertientes. De un lado, los estudios que operan a ras del suelo y tienden a
enfocar los fenémenos politicos “desde abajo™ prestando especial atencion a los modos de
intervencion de los sujetos subalternos (especialmente indigenas) y a las configuraciones de sus
culturas politicas. Asi se ha postulado la emergencia de *“una nueva historia politica
latinoamericana™ que tratar de ofrecer un nuevo enfoque las complejas relaciones entre las
comunidades indigenas, el estado y la nacion (Tutino 1996). La otra vertiente también se
postula como la nueva historia politica (Annino 1995; Sabato 1999) y ha permitido firmes
avances en el conocimiento de las culturas politicas elitistas y de las practicas politicas y
electorales. En otros términos, este comin interés por las complejas y cambiantes
imbricaciones entre estado y sociedad y entre lo politico y lo cultural emparenta ambas
vertientes aunque sus centros de atencion sean tan diferentes y respondan a muy diversas
diferentes filiaciones intelectuales.

En cuanto a la primera, algo parece bastante evidente: tiene raices largas y profundas en
aquella historia social y econémica de fuerte tono campesinista que aparecia tan vigorosa en
los afios 70 del siglo pasado. Es, ademas, en esta vertiente en la cual la politica es indagada
desde perspectivas que ponderan las dimensiones étnicas. Y no parece casual: visto en
conjunto, y simplificando nuevamente en sumo grado, pareciera que el movimiento
historiografico que se ha producido pasé de indagar las realidades rurales en términos casi
exclusivamente economicos y “de clase” a explorarlos en términos culturales y étnicos. Este
decurso, que lejos esta de ser exclusivo de este campo historiografico, parece haber tenido en
¢l un momento mediador: la etnificacion de los enfoques habria devenido luego de una
creciente politizacion como a mediados de los 80 ya lo mostraban algunas contribuciones de
dos influyentes compilaciones (Katz 1990; Stern 1990).
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Hasta cierto punto, el cambio de paradigmas ha requerido el de las escalas de observacion y
ello se hace manifiesto en una cuestion que estd muy lejos de ser secundaria: el ¢énfasis puesto
en las comunidades como unidades privilegiadas de analisis incluso por encima de la region, la
etnia y la clase no sélo abrié intensos debates por sus consecuencias interpretativas (Knight
2004; Van Young 2004) sino que también ha permitido recusar algunos estereotipos
historiograficos: por lo pronto, aquel que suponia que la vida diaria campesina contenia “poca
politica, mucha economia y mucha cultura ‘tradicional’ y que también presuponia que la
identidad comunitaria y politica del campesino era “transparente, poco cambiante, facil de
discernir’” (Mallon 1996); también un nuevo modo de mirar el complejo y cambiante
entramado de relaciones entre esas comunidades y los estados (Joseph y Nugent 2002). De este
modo, los nuevos enfoques que se proponen sobre la politica campesina y sus vinculos con los
estados y la nacion (Mallon 2003) se apartaron decididamente de los supuestos con que estos
problemas eran enfocados en el momento de auge de las miradas campesinistas de los afios 70
(Hobsbawm 1976). Esos nuevos enfoques no pueden reducirse a una sola “receta” pero tienen
un rasgo recurrente y repetido: la atencién que comenzaron a poner a los micro-relatos y las
experiencias locales de resistencia y rebeldia (Sala 1 Vila 1996; Van Young 2001)

