El indigenismo
en América [atina




HISTORIA MINIMA DEL INDIGENISMO
EN AMERICA LATINA



Coleccion Historias Minimas

Director
Pablo Yankelevich

Consejo editorial
Soledad Loaeza
Ca;los Marichal
Oscar Mazin
Erika Pani
Francisco Zapata



HISTORIA MINIMA
DEL INDIGENISMO
EN AMERICA LATINA

Andrés A. Fibregas Puig

EL COLEGIO DE MEXICO



306.098
F123h

Fdbregas Puig, Andrés A.
Historia minima del indigenismo en América Latina / Andrés A. F4bregas
Puig. — 1a ed. — Ciudad de México, México : El Colegio de México, 2021.
278 p. ; 21 cm. — (Coleccién Historias M{nimas).

ISBN 978-607-564-258-1 (volumen 7)
ISBN 978-607-564-173-7 (obra completa)

1. Indios de América Latina — Historia. 2. Indios de México — América
Latina — Historia. 3. Indios de América Latina — Relaciones con el gobierno —
Historia. 4. Indios de México — Relaciones con el gobierno — Historia.

5. Congreso Indigenista Interamericano (ler : 1940 : Pdtzcuaro,

Michoacdn, México) — Historia. L. t. II. ser.

Historia minima del indigenismo en América Latina
Andrés A. Fabregas Puig

Primera edicién impresa, julio de 2021
Primera edicién electrénica, febrero de 2022

DR © El Colegio de México, A.C.
Carretera Picacho-Ajusco 20
Ampliaciéon Fuentes del Pedregal
Alcaldia Tlalpan
C.P. 14110, Ciudad de México, México
www.colmex.mx

ISBN impreso: 978-607-564-258-1 (volumen 7)
ISBN impreso: 978-607-564-173-7 (obra completa)
ISBN electrénico: 978-607-564-337-3

Hecho en México © (® Creative Commons



INDICE

Nota preliminar

Introduccion

Capitulo 1. Los INICIOS DEL INDIGENISMO

La guerra a sangre y fuego, la rebelion de los in-
dios, la evangelizacion y las discusiones respectivas

La Revolucion mexicana y el indigenismo

El Instituto Lingiiistico de Verano y el indigenismo

En resumen

Cap i tulO 2. EL PRIMER CONGRESO INDIGENISTA INTERCONTINENTAL DE
Parzcuaro
El Congreso de Patzcuaro, Michoacan

En resumen

Capitulo 3. EL INDIGENISMO MEXICANO Y SUS EXPONENTES

La teoria de la aculturacion en el indigenismo: la
obra de Gonzalo Aguirre Beltran

En resumen



Cap i tUIO 4. LOS INDIGENISMOS LATINOAMERICANOS EXPUESTOS EN

TRES CASOS

El caso de Guatemala
El indigenismo en Ecuador
El indigenismo en Peru

En resumen

Cap itulo 5 LA CRITICA DEL INDIGENISMO COMO POLITICA DE ESTADO
EN AMERrica LaTiNa

La discusion en torno a la teoria del colonialismo
interno y el indigenismo

Mas alla del colonialismo interno

Otro angulo: la critica del indigenismo desde el
Norte de México

La generacion critica en México

Las reuniones de Barbados I y II: antropologia y
movimientos indigenas

Educacion intercultural: del indigenismo acultura-
tivo al indigenismo participativo

En resumen

Reflexiones finales
Bibliografia comentada

Sobre el autor



NOTA PRELIMINAR

Este libro aborda el indigenismo como una politica de Esta-
do aplicada en algunos paises de América Latina con el pro-
posito de asimilar culturalmente a los pueblos originarios e
integrarlos a las llamadas sociedades nacionales, en busca
de configurar una cultura nacional y consolidar el naciona-
lismo a partir de un proceso de aculturacion que inicio, de
hecho, con el establecimiento de los regimenes coloniales
desde el siglo xv y continud en el ambito de los Estados na-

cionales surgidos de los procesos independentistas en el si-
glo xx. Dicho proceso de aculturacién tuvo su origen en lo

que hoy es el Caribe desde el momento de la llegada de
Cristobal Colon en nombre de Espafia y, mas precisamente,
del Estado castellano. Con la presencia del navegante geno-
vés se puso en marcha un proceso de imposicion del cristia-
nismo a todos los pueblos que habitaban el llamado Mundo
Nuevo, en la version portada por la Iglesia catélica, aposto-
lica y romana.

En la introduccién que se encuentra después de esta nota
se describen la discusion acerca del concepto de indio, tal
como lo definieron los primeros indigenistas en el siglo xx e
incluso los criticos del indigenismo, ademas de las influen-
cias intelectuales de esas definiciones, incluyendo la adop-
cion del término pueblos originarios en referencia a los indi-
genas. En el capitulo 1 se exponen los inicios del indigenis-



mo desde los tiempos coloniales hasta el advenimiento de
los Estados nacionales en el siglo x, asi como la influencia

de la Revoluciéon mexicana en el establecimiento de una po-
litica de Estado hacia los pueblos originarios desde las pri-
meras décadas del siglo xx, para pasar en el capitulo 2 a la

discusion desarrollada en el Primer Congreso Indigenista
Intercontinental, celebrado en Patzcuaro, Michoacan, en
1940, el cual determin el indigenismo de los Estados nacio-
nales en Latinoamérica. En congruencia, el capitulo 3 expo-
ne las opiniones de los demiurgos del indigenismo mexi-
cano, cuyos planteamientos resultan fundamentales para
comprender los objetivos que se trazo el indigenismo de Es-
tado en América Latina. En el capitulo 4 se ilustran los indi-
genismos de Estado en Latinoamérica mediante los casos de
Guatemala, el Ecuador y Peru, que se afiaden al de México,
expuesto en el capitulo 3. En el capitulo 5 se discuten los
planteamientos de los criticos del indigenismo a través de
exponentes destacados y se analizan las llamadas reuniones
de Barbados I y II, debido a la importancia que revistieron
en el enjuiciamiento critico del indigenismo como politica
de Estado. Finalmente, en las reflexiones, sobre todo, se dis-
cute si en la actualidad estan perfilandose nuevas situacio-
nes en América Latina con respecto a los vinculos entre
pueblos originarios y Estados nacionales, asi como el papel
que estan jugando los movimientos indigenas en curso.

La redaccion de esta Historia minima del indigenismo en
Ameérica Latina debe mucho a quienes se han preocupado y
aun lo hacen por estudiar el indigenismo de Estado, no sélo
en México, sino también en Latinoamérica. Dados el carac-
ter introductorio y general, ademas del proposito de amplia
difusion de este libro, el lector no encontrara citas entreco-



milladas de autores u obras alusivas al tema. Sin embargo,
en el desarrollo del texto se hace referencia a los estudiosos
y las fuentes mas sobresalientes, cuyas fichas bibliograficas
se localizan al final del libro. Se ha escrito y se sigue escri-
biendo prolificamente sobre el indigenismo; ello es eviden-
cia de la importancia y el interés que el tema despierta. La
Bibliografia comentada al final del texto es una sugerencia
para leer en forma ordenada y conducir al lector interesado
a través de una informaciéon que es fundamental para en-
tender la historia del indigenismo en América Latina.



INTRODUCCION

Fue un antropélogo mexicano, Guillermo Bonfil Batalla,
quien propuso reconocer que el apelativo de “indio” aplica-
do a los habitantes del Nuevo Mundo es una categoria de la
situacion colonial. Esta propuesta ha sido ampliamente
aceptada. Asimismo, antes de Bonlfil, otro antrop6logo me-
xicano, Alfonso Caso, opind que “indio” en la actualidad es
toda persona que se reconoce como tal y que, ademas, porta
rasgos culturales claramente diferentes a los de la sociedad
no indigena. La diferencia entre indios y no indios esta en la
cultura, afirmé Caso, negando que se tratara de un asunto
de inferioridad o superioridad racial. El factor dominante en
la definicién del indio y lo indio es el psicologico, subrayo
Alfonso Caso, afirmando que lo importante es que una per-
sona se sienta perteneciente a una comunidad indigena vy,
ademas, hable una lengua vernécula, habite o no en un am-
bito indigena. Guillermo Bonfil, reconociendo la influencia
del antropdlogo francés George Balandier, propuso que el
indio —como personaje social y cultural— es un resultado
de las relaciones coloniales de dominio, atn localizables en
varias regiones de México y América Latina, no obstante las
revoluciones de independencia y, en el caso mexicano, la
propia Revoluciéon de 1910. Con este planteamiento, Bonfil
se identifico con las propuestas de quienes sostenian la exis-
tencia de un colonialismo interno en paises como México,
de los cuales la politica indigenista era un componente. La
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tesis del colonialismo interno fue expuesta por Pablo Gon-
zalez Casanova en 1963 vy, posteriormente, en 1965, mien-
tras que la us6 Rodolfo Stavenhagen en el mismo afo de
1963 como parte de su discusion de la articulacion entre las
relaciones de clase y las relaciones étnicas. Como veremos
en la siguiente historia del indigenismo de Estado en Amé-
rica Latina, estas opiniones se contrapusieron con aquellas
que buscaron la asimilacion y la integracion de la poblacion
indigena situando al mestizo como el prototipo ideal de las
sociedades nacionales. Puesto que estas politicas se experi-
mentaron en México, donde surgieron las primeras institu-
ciones de coordinacion continental de las politicas indige-
nistas, el modelo indigenista mexicano tuvo fuerte influen-
cia en el resto de los paises latinoamericanos.

En este texto se usa la expresion pueblos originarios en re-
ferencia a los pueblos indios, debido a que el término ha al-
canzado una amplia difusién en los circulos académicos, en
la prensa y, en general, en los medios masivos de comunica-
cion, y se ha difundido entre variados sectores de las socie-
dades latinoamericanas. Como se sabe, el apelativo de pue-
blos originales estd asociado al Convenio nimero 169 de la
Organizacion Internacional del Trabajo (o), firmado en

1989 para guardar y respetar los derechos de los llamados
pueblos indigenas y tribales. Los términos indio e indigena
también se usan en este texto cuando asi lo requiere la re-
daccion. Ademas, indio es un término que varios pueblos
originarios han reivindicado, por ejemplo, los tzotziles y los
tzeltales de Los Altos de Chiapas. Sin embargo, en las refle-
xiones finales de este texto se propone una revision de to-
dos estos apelativos, lo que reviste importancia en términos
de arribar a sociedades en Latinoamérica donde la variedad
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de la cultura alcance sus mas altos reconocimiento y expre-
sion democratica. Este ultimo aspecto es importante, pues
las clasificaciones “indio” o “mestizo” encubren una realidad
mucho mas compleja y variada que la homogeneizacion de
sectores de la poblacion sugerida por los apelativos mencio-
nados. En este sentido, una historia del indigenismo en
América Latina apunta también a otros ambitos, como el
propio de la formacion de la Nacion por un lado y del Esta-
do por el otro. Son temas que se sefialaran puntualmente,
aunque no esta en los objetivos de este libro profundizar en
ellos. No obstante, lo que si debe destacarse es la variedad
de ambitos que una historia del indigenismo abarca, puesto
que se relaciona con la formacion de la Nacion en América
Latina y el surgimiento de los Estados nacionales en contex-
tos donde la variedad cultural se percibié como un obstacu-
lo para consolidar las nacionalidades emergentes y promul-
gar el nacionalismo como doctrina politica basica. Asi, en
medio de caracteristicas generales que adopt6 la politica in-
digenista en Latinoamérica, es del todo necesario mantener
la consideracion de las peculiaridades de cada pais y los am-
bitos concretos donde se desenvolvié el indigenismo de Es-
tado enlazado a los nacionalismos latinoamericanos.

Un aspecto sobre el que no se abundara en este libro es la
posiciéon de los intelectuales de las variadas izquierdas lati-
noamericanas frente al indio y al indigenismo. Es un aspec-
to relacionado con la Guerra Fria y los conflictos de posgue-
rra en momentos en que el capitalismo se consolidé mun-
dialmente. Pero no se dejara de mencionar cuando lo nece-
site la mejor comprension de lo que implico el indigenismo
no so6lo en el contexto complejo de las posiciones intelec-
tuales ante la disyuntiva capitalismo / socialismo en Améri-
ca Latina, sino también ante los diferentes procesos que for-
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jaron a las naciones latinoamericanas y las estructuras in-
ternas de sus sociedades. Especialmente importante en este
sentido es tener en cuenta la relaciéon entre las situaciones
de clase y las correspondientes a las relaciones étnicas y los
enlaces entre ambas, problema que, como veremos, preocu-
po y sigue preocupando a antropdlogos, socidlogos, histo-
riadores e intelectuales en general interesados en el analisis
de América Latina, la Nuestra América martiana.

Durante un largo periodo el indigenismo estuvo en el
centro de las politicas aplicadas por los Estados nacionales
latinoamericanos en los pueblos indigenas. Mas todavia, el
indigenismo era el eje de la enseflanza de la antropologia en
varias escuelas respectivas en América Latina —ciertamente
en la Escuela Nacional de Antropologia e Historia (enan), de

México—, porque mediante su discusion se analizaba la for-
ja de la Nacion conceptualizada como una comunidad de
cultura. El debate sobre la cultura nacional que se extendid
en toda Latinoamérica se examinaba en no pocas aulas uni-
versitarias en relacion con el indigenismo y los derechos
culturales, frente al apremio de los circulos de poder por
forjar comunidades de cultura como bases de las nacionali-
dades, las cuales se concebian como un apoyo necesario y
fuente de legitimidad para el Estado. Aun hubo grupos de
intelectuales fuera y dentro de la antropologia identificados
con corrientes criticas en general o de izquierda en particu-
lar que vieron un elemento negativo en la introduccion de
los factores étnicos en la discusién del cambio social, por-
que pensaban que lo prioritario era la situacion de clase so-
cial. Asi, la discusion del indigenismo no atafie inicamente
a la condicion de los pueblos originarios, sino que abarca el
complejo proceso de la forja de la Nacion en Latinoamérica

13



y la estructuracion del nacionalismo en las sociedades lati-
noamericanas, asi como las alternativas de su transforma-
cién y la consolidacion de la democracia.

La enan, fundada como tal en 1942, fue la institucion for-

madora de antropdlogos en América Latina para operar el
indigenismo. Alfonso Caso planteé el indigenismo como
una accion del Estado hacia los pueblos originarios por me-
dio de diversas politicas publicas. Caso afirmaba que la fun-
dacion de la enan respondia a la necesidad de preparar profe-

sionales con el deber de conducir la aculturacién inducida y
planificada por el Estado mexicano para transformar las co-
munidades indigenas. Asi, el propdsito de formar antropdlo-
gos indigenistas fue el centro de la preocupacion y la practi-
ca docente en la envan desde su fundacion hasta 1968, cuando

la critica al indigenismo se sistematizo. Es importante enfa-
tizar este aspecto, porque revela, una vez mas, la injerencia
de los intereses de Estado en la modelacion de la antropolo-
gia, una disciplina de las ciencias sociales, y su uso para for-
talecer los nacionalismos en América Latina.

En la planeacion indigenista se destacaba al desarrollo de
la comunidad, lo cual se traducia en etnografias de poblados
concretos con la meta de describir los supuestos obstaculos
al progreso, al desarrollo concebido desde el Estado con
apoyo en tecnologias que entendian la industrializacion co-
mo Unica posibilidad de superar al subdesarrollo. La convic-
cion de los circulos de poder no sélo en México sino ademas
en gran parte de Latinoamérica de que la consolidacion de
la Nacion sélo es factible en un contexto social monocultu-
ral condiciond el plan de estudios de la evan y definié por

largos anos el mercado de trabajo de los antropo6logos en su
mas amplia acepcion. El caso de la exan ilustra la aplicacion
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de una politica de Estado dirigida s6lo a un sector de la po-
blacién, los pueblos indigenas, que a su vez condiciond los
contenidos y las practicas de una ciencia social, como lo es
la antropologia. Falta una mayor reflexiéon sobre este aspec-
to que caracterizo la enseflanza de la antropologia no sélo
en México sino también en varios paises latinoamericanos,
aunque textos como los de Salomén Nahmad (“Mexico: an-
thropology and the Nation-State”, 2008) y Andrés Medina
Hernandez (Recuentos y figuraciones. Ensayos de antropolo-
gia mexicana, 1996) son avances importantes al respecto.

La influencia de los antropélogos mexicanos ha sido no-
toria en Centroamérica. Incluso en paises como Costa Rica,
sobre todo a partir de 1940, hubo la intencién de explicar la
situacion de los pueblos originarios y explorar las posibili-
dades de su asimilacion cultural a través del mestizaje,
orientaciones que configuraron los primeros programas de
ensefianza de la antropologia desde mediados del siglo xx en

Costa Rica. En los casos de Guatemala, la propia Costa Rica
y Panama la influencia de los antropélogos mexicanos com-
pitid con la de los estadunidenses. Antonio Goubaud Carre-
ra (1902-1951), quien jugd un papel central en el indigenis-
mo en Guatemala, adquirié su formaciéon académica en Es-
tados Unidos; por otra parte, el pionero de la antropologia
en Costa Rica, Carlos Aguilar Piedra (1917-2008), se formo
en la mvan de México, y asimismo lo hizo Reyna Torres
(1932-1982), primera mujer panamefia graduada de antropo-
loga. Es el caso también de Anibal Pastor Nufiez, etndlogo
con el grado de maestro en antropologia titulado en la enam,
que hoy es el puntal de las ciencias antropoldgicas en Pana-
ma. Los antropoélogos mencionados inician su formacion
justo después del Congreso de Patzcuaro de 1940, al que nos
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referiremos mas adelante. Los programas universitarios de
ensefianza de la antropologia se abren en Centroamérica
entre 1950 y 1960 con el objetivo de estudiar y resolver la
situacion de los grupos indigenas por medio de la acultura-
cioén inducida. Incluso en el caso de Centroamérica no sélo
los pueblos originarios son el objeto de la aculturaciéon in-
ducida, sino ademas los sectores de poblacion de origen
oriental y africano. El proceso de lograr la consolidacion de
la Nacion en medio de la diversidad cultural y apoyar a los
distintos nacionalismos de Estado en Centroamérica se si-
tud como el tema central de la antropologia. Es decir, los Es-
tados Nacionales en Latinoamérica percibieron la diversidad
cultural como un obstaculo para consolidar un tipo de na-
cionalismo que les garantizara la permanencia a los circulos
de poder.

Como apuntamos, la enan surgié en México como un cen-

tro de formaciéon de antropdlogos latinoamericanos. Entre
los primeros estudiantes centroamericanos en México des-
tacan Carlos Aguilar Piedra, de Costa Rica; Francisco Lima,
de El Salvador; Anibal Pastor Nufiez, de Panama, y César A.
Saenz, de Nicaragua, quienes estudiaron entre 1940 y 1946.
Para 1944 los registros escolares de la enan documentan la

presencia de estudiantes procedentes de El Salvador, Hon-
duras, Nicaragua, Costa Rica y Panama; de la parte insular
del Caribe, se registra a estudiantes procedentes de Cuba y
Haiti; de América del Sur, los estudiantes registrados proce-
dian de Ecuador, Pert y Venezuela. Varios de los cursos in-
cluidos en el plan de estudios de la exan de aquellos afios

muestran la orientacion basica de la docencia: Arqueologia
de México y Centroamérica, impartido por Alfonso Caso;
Etnografia Moderna de México y Centroamérica, dictado
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por el ingeniero Roberto J. Weitlaner, y Etnografia Antigua
y Moderna de México y Centroamérica, a cargo de Paul Kir-
chhoff. En aquellos afios la antropologia se movi6 entre el
indigenismo y el marxismo. Es justo en la década de 1950
cuando la influencia de la antropologia emanada de las au-
las de la enan se acrecent6 en Centroamérica gracias a perso-

najes como el antropoélogo salvadorefio Alejandro Dagober-
to Marroquin, quien fungié como enlace entre los antrop6-
logos mexicanos y los centroamericanos, al haber sido un
destacado indigenista, ademas de profesor en la exan y autor

de un libro clasico de la antropologia latinoamericana: La
ciudad mercado (Tlaxiaco) (1957).

Advertimos la importante diferencia que existe entre el
indigenismo como politica de Estado asimilacionista en
América Latina y una corriente de narrativa literaria tam-
bién conocida como indigenista o neoindigenista, pero que
defendia el derecho de los pueblos indios a preservar sus
culturas y a superar la condiciéon de dominacion sin abdicar
de su ser historico. El indigenismo como politica de Estado
esta justo en una posicidn contraria a la de esa corriente na-
rrativa representada por escritores latinoamericanos de am-
plio reconocimiento, como la mexicana Rosario Castellanos
o el peruano Manuel Scorza. Ademas, dicha corriente de-
mostr6 que el “problema indigena” corresponde mas bien al
conjunto de la estructuracion de las sociedades latinoameri-
canas, en las que intervienen las dimensiones de clase social
tanto como las derivadas de las relaciones étnicas. Los escri-
tores de la corriente indigenista o neoindigenista en Améri-
ca Latina hicieron hincapié en que el reconocimiento y la
aceptacion del ser histérico de Nuestra América —en refe-
rencia a José Marti— estan estrechamente vinculados a la
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variedad cultural, la cual estd en el centro del juego. La na-
rrativa indigenista logré demostrar la falsedad de describir a
los pueblos originarios como comunidades degradadas en
todos los sentidos. Mas todavia, dejo al descubierto el po-
tencial cultural de los pueblos indigenas, ademas de sus
aportaciones a la vida social, la politica y la economia de
sus respectivos paises. Autores como José Maria Arguedas
(peruano) o Rosario Castellanos (mexicana) abarcaron con
su narrativa no solo a los pueblos indigenas, sino también al
conjunto de la sociedad, es decir, el contexto amplio en el
que se desenvolvian los pueblos originarios.