Las presentaciones de Antonio Escobar y Romana Falcon remiten a dos momentos y dos
dimensiones distintas pero intimamente entrelazadas de una misma historia: la de los pueblos
comuneros frente a la construccion del estado liberal, una atendiendo a la ciudadania y otra a la
justicia. Y ambos las analizan a partir de un supuesto que veo comun: la imperiosa necesidad
de analizar estos procesos a nivel local y en el contexto preciso del cuadro de fuerzas sociales
efectivamente existente. Antonio Escobar Ohmstede se interna en una de las cuestiones mas
urticantes de la renovacion historiografica reciente: las definiciones y redefiniciones de la
ciudadania. Pero lo hace de un modo que esta lejos de ser habitual. Si tuviera que describir
sintéticamente su acercamiento diria que se trata de una toma de distancia que deriva en un
cuestionamiento del modo en que han sido pensadas las nuevas interpretaciones de la historia
politica. Si ésta tuvo una virtud es que volvié a ponernos frente a la necesidad de analizar
fenomenos que (como la ciudadania y las practicas politicas electorales) habian sido
desatendidos cuando no directamente negados. Sin embargo, intuyo que Antonio Escobar viene
a decirmos que conviene andar con cautela, que no resulta adecuado dar por completado
procesos historicos antes de tiempo y que es preciso superar el plano de la arquitectura juridica
y legal y de las culturas elitistas para inscribir estos fenomenos en contextos historicos reales
pues el significado efectivo de las novedades que traia consigo el desmoronamiento del orden
colonial termind dependiendo de los conflictos sociales y de las relaciones de fuerza que se
daban efectivamente entre los diferentes actores sociales. Por lo tanto, advierte que la
“ciudadania gaditana™ no les fue otorgada a todos los indigenas y, sobre todo, que no todos los
sectores indigenas abrazaron con tanta rapidez como se ha supuesto la ciudadanizacion que se
impulsada desde Cadiz. Dicho en otros términos, su contribucion viene a matizar y ralentizar
los alcances efectivos de aquella transformacion que ha sido definida como una "revolucion
territorial”. Se interna, asi, en uno de los fendmenos mas opacos a la observacion historica: los
modos en que el ayuntamiento de corte gaditano se fue sobreponiendo a las autoridades €tnicas y
sus efectos al tratar de eliminar a la cabeza de la jerarquia politica indigena. Lo que nos esta
proponiendo, entonces, es que conviene poner una atencion privilegiada en las relaciones entre
termitonialidad, politica y administracion sin la cual serian incomprensibles los modos efectivos en
que se desarrollo el proceso de ciudadanizacion e individuacion e imposible precisar sus alcances y
limitaciones. En todo caso, la constatacion del desigual y opuesto modo de gobiemo que
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terminaran teniendo los pueblos cabeceras y los pueblos sujetos habria abierto un verdadero
abismo politico.

Las implicancias que tiene este enfoque resultan decisivas. Ante todo, conviene registrar dos de sus
facetas: por un lado, se trata de un sistema politico que implanto “desde fuera” y “desde arriba”.
Este sistema postulaba una igualdad juridica tan temprana como supuesta, mientras se mantenian
los sistemas de dominacion. Por lo tanto, la precocidad y amplitud inicial debié lidiar con otra
dimension que quizas podria ser aun mas enfatizada: la perduracion de la restriccion de los
derechos civiles asi como la perduracion de un régimen penal de antiguo régimen. No se trata de
una cuestion menor pues se reprodujo ain en aquellas regiones donde no se implant6 la
constitucion gaditana. Los resultados de este proceso se definen, entonces, por la ambigiiedad pues
la perduracion de las estructuras politicas indigenas permitié el acceso a la ciudadania y la
apelacion a argumentos liberales, pero también las persistentes solicitudes de conservacion de
un status distintivo que habia reconocido la Corona. Y esta cuestion me parece central pues
remite directamente al peculiar proceso de conformacion de la cultura politica indigena (si es
que fue una). Estos planteos sugieren una pregunta clave cuya respuesta esti muy lejos de ser
evidente: vista esta historia desde los pueblos ;donde era que se hacia efectivamente politica?
Quizas podamos precisarla algo mas: ;hasta qué punto puede considerarse que era en la esfera
electoral donde se expresaba el nucleo central de la esfera politica de los pueblos? No me
atrevo a intentar una respuesta y menos para México sino tan solo advertir que el significado y
el sentido de las practicas electorales de los pueblos no se puedan apreciar solo (mi
principalmente) en la esfera electoral. Como Antonio Escobar advierte la creacion de
ayuntamientos en las antiguas cabeceras provoco que éstos heredaran los antiguos conflictos entre
los pueblos-sujetos y las cabeceras indias. La proclamacion de una igualdad legal relativa pero
temprana fue el otorgamiento de algunos de los derechos politicos y, sobre todo, de la
participacion electoral. Pero esta ampliacion de los derechos politicos no se sustentd en la
ampliacion de los derechos civiles sino en algunos casos en la restriccion posterior de los
mismos derechos politicos. Si esta ampliacion de la participacion electoral no fue un resultado
de un movimiento “desde abajo” sino que mas bien se presenta como uno de los resultados de
las disputas intraelitistas, podemos preguntarnos: ;qué significaban las elecciones para los
comuneros? ;como se relacionaron con las estrategias de resistencia? Dado que estamos frente
a una ciudadania construida sobre la vecindad y ante una participacion electoral impulsada “desde
amba” ;cuan decisivas fueron estas experiencias y modos de inclusion en las nuevas practicas en
la formacion de las culturas politicas populares?