En la discusiéon del indigenismo como politica de Estado
intervinieron intelectuales identificados con las corrientes
de pensamiento que han circulado en América Latina, des-
tacando el contraste entre socialismo y liberalismo y el con-
texto internacional de la Guerra Fria. En buena medida, es-
tas corrientes trasladaron al siglo xx planteamientos que in-

cluso datan de los dias coloniales, tal como sucede en la ac-
tualidad con las corrientes intelectuales que en América La-
tina mantienen ideas basicas expresadas durante el siglo pa-
sado. Es justo lo que se expresa hoy en la busqueda de como
reconocer a las culturas originarias y como restablecer las
relaciones entre nuevas formas de Estado en América Lati-
na y pueblos originarios. Ello realza la pertinencia de exa-
minar al indigenismo estatal en perspectiva histérica no so-
lo para entender la forja de la Nacion y del Estado en Lati-
noamérica, sino ademas para disefiar perspectivas de orga-
nizacién politica que permitan la plena vigencia de la varie-
dad cultural y la dilucion de las desigualdades social y cul-
tural, problema vertebral de las sociedades latinoamericanas
actuales.
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Este texto, como su titulo lo indica, presenta una historia
del indigenismo en América Latina que se limita a destacar
los rasgos esenciales del proceso. Para que el lector intere-
sado esté en posibilidad de profundizar en el tema, al final
se enlistan las referencias bibliograficas pertinentes. El lec-
tor dispondra asi de informacién acerca de lecturas basicas
por medio de las cuales podra seguir temas especificos so-
bre el indigenismo en América Latina. Se han seleccionado
cuatro paises representativos de la variedad de indigenis-
mos, pero también de la coincidencia en toda América Lati-
na segun la cual habia que asimilar las culturas originarias a
lo que en cada pais se percibia como la cultura nacional. El
libro inicia con México, por la influencia decisiva del indige-
nismo mexicano en el resto de América Latina, aun dentro
de las indudables variantes que imponian las condiciones
propias de cada nacion. Se ha seleccionado a Guatemala no
solo por la proximidad de procesos entre el sur de México y
ese pais centroamericano, sino también por la relevancia
adquirida debido a la Guerra Fria en la aplicacion del indi-
genismo, en la enseflanza de la disciplina antropologica y
en la actividad del Instituto Lingiistico de Verano (wv), que

fue una organizaciéon misionera. Ecuador es un caso rele-
vante en América del Sur, por haberse declarado constitu-
cionalmente como un Estado Plurinacional e Intercultural,
lo cual implicé la aceptacion de facto por parte de los circu-
los de poder ecuatorianos y de amplios sectores de la socie-
dad de que los pueblos indigenas configuran nacionalida-
des. Por su parte, Pert es un ejemplo destacado de una inte-
lectualidad que oscil6 entre el nacionalismo, el mestizaje y
la asimilacion de los pueblos indigenas y en la cual, de nue-
vo, la antropologia estadunidense adquirié importancia en
la aplicaciéon de programas de desarrollo puestos como
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ejemplos de una “antropologia aplicada” exitosa que se arti-
culd con el indigenismo estatal.

Tenemos la expectativa de que, en especial, discutan este
texto las nuevas generaciones de antropdlogos latinoameri-
canos, quienes hoy se enfrentan a escenarios mucho mas
complejos que los encontrados por las generaciones prece-
dentes. La variedad latinoamericana se expresa con claridad
e intensidad actualmente, y la exploracion historica de as-
pectos como el indigenismo de Estado desvela que en reali-
dad el régimen colonial no elimin¢ la diversidad y la rique-
za cultural previamente existentes, y que, ademas, la combi-
nacion de éstas con las imposiciones coloniales dio como
resultado ambitos de variedad social, politica, ideolédgica, re-
ligiosa y econdmica sobre los cuales se han forjado los Esta-
dos nacionales. Precisamente la historia del indigenismo es-
tatal adquiere relevancia para comprender que, en medio de
indudables lazos comunes, forjados por la imposicion del
régimen colonial, lo que hoy llamamos América Latina o
Nuestra América presenta una gran variedad de configura-
ciones histoéricas que posibilitaron la formacioén de ambitos
nacionales y estatales diferentes. Asimismo y sin descono-
cer la critica al indigenismo estatal como politica de asimi-
laciéon de la variedad cultural, su historia demuestra la posi-
bilidad real de articular la diversidad latinoamericana en
propdsitos comunes, con base en caracteristicas susceptibles
de conjuntarse a partir de una heterogeneidad que admite
una macroidentidad historica bajo la definiciéon de América
Latina o Nuestra América.

Por afios, los antropologos han elaborado y discutido el
concepto de Cultura, obviamente tanto en el plano abstrac-
to como en su aplicaciéon concreta en contextos etnograficos
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variados. En la actualidad se ha generalizado la interrela-
cion entre culturas diferentes y, al mismo tiempo, desde el
punto de vista etnografico, los procesos de cambio cultural
ocurren de manera cotidiana. En México la influencia de
Franz Boas en la definicién del concepto de Cultura y la vi-
sion de una ciencia que la analiza y la explica —la antropo-
logia— han sido decisivas. Desde la fundacion en México de
la Escuela Internacional de Arqueologia y Etnologia de las
Américas en 1911, la antropologia se ha ensefiado como una
ciencia holistica de la Cultura, con una concepcion enciclo-
pédica, que, si bien ya no caracteriza a todas las escuelas de
antropologia, subsiste en la Escuela Nacional de Antropolo-
gia e Historia (enxan). Es decir, en la base de la concepcioén de

la antropologia en México estan el concepto de Cultura y
una vision totalizante que sitia como disciplinas antropolo-
gicas a la arqueologia, la antropologia fisica, la etnologia —y
su especializacion en etnohistoria—, la lingiiistica y la an-
tropologia social. Justo esta visiéon y su concomitante peda-
gogia se determinaron paulatinamente en el periodo de la
posrevolucion mexicana, en asociacion con el planteamien-
to indigenista como politica de Estado aplicada en los pue-
blos originarios, y como un conjunto de lineamientos y pe-
dagogias extendidas a América Latina con mayor o menor
grado, segun el pais de que se trate. Desde esa perspectiva
en general, en Latinoamérica la aculturacion fue inducida
por medio de politicas de Estado con el propdsito de confi-
gurar sociedades monoculturales y nacionalistas imagina-
das como la unica posibilidad de consolidar Estados surgi-
dos de luchas anticoloniales con circulos de poder donde no
estuvieron incluidos los pueblos indigenas.
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En el contexto estadunidense, en forma similar, la acultu-
racion se indujo para integrar a las masas de inmigrantes
procedentes de varias partes del planeta, a fin de hacer de la
llamada melting pot una via de sajonizacién del pais, bus-
cando el prototipo ideal de estadunidense imaginado por los
circulos de poder —La élite del poder, que escribi6 Charles
Wright Mills—, como el White Anglo-Saxon Protestant (el
blanco anglosajon y protestante), equivalente al modelo de
mestizo latinoamericano. Los resultados de estos procesos
de induccion de la asimilaciéon cultural en ambos casos se
distinguen con claridad: en Latinoamérica en general los
pueblos originarios resistieron a la asimilaciéon y lograron
establecer tendencias de cambio hacia el reconocimiento de
la variedad cultural. En Estados Unidos, en un primer mo-
mento, los mismos inmigrantes apoyaron la asimilacién sa-
jona, pero excluyendo a la poblacién indigena y a los des-
cendientes de la poblaciéon de origen africano. Sin embargo,
los flujos migratorios hacia ese pais continuaron acentuan-
do la variedad cultural, en medio de profundos conflictos
causados por las politicas racistas de exclusion junto con las
acciones de organizaciones fascistas como la John Birch So-
ciety (Sociedad John Birch) o el Ku Klux Klan. En la actuali-
dad la situacion de racismo y de exclusion de sectores am-
plios de la poblaciéon estadunidense sigue manifestandose
con fuerza, como lo demuestran los més recientes asesina-
tos de miembros de la poblacion afrodescendiente.

En el caso de México y en relacion con el indigenismo, el
concepto de antropologia social se explicité por vez primera
en el libro de Moisés Saenz Carapan, publicado en 1936. Es
clara la articulacion que propone Saenz entre antropologia
social e indigenismo, planteamiento que se difundié en
América Latina. En su libro Saenz explica que los propositos
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de establecer la Estacion Experimental del Indio, situada en
el estado mexicano de Michoacan, se vinculan con los estu-
dios de antropologia social encaminados a facilitar los plan-
teamientos del indigenismo. Saenz publicé su libro cuatro
afos antes del Congreso de Patzcuaro de 1940, lo que indica
la existencia de discusiones entre los antropodlogos e intelec-
tuales en general, por una parte, y los circulos de poder del
México posrevolucionario, por la otra, para responder a la
pregunta decimononica de qué hacer con los pueblos indi-
genas, y, ademas, para estrechar los vinculos entre antropo-
logos indigenistas y antropologos estadunidenses, como
ocurri6 en Los Altos de Chiapas, con los proyectos desarro-
llados por las Universidades de Harvard y Chicago. Mas to-
davia, en el periodo de 1941-1942 trabajé en México uno de
los mas reconocidos maestros de la llamada Escuela Britani-
ca de Antropologia Social: Bronislaw Malinowski. Junto a
este notable fundador del trabajo de campo en antropologia
estuvo el destacado antropélogo indigenista mexicano Julio
de la Fuente. En colaboracién, Malinowski y De la Fuente
escribieron La economia de un sistema de mercados en Méxi-
co, publicado originalmente en inglés en 1957. Es un libro
clasico de la antropologia latinoamericana, importante no
s6lo para distinguir las diferencias entre Bronislaw Malino-
wski y Alfred R. Radcliffe-Brown, sino también para valorar
la influencia de Julio de la Fuente en el maestro britanico y
la consecuente aceptacion de este ultimo de los enfoques
historicos para entender Latinoamérica, incluyendo al Cari-
be. Malinowski claramente aprueba el enfoque indigenista
de asimilar a los pueblos indios que le transmitia Julio de la
Fuente. Mas todavia, Malinowski recomienda la asesoria
permanente de la antropologia social en la aplicacion de las
politicas de Estado hacia los pueblos indigenas, cuyo des-
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tino concibe como un factor determinante en la configura-
cion de la Nacion y el nacionalismo.

El lapso de 1940-1945, que incluye al Congreso Indigenis-
ta Interamericano de Patzcuaro de 1940, es el periodo en el
que Malinowski trabajé en México y externé su acuerdo
con los planteamientos de Robert Redfield acerca del Conti-
nuum Folk-Urbano y con los trabajos de Alfonso Villa Ro-
jas, otro de los mas notables etndgrafos indigenistas mexi-
canos. Malinowski opindé que dichos trabajos deben consi-
derase estratégicos para configurar la nacionalidad mexica-
na, teniendo en cuenta, mas que un proceso de acultura-
cioén, uno de transculturacién como forjador de la asimila-
cion de los pueblos indigenas al ideal de poblacion mestiza
buscado por el indigenismo latinoamericano. En el prélogo
que el propio Malinowski escribi6 para el libro sobre el sis-
tema de mercados en Oaxaca ya mencionado, advierte que
el estructural-funcionalismo no se rifie con los enfoques
historicos, sino que se puede combinar con ellos y con los
propositos de incorporar a los pueblos indigenas al senti-
miento nacionalista propugnado por el indigenismo de Es-
tado. Es importante considerar que en la década de 1950 Ju-
lio de la Fuente fue profesor en la enan y ensefi6 a la genera-

cion de estudiantes a la que pertenece Guillermo Bonfil Ba-
talla, y que son estos estudiantes quienes traducen al caste-
llano, por vez primera, el libro firmado por Bronislaw Mali-
nowski y el etn6logo indigenista mexicano.

Malinowski estuvo en Cuba bastante antes que en Méxi-
co. En efecto, en noviembre de 1929 desembarco en La Ha-
bana, y no tard6 en entablar amistad con Fernando Ortiz, el
fundador de la antropologia en La Mayor de las Antillas.
Con él discute el concepto de transculturaciéon como basico
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para entender la configuracion cultural de los paises lati-
noamericanos y caribefios. Lo expresa Malinowski en el
prologo que escribi6 para uno de los libros mas importantes
de Fernando Ortiz, Contrapunteo cubano del tabaco y el azii-
car, publicado en 1940. Bronislaw Malinowski no tuvo la
oportunidad de observar el desarrollo de su influencia en la
antropologia social en México en particular y en América
Latina en general, porque muri6 el 16 de mayo de 1942 en
New Haven, Connecticut, Estados Unidos.

En medio de la intensa discusion que desde la década de
1930 se observa respecto al objeto de estudio de la antropo-
logia y sus aplicaciones préacticas, se elabor¢ la teoria indi-
genista en México, sobre todo, la version de Gonzalo Agui-
rre Beltran. En términos generales, la antropologia en Méxi-
co se ha concebido como una ciencia de la Cultura desde la
fundacion de la Escuela Internacional de Etnologia y Ar-
queologia Americanas (1911), pero es posible suponer que
se situd a la Cultura como el objeto de estudio de los antro-
pologos en coincidencia con la conviccion liberal de que la
consolidacion de la Nacion sélo es posible en el contexto de
una sociedad culturalmente homogénea. Esta es también la
conviccion de los antropdlogos indigenistas de México y de
Latinoamérica. Por otro lado, puesto que la cultura se trans-
mite socialmente, son temas de la antropologia la organiza-
cién y la estructura sociales. En este sentido, tanto en Esta-
dos Unidos como en América Latina la antropologia social
se concibié como una rama de la antropologia que examina
los factores culturales que articulan la organizacion y la es-
tructura sociales. En Latinoamérica la antropologia social es
el estudio de las relaciones sociales desde la perspectiva de
la Cultura. Asi, en el caso de México se asentd una equiva-
lencia entre la antropologia social y la etnologia, al fundarse
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el Departamento de Antropologia de la Escuela de Ciencias
Biolégicas del Instituto Politécnico Nacional en 1937. En
1954, ya como enan, adscrita al Instituto Nacional de Antro-

pologia e Historia (man), en ella se estableci6 la subespeciali-

dad de antropologia social dentro de la especialidad de
etnologia, hasta que en 1966 se separaron ambas para im-
partirse como especialidades diferenciadas.

Estos manejos curriculares estan articulados a las discu-
siones de los antropélogos indigenistas como lo reconoce
Juan Comas, el antropodlogo republicano espanol que conso-
lido la ensefianza de la antropologia fisica en México y en
varios paises de América Latina, ademas de haber influido
indudablemente en las Naciones Unidas en el campo de la
concepcion de los derechos humanos y los posicionamien-
tos en contra del racismo. Mas aun, Comas advirtio el uso
indistinto de las expresiones antropologia cultural/ antropo-
logia social / antropologia aplicada, que, como conceptos,
eran los referentes de las politicas publicas encaminadas a
lograr la asimilacién de los pueblos indigenas a las naciona-
lidades latinoamericanas. Asi lo afirmé Comas en 1964. Dos
afios después, en 1966, Angel Palerm, en un célebre curso
dictado en la enan le confiaba a los estudiantes que no era

exacta la posicion de la antropologia social, pero que él la
incluia dentro de la antropologia sociocultural. La discusion
anterior es importante para comprender el complejo ambito
del indigenismo, que, entre otros aspectos, implic6 la defini-
cioén de una disciplina de las ciencias sociales: la antropolo-
gia. Como una suposicidon que requiere una discusiéon mas
amplia, puede decirse que el indigenismo en América Latina
elabor6 su propio instrumento para definir en términos
cientificos el proceso de formacion de la Nacion. El indige-

26



nismo, sin abandonar a la Cultura como su objeto central de
estudio, se apoy6 en el concepto de antropologia social para
remarcar su naturaleza latinoamericana y deslindarse del
llamado culturalismo norteamericano.

En aquellos afios de la década de 1960 se intensifico la
Guerra Fria y, con ello, los planes del gobierno de Estados
Unidos de intervenir e influir en América Latina. Asi, la des-
confianza latinoamericana hacia los antropdlogos estaduni-
denses no fue gratuita. En las décadas que cubren los afios
1960 y 1970 se multiplicaron los proyectos estadunidenses
donde intervenian los antropoélogos. Dichos planes llevaban
nombres como “Camelot”, “Simpatico” o “Amigo”, y entre
ellos habria que incluir las acciones del Instituto Lingiiistico
de Verano (wv). Esta cauda de intervenciones, sobre todo en

las regiones indigenas de América Latina, fue incluso de-
nunciada por antropdlogos estadunidenses como Marshall
Sahlins, que, entre otros textos, escribié uno muy conocido,
“El orden establecido: no doble, arrugue o mutile”, que se
publico en 1967.

Ademas de caracterizarse por la intensidad con la que se
ha desarrollado la discusion sobre la situacion de los pue-
blos indigenas y su destino, hay que tomar en cuenta que el
ambito descrito configur6 el contexto donde se formo la lla-
mada generacion critica de la antropologia mexicana. Gui-
llermo Bonfil fue el lider intelectual de esa generacion. De
entrada, Bonfil enfrentd el reto de conciliar el enfoque de
relaciones étnicas con el de clases sociales en el que insis-
tian los marxistas, entre ellos, su maestro Ricardo Pozas Ar-
ciniega. Para Bonfil, el problema consistia en situar el anali-
sis de los llamados grupos étnicos dentro de una perspecti-
va de clase social, pero sin disolverlos en ella, como lo hizo
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Ricardo Pozas. La solucidon que planteé Bonfil fue conside-
rar que los asi nombrados grupos étnicos eran, mas que eso,
sociedades dominadas por la sociedad mayor, y, por lo tan-
to, la comprension de su situacion y de las posibilidades de
su transformaciéon debia buscarse desde una perspectiva
que articulara la posiciéon socioecondémica con la situacion
cultural. En el marco de esta reflexion, Bonfil elabord la teo-
ria del control cultural, que es el telon de fondo no explicito
de su libro mas divulgado, México profundo (1987). Las teo-
rias de critica al colonialismo constituyeron la influencia
principal en Bonfil, sobre todo, los planteamientos de Pablo
Gonzalez Casanova, George Balandier, Frantz Fanon, Albert
Memmi, Theotonio Dos Santos, Roberto Cardoso, Darcy Ri-
beiro, José Maria Arguedas y Fernando Fuenzalida, entre
otros.

En los momentos en que Guillermo Bonfil, a la mitad de
la década de 1960, elaboraba una etnografia contraindige-
nista, en las aulas de la enan el ejercicio etnografico era se-

riamente cuestionado por los marxistas, que lo considera-
ban parte de una técnica colonialista. La etnografia era vin-
culada al nombre y la obra de Bronislaw Malinowski, a
quien se situaba como activo colaborador del colonialismo
inglés. El argumento nuclear de estos planteamientos era
que la etnografia inhibia la teoria, la reflexion y la explica-
cion. La concepciéon de que la etnografia no pasaba de ser
una simple descripcion alimentaba esas opiniones. Bonfil
enfrento esta situacion tratando de explicar el mundo indio
que subyace entre los campesinos de México y su traslado a
las ciudades. El marco general del argumento de Bonfil se
encuentra en la situaciéon de subordinacion de los pueblos
indigenas, como, por otra parte y con una perspectiva dife-
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rente, lo encontramos también en la obra de Gonzalo Agui-
rre Beltran. E1 México Profundo de Guillermo Bonfil esta si-
tuado dentro de la vision de la Escuela Mexicana de Antro-
pologia, que reconoce la existencia de la subordinacion de
una parte de la sociedad mexicana, los indigenas, ante la
modernidad capitalista. Bonfil inici6 el analisis de ese Méxi-
co escondido con la influencia de Ricardo Pozas, al escribir
la tesis de grado sobre el hambre en la comunidad de Su-
dzal, en Yucatan, y continu6 el mismo planteamiento en sus
trabajos sobre Cholula y Chalco-Amecameca-Cuautla, hasta
el México profundo y la elaboracion tanto de la teoria del
control cultural como del concepto de etnodesarrollo, que
eran enfoques alternativos al indigenismo.

En América Latina los antropdlogos indigenistas trabaja-
ron convencidos de que la antropologia es un instrumento
del Estado nacional para lograr la asimilacion nacionalista
de los grupos indigenas. Esto queria decir que las etnogra-
fias de los pueblos originarios debian usarse para asimilar-
los a la cultura nacional y fortalecer el proceso de consoli-
dacion nacionalista. En una paraddjica situacion, la ciencia
social defensora de la variedad cultural se utilizaba para
desaparecerla. La posicion de los indigenistas estaduniden-
ses no variaba en gran medida: en su perspectiva la exclu-
sion y el confinamiento de los pueblos indigenas en reserva-
ciones terminaria por extinguirlos. Tanto los Estados nacio-
nales en América Latina como el de Estados Unidos afronta-
ron la variedad cultural en sus respectivas sociedades tra-
tando de asimilarla a una cultura nacional. Asi, no es casua-
lidad que, desde las primeras décadas del siglo xx la cuestion

indigena y la nacional concentraran la atenciéon no sélo de
los antropoélogos, sino también de los intelectuales en gene-
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ral. Tanto es asi que en 1950 el importante filosofo Luis Vi-
lloro escribi6 que el indigenismo no podia abandonar la
concepcion y la practica asimilacionistas para introducir a
la poblacién indigena al sistema social nacional. Decia mas
Luis Villoro al afirmar que los antropélogos indigenistas es-
taban conscientes de que no valia la pena sacrificar las
oportunidades de desarrollo de las minorias étnicas en aras
de preservar su singularidad cultural. Asimismo, Villoro re-
conocia que era arduo y dificil el trabajo indigenista, porque
nadie puede abrogarse el derecho de sacrificar la identidad
de todo un pueblo con el objetivo de imponer el desarrollo
desde contextos externos. A raiz de la rebeliéon armada del
Ejército Zapatista de Liberacion Nacional (kzin) en 1994,

Luis Villoro se inclin6 en favor de la autodeterminacion cul-
tural de los pueblos indigenas, abandon6 sus antiguas posi-
ciones y abogd por la autonomia indigena.

Son los aspectos comentados en esta introduccion los que
componen el objeto de reflexion en el transcurso de la expo-
sicion de esta Historia minima del indigenismo en América
Latina.