La ponencia de Romana Falcon ofrece otra dimension decisiva de la misma cuestion y
constituye un ejemplo en mas de un sentido. Por un lado, de cémo debe pensarse el azaroso,
conflictivo, enmarafiado e incompleto proceso de construccion de una modernidad juridica que
lejos estuvo de ser una simple sustitucion del cuerpo abigarrado de normas del antiguo régimen
por el imperio de la ley positiva o tan solo el desplazamiento de las costumbres por la ley
escrita. Por el contrario, nos muestra la fertilidad de atender no sélo a las normas sino también
a las practicas, no sélo a los que las leyes prescribian sino a los usos que los sujetos hacian de
ellas. Y, especialmente, a la riqueza que puede aportar al estudio de las relaciones entre ley y
sociedad un analisis particularizado de los contenidos normativos pero también de los
procedimientos judiciales habilitados que, una mirada superficial y poco sensible a la
experiencia historica popular, podria considerar como un aspecto secundario. Por otro lado,
esta perspectiva cobra plena vitalidad y fertilidad si se la analiza “a ras del suelo™ y a partir de
las experiencias historicas de los pueblos.
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En este sentido la ponencia tiene una doble implicancia. Por un lado, nos invita a atender a las
relaciones entre intervenciones judiciales, formas de resistencia y los resultados de esas
interacciones. La autora nos muestra que estas relaciones no fueron ni simples ni directas y
menos predeterminadas. Por el contrario, ain en un ambito judicial que se estaba tornando
francamente desfavorable para los pueblos, los litigios que entablaban los actores colectivos
podian servir para mantener vivas las demandas. Conviene reconocer que venimos de una
tradicion que nos llevé a considerar esta cuestion en términos de fases o etapas, basicamente
del pasaje de una etapa legal-juridica canalizada en la instancia judicial a otra ilegal
(revolucionaria o al menos francamente rebelde) centrada en la accion directa. La cuestion ha
suscitado decisivas contribuciones e importantes desacuerdos interpretativos acerca de la
experiencia andina colonial pero también han dejado en claro que resulta preciso no pensar
estas formas como inevitable y necesariamente alternativas (Stern 1986; Serulnikov 2006) La
ponencia de Falcon 1lustra que las cosas pueden presentarse en forma mas compleja y que
puede tratarse de estrategias empleadas dentro de un repertorio histéricamente constituido y
desplegado en situaciones de constriccion y subalternidad cambiantes. La forma de accion, por
tanto, no estaria expresando un “tipo” y menos un “nivel” de conciencia. En estas condiciones,
uno podria preguntarse: ;hasta que punto no fue un espacio para desarrollar un discurso de
reparacion donde se entremezclaba lo juridico-legal, lo social-agrario y lo politico?

Esto nos lleva a la segunda implicancia que me interesa resaltar: las relaciones entre cultura
juridica y cultura politica. Esta cuestion esta lejos de ser antojadiza: bien sabemos que la
justicia era el atributo por excelencia de la monarquia y que en la configuracion de las culturas
politicas de las elites coloniales y postcolonial tuvieron un papel descollante las doctrinas y las
nociones juridicas (Chiaramonte 2000). Pero, ;como contribuyeron las nociones, los saberes y
los procedimientos judiciales en la configuracion de las culturas politicas populares y, en
especial, de esos expertos litigantes que eran los pueblos indigenas? Al respecto es bastante
menos lo que sabemos y en este sentido es mucho lo que sugiere Romana Falcon pues nos
muestra como la revolucion permitio revivir y legitimar dotes argumentativas fundadas en una
antigua cultura juridica que hacia de la justicia algo sustantivo. Se trataba, en el contexto de la
modernizacion liberal, de una intensa contradiccion entre los sistemas normativos que
articulaban el orden social cotidiano y habilitaba una percepcion que producia tensiones muy
fuertes entre lo legal y lo justo y con ello erosionaba la legitimidad del orden politico. Dado
que en el antiguo régimen no existia una distincion entre el ambito de la politica y de la justicia
ni entre las figuras de gobermnante y magistrado y que en tanto régimen de cristiandad en la
monarquia catolica tampoco habia distincion (y tampoco separacion y menos aun oposicion)
entre politica y religion (y, por consiguiente entre delito y pecado), las experiencias, nociones y
creencias religiosas y judiciales deben haber sido centrales en la conformacion de las culturas
politicas populares. Si restringimos la atencion a las judiciales cabe analizar como bien plantea
Falcon la cultura juridica y enfocarla no tanto como un saber erudito y doctrinario sino como
conjunto de saberes surgidos de una apropiacion mediada por la experiencia historica. Esa
cultura juridica dificilmente haya sido una sola en el antiguo régimen y no es improbable que
durante la incompleta transicion a un régimen de modernidad juridica las tensiones y
oposiciones hayan atravesado todo el entramado del sistema judicial. No es improbable que en
tales condiciones, algunos componentes claves de lo que habia sido una retérica de la
dominacion puedan haberse transformado en sustento de la formulacion de discursos de
resistencia en la medida que las elites repudiaron y trataron de apartarse del viejo orden
juridico y cultural embarcadas en la aventura liberal. Lo que Falcon nos presenta como una
utilizacion bastante libre y creativa de los valores, instituciones y leyes alcanza a percibirse con
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claridad en su analisis de los reclamos de los pobladores de Chimalhuacan y al hacerlo advierte
la profunda tension (cuando no abierta oposicion) entre una concepcion de la justicia centrada
en “lo justo™ frente a otra vision centrada en los requerimientos prescriptivos de la ley y sus
procedimientos. Esta sutil lectura de la documentacion le permite registrar una cuestion crucial:
esos pobladores de Chimalhuacan que hacia 1865 habian dejado de presentarse como indios
volvieron a hacerlo con la revolucion. Con ello nos advierte que ha habido otros momentos de
“retorno del indio”, que algunos fueron posibles aun en aquellos contextos en que fueron
percibidos ¢ interpelados casi exclusivamente como campesinos y que sus aspiraciones
insatisfechas de justicia y buen gobierno no fueron olvidadas.

El trabajo de Jorge Pinto implica un cambio de territorio, de problemas y de registro pero ain
asi nos permite entablar un didlogo. Si el estado puede ser pensado como una condensacion de
relaciones sociales de dominacion también lo podemos pensar como una condensacion de la
experiencia historica que produjo la construccion de esas relaciones. En tal sentido, el estado
lleva consigo la memoria y las marcas de esa experiencia en su entramado institucional y sus
practicas. Los historiadores del mundo indigena nos han ensefiado a ver que los indios no son
siempre los mismos; pues bien, tampoco lo son el estado y las clases que ejercen sobre ellos su
dominacién. De alguna manera, Pinto nos ofrece una narracion de largo plazo de la singular y a
la vez emblematica experiencia del estado chileno en la Araucania. Singular, porque emerge de
una fase historica en la cual la Araucania se convirtié en un territorio con una incrustacion muy
autonoma dentro del Estado chileno en formacion y revertirla implicoé la formacion de una
auténtica ideologia que orientara y justificara la ocupacion y que resultaba de la cristalizacion
de muy diversos componentes ideologicos. Emblematica, porque a pesar de las vicisitudes
peculiares de la incorporacion efectiva de la Araucania a la dominacion del estado y del capital
que fueron por demas significativas nos viene a poner por delante los ajustes que fueron
necesarios que se produjeran en aquella ideologia pero también en las estrategias de
resistencias que emergian del mundo mapuche.

Su colaboracion sugiere, ademas, otros aspectos sugestivos. Por un lado, introduce una
dimension decisiva y complementaria que las que antes resefiamos: los modos en que la
percepcion del llamado “problema indigena™ fueron cambiando en las elites y en el estado. Su
contribucion sugiere la inconveniencia de asimilar las visiones intelectuales y del estado tanto
como corrobora lo crucial que fue al respecto la segunda década del siglo XX. Pero se trata de
un problema mas vasto y no puedo resistir la tentacion de apuntar algunas inquietudes que
surgen mirando el problema desde el otro lado de la cordillera. La “ideologia de la ocupacién™
y las disidencias intelectuales que pueden haber surgido aparecen como un nudo especialmente
sugestivo para comparar las trayectorias de las sociedades chilenas y argentinas frente a los
pueblos indigenas. Por lo pronto, la época de la independencia habilito en ambos casos
discursos y simbologias indigenistas aunque probablemente mas acusadas en la experiencia
chilena. Sin embargo algunos de los mayores intelectuales de la mitad del siglo XIX, como
Vicufia Mackena o Bartolomé Mitre tendian a compartir el mismo diagnostico respecto de sus
respectivas sociedades: querian verlas como sustantivamente distintas de otras sociedades
latinoamericanas y especialmente de México o el Pert y esa “distinciéon”, que era postulada
como una virtud, residia en la “ausencia™ de indios. Sin embargo, me atrevo a sugerir que esta
nocion formulada contemporaneamente no tuvo el mismo éxito en integrarse al sentido comun
imperante en cada nacion y no lo tuvo pese a que las filiaciones y referencias intelectuales eran
bastante semejantes. Un escrutinio cuidadoso quizas nos pueda mostrar que hubo diferencias
importantes en el modo en que las elites chilenas y argentinas identificaron a la “barbarie™: asi,
si en las primeras prim6 notablemente la referencia a lo indio, en las segundas oscilé
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inestablemente entre esta referencia y la que les ofrecia el mundo popular, rural y criollo y a
estas diferencias no son ajenas las que pueden registrarse en los atributos de los arquetipos
nacionales, el “huaso™ y el “gaucho”. A su vez, deben tener relacion con los modos en que
fueron consagradas en la memoria oficial las politicas estatales posteriores a 1880 empezando
por su misma enunciacion: mientras en Argentina se alude a la “Conquista del Desierto” en
Chile predominé la idea de la “Pacificacion de la Araucania™. No creo que sea una diferencia
menor y ella se notara en otros momentos de nuestras historias: por lo pronto, no hubo en la
Argentina de las décadas de 1910 y 1920 una corriente intelectual “indigenista” de la
consistencia que emergié en Chile. Pero quizas ningiin momento sea mas claro de esta
diferente inscripcion de lo indigena en el estado que las maneras en que ambos estados,
igualmente dominados por sangrientas dictaduras, conmemoraron el centenario de aquella
“gesta”. Esta diferencia no provino del instinto igualmente asesino de ambas dictaduras sino
que hace referencia a un lugar distinto de lo indio en las tradiciones culturales nacionales y a la
incidencia del movimiento social real. La ponencia de Jorge Pinto, entonces, me suscita el
problema del lugar de lo indigena en la memoria histérica de ambas sociedades.