30



CAPITULO 1
LOS INICIOS DEL INDIGENISMO

Desde los primeros tiempos del establecimiento del régimen
colonial y el surgimiento de los asentamientos pioneros co-
loniales en el Caribe, y después en la Nueva Espana, se
plante6 la pregunta de ;qué hacer con las poblaciones origi-
narias? En ese contexto, fray Bartolomé de las Casas escri-
bi6 lo que vendria a constituir —en aquel momento— la cri-
tica mejor expuesta y sistematica al régimen colonial, donde
denuncid los abusos de poder y las crueldades cometidas
contra la poblacion nativa. El obispo de Ciudad Real, actual-
mente San Cristobal de las Casas, Chiapas, s6lo permanecid
un tiempo breve en la provincia de las Chiapas, para trasla-
darse a la ciudad de Valladolid, Espafia, y defender sus pun-
tos de vista criticos acerca del comportamiento de los espa-
noles en América. La reunién para discutir tan importante
asunto fue convocada por Carlos V de Alemania y I de Es-
pafa, perteneciente a la Casa de Austria, cuyas cortes se en-
contraban precisamente en Valladolid. En esa ciudad caste-
llana se entabl6 la discusion entre fray Bartolomé de las Ca-
sas y Ginés de Sepulveda llamada “de los naturales” en el
lapso que va de 1550 a 1551.

El argumento del obispo de Chiapas fue que los indigenas
eran seres humanos y, como tales, poseian alma y eran hijos
de Dios. Aceptando el fraile dominico la necesidad de evan-
gelizarlos, no justificaba la guerra en contra de ellos, y ade-
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mas reconocia que tenian valores culturales positivos. Fray
Bartolomé de las Casas venia de haber experimentado la du-
reza del régimen colonial en el Caribe, y sus posiciones se
acercaban a las de Antonio de Montesinos y Francisco de
Vitoria, figuras clave en la critica al colonialismo de aque-
llos dias. Dominico igual que De las Casas, Vitoria defendio
desde las aulas de la Universidad de Salamanca el derecho
de los pueblos indigenas a ser respetados, critico los proce-
dimientos colonialistas de sus compatriotas y, sobre todo, se
opuso a la guerra contra las poblaciones indigenas. En Fran-
cisco de Vitoria encontramos al intelectual que concibi6 las
Nuevas Leyes de Indias, el documento que avanzaba el reco-
nocimiento de los indigenas como subditos de la Corona es-
pafola y que los proveia de defensas legales. Mas atn, Vito-
ria fue tan lejos en su afan critico del sistema colonial como
para justificar la guerra de los oprimidos contra sus opreso-
res. Este notable intelectual, precursor del derecho interna-
cional, muri6 el 12 de agosto de 1546, justo cuatro afnos an-
tes de iniciarse en Valladolid la “discusion de los naturales”.

Por su parte, Ginés de Sepulveda, intelectual versado en
el estudio de los pensadores griegos, sobre todo Aristoteles,
e imbuido del pensamiento de los intelectuales italianos de
su época, fue, sin embargo, uno de los primeros criticos de
Magquiavelo y del cinismo en la practica del poder. Pero jus-
tificé la guerra contra los indigenas porque permitia evan-
gelizarlos y apartarlos de lo que él consideraba malas cos-
tumbres y practicas idolatricas. El nicleo del argumento de
Ginés de Sepulveda es que el dominio se justifica porque los
espafioles son superiores con respecto a los indios. El objeti-
vo de la conquista —dice Sepulveda— no es la esclavitud,
sino la reduccion de los indios a la condicién servil para po-
nerlos en posicion de aceptar los valores y la religion de

32



una sociedad superior, la de la Espafia cristiana. Fray Barto-
lomé de las Casas no aceptd esta argumentacion y alegd que
los indios eran subditos de la Corona ademas de personas, y
como tales debian ser tratados. Justo en esos afos en que se
llevaba a cabo la discusion de los naturales lleg6 a Vallado-
lid, prisionero, Francisco Tenamaxtle, el lider caxcan (chi-
chimeca) de la Guerra del Mixtén (Zacatecas) ocurrida en
Nueva Galicia en 1542, con quien converso fray Bartolomé
de las Casas, y reafirm¢ asi sus ideas de no justificar la gue-
rra por la guerra contra las poblaciones indigenas. El fraile
dominico se decant6 por reforzar las Nueva Leyes de Indias,
promulgadas en Burgos en 1542, para brevisima proteccion
de la poblacion indigena y la abolicién de las encomiendas.

El antecedente mas claro de las posiciones criticas frente
al colonialismo y el maltrato a los pueblos indigenas lo en-
contramos en el Caribe. En efecto, en el cuarto domingo de
diciembre de 1511, llamado de Adviento, desde el pulpito de
la iglesia de los dominicos en la isla de Santo Domingo,
nombrada entonces La Espafiola, el fraile Antonio de Mon-
tesinos pronuncié un sermoén que influy6 en el pensamiento
critico de la época y, sobre todo, en fray Bartolomé de las
Casas, y que hace referencia a éste en su Brevisima relacion
de la destruccion de las Indias (1552). Tiene este sermoén la
interesante caracteristica de haber sido redactado por los
frailes dominicos, compafieros de fray Antonio de Montesi-
nos en La Espafiola. Para dejar constancia de tal autoria co-
lectiva, los frailes firmaron el documento leido por fray An-
tonio de Montesinos que denunciaba al régimen de las en-
comiendas como cruel y repulsivo. El propio fray Bartolomé
de las Casas, que a la sazon era encomendero, se conmovio
ante la eficaz oratoria de Montesinos y llevo la leccion
aprendida no s6lo a Ciudad Real, Chiapas, sino también a
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las cortes espafiolas reunidas en la ciudad de Valladolid. In-
cluso, durante el viaje desde Salamanca, Espafia, hasta Ciu-
dad Real, Chiapas, fray Bartolomé de las Casas y los cin-
cuenta frailes que lo acompanaron discutieron la gravedad
de la situacion que el colonialismo habia engendrado en las
Tierras Nuevas de América, como bien lo expresa el Diario
de viaje de fray Tomas de la Torre, el cronista nombrado por
el obispo de Chiapas para registrar los pormenores de la ex-
pedicion desde Salamanca, Espaiia, hasta Ciudad Real, Chia-
pas. Asi, el sermén pronunciado por Antonio de Montesinos
constituye la primera defensa del indio americano y antece-
de al pensamiento critico hacia el colonialismo, las politicas
de asimilacion de la variedad cultural, asi como el racismo y
la discriminacion de las poblaciones nativas. Mas todavia,
con el referido sermoén pronunciado por Antonio de Monte-
sinos se inicié la escuela de pensamiento que en América
Latina ha defendido a la variedad cultural como un derecho
irrenunciable de los pueblos, ademas de constituyente basi-
co de la Nacién.

La legislacion que les otorgd a los pueblos originarios el
estatus de sujetos de derecho en el contexto colonial es un
tema que estuvo presente en aquella discusion entablada
entre fray Bartolomé de las Casas, por un lado, y Juan Ginés
de Sepulveda, por el otro, llamada, como ya se dijo, “discu-
sion de los naturales”, y que ocurrié en Valladolid, Espana.
Durante ésta se expresaron dos Espafias frente a frente: la
de los colonizadores, los militares y los encomenderos do-
minados por la codicia, por una parte, y, por la otra, la de
los humanistas que iniciaron el movimiento de defensa de
los pueblos originarios recuperando la impronta de los
planteamientos de Francisco de Vitoria y demostrando la
posibilidad de evangelizarlos sin violencia ni atropellos vy,
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menos, mediante la pugna por el detrimento de sus cultu-
ras.

En Michoacéan, Vasco de Quiroga (1470-1565) sigui6 este
camino al fundar instituciones de defensa de los indigenas,
con lo cual atendi6é no sélo las lineas del pensamiento hu-
manista, sino también las utopias planteadas por Tomas
Moro. Vasco de Quiroga enfrent6 a la burocracia de su épo-
ca, los militares y los colonizadores abogando por el dere-
cho que asiste a todo pueblo para vivir en libertad y recha-
zando el paternalismo, ademas de toda forma de racismo.
Vasco de Quiroga lleg6 a Nueva Espafia en 1531 como oidor
de la Segunda Audiencia, que sustituy6 a la primera, sumer-
gida en escandalos y caos administrativos. No tardé Vasco
de Quiroga en trasladarse a lo que es hoy el estado mexi-
cano de Michoacan, para tomar posesion de su cargo de
obispo. El nuevo dignatario eclesiastico portaba un proyec-
to para cristianizar al pueblo purhé —purépecha— o tarasco,
y, simultaneamente, preservar su sociedad y garantizar su
continuidad como parte de las nuevas configuraciones so-
ciales emergentes en el llamado Nuevo Mundo. Vasco de
Quiroga estaba convencido de la viabilidad de un proyecto
de cristianizacidon-aculturacién en lenguaje actual —basado
en principios de equidad y justicia, que ademas hacia hinca-
pié en la armonia con la naturaleza—. Al igual que Bartolo-
mé de las Casas en Chiapas, Vasco de Quiroga defendi6 al
pueblo purhé de la codicia y la crueldad de los encomende-
ros. Asimismo, defendid practicas culturales del pueblo ta-
rasco que considerd no sélo positivas, sino también en con-
cordancia con los principios del cristianismo. El proyecto de
Vasco de Quiroga se basé en convicciones acerca de la orga-
nizacién de las relaciones entre seres humanos buscando en
los principios del cristianismo un sentido ético de la vida.
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La evangelizacion en Michoacan la iniciaron los francis-
canos en 1525, quienes fueron relevados por los agustinos
en 1533. En general, la década de 1520 se caracteriz6 en Mi-
choacan por la violencia generalizada, no sé6lo en contra del
pueblo purhé, sino ademas entre los encomenderos mismos
o las propias dordenes religiosas, sin faltar las luchas por el
poder entre los linajes purépechas. En ese complejo orbe
Vasco de Quiroga tratdé de introducir normas eficaces de
convivencia social. Su fecha de nacimiento es atun incierta,
aunque se ha sefialado 1470 como el afio mas probable. Era
oriundo de Madrigal de las Altas Torres, el mismo poblado
en el que nacid la reina Isabel I. Uno de los bidgrafos mas
importantes de Vasco de Quiroga, Fintan B. Warren, ha do-
cumentado la experiencia del clérigo en Africa, asi como su
vida académica y religiosa. Vale la pena destacar que la
evangelizacion en Michoacan no se consolidé sino hasta la
llegada de Vasco de Quiroga en su calidad de obispo, en
1536. El apelativo de Tata con el que muy pronto se le cono-
ci6 prueba el aprecio que se gand. Vasco de Quiroga ordeno
la construccion de la Catedral en Patzcuaro, iniciada en
1540; fundo6 el Colegio de San Nicolas, y establecio las con-
gregaciones para concentrar al pueblo purépecha.

Las congregaciones son particularmente importantes pa-
ra una historia del indigenismo en América Latina, porque
se les concibi6 como escenarios para aplicar el proyecto de
cristianizacion / aculturaciéon y para proteger al pueblo ta-
rasco de los abusos de los encomenderos. Estas congrega-
ciones fueron los primeros medios de aculturacion experi-
mentados entre los pueblos originarios de la actual Latinoa-
mérica. Varios de los estudiosos de la vida de Vasco de Qui-
roga concuerdan en que el sistema de congregaciones acusa
notable influencia de los planteamientos de Tomas Moro.
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Las tres congregaciones mas conocidas que fundé Vasco de
Quiroga y aun existen son las de Santa Fe, en la Ciudad de
México, convertida en la actualidad en una ciudad-habita-
cion de las clases altas; Santa Fe de la Laguna, a orillas del
Lago de Patzcuaro, y Santa Fe del Rio, en territorio micho-
acano ocupado antiguamente por grupos chichimecas. Estas
congregaciones se concibieron como pueblos-hospitales, no
s6lo para impulsar la evangelizacion, sino asimismo para
poner en practica lo que desde la antropologia actual llama-
riamos un proyecto de aculturacién cuya meta era la occi-
dentalizacion de los pueblos originarios. Tal proyecto fue
resultado también de la influencia reciproca establecida en-
tre las formas de organizacion social y politica del pueblo
tarasco y las formas de convivencia social que en el llamado
Nuevo Mundo impulsaron los humanistas, como el propio
Vasco de Quiroga. Asi, en 1533, él fund¢ la institucion que
devino en simbolo de su proyecto: el pueblo-hospital de
Santa Fe de la Laguna, ya mencionado. Es notable que la
propia Corona espaifiola y fray Bartolomé de las Casas, obis-
po de Ciudad Real (Chiapas), recomendaron enfaticamente
implantar el proyecto de Vasco de Quiroga a lo largo y a lo
ancho de la Nueva Espafia y los territorios por conquistar.

Hacia 1538, usando el poder que le otorgaba el obispado,
Vasco de Quiroga logré movilizar contingentes significati-
vos del pueblo purhé y refundar la actual ciudad de Patz-
cuaro, con lo cual establecio en ella la base para dirigir e im-
pulsar el proyecto de aculturacion. Cuatrocientos dos afios
después, en 1940, esta misma ciudad seria la sede del Primer
Congreso Indigenista Interamericano.

La “discusion de los naturales”, como lo hemos sefialado,
abri6 un debate constante durante el régimen colonial y
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prolongado en el siglo xix. De hecho, la pregunta de qué ha-

cer con los pueblos indigenas, respondida durante todo el
periodo colonial mediante la cristianizacion y la voluntad
de suprimir a los pueblos indios como entidades culturales,
fue una constante que se prologé durante el siglo xx y que

en otros contextos se ha continuado hasta nuestros dias,
cuando al cristianismo lo han sustituido las politicas indige-
nistas de Estado, ademas de otros factores, entre los que no
se descarta el religioso.

Los matrimonios entre indigenas y espafioles fueron un
elemento importante en los procesos de transculturacion en
lo que actualmente conforman Latinoamérica y el Caribe.
Los hijos de estos matrimonios, llamados mestizos, tenian
en teoria las mismas prerrogativas de la poblacion espaiiola,
como lo demuestra la obra de Magnus Morner. Por otra par-
te, los indios cristianizados no pasaban a formar parte de los
sectores dominantes en la sociedad colonial, lugar ocupado
exclusivamente por los castellanos peninsulares y los crio-
llos, y en no pocos casos, por los propios mestizos. En efec-
to, la importancia de la discusién acerca de la cristianiza-
cion de los pueblos indigenas y los métodos para lograrla se
relaciona con el nacimiento de las desigualdades sociales en
América Latina. En esta trama de relaciones desiguales en
las sociedades que iban surgiendo en el contexto colonial, la
poblacion de origen africano llevo la peor parte. Intelectua-
les como Francisco Javier Clavijero, jesuita veracruzano del
siglo xvm, se expresaron en sus textos y acciones sobre el ra-

cismo que arraigd durante el periodo colonial y que es ac-
tualmente una de las manifestaciones en Latinoamérica y el
Caribe de la desigualdad social.
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Por cierto, tanto liberales como conservadores mantuvie-
ron posiciones semejantes con respecto a la poblacion de
origen africano y a lo que concierne a los pueblos indios.
Un punto culminante en el siglo xix de la actitud del Estado
nacional ejemplificado en México lo constituyen las “Leyes
de Reforma” emitidas por gobiernos liberales. En efecto, en
México las Leyes de Reforma como un conjunto legal se ini-
cian en 1855 durante el gobierno de Juan Alvarez, y conti-
nuan su desarrollo bajo las presidencias de Ignacio Comon-
fort y Benito Juarez; de hecho, cubren toda la segunda mi-
tad del siglo xix. Estas Leyes de Reforma representan un pe-

riodo fundamental en la consolidaciéon del Estado nacional
en México, el cual tuvo repercusiones e influencias en Amé-
rica Latina y el Caribe. Para muchos historiadores, lo mas
notable de las Leyes de Reforma fue la consolidacién del Es-
tado laico, al separar los ambitos religiosos de los corres-
pondientes al orden publico y los asuntos de Estado en ge-
neral. La reaccion conservadora a las Leyes de Reforma ori-
gind la llamada Guerra de los Tres Afios, finalizada con la
derrota de los conservadores el 1 de enero de 1861. En el
afan de debilitar al gran terrateniente que era la Iglesia ca-
tolica, desde la promulgacion de la Ley Lerdo, se afect6 el
complejo de la propiedad comunal de la tierra de los pue-
blos indios. Debe tomarse en cuenta que, segun el censo de
1850, los indigenas alcanzaban la mitad de la poblacién de
México y configuraban el campesinado de aquella época.
Estas tendencias para modernizar el pais y dar libre curso al
capitalismo son las que se heredan del siglo xix; pasan al xx

con el indigenismo, y forman parte de esa estrategia conti-
nuada en lo que va de este siglo en Latinoamérica.
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En las referidas discusiones de Valladolid de 1550-1551 se
expresaron dos visiones importantes para entender la histo-
ria de lo que vendria a conocerse como indigenismo: por un
lado, la insistencia en borrar las culturas nativas en aras de
la imposicién de una cultura considerada superior, es decir,
lo que hoy llamariamos la justificacion de la asimilaciéon de
la poblaciéon indigena a la cultura occidental; en contrapar-
te, una posiciéon que reconoce la dignidad de los pueblos in-
digenas y su derecho a mantener y enriquecer su cultura, lo
que hoy representa una critica a las teorias de la asimilacion
promulgadas por el indigenismo. Durante todo el periodo
colonial estas posiciones estuvieron en constante contradic-
cion y conflicto. En los momentos en que algunos pensado-
res vislumbraban el movimiento de independencia de Nue-
va Espana, se expusieron opiniones acerca del destino de los
pueblos indios en lo que serian las nuevas naciones surgidas
del derrumbe del colonialismo. Una de las mas interesantes
para la historia del indigenismo es la que expres6 fray Ma-
tias de Cordova a finales del siglo xvm desde la ciudad de Ta-

pachula. En aquellos tiempos existia la Sociedad Econdémica
de Amigos del Pais, que agrupaba a los pensadores liberales,
proclives a sostener posiciones cercanas al mercantilismo.
Justo en la Capitania General de Guatemala, la Sociedad
Econémica lanz6 un concurso para premiar la mejor pro-
puesta en respuesta a la pregunta de qué hacer con las po-
blaciones indigenas. Fray Matias de Coérdova gand aquella
singular convocatoria con un texto que se titula Utilidades
de que todos los indios y ladinos se vistan y calcen a la espa-
fiola, y medios de conseguirlo sin violencia, coaccion ni man-
dato, fechado en 1798, cuando se vislumbraban los movi-
mientos independentistas en las colonias espafiolas. En ese
texto fray Matias de Cordova abogo por ejercer una presion
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cultural para llevar a los indigenas a abandonar sus trajes y
sus formas de calzar adoptando las modas espafiolas. Con
ello, segin el fraile dominico, se conseguiria que los indi-
genas se despojasen de sus costumbres culturales, lo cual
redundaria en el fortalecimiento de una economia nacional
al consolidar las industrias textil y del calzado creando, ade-
mas, un mercado interno sélido. La propuesta de fray Ma-
tias de Cordova se sitiia en la linea precursora del indigenis-
mo, al promover la aculturacion y la asimilacion de los pue-
blos indigenas, si bien rechazaba la violencia para alcanzar-
las.

Las discusiones de Valladolid tuvieron otro importante
resultado, al reiterar la abolicion de las encomiendas. Esta
institucion de explotacion del trabajo indigena se instaur6
en los Reinos de Indias y en las Filipinas desde 1523 como
una concesion otorgada por la Corona a un subdito espafiol,
sobre todo, a aquel que probara haber realizado servicios se-
nalados en las empresas de conquista. En 1542, afio de la
promulgacion de las Nuevas Leyes de Indias, Carlos V de
Alemania y I de Espafia disolvio las encomiendas y otorgd a
los indios la calidad de subditos de la Corona de Espaiia.
Asi, al suprimirse éstas, en los Reinos de América se instau-
raron las republicas de Indios y de Espafioles. La Republica
de Indios se concibié como una comunidad politica distinta
de la de Espanoles. Sirvié también a los propésitos de con-
trol mas efectivo de los indios y de garantia para su evange-
lizacion. Interesa destacar en este texto que la Republica de
Indios es un importante antecedente de los medios de acul-
turacion inducida aplicados a la poblacion indigena, y, por
consiguiente, del indigenismo. Este tipo de comunidad poli-
tica es un antecedente incluso del sistema de reservaciones
adoptado por el gobierno de Estados Unidos, en relacion
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con los pueblos originarios de ese pais, ademas de un prece-
dente de la ciudadania étnica.

Entrado el siglo xix y desatados los movimientos indepen-

dentistas en las colonias americanas de Espafia, las ideas
provenientes de Europa provocaron la discusiéon acerca de
la evolucion de la humanidad, la variedad de la cultura y la
importancia de la biologia como centro de la ciencia. El si-
glo xix fue un momento en el que el racismo y las ideas de

las supremacias del “mejor dotado” se difundieron amplia-
mente, mientras la actual economia politica capitalista se
extendia por el planeta y el evolucionismo se convertia en
la teoria con mayor aceptaciéon en el ambito de la ciencia.
Tal proceso no desplazé el dominio colonial de grupos hu-
manos catalogados como inferiores respecto a los europeos,
mientras en América se consolidaban los movimientos de
independencia y el surgimiento de los Estados nacionales.
El colonialismo, desde sus inicios, se apoyo6 en el racismo
para justificar el dominio sobre los pueblos nativos y tam-
bién gener6 una amplia discusiéon sobre qué hacer con los
llamados pueblos indios, considerados inferiores en relacién
con la poblacién europea. El propio Alexander von Hum-
boldt, al escribir en 1822, not6 que los rangos sociales en las
colonias espafiolas de América se decidian por el color de la
piel, ocupando la blanca el lugar prominente en la escala so-
cial. La segregacion racial es una caracteristica distintiva de
un sistema colonial. En estas escalas de desigualdad social,
los indios y la poblacion negra, en ese orden, ocupaban los
estratos inferiores. El contexto colonial engendr6 socieda-
des en las que las relaciones de clase se articulan con las re-
laciones étnicas, lo que las dot6 de una complejidad particu-
lar. Pero también, como una paradoja, las uniones entre in-
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dios y espafioles o aun criollos, y entre poblaciéon blanca y
negra, se multiplicaron a lo largo del periodo colonial, lo
cual dio lugar al surgimiento y la difusiéon de una poblacién
mestiza biologica y culturalmente que se extendi6 por todos
los territorios coloniales de Espafa. Posteriormente, se re-
conoceria como mestizo sélo al descendiente de una unién
entre espafiol e indigena, que se asumiria como el protago-
nista en la forja de una sociedad nacional. Asi se expreso
sobre todo durante la segunda mitad del siglo xx en los tex-

tos escritos por intelectuales de la época, quienes se refirie-
ron, por supuesto, al mestizaje entre blancos e indios.

Con el corrimiento de las fronteras de los Estados nacio-
nales en vias de consolidarse durante el siglo decimonénico,
la continuacién de las guerras a sangre y fuego provoco la
disminucién severa de los pueblos originarios. Ejemplos de
esas masacres las encontramos en Estados Unidos, con la
expansion hacia el Oeste —proceso protagonizado por el
uso del ferrocarril—, o en paises como Argentina y Chile, en
donde los ejércitos nacionales masacraron a pueblos indios
enteros. Estas guerras, que buscaban el exterminio de los
pueblos originarios, fueron objeto de las denuncias de algu-
nos escritores latinoamericanos, quienes, con ello, iniciaron
corrientes literarias que, ademas de oponerse abiertamente
a las guerras de exterminio en contra de los pueblos origi-
nales, hoy forman parte de las posiciones criticas frente al
indigenismo. Una de las primeras novelas que inauguraron
estas corrientes en América Latina la escribi6 el ecuatoriano
Juan Leon Mera en 1877. Titulada Cumanda o Un drama en-
tre salvajes, en ella el escritor denuncia las condiciones de
oprobio en que sobrevivian grupos selvaticos como el de los
shuar. Otra novela representativa de estas corrientes litera-
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rias criticas que fue pionera es Aves sin nido, escrita por
Clorinda Matto de Turner y publicada en 1899. En ésta la
autora describe las condiciones infrahumanas en las que vi-
vian los quechuas, lo cual le vali6 la excomunién y la expul-
sion de su pais. Estas corrientes literarias tienen su conti-
nuacion en el siglo xx, por ejemplo, en el Ciclo de Chiapas,

llamado asi por Joseph Sommers, con escritores como Ricar-
do Pozas (antropoélogo), Ramoén Rubin, Carlo Antonio Cas-
tro (lingliista), Maria Lombardo de Caso, Eraclio Zepeda v,
en varios sentidos, también Rosario Castellanos, por algu-
nos textos, como su novela Baltin Canan (1957) o su libro de
cuentos Ciudad Real (1986), y aunque Sommers no incluye a
Francisco Rojas Gonzalez en el Ciclo de Chiapas, debe to-
marse en cuenta su cuento clasico “El diosero” (1952), donde
describe varios aspectos culturales de los lacandones de la
selva chiapaneca.

Uno de los pensadores en México que con mayor claridad
expresaron sus opiniones en el siglo xx fue Francisco Pi-

mentel, quien abogd por suprimir el término raza, tanto de
hecho como de derecho. Pimentel argument6 que los indios
llenaban el requisito de tener un angulo facial de 80°, consi-
derado indispensable para ser reconocidos como seres inte-
ligentes. Por cierto, la poblacion negra no recibi6 esas con-
sideraciones. Incluso un sacerdote, el padre Francisco Javier
Clavijero, lleg6 a escribir textos cargados de vision racista
hacia la poblacion que él llam6 “negruzca”. Entrado el siglo
xx, un intelectual como Justo Sierra expresé sin ambages su

rechazo a la poblaciéon negra. En general, los intelectuales
mexicanos del siglo xx, ya consumada la Independencia, ex-

presaron su aversion hacia la poblacion de origen africano
mientras sostenian posiciones ambivalentes con respecto a
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los pueblos indios, a los que concibieron como un problema
para integrar a la Nacién mexicana, opinién compartida por
la mayoria de los pensadores latinoamericanos de entonces
con respecto a sus propios paises. Solo recientemente la po-
blacién de origen africano recibi6 la atencién de los acadé-
micos, excepto por el trabajo pionero de Gonzalo Aguirre
Beltran, que data de 1946.

En contraste con la opinién generalizada sobre poblacio-
nes distintas a la blanca, Ignacio Ramirez, El Nigromante,
abog6 por una fusiéon de los tipos humanos pensando en
una “raza cosmica”, expresion que afos después utilizd José
Vasconcelos. Asi, en México surgia el mestizo como ideal
para homogeneizar a la variedad cultural y crear una socie-
dad de cultura nacional que constituiria el sostén de la Na-
cion mexicana. A diferencia de Europa, en México el mesti-
zo se catalogd como un prototipo racial digno de colocarse
como demiurgo de la Nacion, planteamiento de Ignacio Ra-
mirez, El Nigromante, después difundido por Andrés Moli-
na Enriquez, hasta su exaltacion por José Vasconcelos.
Cuando Molina Enriquez publicéd su libro Los grandes pro-
blemas nacionales en 1909, México contaba con una pobla-
ciéon de catorce millones de habitantes; de ese total, cinco
millones se reconocian pertenecientes a algun pueblo indi-
gena; siete millones se clasificaban como mestizos, y el res-
to era originario de variados troncos culturales. En ese esce-
nario se enfatizo el mestizaje como una solucion al llamado
“problema indigena”, una idea que prevalecié un largo pe-
riodo no s6lo en México, sino también en los paises que lle-
garon a constituir a la América Latina.

Durante el siglo xix las ideas que influian a los intelectua-

les mexicanos y, en general, a los de América Latina prove-
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nian en su mayoria de Francia. Sin embargo, el plantea-
miento de que los pueblos indios eran viables para el mesti-
zaje, no so6lo no decayd teniendo en cuenta las influencias
europeas que lo rechazaban, sino que ademas se impuso en
la emergente América Latina. En forma paraddjica, justa-
mente la Intervencion francesa, a través de Maximiliano de
Habsburgo, sell6 en México ese planeamiento al surgir Be-
nito Juarez, un indio oaxaquefio mestizado culturalmente,
como eficaz lider nacional en la presidencia de la republica;
lograr la expulsion de las tropas francesas, y fusilar en el ce-
rro de las Tres Campanas (Querétaro) a Maximiliano. A Jua-
rez le sucederia en el cargo otro mestizo, Porfirio Diaz, vy,
ademas, en aquellos afios no pocos mestizos o indigenas se
distinguieron en variados ambitos de la vida cientifica y cul-
tural del pais. Pero el prestigio ganado por Benito Juarez en
su calidad de presidente de la republica en México fue un
factor que apoy¢ la consolidaciéon del mestizo como prota-
gonista en la consolidaciéon de la Nacién en Latinoamérica.
Todavia actualmente en las escuelas de educacién basica de
México se les ensefia a los nifios a cantar el “Himno a Jua-
rez” para proclamar al procer mexicano como “Benemérito
de las Américas”.

Advirtamos que el siglo xix configuré en América Latina

los momentos del inicio de la idea de nacion y, su concomi-
tante, la de ciudadano. El planteamiento republicano se im-
ponia paulatinamente entre los pensadores de la época y se
filtraba a toda la sociedad. La Nacién, configurada por ciu-
dadanos, implicaba la existencia de un Estado propio y de
una conciencia colectiva de ciudadania que, a su vez, exigia
un sentido de pertenencia. Es decir, se intentaba la forja de
una ciudadania y de un sentido nacionalista, mismos que se
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imponian desde los Estados nacionales emergentes en Amé-
rica Latina. En ese ambito la pluralidad cultural se identifico
como un obstaculo para forjar ciudadania y nacionalismo,
concibiéndose a la Nacién como una comunidad de cultura
en cuyo contexto los pueblos originarios debian asimilarse
al prototipo ideal del mestizo. Desde la Constitucion de
Cadiz (1812), los emergentes Estados nacionales que confor-
marian América Latina defendieron el argumento de que el
mestizo era el prototipo de ciudadano que se necesitaba pa-
ra forjar las nuevas patrias. En ese contexto, la vision de
una patria comun se identificé con una comunidad cultural
homogénea, con una ciudadania politica unida a través del
interés comun sellado con una ideologia nacionalista. Igua-
les todos ante la ley, si, pero mestizos todos, como basamen-
to solido de un Estado nacional con su territorio definido,
era la conviccion de los circulos de poder en América Lati-
na. Ademas, en 1851 recién terminaba el conflicto bélico
provocado por Estados Unidos a raiz del cual México perdid
la mitad del territorio. En ese contexto, en los circulos go-
bernantes surgié un sentido de urgencia para consolidar
una comunidad cultural y el nacionalismo como defensas
ante la vocacion expansionista del vecino pais nortefio. Tal
argumento tuvo continuidad en los indigenistas mexicanos
del siglo xx, quienes reconocieron que, ademas de ser una

politica de Estado, el indigenismo formaba parte del nacio-
nalismo mexicano. Contextos como los descritos sugieren
que en el analisis del indigenismo es importante tomar en
cuenta los entornos internacionales que rodearon a la for-
macion de la Nacion y al Estado en América Latina como
dos procesos claramente diferenciados.
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Es asi como las discusiones y los esfuerzos por encontrar
el tipo humano protagonista y base de la Nacién en México
y en América Latina en general se relacionan con las co-
rrientes de pensamiento en disputa en Europa durante el si-
glo xx y principios del xx. En este escenario destaca la con-

troversia entablada entre los seguidores del positivismo de
Augusto Comte, los neodarwinistas, y los simpatizantes del
pensador evolucionista Herbert Spencer. Todo ello concluy6
en la formacion de una convicciéon de que el problema de
México —y de los paises latinoamericanos en general— no
era racial, sino cultural. Ciertamente, esta conviccidon se
constituy6 en piedra angular del indigenismo, no sélo el
mexicano sino también el latinoamericano. En efecto, en las
primeras décadas del siglo xx uno de los demiurgos del indi-

genismo en América Latina, Alfonso Caso, defendié el plan-
teamiento de que en México y en toda Latinoamérica el pro-
blema indigena no era racial, sino cultural. Se desplazo6 a la
consideracion racial, pero se conservo el criterio de atribuir-
le a la cultura no sélo el origen de la diferencia, sino tam-
bién el de la desigualdad, en un ambiente intelectual donde
se continud pensando que la poblacion indigena constituia
un problema para consolidar la Nacion. Es decir, los Estados
nacionales en América Latina —influidos por las discusiones
entre intelectuales— concibieron a sus respectivas poblacio-
nes indigenas no como inferiores racialmente, pero si como
un obstaculo para configurar a la comunidad de cultura que
sostendria las configuraciones sociales nacionales, y, ade-
mas, su presencia representaba para ellos un atraso. Tal
planteamiento es parte del indigenismo, que pasé a consti-
tuir un componente del nacionalismo promovido desde los
Estados latinoamericanos junto con el mestizaje como ideal
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para forjar a las culturas nacionales. Ello no obsta para re-
conocer que en la sociedad misma el racismo siguié6 —y si-
gue— presente como justificacion de la desigualdad social.

LA GUERRA A SANGRE Y FUEGO, LA REBELION DE LOS INDIOS, LA EVANGE-

LIZACION Y LAS DISCUSIONES RESPECTIVAS

Dado que fue en Nueva Espafia donde surgieron las prime-
ras fronteras del avance espafiol en lo que es hoy América
Latina, en ese contexto se suscitaron los primeros conflictos
militares de envergadura entre colonialistas y pueblos origi-
narios. Destaca la llamada “Guerra Chichimeca”, la gran re-
belién contracolonial de los pueblos némadas claramente
dirigida a desterrar el dominio castellano. Durante la segun-
da mitad del siglo xvi este conflicto despert6 largas polémi-

cas no solo en Nueva Espafia, sino también en la propia Pe-
ninsula Ibérica, como puede observarse en la llamada discu-
sion de los naturales mencionada con anterioridad. La Gue-
rra Chichimeca guarda relaciéon con la historia del indige-
nismo, porque configurd el contexto de un debate acerca del
destino de los pueblos indios, acerca del colonialismo y
acerca de la justificacion del dominio de una cultura sobre
otras. Se trata, en sintesis, de una controversia sobre la jus-
ticia o no de la imposicion de un régimen de dominio sobre
pueblos que venian desarrollando su propia historia. El in-
digenismo-siglos después-suscitd esa misma confrontacion
en el contexto de la formacion de la Nacion y la consolida-
cion de los Estados en Latinoamérica. Esta discusion acerca
de la guerra a sangre y fuego también marcé momentos ini-
ciales de la critica al colonialismo como un sistema social,
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debate que mantiene su vigencia. En los dias de la Guerra
Chichimeca otro fraile, Guillermo de Santa Maria, escribi6
un extenso texto titulado Guerra de los Chichimecas (México
1575-Zirosto 1580). Desde esa obra, que hoy estamos en la
posibilidad de vincular con el discurso de Antonio de Mon-
tesinos en La Espafola caribefia, y, ademas, con Francisco
de Vitoria y Bartolomé de las Casas, es posible identificar
las trayectorias de algunas posiciones criticas hacia el hosti-
gamiento cultural y social de los pueblos indios que sufrie-
ron la imposicién colonial en lo que actualmente es Améri-
ca Latina. Mas aun, la cuestion del indigenismo y su analisis
tiene relacion no sélo con los contextos coloniales mencio-
nados, sino, en general, con las rebeliones indigenas habidas
en las colonias espafiolas, que finalmente culminan en nues-
tros dias en los movimientos de reivindicacion cultural y
social de los pueblos indios de Bolivia, Perd, Guatemala,
Ecuador, Argentina, Chile y Latinoamérica en general.

En el contexto colonial de la Guerra de los Chichimecas
se localizan los umbrales del complejo proceso de entender
el papel de las pluralidades cultural e histoérica en la forja de
las naciones en América Latina. La reflexion sobre el indige-
nismo como una politica asimilacionista de Estado se tradu-
ce en un recurso para la memoria de los hechos que han
configurado a la Nacién en lo hoy conocido como Latinoa-
mérica. Es decir, los movimientos reivindicativos de los pue-
blos indios son parte del proceso de formacion de la Nacion
en los paises latinoamericanos. Ninguna respuesta a los in-
terrogantes planteados por el indigenismo admite el desco-
nocimiento de la permanente resistencia que los pueblos
originarios han sostenido en contra de la aculturacion indu-
cida y la asimilacion. Son interrogantes presentes en el mo-
mento de examinar el indigenismo, analisis que vuelve a co-
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locar en la mesa de las discusiones el proceso de forja de las
naciones latinoamericanas en el presente. En el contexto de
la reivindicacion de la resistencia de los pueblos originarios
al dominio colonial, debe advertirse que no fueron sélo las
sociedades sedentarias las que se rebelaron, sino que fueron
igualmente importantes, o mas, las acciones de resistencia
de los pueblos silvicolas (en América del Sur, incluyendo a
Panama) y némadas, como lo muestra la Guerra Chichime-
ca.

Desde un enfoque critico, es también pertinente tomar en
cuenta la narracion que Tomas de la Torre escribié durante
el viaje de fray Bartolomé de las Casas y cincuenta frailes
dominicos que lo acompafiaron a su toma de posesiéon como
obispo de Ciudad Real, Chiapas, en aquella “Audiencia de
los Confines”, que incluia a toda la Centroamérica actual.
Recuérdese que dicho viaje se inici6 en la ciudad de Sala-
manca, Espafia, en la mafiana del sabado 12 de enero de
1544, solo seis afios antes de la discusion de los naturales en
la ciudad de Valladolid. La intencién del viaje era llevar a
cabo la evangelizacion pacifica de los pueblos indios para
convertir la tierra de guerra en un a&mbito de verdadera paz.
Dos afios después del inicio del viaje, el 13 de noviembre de
1546, el grupo de frailes dominicos, con fray Bartolomé de
las Casas al frente, hizo su entrada a Ciudad Real en la pro-
vincia de San Vicente de Chiapa, que incluia a Guatemala,
bajo la administracion religiosa de los dominicos. Para una
reflexion de los antecedentes del indigenismo, el diario de
viaje de Toméas de la Torre es una fuente de informacion so-
bre los primeros conflictos suscitados entre el humanismo
de frailes como Tomas Casillas, Domingo de Ara, Jerénimo
de San Vicente, Diego de la Magdalena o el propio Bartolo-
mé de las Casas, y los encomenderos que les imponian con-
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diciones de trabajo de dureza extrema a los indios. Por cier-
to, dentro de este grupo de frailes de la Orden de Predicado-
res, se encuentran quienes fueron los primeros estudiosos
de las lenguas mayas y zoques (del tronco zoque-mixe-po-
poluca) del actual Sureste de México y de Guatemala. Varios
de estos frailes escribieron los primeros vocabularios y gra-
maticas de lenguas indigenas. Ademas de constituir un im-
portante antecedente en la discusion del destino de las len-
guas indigenas y la castellanizacion, que ocupa un lugar
destacado en las polémicas internas de los indigenistas y de
éstos con sus criticos, los vocabularios aludidos son funda-
mentales como documentacion académica de la complejidad
del pensamiento de los pueblos indigenas.

Es notorio que durante el viaje de Salamanca, Espafia, a
Ciudad Real, Chiapas, los frailes discutieron la naturaleza
del orden colonial y sus resultados sobre la vida de los pue-
blos indigenas. Lo hicieron con vision critica, con la convic-
cioén de que no habia justificacion alguna para tratar como
se hacia a los indios, quienes, antes de cualquier considera-
cion, eran personas. Este grupo de dominicos liderados por
fray Bartolomé de las Casas llegd a pensar en una revision
profunda de los 6rdenes legales del Estado espaiiol e, inclu-
so, en una reflexion del cristianismo mismo frente a los pue-
blos indios. Es seguro que asuntos tan vitales se discutieron
con Francisco de Vitoria, quien despidié a fray Bartolomé
de las Casas y su grupo en Salamanca, en aquella mafiana
de sabado cuando iniciaron el viaje a tierras del Nuevo
Mundo. Ciertamente, los planteamientos de fray Bartolomé
de las Casas son antecedentes de una posicion critica al do-
minio colonial y sus imposiciones. El y seguidores suyos co-
mo Tomas Casillas estan claramente en contra del tutelaje
tan practicado posteriormente por el indigenismo de Esta-
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do. Al rechazar el tutelaje, fray Bartolomé de las Casas y
Vasco de Quiroga estuvieron en contra de lo que hoy llama-
mos “politicas de desarrollo” para los pueblos indigenas, di-
sefladas desde las oficinas de las burocracias estatales al
margen, o en contra, de lo que realmente éstos reivindican
y reclaman. Incluso, como hipétesis, podria plantearse que
la propuesta del concepto de etnodesarrollo, de la cual Gui-
llermo Bonfil es autor, encuentra un interesante anteceden-
te en los proyectos llevados a cabo por Vasco de Quiroga.

LA REVOLUCION MEXICANA Y EL INDIGENISMO

El siglo xx se inicia en 1910 con la Revolucion mexicana, que

finaliza con la aprobacién de la Constitucién en la ciudad de
Aguascalientes en 1917, afio en que estalla la Revolucion
bolchevique liderada por Lenin. S6lo cuatro afios después,
en 1921, José Vasconcelos funda en México la Secretaria de
Educacién Publica (ser), concebida como una institucion

fundamental para integrar una sociedad nacional —una Na-
ciéon— sobre la cual se apoyaria el nuevo Estado surgido de
la Revolucion de 1910. José Vasconcelos diseiié un progra-
ma educativo igual y obligatorio para todos los mexicanos,
sin distincion de clase social, religion, ideologia politica o
adscripcion cultural. Por supuesto, Vasconcelos se percato
de las diferencias entre la poblacion urbana y la rural, y
apoy6 la fundacion de la Escuela Rural Mexicana, al frente
de la cual estuvo el profesor veracruzano Rafael Ramirez.
Los métodos de ensefianza debian responder a las situacio-
nes regionales concretas que el pais presentaba, pero con el
castellano como lengua universal y con contenidos que no
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incluian las orientaciones culturales de los pueblos indi-
genas. Se reafirmaban los propositos de Vasconcelos: la edu-
cacion fungia como factor basico del proceso de acultura-
cién inducida para lograr la asimilaciéon de la variedad cul-
tural y su integracién en el prototipo nacional, el mestizo.
La educacion asi concebida tenia entre sus objetivos el de
lograr la forja de una comunidad de cultura, no a través de
la articulacion de la variedad cultural, sino de su supresion
por medio de la asimilacion. Asi, a escasos tres afios de la
fundacion de la sep, Moisés Saenz, prominente antropoélogo

mexicano, fundo la Casa del Estudiante Indigena para acele-
rar el proceso de aculturacion y asimilacion de la poblacion
indigena. Esta institucion tuvo una vida corta, al ser clausu-
rada en 1932. Pero en ese mismo afio se establecieron las
Misiones Culturales, que también abonaban al proceso de
aculturacion de las poblaciones indigenas. Con el mismo
proposito, Moisés Saenz crea en 1931 la Estacion Experi-
mental de Incorporacién del Indio en la ciudad michoacana
de Carapan. Tanto los proyectos de José Vasconcelos como
los de Moisés Saenz fueron antecedidos por las propuestas
de Manuel Gamio, expuestas en su libro Forjando patria, que
se publicé en 1916, un afio antes del término de la fase ar-
mada de la Revoluciéon mexicana. Gamio, egresado de la Es-
cuela Internacional de Arqueologia y Etnologia Americanas,
fundada en la Ciudad de México por Franz Boas en 1911,
propuso la regionalizacion del pais en diez areas culturales
y el establecimiento de programas de investigaciéon para de-
limitar con precision los territorios donde habitaban las po-
blaciones indigenas. El objetivo de este proyecto era el de
acelerar la aculturacién inducida y “forjar patria” consoli-
dando a una poblaciéon culturalmente homogénea y nacio-
nalista tipificada en el mestizo.
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Un capitulo de relevancia en la historia del indigenismo
lo configurd la discusion entre los antropdlogos indigenistas
y los profesores de la Escuela Rural Mexicana. El profesor
Rafael Ramirez instruy6 a los maestros rurales para que no
se usaran las lenguas indigenas en las aulas. Se lleg6 al ex-
tremo de asignar a un maestro tzotzil, por ejemplo, para que
ensefiara a nifios totonacos, de tal manera que se viera obli-
gado a usar el castellano. Por su parte, los antropoélogos in-
digenistas sostuvieron que la castellanizacion era necesaria,
pero a través de las lenguas nativas. En este proposito con-
cordaron con el Instituto Lingiiistico de Verano (wv), institu-

cion misionera evangélica apoyada por el gobierno de Esta-
dos Unidos, que traducia la Biblia a los idiomas de los pue-
blos indigenas y contaba con destacados lingiiistas, como
Kenneth Pike, autor de la lingiiistica descriptiva. Asi, la
educacion rural entre los indigenas se llevo a cabo en medio
de un forcejeo entre una orientacion y la otra. El desarrollo
y el desenlace de esta situacion constituyen un tema com-
plejo cuyo analisis no es propoésito de este texto, pero debe
tenerse en cuenta como un factor de la politica indigenista
que influy6 notablemente en los resultados de la educacion
entre los pueblos indigenas, no s6lo en México, sino tam-
bién en otros paises de América Latina, como Guatemala,
Ecuador o Peru. Por otra parte, la labor del wv ha llevado a

importantes transformaciones de la vida religiosa en Améri-
ca Latina, sobre todo en las poblaciones indigenas, como lo
prueban los estudios especializados actuales. En congruen-
cia, a continuaciéon agregamos una nota acerca del Instituto
Lingiistico de Verano.
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EL INSTITUTO LINGUISTICO DE VERANO Y EL INDIGENISMO

El wv es parte de la historia del indigenismo en México y en

América Latina, porque coincidia en el planteamiento de
asimilar a los pueblos originarios, que consideraba paganos
desde un punto de vista religioso. Con esa vision, el v tam-

bién se propuso arrebatarle a la Iglesia catoélica la mayor
cantidad posible de feligreses. Ademas, el v coincidia con la

opiniéon muy extendida entre los circulos de poder de Esta-
dos Unidos de que una América Latina catolica no seria un
socio confiable. Asi que el v se movio entre el indigenismo

de Estado y los proyectos de penetracion ideoldgica de Esta-
dos Unidos.