Pero también su contribucién apunta a seifialar algo mas: nos advierte acerca de la decisiva
atencion que merece el estudio de la emergencia de una intelectualidad indigena. Se trata de un
problema central para la comprension de la historia de los pueblos indigenas bajo el dominio
del estado (Mallon 2003) como para entender sus capacidades de intervencion en el presente
(Bengoa 1999) y su incidencia en la etnificacion de los discursos y movimientos politicos.
También para atender a los procesos de descolonizacion del saber y para indagar un tema tan
intrigante como apasionante: las relaciones entre movimiento social real y produccion
intelectual (Mignolo 2002).

Los pueblos indigenas se han convertido nuevamente en actores cada vez mas significativos de
las escenas politicas de América Latina. Su activacion y visibilidad es evidente tanto en
aquellos paises donde son franca mayoria como en aquellos que forman parte de las minorias
sometidas y hasta en aquellos, como Argentina, que se preciaban de no tener “problema
indigena”. El futuro de estos movimientos, varios de los cuales se conformaron en tiempos
dictatoriales — como en Chile, Bolivia o Guatemala- es incierto como lo es el de toda nuestra
América pero resulta bastante claro que estian cuestionando los limites de nuestras restringidas
democracias e interpelando tanto a los estados como a las sociedades. Y, dentro de ellas, a los
historiadores.
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diversidad cultural dentro del estado chileno. La larga dictadura militar chilena aborté ese
proyecto pluralista y promovio la liquidacion juridica de los indigenas y de sus tierras.

La seccion mas interesante del trabajo de Boccara comienza aqui, cuando el analisis historico
cede el paso a la reflexion tedrica de las consecuencias de la Ley 19.293 de 1993, que reconoce
la existencia de etnias indigenas en Chile. Pero antes de entrar en ese tema nos permitimos
tomar un derrotero comparativo con los otros dos casos nacionales, Brasil y Argentina.

El trabajo de Isabel Missagia de Matos retoma el tema ya desarrollado por Boccara, el control
de la poblacion indigena al interior de Brasil. Pero, al contrario de Boccara que prefiere un
analisis a nivel nacional, la autora proporciona estudios de caso regionales. Lo mas interesante
de este articulo es que muestra la notable pervivencia de las instituciones coloniales en la
politica estatal con los indigenas durante el Imperio y los comienzos de la Primera Repiblica.
Mas aun, comparado con Hispanoamérica, esa politica del Imperio se asemeja mas a la de la
Espana del siglo XVI que a la de las republicas americanas del XIX. En efecto, el Imperio
delego la “tutela™ de los indigenas a misioneros capuchinos que los agruparon en reducciones
con el principal fin de evangelizarlos. Posiblemente la figura del Emperador como pivote de
esas relaciones garantizaba esa continuidad de las instituciones coloniales de control indigena,
tema que mereceria una consideracion profunda.