La fundacion del nv esta relacionada con los traductores
de la Biblia de la sociedad Wycliffe. El fundador del nv fue

William Townsend, conocido como Tio Cam, quien conci-
bid el proyecto de una organizaciéon de misioneros evangéli-
cos (protestantes) independiente de cualquiera de las deno-
minaciones evangélicas y dedicada a traducir la Biblia a las
lenguas vernaculas habladas en América Latina. Con ello,
las iglesias evangélicas tendrian un terreno abonado para
captar feligresia, debilitar a la Iglesia catélica y acercar a las
poblaciones latinoamericanas a Estados Unidos. De esta ma-
nera se sujet6 a las poblaciones indigenas a un proyecto
masivo de neoevangelizacién casi quinientos afios después
del que se llevo a cabo desde el siglo xvi.

William Cameron Townsend se inicié6 como misionero
evangélico desde 1917, al incorporarse a la Mision Central
Americana, aunque en ese momento era miembro de la Igle-
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sia de la Puerta Abierta de la ciudad de Los Angeles, Cali-
fornia. De esta denominacion, Townsend pasé a la Iglesia
presbiteriana, de importante presencia en México. Town-
send consigui6 financiamiento de una organizacién llamada
La Casa de la Biblia para trasladarse a Guatemala como mi-
sionero, particularmente entre el pueblo cakchiquel. Traba-
jando con los cakchiqueles de 1917 a 1931 Townsend afin6
su estrategia misionera, y tradujo la Biblia al cakchiquel. El
éxito logrado por Townsend al transformar en evangélicos a
muchos de los habitantes del pueblo cakchiquel lo animé a
planear la organizaciéon misionera para trabajar a lo largo y
a lo ancho de América Latina.

William Townsend abandon6é Guatemala en 1932 y un
ano después, en 1933, se uni6 a Richard Legters, un misio-
nero evangélico que habia trabajado entre el pueblo de los
algonquinos, originario de Canada y de Estados Unidos, con
presencia lingiiistica en algunos pueblos originarios del
Norte de México, como los kikapt, de Baja California. Le-
gters también habia laborado como misionero entre los pue-
blos silvicolas del Amazonas, en Brasil. Ambos misioneros,
Townsend y Legters, visitaron México invitados por el an-
trop6logo Moisés Saenz, miembro de la Iglesia nacional
presbiteriana y simpatizante de evangelizar de nuevo a los
pueblos originarios de México como parte del proyecto in-
digenista. El resultado del viaje de los misioneros estaduni-
denses fue la fundacion de un Centro de Adiestramiento de
lingiiistas evangélicos, establecido en Sulphur Springs,
Arkansas, en 1934. Para ese afio, Townsend y Legters ha-
bian fundado ya el wv y lo habian fusionado con la Wycliffe

Bible Translators, para dar lugar a la organizacion cuyas si-
glas son wv/wer. Asi, el v se encargaria de la formacion de
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lingiiistas especializados en traducir la Biblia, asi como de
antrop6logos misioneros y pedagogos, mientras que la wsr

contrataria a los traductores ademas de responsabilizarse de
su supervision en el campo y de las respectivas publicacio-
nes.

En 1935 William Townsend inici6é su trabajo en México
con el respaldo de Moisés Saenz; éste era cercano al general
Lazaro Cardenas del Rio, quien en 1936 llegaria a la presi-
dencia de la Republica Mexicana. En 1938, con el general
Cardenas en funciones de presidente de México, William
Townsend nombro6 al importante lingiiista Kenneth Pike, in-
ventor de la lingiiistica descriptiva, director del Centro de
Adiestramiento de Sulphur Springs, y se concentrd en el
trabajo misionero entre indigenas mexicanos. En este pro-
yecto fue también importante la participacion de otro lin-
giista profesional, Eugene A. Nida, quien entrend y formé a
un numero importante de traductores de la Biblia a idiomas
vernaculos. El propio presidente Cardenas entablé una cer-
cana amistad con William Townsend, a quien le otorgd el
respaldo que consolidé al wv/wsr en su labor misionera en

América Latina.

En 1942, dos afios después de que el general Cardenas de-
jara la presidencia de la republica, y a dos afnos también de
la celebracion del Congreso Indigenista Interamericano en
Patzcuaro, Michoacan, la expansion del wv/ wsr era notoria

en América Latina. Se dio de esta manera el caso de que un
Estado laico respaldaba la labor proselitista de una organi-
zacion religiosa que extendid su influencia a toda América
Latina también gracias al apoyo de un nuicleo de universida-
des estadunidenses. Asi, con el apoyo de la Universidad de
Oklahoma, se instalé en 1942 en la Selva Lacandona de
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Chiapas el primer campo de entrenamiento para traducto-
res de la Biblia a las lenguas originarias de América Latina.
En 1950 el wv/wsr logra la incorporacion a sus proyectos del

Emmanuel College de Australia, y en 1952 establece escue-
las de lingiiistica en Dakota del Norte. En ese mismo afio de
1952 el wv/wer monopoliza los cursos de lingiiistica en la Es-

cuela Nacional de Antropologia e Historia (enan) de México,

en donde permanece durante una década. La expansion del
nv / wer fue notable, e incluy6, ademas de las instituciones

mencionadas, a la Universidad Estatal de Washington, al In-
ternational Linguistic Center y al Gordon College en Esta-
dos Unidos; al Colegio Britanico en Inglaterra; al Seminario
para la Ensefianza de las Lenguas en Alemania Federal, y a
la Universidad de Auckland en Nueva Zelanda. En 1947 el
v / wer fundd la Aviacion de la Jungla y Servicio Radial

(Jaars, por sus siglas en inglés). Esta nueva organizacion, de-
pendiente del wv, se integré con pilotos, mecanicos de avia-

cion, técnicos de radio y personal especializado en labores
de logistica, quienes constituyeron el apoyo para que los
misioneros tuvieran presencia en los lugares mas aislados
de los territorios habitados por pueblos indigenas.

La compleja organizacion del wv/wsr se financié con re-

cursos del Departamento de Estado de Estados Unidos y de
cientos de donantes evangélicos, iglesias, fundaciones y aun
empresas estadunidenses, lo cual le permitié reunir cantida-
des de dinero que le permitieron llevar a cabo sus acciones
indigenistas/religiosas uniéndose a las organizaciones indi-
genistas oficiales de los Estados nacionales de América Lati-
na.
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Llama la atencién que esta estrategia de una organizacion
misionera lograra tener un éxito sorprendente con base en
el argumento elaborado por William Townsend de que el
Lv/wer era una organizacion cientifica de lingiiistas y antro-

pologos coadyuvantes en la tarea de asimilar a las culturas
originarias. Sin duda, el éxito de este argumento dice mu-
cho de la concepcidn que tenian los circulos de poder en los
paises latinoamericanos de los pueblos indigenas. Town-
send expuso su proyecto —declarado cientifico— en varios
textos y en la correspondencia dirigida a los misioneros.
Convenci6 a los gobiernos de varios Estados nacionales de
América Latina —operd en veintinueve paises latinoameri-
canos— de que su organizacion lograria la asimilacion de
los pueblos originarios a través de la accion lingiiistica, lo
cual era una contribucion positiva, cientifica y cultural para
las naciones de América Latina. Ademas, decia Townsend,
el wv/wer habia conseguido convertir a los indios en ciuda-

danos plenos de sus respectivos paises al lograr que aban-
donaran sus convicciones culturales. Un destacado antropo-
logo indigenista peruano, Luis Varcarcel, expresd en 1957
una opinién que ejemplifica de la coincidencia entre indige-
nistas e wv/wsr. Dijo Varcarcel que William Townsend y sus

lingiiistas eran excelentes colaboradores en la tarea de asi-
milar a los pueblos indios e integrarlos como ciudadanos a
la Nacion. Esta misma opinion era compartida por Moisés
Saenz, Alfonso Caso y Gonzalo Aguirre Beltran, asi como
por un nimero importante de indigenistas de varios paises
latinoamericanos.

El principio del fin de los trabajos del wv/wsr en América

Latina lo marcé el proyecto de investigacion que sobre esta
organizacion llevé a cabo el Colegio de Etnélogos y Antro-
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pologos Sociales de México, A. C., durante 1979. La publica-
cién de los materiales que resultaron de la investigacion
mostro la ilegalidad que cometian Estados laicos como el
mexicano al apoyar a una organizacion claramente religiosa
con una carga de prejuicios notable hacia las culturas indi-
genas, tachadas de supersticiosas, diabdlicas, atrapadas por
el pecado, adoradoras del sol, entre otras expresiones que
pueden leerse en los documentos producidos por los pro-
pios misioneros. La ilegalidad e, incluso, la inconstituciona-
lidad de la relacion establecida entre el Estado nacional me-
xicano y el nv/wsr pueden observarse en el Convenio y De-

creto de Cesion de Terrenos celebrado entre la ser de Méxi-

co, a través de la Direccion General de Asuntos Indigenas, y
William Townsend, director general del Summer Institute of
Linguistics de la Universidad de Oklahoma, de Estados Uni-
dos de América, celebrado en 1951 y ratificado en 1960.

El Estado nacional mexicano cancel6 los convenios con el
v/ wsr en 1980. Con ello, el wv/wsr actud en México de 1934

a 1980, aunque sus misioneros estadunidenses continuaron
trabajando en los locales convertidos al protestantismo y
pertenecientes a alguna de las muchas denominaciones au-
tonombradas evangélicas. De acuerdo con una frase atribui-
da a Allen Dulles en sus tiempos como director de la Agen-
cia Central de Inteligencia (cia, por sus siglas en inglés)

(1953-1961), una América Latina catélica nunca seria amiga
de Estados Unidos; ello explica en parte los recursos que el
Departamento de Estado de Estados Unidos destin6 para
apoyar el wv/wsr. La suposicion de una aceptacion pasiva

del nuevo evangelio fue un error cometido por el desconoci-
miento de los procesos que han sobrellevado los pueblos in-
digenas en América Latina, al resistir los intentos de asimi-
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larlos. Incluso la propia doctrina propagada por las iglesias
evangélicas ha sido interpretada de diversas maneras y aco-
modada a las culturas locales. Quiza el activismo del wv/wsr

abrio las puertas para que otras creencias tuviesen éxito en-
tre los pueblos indigenas, como sucede con las diferentes
versiones de los grupos musulmanes.

EN RESUMEN

Al llegar los europeos desde el siglo xv a lo que actualmente

se constituye por el Caribe y América Latina, habia diferen-
cias en los modos de producciéon y las formas de organiza-
cion social, econémica, cultural y politica de los pueblos
originarios. La variedad sociocultural se desplegaba desde
los pueblos que se organizaban con base en economias poli-
ticas, organizacion social jerarquizada y Estados con agri-
cultura desarrollada y urbanizacién, asi como en grupos de
parentela organizados en jefaturas con economias aleatorias
fundamentadas en la pesca, la caceria y la recoleccion. Ha-
bia pluralidad de ecologias culturales asociadas a diferentes
estrategias de manejo del medio ambiente y aprovecha-
miento de los recursos naturales. Los colonialistas europeos
impusieron el dominio ajustando sus técnicas militares y
sus estrategias de ocupacion y fijacion territorial a las ca-
racteristicas de los pueblos con los que se enfrentaban. El
indigenismo, visto como un proceso de aculturacion induci-
da y asimilacion de los pueblos originales, se inici6é con la
imposicion del régimen colonial y la difusién del cristianis-
mo como parte del dominio. En ese contexto naci6 la cate-
goria de indio, aplicada sin distingo alguno a todos los pue-
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blos y grupos originarios, tanto de la parte insular como de
la continental. Una estrategia adicional de dominacion se
puso en marcha al crearse la comunidad corporada y la lla-
mada Republica de Indios, como una unidad administrativa
en si. Los colonialistas practicaron asimismo la segregacion
racial, la exclusion social y la explotacion del trabajo. El pel-
dafio mas bajo de la escala social lo ocuparon los pueblos
originarios, los indios y la poblacion de origen africano no
blanca, en ese orden.

La situacion del indio bajo el dominio colonial se discutid
ampliamente entre intelectuales que representaban a las co-
rrientes humanistas de la época y aquellos que se inclina-
ban por la asimilacién forzosa y la guerra justificada con el
pretexto de lograr la cristianizacion. Al mismo tiempo, en
las entrafias del colonialismo se forjaban las futuras nacio-
nes latinoamericanas, cuyos dirigentes concibieron al mesti-
zo como el protagonista de unas nuevas historia y base para
forjar sociedades nacionales. En contraste, se vio en los
pueblos originales, los indios, un problema para la constitu-
cién de las naciones, con el argumento de que no tenian
una concepcion clara al respecto, ademas de representar
atraso para el desarrollo econémico y social. Entrado el si-
glo xx y bajo la influencia de la Revolucién mexicana de

1910, el indigenismo surgié como una politica de Estado
con la meta de integrar y asimilar a los pueblos originarios
y lograr la configuracién de sociedades nacionales.

El indigenismo como politica de Estado encontré un alia-
do en la organizacion misionera llamada Instituto Lingiisti-
co de Verano, que logrod tener presencia en veintinueve pai-
ses latinoamericanos con el pretexto de llevar a cabo labo-
res cientificas. Estas labores eran una cobertura para la ac-
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cién misionera, una nueva evangelizacion que se sumo a los
propositos de asimilar a las culturas originarias a las llama-
das culturas nacionales.
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CAPITULO 2
EL PRIMER CONGRESO INDIGENISTA INTER-
CONTINENTAL DE PATZCUARO

En 1938 se celebro en la ciudad de Lima, Peru, la VIII Confe-
rencia Internacional Americana bajo el patrocinio de la
Uniéon Panamericana, la actual Organizacion de Estados
Americanos (ora). De esta reunion derivo el acuerdo de lle-

var a cabo un congreso indigenista a nivel continental, pro-
poniéndose a Bolivia como sede. Sin embargo, dicho pais
declind y surgid la alternativa de México. Fue asi como la
primera reunion intercontinental indigenista tuvo lugar en
la ciudad michoacana de Patzcuaro en 1940, teniendo como
sede el antiguo Convento de San Agustin, en donde se loca-
liza la Biblioteca Gertrudis Bocanegra.

El Congreso de Patzcuaro no fue la primera reunion inte-
ramericana en discutir la cuestion del indio. La precedieron
varias reuniones, si bien no estuvieron dedicadas solo al te-
ma indigenista, aunque fue incluido en sus respectivas
agendas. Las mas importantes fueron la Primera Conven-
cion Internacional de Maestros en Buenos Aires, Argentina,
en 1928; la Séptima Conferencia Panamericana de Montevi-
deo, Uruguay, en 1933; el Octavo Congreso Cientifico Ame-
ricano, en la Ciudad de México, México, en 1935; la Primera
Conferencia Americana del Trabajo, en Santiago de Chile,
Chile, en 1936, y la Segunda Asamblea General del Instituto
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Panamericano de Geografia e Historia, en la ciudad de Was-
hington, Estados Unidos, en 1936.

En 1940 finaliz6 el sexenio en el que fungié como presi-
dente de la republica el general Lazaro Cardenas del Rio.
Fue el primer periodo presidencial de seis afios en México.
Asimismo, el partido politico dominante, el Partido Nacio-
nal Revolucionario (exx), fundado por los caudillos de la Re-

volucion nexicana de 1910 con Plutarco Elias Calles a la ca-
beza, se transformoé en el Partido Revolucionario Institucio-
nal (er1), lo que marco el inicio de otra fase en el manejo de

los asuntos publicos y el control del Estado en México. La-
zaro Cardenas estructur6 un liderazgo que es clave para en-
tender la primera parte del siglo xx mexicano y los procesos

que en los anos posteriores fueron desmontando al carde-
nismo y a la Revolucion mexicana. El indigenismo es parte
de esos procesos, y se difundioé en toda América Latina des-
de el México cardenista. Tan fue asi que, conforme se apago
la impronta cardenista —y, con ello, la propia Revoluciéon
mexicana—, el indigenismo, no s6lo en México sino también
en varios paises latinoamericanos, se transformé en un apa-
rato burocratico o fue clausurado, y dio asi paso a otras es-
trategias de los Estados nacionales para normar sus relacio-
nes con los pueblos originarios. En este proceso de transfor-
macion o de sustitucion del indigenismo es importante te-
ner en cuenta los propios movimientos de reivindicaciéon de
los pueblos indigenas a lo largo y lo ancho de América Lati-
na. Debe entenderse a estos movimientos no sélo como re-
sistencias al colonialismo sino también como reivindicati-
vos de los derechos culturales de los pueblos. En esta dina-
mica la articulacion entre los analisis de clase social y los de
las relaciones étnicas es un recurso de método que debe
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considerarse al caracterizar las ciencias sociales en América
Latina.

La Revolucién mexicana, iniciada en su fase armada en
1910, fue el primer movimiento social en el siglo xx. Siete

anos después, cuando los fusiles en México se acallaban,
Lenin encabez6 la Revolucion rusa. Siguiendo un plantea-
miento del historiador inglés Eric Hobsbawm, diriamos que
en México el siglo xx se prolongd una década, y que el xx

inici6 en 1910. Este era el contexto atin cuando el general
Lazaro Cardenas del Rio asumi6 la presidencia de México
con la venia de Plutarco Elias Calles, erigido como el hom-
bre fuerte del nuevo Estado mexicano que surgia con la Re-
volucion. Lejos estuvo Calles de pensar que la eleccion de
Cardenas como presidente de la republica le significaria el
exilio y la pérdida del poder. En efecto, el general Lazaro
Cardenas se afianzo en la presidencia de la republica expul-
sando del pais a Plutarco Elias Calles y con ello consigui6 la
estabilidad del gobierno.

Cardenas llegd a la presidencia de México con la expe-
riencia de haber recorrido el pais como militar al servicio de
la Revolucion. Conocié desde el Sur hasta el Norte y desde
el Occidente hasta el Oriente a un México en llamas. Al lle-
gar a la presidencia, Cardenas habia experimentado la va-
riedad cultural de México y la aguda desigualdad social, que
abria un abismo en un pais donde los pueblos indios sufrian
la peor parte, mientras la poblacion de origen africano y
piel negra era completamente ignorada. Es posible suponer
que en aquellos afios en los que Cardenas caminé por Méxi-
co, sobre todo en el lapso entre 1913 y 1928, le llamara la
atencion la situacion de los pueblos originarios y del cam-
pesinado en general, habiendo nacido y crecido él mismo en
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Jiquilpan, Michoacéan, en la tierra purépecha. Cardenas vi-
vib la experiencia del crecimiento de su pueblo natal hasta
que se convirtié en ciudad, proceso en el que las clases me-
dias locales crecieron y se fortalecieron. Al mismo tiempo,
por circunstancias concretas de Jiquilpan, se agudiz6 el con-
flicto entre el clero y los sectores medios de la poblacion.
Ademas, desde la época colonial Jiquilpan pas6 por un pro-
ceso de mezcla de la poblaciéon purépecha con mulatos y
mestizos, que se consolid6 en los afios infantiles y juveniles
de Cardenas. Asi, experiment6 las transformaciones del pais
en su propia tierra natal y posteriormente como militar re-
volucionario. Al llegar al poder, no tardé en consolidarse
como un estadista, con una vision del mundo de su época y
con el convencimiento de que los pueblos originarios de-
bian cambiar sus condiciones de existencia, superando la
pobreza y la marginacion. Al igual que los intelectuales li-
berales del siglo xx, los lideres de la Revolucién mexicana,

seguramente influidos por las corrientes de pensamiento
imperantes, estaban convencidos de que el mestizaje era la
solucion al asi llamado problema indigena. Justo después de
los primeros afios con gobiernos de la Revolucién en los que
la ambigiiedad caracterizé la relacion del Estado con los
pueblos indios, el gobierno del general Cardenas consolido
al indigenismo como una politica de Estado, impulsando la
idea del mestizaje para asimilarlos a la poblaciéon nacional.
Cardenas foment6 el nacionalismo del que la politica indi-
genista formo parte, convencido de que la Nacion no seria
una realidad completa mientras no se consiguiera la unani-
midad cultural. Mas aun, Cardenas pens6, como varios inte-
lectuales, que los pueblos indigenas no tenian los instru-
mentos culturales ni tecnolégicos para salir de la pobreza, la
cual se consideraba una caracteristica arraigada en dichos
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pueblos, a los que se negaba el conocimiento de mecanis-
mos de cambio social. En ese contexto, en el mismo afio de
1936 en que inici6é su mandato, Cardenas fundé el Departa-
mento de Asuntos Indigenas, antecedente latinoamericano
de lo que vendrian a ser los institutos nacionales indigenis-
tas, fundados a raiz del Congreso de Patzcuaro de 1940.

Convencido el presidente Cardenas de que la superacion
de la situacion de los indios estaba en su desaparicion como
pueblos para resurgir como personas y en esa condicion
mezclarse con la poblaciéon nacional, adoptd los plantea-
mientos de Manuel Gamio y de Moisés Sdenz como politicas
de Estado hacia los pueblos originarios. Este convencimien-
to, asimismo, llevé a Cardenas a aceptar la presencia y la
actividad del Instituto Lingiiistico de Verano (wv), que, como

se expuso en el capitulo anterior, era una organizacion de
misioneros evangélicos estadunidenses, cuyo dirigente, Wi-
lliam Townsend, le fue presentado al presidente mexicano
por Moisés Sdenz, miembro de la Iglesia nacional presbite-
riana. Conversando en el poblado nahua de Tetelcingo du-
rante una gira presidencial en el estado de Morelos, Town-
send le ofreci6 al general Lazaro Cardenas un proyecto indi-
genista acorde con los planteamientos de Manuel Gamio y
de Moisés Saenz, enfatizando la tarea de asimilar e integrar
a los pueblos indigenas para contribuir a la forja de una so-
ciedad nacional. El proceso, al decir de Moisés Saenz y del
propio Townsend, seria mas rapido si se dejaba actuar a los
misioneros-lingiiistas. El gobierno del general Cardenas le
abri6 al wv las puertas no so6lo de México sino también de

América Latina. La estrategia confesa de Townsend de crear
una organizaciéon misionera disfrazada de cientifica para
convencer a gobiernos como el de Cardenas dio resultado.
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Ademas, los misioneros se afianzaron ain mas al aliarse es-
trechamente con los antropélogos indigenistas en contra de
las visiones del profesor Rafael Ramirez, lider de la Escuela
Rural Mexicana, que propugnaba la castellanizacion prohi-
biendo drasticamente el uso de las lenguas originarias. La
presencia del v fue constante en la aplicacion del indigenis-

mo mexicano hasta el gobierno encabezado por José Lopez
Portillo (1976-1982), cuando el Instituto fue expulsado de
México a raiz de las investigaciones del Colegio de Etnolo-
gos y Antropdlogos Sociales, quienes demostraron las viola-
ciones a la Constitucion Politica del pais al confiar el Estado
mexicano la educaciéon de un sector de la poblacidn, los in-
digenas, a una institucion extranjera, ademas, de naturaleza
religiosa. La expulsion del wv tuvo repercusiones importan-

tes en otros paises latinoamericanos, como en Ecuador o Pe-
ru. La fortaleza de esta institucion radicaba en sus lingiiis-
tas, que traducian la Biblia a los idiomas autdctonos y apo-
yaban de esa forma a los antrop6logos que pensaban que la
castellanizacion debia pasar por las lenguas habladas por
los pueblos originarios. Tomando en cuenta la experiencia
en México, William Townsend enfatizé6 que una estrategia
apoyada en una ciencia como la lingiiistica era la clave para
que los Estados nacionales de América Latina aceptaran la
presencia de una organizacion religiosa como el wv, la cual

asi tendria el campo abierto para lograr el aumento de la fe-
ligresia en las iglesias evangélicas. Incluso, para demostrar
su apoyo al gobierno del general Lazaro Cardenas, William
Townsend escribié y publicé textos donde expresaba su
simpatia por el presidente mexicano entre los circulos con-

servadores de Estados Unidos que financiaban los proyectos
del ILV.
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EL CONGRESO DE PATZCUARO, MICHOACAN

El Primer Congreso Indigenista Intercontinental de Patz-
cuaro, Michoacan, México, se llevo a cabo del 14 al 24 de
abril de 1940. El Congreso estuvo presidido por el presiden-
te de la republica, general Lazaro Cardenas del Rio, a sdlo
meses de dejar el cargo. La reunion abri6é con un discurso
del propio presidente mexicano, cuyas palabras son consi-
deradas historicas, debido a la repercusion que tuvieron. El
presidente mexicano enfatiz6 el reconocimiento de los pue-
blos originarios que los Estados nacionales latinoamerica-
nos debian impulsar. Descubriendo sus convicciones, Car-
denas equipar¢ la situacion de los pueblos indigenas con la
de los obreros, al afirmar que su emancipacioén iria junta.
Este planteamiento lo sostendra afios después el antropdlo-
go veracruzano Gonzalo Aguirre Beltran al concebir el indi-
genismo como un medio para incorporar a los pueblos ori-
ginarios a las luchas obreras, con la idea, junto con José
Carlos Mariategui, el pensador marxista peruano, de que la
liberacion de la opresion sufrida por los pueblos originarios
se lograria desde las luchas de clase social. Asimismo, Car-
denas —y con ¢l los indigenistas de Latinoamérica— estaba
convencido de que la asimilacion de los pueblos indigenas a
la cultura universal, entendiendo por ello a las corrientes
culturales de Occidente, era un paso indispensable en la
emancipacion del indio, porque constituia su incorporacion
plena a los sectores obreros de las sociedades latinoamerica-
nas. Ademas, Cardenas pens6 que la occidentalizacion del
indio americano era necesaria para lograr una sociedad na-
cional. En el caso de México, y para expresarlo con breve-
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dad, Cardenas proponia mexicanizar al indio. Al general
Cardenas lo sucedi6 en la tribuna del Congreso de Patzcua-
ro el antropologo estadunidense John Collier, destacado in-
digenista que en ese momento fungia como director del Bu-
r6 de Asuntos Indigenas del gobierno de Estados Unidos.
Collier se distinguié por defender los derechos de los pue-
blos originarios de Norteamérica. Sus esfuerzos lograron la
promulgacion del Acta de Reorganizacion Indigena en Esta-
dos Unidos en 1934. Con este documento se legalizaron las
tierras que pertenecian a los pueblos originarios estaduni-
denses, ademas de acordar formas de autogobierno indi-
genas que aun estan vigentes en dicho pais. Exponiendo
una opinion distinta de la del presidente Lazaro Cardenas,
Collier proponia alentar un proceso de transculturacion, es
decir, de intercambio cultural, por medio del cual las socie-
dades en Estados Unidos y en América Latina adoptaran va-
lores culturales de los pueblos indigenas, por ejemplo, el
respeto a la naturaleza y otros valores que Collier califico
como democraticos. Desde su perspectiva, contraria a la de
Cardenas, el indigenismo consistia en indianizar a nuestras
sociedades.

Al finalizar los discursos de inauguracion del Congreso
de Patzcuaro, se dio lectura a un mensaje del presidente de
Estados Unidos, Franklin Delano Roosevelt. Tanto los dis-
cursos del presidente Cardenas como el de John Collier y el
saludo de Roosevelt se depositaron en una urna, misma que
esta enterrada en la base de la escultura del monumento a
Tangaxoan, lider de los pueblos purépechas, situada en la
glorieta que lleva el nombre del lider tarasco.

El Primer Congreso Indigenista Interamericano de Patz-
cuaro estuvo concurrido por representantes de todos los
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paises de América, con las excepciones de Canada, Para-
guay y Haiti. Las representaciones oficiales recayeron en
cincuenta y cinco delegaciones, acompanadas de setenta y
un delegados independientes y cuarenta y siete represen-
tantes de pueblos originarios, entre ellos, apaches, tewas,
pueblos y hopis, todos de Estados Unidos, asi como de una
nutrida representacion del pueblo purépecha. Estuvieron
presentes también un representante del pueblo Cuna de Pa-

nama y otro de los pueblos araucanos de la republica de
Chile.

La delegacion oficial mexicana la presidio el historiador
Luis Chavez Orozco, jefe del Departamento de Asuntos In-
digenas, creado por el general Lazaro Cardenas en 1936.
Formaron parte de la delegaciéon mexicana el antropdlogo
Moisés Saenz, como secretario del Comité Organizador del
Congreso, y también el lider de la Confederacion de Traba-
jadores de México (ctm-rri), el filosofo marxista Vicente

Lombardo Toledano. Asimismo, destac6é la delegacion de
Pert, presidida por José Angel Escalante, quien fue alcalde
de la Ciudad de Cuzco en 1919, ademas de ministro de Justi-
cia en 1930 y diputado en varias ocasiones. Dos destacados
intelectuales peruanos, José Uriel Garcia y Genaro Bedoya
Saez, fueron delegados oficiales. Completaban la delegacion
de Pert, en calidad de invitados especiales, el destacado in-
telectual Hildebrando Castro Pozo, figura sefiera de la an-
tropologia en ese pais y teérico del indigenismo latinoame-
ricano, ademas del notable escritor y antropologo José Ma-
ria Arguedas y otro importante intelectual, José Antonio
Encinas.

Las decisiones alcanzadas en el Congreso de Patzcuaro
tuvieron amplias repercusiones en América Latina y en Es-
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tados Unidos. El documento central del Congreso, la Decla-
racion Solemne de Principios, estipuld que los pueblos indi-
genas constituian un problema de caracter publico en las
naciones latinoamericanas y en Estados Unidos. Rechaza los
argumentos y consideraciones racistas y pugna por la igual-
dad de los pueblos indigenas ante la ley y su reconocimien-
to como ciudadanos. Se destacan en la Declaraciéon de Prin-
cipios las garantias legales de proteccion de los indigenas y
el reconocimiento de lo que se calific6 como valores positi-
vos de sus culturas, aunados al respeto de lo que en el docu-
mento se nombra personalidad historica de cada pueblo.

La Declaracién de Principios citada enfatiza el acuerdo de
las naciones asistentes en aplicar el proceso de aculturacion
inducida con el fin de lograr la asimilacion de las culturas
indigenas a las sociedades mestizas, asumidas como prototi-
pos de sociedad nacional. Este proceso de aculturacion
acordado estableci6 el compromiso de los gobiernos firman-
tes de la Declaracion de Patzcuaro para dotar a los pueblos
indigenas con la tecnologia moderna y educarlos en los va-
lores que, se considero, eran basicos y universales, portados
por las corrientes culturales de Occidente.

Los consensos alcanzados en Patzcuaro son resultado de
un momento en el que la antropologia, reconocida como
una ciencia social al servicio de los Estados latinoamerica-
nos, alcanzé un prestigio que la consolidé no sélo en las
universidades, sino también como guia para la aplicacion de
una politica de Estado adoptada en comun por los Estados
nacionales latinoamericanos. Dificilmente se encontrard en
América Latina otro ejemplo de una ciencia social tan mar-
cada en sus objetivos por los Estados nacionales. El indige-
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nismo formo parte sustancial de esa relaciéon peculiar entre
Estados nacionales y antropologia en Latinoamérica.

Con el fin de llevar a la practica inmediata los acuerdos
descritos, se establecido en aquellos dias la Convencion de
Patzcuaro como otro acuerdo del Congreso, la cual reiterd
al indigenismo como politica de Estado de los paises partici-
pantes; se hizo vigente dos afios después, en 1942, al con-
cretarse el acuerdo de establecer el Instituto Indigenista In-
teramericano (m), que en 1953 pas6 a ser un organismo es-

pecializado de la Organizaciéon de Estados Americanos (oka).

Ademés, la Convencion de Patzcuaro acordo celebrar el Dia
Interamericano del Indio, o Dia del Indio, cada 19 de abril,
fecha que adquiri6 diferentes expresiones en los paises lati-
noamericanos. La fecha del Dia del Indio corresponde a un
suceso importante: el 19 de abril de 1940 los representantes
de los pueblos indios asistentes al Congreso de Patzcuaro
tomaron la palabra para expresar sus puntos de vista. En la
Declaracion de Patzcuaro se lee que la intencién es, justa-
mente, homenajear este hecho y enfatizarlo. Se escuché a
los pueblos indios, si, pero eso no cambid el propoésito cen-
tral del indigenismo: asimilar las culturas originarias a las
llamadas sociedades nacionales.

La primera celebracion del Dia del Indio ocurri6 el 19 de
abril de 1942, ya fundado el m, uno de los resultados mas so-

bresalientes del Congreso de Patzcuaro. Desde esa fecha
hasta entrados los 1970, el Dia del Indio fue un simbolo per-
manente de la defensa del indigenismo mas que de las cul-
turas originarias, como lo prueba la lectura de los discursos
que pronunciaban los respectivos directores del m. Un ejem-

plo destacado de este tipo de discursos es el que pronuncié
Gonzalo Aguirre Beltran a nombre de los tres poderes de la
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Republica Mexicana y en su calidad de director del m, en el

poblado de San Pablo Guelatao, Oaxaca, el 19 de abril de
1967, publicado en el volumen xi de la Obra antropolégica

del mismo autor. En el pueblo oaxaquefio en el que nacid
Benito Juarez el entonces director del m exhort6 a los indi-

genas que lo escuchaban a imitar a su paisano y escoger la
nacién por encima de lo que él llamé “el provincianismo
étnico”. Aguirre Beltran dijo, ademas, que la verdadera ciu-
dadania no se alcanzaria en México mientras no hubiera
una comunidad mestiza de cultura que integrara una socie-
dad nacional. Lo que impedia que ello se consolidara eran,
precisamente, los pueblos indios, quienes, insisti6 el antro-
pologo mexicano, debian dejar atras el “parroquianismo”
por el bien de los mas altos intereses nacionales. Estos plan-
teamientos se repitieron en toda América Latina cada 19 de
abril, para tratar de convencer a los pueblos originarios de
renunciar a sus culturas, con todo lo que ello implica.

Como se menciond antes, la fundacion del m ratifico la

conviccion de los liderazgos politicos latinoamericanos en
el postulado liberal decimonoénico, que rechazaba los argu-
mentos racistas, pero que, al fin creyente de las teorias del
progreso, consideraba a los pueblos indios como una per-
manente presencia del atraso. El indigenismo llevé consigo
durante su existencia esa conviccion. Ademas, como lo re-
conocieron los indigenistas, los proyectos de aculturacion
eran disefios de los no indigenas para los indigenas justifi-
cados con el punto de vista de que los pueblos originarios
no tenian en sus registros culturales la idea de Nacion. El m

porté estas consideraciones y fungié como una institucion
coordinadora del proceso de aculturacion asimilativo puesto
en marcha en todo el continente americano. En el mismo
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afio de 1940, durante el mes de agosto, se fundé el Boletin
del Instituto Indigenista Interamericano, y en el mes de di-
ciembre del mismo afno naci6 la revista América Indigena.
Ambas publicaciones cumplieron un papel muy importante
en la difusion de la cuestion indigena tal como la concebian
los indigenistas, las discusiones al respecto y las teorias an-
tropoldgicas barajadas en la época. Por su importancia, es-
tas publicaciones merecen el analisis de su trayectoria, con-
textos y contenidos en otro trabajo de investigacion. En el
importante programa editorial que acompafié ambas publi-
caciones se dieron a conocer trabajos clasicos de etnografia
y antropologia de los pueblos indios americanos. Paraddji-
camente, las labores editoriales tanto del m como de los ins-

titutos indigenistas nacionales constituyen una contribu-
cion sefialada al conocimiento de la variedad cultural lati-
noamericana. Conforman un cuerpo editorial indispensable
para entender la configuracion cultural de los paises lati-
noamericanos y caribefios.

La sede del m se fijo en la Ciudad de México, y se nombro

al primer director en la persona del antropdlogo mexicano
Moisés Saenz. Este nunca tomé posesion del cargo, primero,
porque se le nombr6 embajador de México en Peru vy, se-
gundo, porque muri6 mientras desempefiaba su mision di-
plomatica. Lo sucedié en forma interina el indigenista
guatemalteco Carlos Girén Serna. Al celebrarse la primera
reunion del Consejo Directivo del m el 25 de marzo de 1942,

asumio6 el cargo Manuel Gamio, uno de los méas reconocidos
antropdlogos mexicanos, pionero en el estudio antropologi-
co con enfoques regionales y en el tratamiento del problema
de la poblacion migrante hacia Estados Unidos. En 1943 el
documento que crea al m habia sido ratificado por Cuba,
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Ecuador, El Salvador, Estados Unidos, Honduras, México,
Nicaragua, Bolivia, Pert, Costa Rica, Panama y Paraguay. A
partir de Manuel Gamio la sucesién de directores del m reca-

y6 en distinguidos historiadores o antropoélogos, la mayoria
mexicanos: Miguel Ledn-Portilla, Gonzalo Aguirre Beltran,
Oscar Arze Quintanilla (boliviano), José Matos Mar (pe-
ruano) y José del Val Blanco. Al terminar su encargo el an-
tropologo José del Val Blanco, quien enfrentaba una crisis
financiera en el m, fue nombrado un director honorario, el

matematico Guillermo Espinoza, que asumio6 la direccion de
la institucioén en enero del afio 2000. La crisis financiera se
torn6 insostenible. El 30 de noviembre de ese mismo afio
Espinoza renuncié al cargo ante la imposibilidad de acciéon
por la falta de recursos. Pasaron nueve anos sin que el Con-
sejo Directivo tomara una decision, hasta que, en reunién
celebrada el 31 de julio de 2009, se llegd al acuerdo de cerrar
la institucion definitivamente. La decision s6lo ratificaba el
acuerdo alcanzado en la Asamblea Ordinaria del Consejo
Directivo, llevada a cabo el 26 de julio de 2009, con la asis-
tencia de los representantes de los gobiernos participantes
en la Convenciéon de Patzcuaro de 1940. La mencionada
Asamblea decidi6 entregar las instalaciones y los acervos de
la importante biblioteca de la institucién al Programa Uni-
versitario México Nacion Multicultural, de la Universidad
Nacional Auténoma de México (unam). Con ese proposito, se

firmé un acuerdo entre la oea, la Secretaria de Relaciones
Exteriores de México (sre) y la propia unam por el que estas

instituciones se comprometieron a crear un Centro de In-
vestigacion y Documentacion de los Pueblos Indigenas de
América, para ofrecer servicio a investigadores, académicos
y publico en general interesado en los problemas que en-
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frentan los pueblos originarios americanos. Concluy6 asi la
etapa del indigenismo continental para dar paso a otro mo-
mento en las relaciones entre los Estados nacionales lati-
noamericanos y los pueblos originarios.

Como ya se menciond, otro de los resultados mas impor-
tantes de la Convencion de Patzcuaro, ademas de la crea-
cion del m, fue la fundacion de los institutos indigenistas na-

cionales, por cierto, con el apoyo de la Fundacién Rockefe-
ller, de Estados Unidos. Dichos institutos nacieron, impulsa-
dos por los acuerdos de Patzcuaro, en Bolivia (1941), Ecua-
dor (1942), Colombia (1942), Guatemala (1945) y Peru
(1946); en México el Instituto Nacional Indigenista no se
fund6 hasta 1948, debido a que existia el Departamento de
Asuntos Indigenas, fundado en 1936 por el general Lazaro
Cardenas del Rio.

EN RESUMEN

El Congreso Interamericano de Patzcuaro marcé un mo-
mento no so6lo en la historia del indigenismo en América,
sino ademas en la coyuntura politica de los Estados nacio-
nales en América Latina. En ese Congreso los Estados lati-
noamericanos decidieron unirse alrededor de un fin comun:
consolidar las sociedades nacionales a través del mestizaje
como resultado de un proceso de aculturacion/asimilacion.
En forma por demas paradodjica, el ideal de Simén Bolivar
de lograr un solo proyecto politico latinoamericano conocio
una forma de realizarse a través de la induccién de un gran
proceso de aculturacion, puesto en practica desde los Esta-
dos nacionales de América Latina, con el supuesto de que
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desembocaria en la consolidacion de las naciones y los na-
cionalismos articulados en el interamericanismo. Ello impli-
caba terminar con el subdesarrollo que, desde la perspectiva
de los circulos de poder en América Latina, se perpetuaba
debido a la existencia de los pueblos indigenas. Ciertamen-
te, el indigenismo logr6 conjuntar a las naciones de Lati-
noamérica en un gran proyecto comuin que no excluy6 a Es-
tados Unidos. La situacion de los pueblos originarios ofrecia
esa posibilidad, al estar conceptualizados como los portado-
res del conservadurismo cultural que impedia el pleno pro-
greso en Ameérica. Antropdlogos hubo que sostuvieron esa
vision afirmando que los indigenas y los campesinos no
concebian el adelanto mas alla de sus instituciones tradicio-
nales, las cuales incluian una visién limitada de los bienes.
Asi, se cre6 a raiz del Congreso de Patzcuaro una red insti-
tucional compleja para inducir la aculturacién y la asimila-
cién de las culturas originarias, asi como para construir na-
ciones de un solo idioma y una sola cultura nacional reuni-
das alrededor de sus respectivos Estados y fortalecidas con
el nacionalismo.

El periodo presidencial del general Lazaro Cardenas fina-
liz6 el 8 de diciembre de 1940. En relacion con el indigenis-
mo, no s6lo abri6 una etapa, sino que consolid6 una politica
de Estado que desde México se difundié hacia el continente
americano, tornandose en un proyecto politico comun. El
periodo de Lazaro Cardenas en la presidencia de la republi-
ca fue el momento culminante de la Revolucidon mexicana,
con una intensa reforma agraria que les devolvié millones
de hectareas a los campesinos, indigenas y no indigenas;
una educacion que intent6 ser socialista y critica, y un na-
cionalismo que busc6 fortalecer una solidaridad colectiva en
un mundo complejo. Esta politica se coroné con la expro-
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piacion petrolera y la solidaridad con los movimientos anti-
fascistas, particularmente el apoyo a los republicanos espa-
noles que enfrentaron el golpe de Estado del general Fran-
cisco Franco. La expropiacion petrolera y la concesion de
refugio a los republicanos exilados espafioles marcaron la
imagen de México en aquel periodo y quedaron como he-
chos historicos en la trayectoria del pais. En lo interno, la
reforma agraria y la consolidacion del indigenismo como
politica de Estado, ademas de su adopciéon como tal en
América Latina, constituyen el otro factor del cardenismo
que paso a la historia mexicana.