Desde comienzos del siglo XX la Repiblica desbaraté esa politica que hacia de la figura del
Emperador y el Patronato el centro de la arquitectura del control de los indios por otra mas
secular y descentralizada. En sintonia con el federalismo radical de la Republica, las
autoridades de los estados se hicieron cargo del control de los indigenas por medio de
funcionarios locales cuyo principal interés era acaparar tierras declaradas legalmente
“devolutas™, o vacantes, y que en consecuencia revertian al fisco. Muchos grupos indigenas
perdieron de este modo sus tierras, otros resistieron desplegando una variada gama de
estrategias para evitarlo. Entre ellas estaban los petitorios a las autoridades, que reconocian
antecedentes coloniales e imperiales. La autora parece sorprenderse por su existencia en este
periodo, pero es pertinente recordar aqui que la presentacion de petitorios y recursos juridicos
era parte de la cultura politica de los pueblos indigenas de toda América latina durante la
colonia y hasta bien entrado el siglo XIX, y Brasil no era una excepcion.. En los casos
estudiados por la autora, los Guajajara de Maranhao lograron conservar sus tierras y cimentar
asi su supervivencia cultural. Esta lucha involucré una rebelion y matanza de misioneros que
les gané el mote de sanguinarios en el imaginario de la Republica. Por el contrario, los
Botocudos de Minas Gerais, mas penetrados por las instituciones estatales, el mercado (donde
las practicas no eran exclusivamente mercantiles, como el caso del “aviamento” que recuerda
al repartimientos forzoso de mercancias de infame memoria en los Andes coloniales), y el
mestizaje experimentaron un proceso de pérdida cultural que se plasmo en la conduccion de
algunos de sus grupos por lideres “étnicos™ mestizos.

Esta pervivencia de las instituciones coloniales en un marco institucional cambiado provoca la
pregunta acerca de esa misma supervivencia. Es posible que esa pervivencia haya sido
favorecida por los propios grupos indigenas para quienes era algo ya conocido, una linea de
investigacion que la autora podria explorar con mas profundidad. Las consideraciones finales
plantean un problema, o mejor dicho no lo plantean y eso es problematico. La apresurada
conclusion deja muchos interrogantes acerca de las consecuencias mas amplias de los casos en
estudio. El hecho de que algunos grupos lograran conservar sus tierras y otros no plantea
necesariamente la cuestion de la posible existencia de dos politicas estatales distintas de control
indigena, y también dos formas de relacionarse entre indigenas y autoridades estaduales. ;O no
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Pueblos indigenas y politicas estatales.
Argentina, Brasil y Chile, siglos XIX-XX.
De la asimilacion a la multiculturalidad.

La heterogeneidad de los trabajos reunidos en esta seccién es muy grande. En primer lugar,
ellos abarcan una cronologia muy extendida, entre comienzos del siglo XIX y fines del XX. En
segundo lugar, despliegan una amplia diversidad espacial al ocuparse no solo de tres espacios
nacionales distintos sino que uno de ellos engloba toda América Latina. En tercer lugar, las
lentes por las que enfocan los fenémenos que estudian implican miradas que macro y micro:
los estudios de casos regionales o locales alternan con las perspectivas nacionales y con las
globales. En cuarto lugar, los trabajos proponen distintas perspectivas de analisis que van desde
la recuperacion y relectura de clasicos perdidos de la etnografia y la investigacion puntual en
archivos hasta la especulacion critica mas cercana a un position paper de corte ideologico-
politico que a un articulo académico.

En toda esta diversidad puede identificarse un leir motiv comun a todos los trabajos que
permite, justamente, un analisis en conjunto. Este es la relacion entre los pueblos indigenas y
los estados nacion entre fines del siglo XIX y el presente.

La ponencia mas claramente identificada con este tema, y mas meridianamente solida en sus
planteos, es la de Guillaume Boccara que nos guia en este andlisis comparado con Argentina y
Brasil. El autor nos conduce con mano segura por las diversas etapas en que se desarrollo la
conflictiva relacion entre indigenas y estado en Chile desde la independencia hasta hoy. El
orden republicano temprano introdujo escasas variaciones a los medios empleados por la
administracion colonial para lidiar con los indigenas. En cambio deline6 una importante
distincion discursiva con la colonia: los indigenas fueron elevados a simbolos de resistencia en
la lucha contra la corona y, en consecuencia, aliados del nuevo régimen. No fue sino hasta la
segunda mitad del siglo XIX cuando el estado chileno altero el equilibrio de esas relaciones. La
expansion y conquista militar de la Araucania y el despojo de tierras de los indigenas fueron
acompaiiados de un cambio discursivo fundamental (que mereceria una consideracion mas
detallada y especifica para el caso chileno que la que ofrece ¢l autor) haciendo de los indigenas
epitomes del salvajismo y la violencia. El régimen que siguio a la incorporacion juridica de los
territorios conquistados sometié a los pueblos indigenas a la radicacion en reducciones, el
fraccionamiento y pérdida de mucha de su tierras (Boccara calcula que de un territorio de diez
millones de hectireas los mapuche conservaron soélo medio millon), y el empobrecimiento
econémico y sobre todo cultural de los indigenas. Este proceso fue acelerado por la expansion
del sistema educativo estatal monocultural y monolingiie, en una politica claramente
asimilacionista que culmina en la década de 1930. Los gobiernos democristiano y de la Unidad
Popular introdujeron importantes modificaciones a la politica estatal vis a vis los indigenas en
las décadas de 1960 y 1970. La Reforma Agraria afecto a la poblacion mapuche, en su enorme
mayoria campesina, a la par que el gobiemo de la Unidad Popular dejé de lado el
asimilacionismo homogeneizador al reconocer por primera vez en la historia de Chile la