El inicio del siguiente periodo presidencial en México,
que va de 1940 a 1946, marca también el comienzo del decli-
ve de la Revolucion mexicana, aunque el indigenismo siguid
operando como politica de Estado hacia los pueblos origina-
rios. El Estado nacional mexicano consolidé su caracter cor-
porativo al controlar a todas las organizaciones importantes
de la sociedad a través de un partido de Estado, el Partido
Revolucionario Institucional (er1). Desde el sexenio que pre-

sidi6 Manuel Avila Camacho hasta el de Carlos Salinas de
Gortari, el indigenismo se continu6 como politica de Estado
hacia los pueblos originarios. Pero también en el periodo
que va de 1965 al ano 2000 la critica a las politicas indige-
nistas gand en intensidad y tuvo amplias repercusiones,
ademas de las que provocod el Movimiento Estudiantil de
1968 y el movimiento armado del Ejército Zapatista de Libe-
racion Nacional (ezin), que se manifestd el 1 de enero de

1994.
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CAPITULO 3
EL INDIGENISMO MEXICANO Y SUS EXPO-
NENTES

El periodo en el que el general Lazaro Cardenas del Rio go-
bern¢ el pais, desde el 1 de diciembre de 1934 hasta el 30 de
noviembre de 1940, es el lapso en que los objetivos y metas
de la Revolucion mexicana, iniciada en 1910, alcanzaron su
punto culminante. De manera habil, el general Cardenas en-
frent6 al gobierno de Estados Unidos para reafirmar la sobe-
rania de la Nacidn, no s6lo con la expropiaciéon petrolera
decretada el 18 de marzo de 1938 (que afectd a companias
inglesas como El Aguila), sino también con la aplicacién de
una politica exterior que logr6é sortear las presiones de
aquel Estado. En ese contexto, el presidente Cardenas alen-
to la consolidacion de una sociedad nacional, lo cual inclu-
y6 la asimilaciéon de las culturas indigenas a la nacional,
simbolizada por una musica nacional, el mariachi; un de-
porte nacional, la charreria; una bebida nacional, el tequila,
y un prototipo del mestizo mexicano representado por el
charro. Sélo en los simbolos patrios, en el escudo nacional
portado por la bandera, aparece una referencia al mundo in-
digena: el aguila posada en un nopal que devora una ser-
piente. La llamada “cultura nacional mexicana” se simboliz
con elementos culturales provenientes del Centro-Occiden-
te del pais y, concretamente, del estado de Jalisco, parte de
la region mestiza-criolla por excelencia de México. Justa-
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mente el Charrito remex se adopté como simbolo de la em-

presa nacional mas importante a principios de 1940, en ple-
na era cardenista. Con ello, se quiso realzar al “prototipo del
mexicano’, el charro mestizo, que embona con los simbolos
nacionales y con la meta de alcanzar la configuracion de
una sociedad nacional a través del mestizaje cultural. El ci-
ne mexicano de la época apoyo los esfuerzos del Estado na-
cional y lanz6 una serie de peliculas que promovian la ima-
gen del “charro” como el ideal del mexicano, el cual se in-
tensificé en la produccién de peliculas en la década de 1950,
pero cuyo inicio se localiza en 1937 en plena era cardenista,
con la pelicula La madrina del diablo, protagonizada por
Jorge Negrete, el Charro Cantor.

Al iniciarse el periodo cardenista, los gobiernos emana-
dos de la Revolucién mexicana, en control del nuevo Estado
nacional surgido de ese movimiento, habian puesto especial
atencion a las poblaciones indigenas, siguiendo el convenci-
miento liberal decimondnico de asimilar a los pueblos origi-
narios. De hecho, la primera instituciéon indigenista de la
Revolucién mexicana fue el Departamento de Antropologia
de la Secretaria de Agricultura, fundado en 1917, todavia
con José Venustiano Carranza de la Garza en la presidencia,
el llamado Varén de Cuatro Ciénegas, Coahuila. Le siguio el
establecimiento en 1921 del Departamento de Educacién y
Cultura para la Raza Indigena, durante la presidencia del
general Alvaro Obregén, en cuyo periodo también se trans-
formaron las Escuelas Rurales en las Casas del Pueblo
(1923), ademas de fundarse el primer Internado Indigena en
1924, al que se le nombroé La Casa del Estudiante Indigena vy,
finalmente, Internado Nacional de Indios. No termind con
ello este periodo fundacional de instituciones indigenistas
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antes del cardenismo. En 1925, con Plutarco Elias Calles, el
Hombre Fuerte de la Revolucion en el poder, se crea el De-
partamento de Escuelas Rurales de Incorporacion Cultural
Indigena, que form6 parte del que seria el Departamento
Auténomo de Asuntos Indigenas de 1935 a 1936, justo en el
momento en que se inicia la presidencia del general Lazaro
Cardenas del Rio.

La continuidad en la conviccion de consolidar una socie-
dad nacional a través del mestizaje cultural afirm¢ al indi-
genismo como politica de Estado desde los inicios del perio-
do presidencial del general Lazaro Cardenas. Se constituyo
un entramado institucional para lograr la asimilacion de las
culturas indigenas al ideal del prototipo mestizo del mexi-
cano, que incluia la eliminacion de las lenguas vernaculas y
su sustitucion por el castellano como lengua nacional. El
significado de mexicano no tiene relaciéon alguna con tipos
biologicos o con colores de la piel, no es una denominacion
de “raza”, sino de cultura. Sin embargo, en ningtin momento
se estipul6 en la Constitucion Politica la existencia de un
factor cultural tan determinante como lo es un idioma na-
cional, sino que se dio por hecho que éste debia ser el caste-
llano, la lengua convertida en franca desde los dias del régi-
men colonial. El entramado institucional para lograr el pro-
posito de la asimilacion/integracion de los pueblos origina-
les a la sociedad nacional, que permaneci6é desde 1936 hasta
el ano 2000, dio inicio con la fundacion del Departamento
de Asuntos Indigenas de la Secretaria de Educacion Publica
(ser), en 1937. Le siguid la fundacion del Departamento de

Antropologia en la Escuela de Ciencias Bioldgicas del Insti-
tuto Politécnico Nacional (~), en 1938, con el propdsito de

estudiar las culturas indigenas y formar a los antropélogos,
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que no solo se encargarian del estudio cientifico, sino que
también llevarian a la practica los postulados del indigenis-
mo. Nacia asi una disciplina académica —la antropologia—
disefiada desde el Estado nacional con un proposito estable-
cido claramente: crear conocimiento acerca de los pueblos
originarios para aplicarlo en el proposito de conseguir la
asimilacion de sus culturas al prototipo nacional. De hecho,
esta relacion entre una disciplina cientifica y los propositos
de aculturacion del Estado proviene del régimen de Porfirio
Diaz. En efecto, es en 1911 cuando, atin con Porfirio Diaz en
el poder, se funda la Escuela Internacional de Etnologia y
Arqueologia Americanas en los locales que ocupaba el Mu-
seo Nacional, en las calles de Moneda, en pleno centro de la
Ciudad de México. En 1910, y con el antecedente del Museo
Nacional Mexicano, fundado por Guadalupe Victoria el 18
de marzo de 1825, se inaugurd el Museo Nacional de Ar-
queologia, Historia y Etnografia. Es con Lazaro Cardenas
que se diferencia claramente el Museo de Historia, al fun-
darse este ultimo en el Castillo de Chapultepec en 1939,
aunque no abri6 sus puertas hasta 1944. El actual Museo
Nacional de Antropologia fue inaugurado por el presidente
Adolfo Lopez Mateos el 17 de septiembre de 1964. El Estado
nacional mexicano cimentaba el nacionalismo a través de
los museos, que fueron los primeros recintos donde se im-
partieron clases de antropologia, lingiiistica, etnologia y ar-
queologia desde su fundacion en el siglo xx.

En 1942 el Departamento de Antropologia del w~, dirigido

por Alfonso Caso, se incorpor¢ al Instituto Nacional de An-
tropologia e Historia (wan), que habia sido fundado el 3 de

febrero de 1939, a instancias del destacado antropologo y
arquedlogo mexicano. La nueva instituciéon de ensefianza
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adoptd el nombre de Escuela Nacional de Antropologia e
Historia (enan), y desde su fundaciéon adquirié un papel es-

tratégico en la formaciéon de antropoélogos indigenistas en
América Latina. Mediante un acuerdo con la ser y con El Co-

legio de México (Colmex), se incorpord en la enan la ense-

fanza de la historia. Asimismo, la Universidad Nacional Au-
tonoma de México (unam) cedid sus cursos de antropologia a

la nueva enxan, convertida en el centro neuralgico de forma-

cién de antropologos no sélo en el pais, sino también en
América Latina.

El establecimiento de las instituciones mencionadas fue el
resultado del proyecto cardenista de consolidar una Nacion,
entendida ésta como una comunidad cultural homogénea
que, a su vez, reconocid a una institucion politica, el Estado
nacional, como la instancia maxima de liderazgo y direccion
de la sociedad. A estas instituciones se uni6 el Instituto Na-
cional Indigenista (m1), fundado en 1948 como una institu-

cion resultante del impulso y la consolidaciéon que recibio el
indigenismo asimilacionista en el periodo presidencial del
general Lazaro Cardenas del Rio.

El 4 de diciembre de 1948 se publico en el Diario Oficial
de la Federacion la ley que cre6 al mi, el cual surgia como fi-

lial del Instituto Indigenista Interamericano, segun los
acuerdos del Congreso de Patzcuaro de 1940. Se dot6 a la
nueva instituciéon de personalidad juridica propia con am-
plias capacidades para actuar en las poblaciones indigenas.
Gobernaba al pais el presidente Miguel Aleméan Valdés, cu-
yo periodo fue uno entre aquellos en los que el Estado me-
xicano alcanzé mayores acercamientos con Estados Unidos.
Lo anterior nos lleva a la reflexion de que no se ha escrito
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una historia del m tomando en cuenta las diferentes coyun-

turas politicas en que se desenvolvieron sus acciones. La
institucion estuvo vigente, con sus altas y bajas, y desarro-
116 el indigenismo como politica de Estado desde 1948 hasta
2003, cuando lo sustituy6 la Comisiéon Nacional para el De-
sarrollo de los Pueblos Indigenas (coi). Como es obvio, los

contextos politicos —internos y externos— que cubre este
largo periodo son variados y hasta disimbolos. No obstante,
el ™1 permaneci6é porque se sostuvo como la institucion en-

cargada de llevar a la practica una politica de Estado que re-
basaba la politica publica de un gobierno en particular. Ello
llama la atencién porque en ese periodo los postulados y
principios de la Revolucion mexicana se venian sustituyen-
do, se dejaba atras la euforia cardenista por trasformar el
pais y, finalmente, se diluy6 el nacionalismo en la era de la
globalizacion. En un contexto de tal complejidad escribir la
historia del mi requiere de otro trabajo de investigacion,

apoyado en un cuidadoso examen de los archivos institucio-
nales. El hecho es que en 1947 desapareci6 el Departamento
de Asuntos Indigenas fundado por Lazaro Cardenas, para
dar paso al m1 en 1948. El presidente en funciones, Miguel

Aleman, crea el m1 como un organismo descentralizado del

Gobierno Federal, aprovechando todos los antecedentes ins-
titucionales mencionados y la experiencia acumulada de an-
tropologos, intelectuales y funcionarios, que habian contri-
buido a cimentar el indigenismo y consolidarlo como una
politica de Estado.

Es oportuno advertir que, desde los tiempos coloniales
hasta los actuales, existen diversos tipos de indigenismos;
asi, en el periodo colonial y dentro de la propia Iglesia cato-
lica notamos el proposito de asimilar a la poblacion de los

87



pueblos originarios a través de la evangelizacion y la caste-
llanizacion. Pero hubo diferencias notables, como las que se
exhibieron en la discusion de los naturales de 1550-1551, en
la ciudad de Valladolid, Espafia. En términos de la historia
contemporanea, después del periodo armado de la Revolu-
cion de 1910 también existen desacuerdos en la forma de
llevar a la practica el propodsito de asimilar a la poblacion
indigena, como lo revelan las posiciones distintas de los an-
tropologos en contraste con los profesores rurales e, inclu-
so, con funcionarios del Estado nacional al frente de secre-
tarias como las de Salud Publica, Educaciéon o Reforma
Agraria. Mas aun, el escenario indigenista se torna mas
complejo, si advertimos los indigenismos religiosos, ante to-
do, el contraste entre la Iglesia catolica y las Iglesias evan-
gélicas, que protagonizan una ya larga pugna por acaparar
la feligresia indigena, no s6lo en México sino ademas en
América Latina. La lista de quienes fungieron como directo-
res del mi también es prueba de los diferentes enfoques y

contextos en los que se desenvolvio la aplicaciéon de una po-
litica de asimilacion hacia las poblaciones originarias: Al-
fonso Caso, Gonzalo Aguirre Beltran, Ignacio Ovalle Fer-
nandez, Salomén Nahmad y Sittéon, Miguel Limoén Rojas,
Arturo Warman, Guillermo Espinoza Velasco, Carlos Tello
Macias, Melba Pria, Marcos Matias Alonso, Humberto Aldaz
Hernandez y un encargado del despacho, Arnulfo Embriz
Osorio.

El mi se concibié como un aparato de gobierno del Estado

mexicano especializado en atender a la poblacién indigena.
En una sola institucion se integraron todos los servicios que
el Estado nacional ofrece a la sociedad: educacion, salubri-
dad, medicina, cultura, asuntos civiles, jurisprudencia, asun-
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tos legales, asesorias diversas para una gran variedad de
proyectos, etcétera. En una palabra, los servicios que un
ciudadano no indigena obtiene a través de varias secretarias
de Estado y oficinas especializadas la poblacién indigena los
debia solicitar a una sola institucion: el mi. De facto, el Esta-

do nacional mexicano cre6 una ciudadania étnica, y el m es
la institucion que la atendi6. Ello hace que el mi adquiera

una complejidad notable, ademas de que su actuacion se
desenvolvi6é en contextos regionales y politicos diferentes.
Todo ello es susceptible de analisis a través de los archivos
y de las memorias publicadas por la propia institucion, asi
como de textos de antropoélogos como Agustin Romano,
Maya Lorena Pérez, Gonzalo Aguirre Beltran, Alfonso Caso,
Salomoén Nahmad, José del Val, Carlos Zolla y varios mas.

Las acciones del 1 estuvieron basadas en una teoria ela-

borada fundamentalmente por los antropoélogos y en un
plan para llevarla a la practica. En la imposibilidad de anali-
zar detalladamente cada contribucion, en este texto nos ba-
saremos en la obra de Gonzalo Aguirre Beltran, no sin men-
cionar antes los nombres de célebres indigenistas mexica-
nos como Alfonso Caso, Manuel Gamio, Miguel Othén de
Mendizabal, Luis Chavez Orozco, Moisés Saenz, Carlos Ba-
sauri, Francisco Rojas Gonzalez, Ricardo Pozas (que también
fungié como critico del indigenismo), Julio de la Fuente, Al-
fonso Villa Rojas, Alejandro Marroquin (salvadorefio), Carlo
Antonio Castro (salvadoreno), Calixta Guiteras Holmes (cu-
bana), Salomén Nahmad y Sittéon (que también se convirtio
en un critico del indigenismo), Maurilio Mufioz, Francisco
Plancarte, ademas de la escritora chiapaneca Rosario Caste-
llanos y varios mas.
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LA TEORIA DE LA ACULTURACION EN EL INDIGENISMO: LA OBRA DE GON-

ZALO AGUIRRE BELTRAN

Como se mencionod, en 1938 el general Lazaro Cardenas del
Rio, presidente de México, fund6 el mwan y nombré como su

primer director al arquedlogo Alfonso Caso, miembro de
una familia que incluye a reconocidos intelectuales por sus
aportes al pais. No era casual el nombramiento del arqueé-
logo mexicano en una posicién que lo colocé en la posibili-
dad de proponer y decidir medidas de atencion hacia la po-
blacién indigena. Mas todavia, Alfonso Caso rechazo las de-
finiciones racistas del indio que venian desde los tiempos
coloniales. Con esa argumentacion, coloc6 la definicion del
indio y lo indio en el ambito de la cultura, enfatizando que
la identidad es una dimension cultural. Para esta orienta-
cion tedrica y en referencia al contexto de las comunidades
indigenas, la identidad se fragua en la socializacion que sig-
nifican las tradiciones, la lengua, la organizacion social y, en
general, la forma de vivir de un pueblo. Con ello, Caso enfa-
tiz6 que al indigena no se le puede definir individualmente,
sino que es necesario conceptualizarlo desde la colectividad
y dentro de un proceso histérico. Justo en el ambito de ese
proceso es basico el sentido de pertenencia. Alfonso Caso lo
expresé escribiendo que indigena es todo aquel que se sien-
te indigena, ademas de vivir en el contexto de una comuni-
dad asi definida y hablar una lengua vernacula.

En 1939 el wman recibi6 a la enan, desprendida de su ante-
rior locacion en el wx. Con ese traspaso, Caso obtuvo la res-

ponsabilidad de la formacién de los antropdlogos mexica-
nos, cuya tarea asignada por el Estado era la de atender la
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cuestion indigena del pais. De esta manera, y con la batuta
de Alfonso Caso, el man quedo situado dentro de la perspec-

tiva indigenista, con la funcién no sélo de formar antropo-
logos sino también la de enlazar el pasado indigena con el
presente de México. Surgi6 asi una arqueologia indigenista
situada en la perspectiva cardenista de mexicanizar al indio
y fortalecer el nacionalismo. De hecho, Alfonso Caso man-
tuvo en sus manos la toma de decisiones que afectaron el
ambito antropolégico mexicano hasta el dia de su muerte, el
30 de noviembre de 1970. De esta fecha en adelante, seria
Gonzalo Aguirre Beltran quien ocuparia el papel central en
la teoria y la practica del indigenismo, e influiria de forma
decisiva en el ambito de la antropologia mexicana y la lati-
noamericana.

No obstante las diferentes orientaciones teodricas de quie-
nes ocuparon la direccién del i, lo que le dio un sello parti-

cular a la institucién y al indigenismo fue la teoria de la Re-
gion Intercultural de Refugio asociada a la de los Centros
Rectores. Es una conceptualizacién tedrica desarrollada por
Gonzalo Aguirre Beltran dentro del marco general de la
Teoria de la Aculturacion, que el antropoélogo veracruzano
aprendi6é con Melville ]. Herskovits en Estados Unidos. Este
ultimo también despert6 el interés de Aguirre Beltran por
estudiar a la poblaciéon negra de México, nombrada actual-
mente afro. Sin embargo, los trabajos del etnélogo cubano
Fernando Ortiz seran los que definitivamente despertaran el
interés de Aguirre Beltran en la poblacion negra. De hecho,
Aguirre Beltran es el pionero en el estudio de este sector de
la poblaciéon mexicana, cuyos resultados expuso a través de
textos y libros considerados clasicos en el ambito de la an-
tropologia en México.
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La teoria de la Region Intercultural de Refugio asociada a
la de los Centros Rectores, propuesta por Aguirre Beltran,
define la practica del indigenismo mexicano, sobre todo des-
de la fundacion del mi. Es notoria la recuperacion que hace

Aguirre Beltran del concepto de regiéon en un momento en
el que los antropdlogos mexicanos acusaban la influencia de
los enfoques de comunidad, emanados de los planteamien-
tos desarrollistas, en el centro de los cuales estaba la comu-
nidad indigena. La discusién de la comunidad como la insti-
tucion basica en el orbe indigena es una de las mas impor-
tantes en el desarrollo de la antropologia en México, y jus-
tamente con el planteamiento de Aguirre Beltran —apoyado
en el antecedente de los trabajos de Manuel Gamio— se su-
pera el enfoque de comunidad y se pasa al regional. Esta
contribuciéon de Aguirre Beltran rebasa el solo ambito del
indigenismo para influir en la trayectoria de la antropologia
como una disciplina de las ciencias sociales. Al mismo tiem-
po, establecié un vinculo importante entre, por una parte, la
ensefianza de la antropologia en México y en América Lati-
na y, por la otra, las politicas empiricas que los Estados na-
cionales latinoamericanos pusieron en practica en el mundo
indigena. De hecho, debido a la concepcién de Franz Boas
de una antropologia holistica, que incluye a la arqueologia,
la antropologia social, la antropologia fisica, la etnologia, la
etnohistoria y la lingliistica, éstas se colocan como discipli-
nas indigenistas en el planteamiento de Gonzalo Aguirre
Beltran. Es decir, en los términos del indigenista mexicano,
un antropologo, cualquiera que sea su disciplina concreta,
es un profesional que, desde su perspectiva disciplinaria,
debe contribuir a la asimilaciéon de la poblaciéon indigena a
la sociedad nacional. Para Aguirre Beltran, ser antropé6logo
es sindonimo de ser indigenista. Y este enfoque recorri6 toda
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América Latina, incluida en ello la formacién de antropdlo-
gos de varios paises latinoamericanos en las aulas de la enan.