Sociedades en movimiento... Gustavo L. Paz

era asi y la retorica del mestizaje y el emblanquecimiento como soluciones al problema
indigena explican todo? Creo que los estudios de caso que presenta la autora proveen una
mayor riqueza que supera la muy transitada del discurso estatal y abre multiples vias de
explicacion de este problema fundamental.

Con una aproximacion muy diferente, Julio Vezub se propone también recuperar la memoria
historica de los actores, en este caso los Giiniina Kiine (Pampas) de la Patagonia argentina
septentrional. En este trabajo Vezub esta mas interesado en las estrategias de conocimiento
etnografico sobre esta poblacion silenciada por la etnografia “oficial” (el término es mio) que
en las consecuencias de su incorporacion al estado argentino. El autor realiza una lectura
“against the grain” de los diarios de Tomas Harrington intentando restituir la temporalidad, la
historia, a los grupos Pampa que el etnografo visitdo como maestro y luego funcionario publico
a lo largo de veinticinco afios. Este conocimiento vivencial le otorga al relato etnografico de
Harrington la legitimidad de lo vivido, de lo aprendido entre sus “maestros indios”, a la manera
de Bernal Diaz del Castillo cuando comparaba su relato de participante de la conquista de
México con la version mas académica, silenciada o exageradamente patridtica de Lopez de
Goémara. Vezub descubre la riqueza de las observaciones etnograficas de Harrington y restituye
a sus escritos la relevancia etnografica que sus editores anteriores (sobre todo Rodolfo
Casamiquela) habian silenciado. Esta operacion metodologica permite al autor abrir el corsé de
clasificacion étnica de la etnografia patagonica clasica. La pregunta sobre la pertenencia étnica
era una forma de cimentar la dominacion estatal (colonial dice Vezub) que no encajaba en las
estructuras discursivas y culturales de los Pampa visitados por Harrington. Sus observaciones
etnograficas permiten restituir el caracter relacional basado en criterios parentales, territoriales
y culturales de las relaciones internas y externas al grupo que supera el criterio clasificatorio,
estatal étnico. De esta manera Vezub cumple el doble objetivo de recuperar la dimension
histérica de los Pampa y el valor etnografico de las observaciones de Harrington tan silenciadas
como la poblacion que estudié con pasion. Sus anotaciones, dice el autor, “nos devuelven el
espesor de sujetos a los cuales los archivos tradicionales mostraban fragmentariamente™. A la
cristalizacion de la clasificacion étnica opone la dinamica de la historia. Cémo cambia esta
recuperacion historica de los sujetos su relacion con sus propias experiencias en el pasado y
con la historia “nacional” es algo que Vezub nos debe.

Es momento de volver al trabajo de Boccara y las politicas estatales con respecto a los pueblos
indigenas chilenos que nos sirviera de hilo conductor. La ley 12.923 de 1993 inaugura un
periodo en esas relaciones que el autor denomina “multiculturalismo de estado™ La ley
reconoce el caricter pluriétnico de la nacion chilena, otorga a la poblacion la facultad de auto
identificacion como indigenas e insiste en el “desarrollo indigena con identidad”, pero no
reconoce la existencia de “pueblos originarios™ en Chile. La ley inaugura un nuevo régimen de
relaciones estado-indigenas que Boccara denomina “etnogubernamentabilidad”. Segun lo
caracteriza el autor, este nuevo régimen “tiende a extender los mecanismos de intervencion del
estado asi como también generar nuevas subjetividades, nuevos espacios de poder, nuevos
campos de saber, nuevos mercados de bienes simbdlicos y exoticos en los cuales agentes
sociales de un nuevo tipo (etnoburdcratas, intelectuales indigenas, dirigentes funcionales, etc.)
se enfrentan en torno a la definicion de los principios legitimos de autentificacion cultural y de
division del mundo social”. Estas nuevas formas de control estatal, a primera vista menos
intervencionista que las anteriores ya que permite una participacion mas activa de las
sociedades indigenas en la conformacion de sus propias politicas, finalmente reinsertan muy
fuertemente al estado dentro de los tejidos internos de esas sociedades apropiandose de su
cultura y refuncionalizandola de acuerdo con la logica del mercado global. Los pueblos
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indigenas se convierten asi en lugares de visita turistica y de produccion de bienes exéticos
vendibles en los mercados nacional e internacional. A este proceso de apropiacion simboélica de
la cultura indigena por parte del mercado Boccara lo llama “‘semiofagia™ en el cual “un estado
canibal... produce, incorpora y digiere al indio permitido y... contribuye a la domesticacion de
los dominados™.

La logica del neoliberalismo globalizante en relacion con los pueblos indigenas, esta vez de
América Latina, es también el tema del trabajo de Claudia Wasserman. Si Boccara intenta
historizar las relaciones del estado-nacién con los pueblos indigenas, Wasserman busca
constantes en las diferentes formas que toman esas relaciones. Muy poco paciente con los
detalles historicos, la autora identifica esas constantes en el racismo y la discriminacion de las
elites latinoamericanas con las minorias étnicas que caracterizan las politicas de control
indigena desde la consolidacion de los estados nacionales hasta hoy. La autora equipara la
ideologia positivista de fines del siglo XIX, que excluia social y étnicamente a las minorias (a
veces mayorias) étnicas y sociales, con el neoliberalismo de comienzos del siglo XXI que trata
de asimilarlas despojandolas de su identidad, ideologia y capacidad de accion. En este sentido,
la autora coincide con el andlisis de Boccara acerca de las consecuencias del tratamiento
neoliberal de la cuestion indigena.

Pero Wasserman va mas alla al proponer una “fraternidad horizontal entre los movimientos
sociales indigenas, campesinos y obreros”, dentro de la cual los indigenas representarian al
conjunto de los explotados al canalizar el conflicto hacia la resistencia contra la apropiacion de
los recursos naturales y contra la manipulacion simbélica de las identidades étnicas (pareceria
que no las de clase) por el mercado. Como se conforma esta operacion de transformar a los
indigenas en la vanguardia de los explotados, asi como la composicion de esa gran coalicion
fraterna no es explicitado por la autora sino s6lo postulado. El trabajo se lee entonces como una
especie de llamado a la resistencia por parte de amplios sectores populares, de caracteristicas
heterogéneas que la autora no registra, contra el orden global neoliberal.

Sin duda cabria hacer muchas observaciones a las amplias generalizaciones histéricas (muchas
de ellas ahistoricas) y geograficas de la autora. Permitaseme un par. La primera, para mi grave,
es la equiparacion de las condiciones de los pueblos indigenas con las de las minorias étnicas
de origen africano y las clases trabajadoras que sin duda tienen la caracteristica comun de ser
sectores dominados pero esto es lo unico que comparten. Sus experiencias historicas vis a vis
los estados nacionales varian no sélo grupo a grupo sino también pais por pais. Y para entender
como traducir estas experiencias en acciones politicas las generalizaciones ayudan poco. La
segunda, la creencia de que el discurso dominante homogeneizador sucumbe exclusivamente
por las luchas populares que conducen a la democracia politica y a la inclusion social, todo esto
afirmado sin proporcionar ningin ejemplo o caso es desconocer la historia. En América Latina
no siempre la democracia y la inclusion social fueron de la mano de las luchas populares como
la autora nos pretende hacer creer. Por el contrario, en muchas ocasiones estos objetivos fueron
alcanzados por reformas implementadas desde arriba que legitimaban nuevas situaciones
politicas (pienso en las reformas electorales, y en las politicas de inclusion social de regimenes
populistas, por ejemplo).

St tomamos los trabajos de Boccara y Wasserman en conjunto, ambos proporcionan una dura y
acertada critica al neoconservadurismo globalizante en cuanto a la situacion de los pueblos
indigenas. ;Estaremos entonces ante una nueva forma de asimilacion de esas sociedades, esta
vez no a la nacion sino al mercado global? ;Como resistirse a ella? Ambos trabajos ofrecen
criticas al nuevo orden pero no posibles vias para que los pueblos indigenas tengan, esta vez si,
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la posibilidad de construir su futuro por ellos mismos y con sus propias herramientas. De todos
modos, mientras que Boccara proporciona elementos para ayudar a comprender la situacion en
la que se hallan esos pueblos en Chile (y me atreveria a decir que no sélo en ese pais),

Wasserman colabora poco a que esos pueblos y otros dominados conozcan su situacion y
puedan actuar en consecuencia.

NOTAS

' Consejo Nacional de Investigaciones Cientificas y Técnicas (CONICET; Argentina), Universidad Nacional de Tres
de Febrero, Universidad de Buenos Aires. Correo electronico glpaz2(@yahoo.com..
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