Esta orientacion se perfilé desde los afios iniciales de la
enan, siendo Alfonso Caso el director general del man. En

efecto, el plan de estudios o mapa curricular de la enan, des-

de su fundacion hasta el inicio de la década de 1970, se basd
en el examen de los pueblos originarios a través de la etno-
grafia antigua de esos pueblos, asi como en la etnografia
contemporanea de los pueblos indigenas de México. Incluso
se impartia un curso que se especializaba en paleografia en-
caminado a facilitar la consulta y el uso de los archivos his-
toricos, ademas de completar el analisis de los llamados cro-
nistas de Indias. En esos afios y hasta inicios de la década de
1970 figuras sefieras ensefaron en las aulas de la enan: Pablo

Martinez del Rio, Pedro Armillas, Paul Kirchhoff, Wigberto
Jiménez Moreno, Pedro Carrasco, José Luis Lorenzo Bautis-
ta, Roman Pina Chan, Moisés Romero, Carlos Navarrete Ca-
ceres, Luis Gonzalez y Gonzalez, Angel Palerm, Guillermo
Bonlfil, Mercedes Olivera, Arturo Warman, Margarita Nolas-
co, José Rendon, Enrique Valencia, Leonardo Manrique,
Barbro Dahlgren, Juan Comas, Julio César Olivé Negrete,
Beatriz Barba de Pina Chan, Jorge A. Vivo, Jaime Litvak
King, Rosa Camelo, Carlos Martinez Marin, Felipe Monte-
mayor, Javier Romero, Johanna Faulhaber, entre otros. La
ENaH alcanzod reconocimiento internacional como centro de

excelencia en la formacion de antropdlogos. Tan fue asi que
México era el lider en la formacion de antropologos en
América Latina en opinion de los expertos asistentes a la
Mesa Redonda de San José de Costa Rica, organizada en
1955 a raiz de una reunion internacional de expertos en
ciencias sociales llevada a cabo en Paris, Francia, y convoca-
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da por la Organizacion de las Naciones Unidas para la Edu-
cacion, la Ciencia y la Cultura (unesco) en 1952. Dicha Mesa

Redonda tenia el propodsito de discutir la situacion de la en-
sefianza de las ciencias sociales en el continente americano,
y en ella la uxesco conto6 con la colaboracion de la Organiza-

ciéon de Estados Americanos (ora). En esa ocasion se decidio

desplegar un amplio programa de becas destinado a estu-
diantes de ciencias sociales latinoamericanos, y se seleccio-
no6 a la enan como institucion receptora de estudiantes de

antropologia becados por la ora. Gonzalo Aguirre Beltran, a
la saz6n subdirector del mi, del que Alfonso Caso era el di-

rector, asistid a la reunion junto con otra figura clave de la
antropologia, Angel Palerm enviado por la oea. Tanto Agui-

rre Beltran como Palerm abogaron para que a la enan se le

destinaran apoyos internacionales, ademas de su reconoci-
miento como institucion de excelencia en la formacion de
antrop6logos en una Ameérica Latina que habia adoptado
desde 1940 al indigenismo como politica de Estado. Fue asi
como a la enan concurrieron estudiantes de Guatemala, Per,

Ecuador, Costa Rica, Venezuela y otros paises mas, para for-
marse como antropélogos que operarian las politicas indi-
genistas. El propio Aguirre Beltran relatd la participacion
que tanto él como Angel Palerm tuvieron para apoyar el
proyecto de elevar la calidad de la ensefianza en ciencias so-
ciales en América Latina y, particularmente, enfatizar la for-
macion de profesionales dedicados a manejar los programas
de desarrollo en sus respectivos paises. En el caso de la an-
tropologia, el énfasis se situd en la formaciéon de antropodlo-
gos indigenistas. Por ello llama la atenciéon que Gonzalo
Aguirre Beltran asistiera como representante de México a
una reunion donde se discutio la calidad de la ensefianza en
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ciencias sociales en América Latina, siendo él subdirector
del 1. La presencia de Aguirre Beltran en lugar de la del di-

rector de la enan subraya la importancia que se dio a la for-

macion de antropoélogos indigenistas, asi como el papel que
jugo la enan en ese contexto.

El otro aspecto importante en el planteamiento de Agui-
rre Beltran —articulado al concepto de region— es el uso del
concepto de interculturalidad, que, en los términos del an-
tropologo veracruzano, se entiende como la relacion entre
culturas diferentes. En el caso de los pueblos indios de Mé-
xico y su relacion con la “sociedad mayor”, esa relacién in-
tercultural es asimétrica, tal como se manifiesta en las Re-
giones Interculturales de Refugio. En este sentido, una Re-
gion Intercultural de Refugio es aquella que alberga a pue-
blos indigenas bajo el dominio de la “sociedad mayor”, y re-
pite asi relaciones asimétricas en desventaja de esos pue-

blos.

Las Regiones Interculturales de Refugio se caracterizan
por la existencia de una o varias Ciudades Rectoras. Aguirre
Beltran lo expresa planteando la operacion de una red de
relaciones primadas de un Centro Rector con su hinterland.
Apoyado en el planteamiento anterior, Aguirre Beltran pro-
puso situar los Centros Coordinadores Indigenistas en las
ciudades que fungen como Centros Rectores en una Region
Intercultural de Refugio. Con ello, Aguirre Beltran consoli-
do la teoria y la practica del indigenismo no sélo en México
sino también en América Latina. En efecto, el Centro Coor-
dinador Indigenista fue el instrumento institucional por me-
dio del cual el m garantizé su presencia en las Regiones In-

terculturales de Refugio. Desde el punto de vista del queha-
cer historico, es importante escribir y reflexionar las histo-
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rias particulares de los Centros Coordinadores Indigenistas,
para tener una comprension holistica de la complejidad del
indigenismo, no s6lo en México sino ademas en Latinoamé-
rica. Desde dichos Centros operaron los funcionarios del mi

en situaciones concretas, atendiendo maultiples asuntos y
demandas de los pueblos originarios.

En 1951 se estableci6 el Primer Centro Coordinador Indi-
genista del m1 en San Cristobal de Las Casas, Chiapas, Cen-

tro Rector de la Region Intercultural de Refugio Tzeltal-Tzo-
tzil conocida como Los Altos de Chiapas. Gonzalo Aguirre
Beltran fue su primer director y fundador. Con este Centro
Coordinador, la antropologia indigenista en México obtuvo
su primera prueba empirica y justifico la luz verde para las
propuestas emanadas de los puntos de vista teoéricos de
Gonzalo Aguirre Beltran. No fue facil la operacion del Pri-
mer Centro Rector Indigenista en Chiapas debido a las ca-
racteristicas de la sociedad local, a los circulos de poder
chiapanecos de aquellos dias y a los histéricos conflictos en-
tre indios y ladinos en aquella entidad federativa. Como su-
cedi6 con fray Bartolomé de las Casas en el siglo xvi, los pri-

meros antropoélogos indigenistas encabezados por Aguirre
Beltran que llegaron a laborar en el Centro Coordinador In-
digenista de La Cabafia se enfrentaron con los circulos mas
conservadores de San Cristobal de las Casas. La experiencia
de estos primeros indigenistas en Chiapas y la del propio
Aguirre Beltran apuntan hacia la necesidad de elaborar una
reflexion mas detallada de lo que acontecidé con la practica
indigenista y la necesidad de contar con historias regionales
de los Centros Coordinadores Indigenistas. En este sentido,
es una obra pionera la escrita por Agustin Romano respecto
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a la historia del indigenismo en Chiapas, y la de Rosa Rojas
en relacion con Jalisco.

En el caso del Centro Coordinador Indigenista de San
Cristobal de las Casas, se suscitd una reaccion de los secto-
res de poder y de los grupos mas conservadores de la ciudad
en contra no so6lo del establecimiento de dicho Centro, sino
también de la politica indigenista en su conjunto. El postu-
lado de integrar al indigena a la sociedad nacional e incluso
su desaparicion cultural como tal se vieron como un atenta-
do a la relaciéon de dominio ladino ejercida sobre la pobla-
cion tzeltal-tzotzil de Los Altos de Chiapas. Esta vision fue
compartida por los terratenientes de origen aleman del So-
conusco chiapaneco, duefios de las plantaciones de café en
donde se empleaba a miles de trabajadores indigenas duran-
te el periodo de las cosechas en condiciones de semiesclavi-
tud. Pero el conflicto mas complejo se suscito entre Gonzalo
Aguirre Beltran en su calidad de director del Centro Coordi-
nador Indigenista de Chiapas y el monopolio de la produc-
cion de alcohol de infima calidad que se vendia a los indi-
genas. Ademas de que el propio Aguirre Beltran se refiere a
este conflicto, historiadores como el estadunidense Stephen
Lewis lo han analizado en diferentes textos. El conflicto in-
volucro al gobierno del estado de Chiapas, presidido por el
general Francisco José Grajales Godoy. En breve, Aguirre
Beltran defendi6 el derecho que asistia a los pueblos indi-
genas de elaborar el “posh”, aguardiente tradicional usado
en una serie de rituales. El monopolio del alcohol en Chia-
pas llegd al grado de contratar a soldados del Ejército Na-
cional Mexicano para que destruyeran los alambiques insta-
lados en comunidades indigenas, lo que incluia asesinar a
quienes se opusieran. Coaccionado por el propio goberna-
dor chiapaneco, Aguirre Beltran abandon¢ el estado junto
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con Erasto Urbina y Matias Castellanos, dos de sus princi-
pales consejeros locales. En 1952 el antropo6logo Julio de la
Fuente sustituyé a Gonzalo Aguirre Beltran en la direccién
del Centro Coordinador Indigenista en San Cristébal de las
Casas. Ademas, con la anuencia del gobierno de Chiapas y
del propio presidente de la republica, Julio de la Fuente lle-
v6 a cabo una investigacion acerca del consumo del alcohol
en Los Altos de Chiapas. En un contexto pleno de proble-
mas y presiones, Julio de la Fuente logr6 terminar la investi-
gacion y escribi6 los resultados en uno de los libros mas im-
portantes del indigenismo mexicano. El manuscrito de di-
cha obra se oculté por largo tiempo, y no se publicé sino
hasta 2009, con el sello editorial de la cor.

En 1952 Gonzalo Aguirre Beltran, siendo subdirector del
w1, publicd “El gobierno indigena en México y el proceso de

aculturacion”, que contiene un planteamiento pionero en
los analisis antropolégicos de la politica en México. De he-
cho, ese texto introduce una amplia exposiciéon que el antro-
pologo veracruzano desarrolla en su libro Formas de go-
bierno indigena, publicado en 1953. Desde esos textos Agui-
rre Beltran traslucia una ideologia nacionalista y una estre-
cha simpatia con los postulados del general Lazaro Céarde-
nas, al expresar su convencimiento de que la antropologia
debia servir al Estado nacional mexicano y fungir como un
instrumento de gobierno. No separd Aguirre Beltran al an-
tropologo académico del antropdlogo aplicado, que para él
formaban un binomio inseparable. Quienes se dedicaban s6-
lo a la investigacion sin pasar a la aplicacion eran, a juicio
de Aguirre Beltran, practicantes de una academia estéril.
Coherente con este planteamiento, Aguirre Beltran partici-
p6 en las reuniones a las que convocaba el candidato en

98



turno a ocupar la presidencia de la republica postulado por
el Partido Revolucionario Institucional (rri), siempre abo-

gando en favor del proceso de aculturacion/asimilacion que
resultaria en la transformacion de los indigenas en ciudada-
nos mexicanos. Con ello, Aguirre Beltran creia contribuir a
la fortaleza del nacionalismo mientras las comunidades in-
digenas se diluian en el amplio contexto de la sociedad me-
xicana. Desde esta posicion, Aguirre Beltran declar6 que el
indigenismo en América Latina era un movimiento disefia-
do por quienes no eran indios para liberarlos y, por lo tanto,
la naturaleza de tal movimiento era anticolonial. Reconoci6
que la raiz de este planteamiento se localiza en la Revolu-
cion mexicana de 1910 siendo su teérico original Manuel
Gamio, a quien seguiran Alfonso Caso y las subsiguientes
generaciones de antropo6logos indigenistas. Enfatiza Aguirre
Beltran que el indigenismo es antirracista y por ello pro-
pugna el mestizaje como el prototipo de la configuracion
nacional en México y en América Latina. Cuando el 21 de
marzo de 1951 se estableci6 el Centro Coordinador Tzeltal-
Tzotzil en San Cristobal de las Casas, Chiapas, se abrié un
periodo en el que se multiplicaron los proyectos antropolé-
gicos ligados al indigenismo. En Chiapas harian parte de
sus primeros trabajos etnograficos Alfonso Villa Rojas, Ca-
lixta Guiteras Holmes (cubana), Ricardo Pozas Arciniega,
Gabriel Ospina (colombiano), Fernando Camara Barba-
chano, Carlo Antonio Castro (salvadorefio), Anita Chapman
(inglesa), Andrés Medina Hernandez, Rodolfo Stavenhagen,
entre otros. No todos coincidian con el indigenismo asimila-
cionista ni con los planteamientos de Aguirre Beltran; Ri-
cardo Pozas, Andrés Medina y Rodolfo Stavenhagen fueron
mas bien criticos de las politicas aplicadas por el Estado na-
cional en las comunidades indigenas.

99



Aguirre Beltran insisti6 en que no debia situarsele como
un antropologo evolucionista, sino integrativo y aculturati-
vo. Su experiencia en Chiapas, incluyendo el conflicto con
el monopolio del alcohol, le sirvié para afinar su concepciéon
de las Regiones Interculturales de Refugio, concepto que lo
llevé a plantear la existencia en esas regiones de relaciones
interétnicas heredadas de la época colonial. No menos im-
portante fue su observacion directa de las formas locales de
poder, de los cacicazgos tanto mestizos como indigenas y
del peso de las relaciones clientelares en un medio social
marcado por el racismo y los prejuicios. El mundo de Chia-
pas que vivié Aguirre Beltran es el mismo que ingres6 a la
narrativa nacional a través de los cuentos y novelas de Ro-
sario Castellanos, la mas importante narradora chiapaneca.
En el caso de Aguirre Beltran, su experiencia en Chiapas
también quedo registrada en sus andlisis de las formas de
gobierno indigenas.

El concepto de aculturacion de Aguirre Beltran suponia
la vigencia de un proceso iniciado con el régimen colonial
en cuyos contexto y dindmica se amalgamaban las culturas
dominantes y dominadas hasta llegar a sintetizar una nue-
va. El final de este proceso de aculturacion, ahora en el con-
texto de la dindmica de configuraciéon de los Estados nacio-
nales en América Latina, es justo la consolidacién de una
cultura nacional, una cultura mestiza que implica la desapa-
ricion de las relaciones interétnicas, de las comunidades in-
digenas como tales y, por lo tanto, de la explotacion del in-
dio. Su experiencia en Chiapas como antropdlogo y director
del Primer Centro Coordinador Indigenista convenci6é a
Aguirre Beltran de que en ambitos como el de las Regiones
Interculturales de Refugio ain persisten las vetustas rela-
ciones interétnicas heredadas del periodo colonial. Estas Re-
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giones Interculturales como tales debian desaparecer del
pais, debido a que constituian un obstaculo formidable para
consolidar a la nacidn. Es decir, el indigenismo buscaba la
erradicacion de las Regiones Interculturales de Refugio y la
consolidaciéon de una sociedad nacional donde no tendrian
cabida las demandas étnicas, que serian sustituidas por las
demandas socioecondmicas derivadas de las situaciones de
clase. Fue en el contexto del planteamiento anterior que
siempre que tuvo oportunidad Aguirre Beltran insistiéo en
que el indigenismo era un disefio de la poblaciéon no india
para lograr la asimilacion y la integracion de la poblacion
india, a fin de desterrar los conflictos étnicos de la sociedad
mexicana y de las sociedades latinoamericanas en general.
El indigenismo sellé6 una época en la que se busc6 consoli-
dar a los Estados nacionales eliminando la variedad cultural
no so6lo en México sino ademas en el resto de América Lati-
na, con las diferencias que los &mbitos propios de las socie-
dades nacionales imponen. Se atribuy6 a la variedad cultu-
ral la causa de la desigualdad social en los paises latinoame-
ricanos, y se desplazo el analisis de la economia politica ac-
tual y de la condicion concreta del trabajo social. Se querian
paises monocordes bajo el control de una supuesta pobla-
cion mestiza. No fue hasta la década de 1960 que los analisis
criticos lograron aclarar los planteamientos mas importan-
tes del indigenismo, con la publicaciéon de textos como los
de Pablo Gonzalez Casanova y Rodolfo Stavenhagen en
1963, y con el libro seminal de Guillermo Bonfil sobre el
México Profundo, publicado en 1987.

En los tiempos finales del mi, en 2003, habia en el pais

ciento diez Centros Coordinadores Indigenistas, veintitrés
Delegaciones Estatales —incluyendo la del Distrito Federal—
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y veinte estaciones de radio que transmitian en treinta y un
lenguas indigenas mas el castellano; habia también cuatro
centros de video indigena y veinticinco Centros Regionales
de Informaciéon y Documentacion, ademas del Centro de In-
vestigacion, Informacion y Documentaciéon de los Pueblos
Indigenas de México, situado en la capital de la republica. El
m1 contaba también con mil ochenta y dos albergues escola-

res donde se atendia a cerca de sesenta mil estudiantes en el
afio 2000. En verdad, en la historia no sé6lo del indigenismo,
sino también de la antropologia en Latinoamérica no es ex-
plicable su importancia ni la infraestructura que posibilitd
la puesta en practica de una politica de Estado, que en el ca-
so de México es la de mayor continuidad —el indigenismo—
sin la obra de Gonzalo Aguirre Beltran. No es so6lo la habili-
dad tedrica de este destacado antropdlogo mexicano, sino
asimismo su capacidad para discutir las teorias sociales de
su momento y su firme vocacién nacionalista lo que lo
mantuvo fiel a sus convicciones y a su militancia en el rri, al

que consideraba portador de los ideales de la Revolucion
mexicana y del cardenismo. Aguirre Beltran fue un polemis-
ta notable y no dejoé pasar ninguna de las criticas que se hi-
cieron a las politicas indigenistas. Tuvo un especial cuidado
en responder a la llamada generacion critica de la antropo-
logia mexicana insistiendo en la orientaciéon nacionalista del
indigenismo y en la imposibilidad de mantener a las comu-
nidades indigenas como tales en un mundo dominado por la
economia politica del capitalismo. Enfatiz6 la ausencia de la
idea de Nacion en las comunidades indigenas, una opiniéon
que no abandond, aun cuando reconocid que los estudiantes
del 68 tenian razon en varios de sus planteamientos. Se olvi-
d6 Aguirre Beltran de que en la historia de la formacion de
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la sociedad mexicana y el Estado nacional siempre han esta-
do presentes los indigenas defendiendo precisamente la
configuraciéon nacional. En lo que se reconocié ampliamente
a Aguirre Beltran fue en la importancia de su propuesta
conceptual de las Regiones Interculturales de Refugio, que
vino a romper los esquemas del desarrollismo de la comuni-
dad y a situar a los pueblos indigenas en sus contextos con-
cretos.

La gran expansion del mi tuvo lugar en México durante el

periodo presidencial de Luis Echeverria Alvarez, bajo el li-
derazgo indigenista de Aguirre Beltran, a la sazoén subsecre-
tario de Cultura, mientras Salomén Nahmad se desempefia-
ba como director del mi. Dicha expansion de la instituciéon

indigenista puede verse como otro resultado del Movimien-
to Estudiantil de 1968, marco en el cual se intensifico la cri-
tica hacia las politicas de asimilacién de la poblacion indi-
gena. No es una casualidad que haya sido precisamente en
1970, a solo dos afios de la masacre de Tlatelolco del 2 de
octubre, cuando se publico el libro colectivo titulado De eso
que llaman Antropologia Mexicana. Este importante libro se
conoce como ‘el Manifiesto de los Antropoélogos Criticos”, y
fue coordinado por Arturo Warman, escribiendo, ademas de
él, Guillermo Bonfil, Mercedes Olivera, Margarita Nolasco y
Enrique Valencia. Con este libro, la critica al indigenismo se
sistematiz6 y se amplio, lo que sirvié para que influyera en
los cambios posteriores. El levantamiento armado del
Ejército Zapatista de Liberacion Nacional (ezv) vendria a in-

fluir para que el presidente Carlos Salinas de Gortari, a re-
sultas de conversaciones con la Comision Auténoma para la
Paz en Chiapas, fundase la coi, siendo Beatriz Paredes su

primera directora. Durante la presidencia de Vicente Fox
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Quezada se clausur6 el mi, y la cor pasé a tomar posesion de

la infraestructura de la extinta institucion indigenista. Casi
simultineamente, el 7 de febrero de 1996, a dos afios del le-
vantamiento armado del rzin, muri6 Gonzalo Aguirre Bel-

tran en la ciudad de Xalapa, Veracruz. Con él murié el teori-
co mas importante e influyente del indigenismo mexicano y
latinoamericano.

El nuevo gobierno de México, autonombrado de la Cuarta
Transformacion, al frente del cual estd Andrés Manuel Lo-
pez Obrador, presidente de la republica, decret6 el fin de la
cor y fundo el Instituto Nacional de los Pueblos Indigenas (-

r1) el 4 de diciembre de 2018. Como director del nuevo Insti-

tuto, el presidente mexicano nombré al licenciado en dere-
cho Adolfo Regino, mixe oaxaquefio nacido en el poblado
de Santa Maria Alotepec. El propio presidente Lopez Obra-
dor, al anunciar el nombramiento de Adolfo Regino, explici-
té que la nueva institucion tiene como funciones normar,
establecer y ejecutar todas las politicas, programas, proyec-
tos y acciones publicas para garantizar el ejercicio y la im-
plementacion de los derechos de los pueblos indigenas y
afromexicanos. Ademas de reconocer que los pueblos indios
son los mas pobres entre los pobres, el presidente de México
agregod a los afromexicanos, lo que ocurre por vez primera
en la historia del indigenismo mexicano. El mer nace con

ciento treinta Centros Coordinadores y un Consejo Nacio-
nal.

EN RESUMEN
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El v, surgido de los acuerdos de la Reunion Intercontinental

de Patzcuaro, Michoacan, se fundd en 1948. Dos anos des-
pués, en 1950 se fundod el primer Centro Coordinador Indi-
genista en la ciudad de San Cristébal Las Casas, Chiapas, en
un predio nombrado La Cabafia. Su primer director fue
Gonzalo Aguirre Beltran, cuya teoria de las Regiones Inter-
culturales de Refugio guio el indigenismo mexicano.

La experiencia de Aguirre Beltran en Chiapas fue defini-
tiva en el planteamiento de la teoria de las Regiones Inter-
culturales de Refugio. El indigenismo marc6 una época has-
ta que a inicios de la década de 1960 los cientificos sociales
latinoamericanos plantearon alternativas tedricas y practi-
cas en contradiccion con los indigenismos de los Estados
nacionales latinoamericanos.

Articulada al i e incorporada al man, la exan cumplié un
papel destacado en la formacion de antropologos indigenis-
tas, no s6lo mexicanos sino ademas latinoamericanos. Con
acuerdo de la ora y de otras instancias internacionales, la
enan fue reconocida como la institucion mas importante en
América Latina para la formacion de antropoélogos. Ello
contribuy6 a que la oea designara un fondo de becas para es-
tudiantes de antropologia latinoamericanos que se forma-
ron en la enan bajo las directrices del indigenismo.

El Movimiento Estudiantil de 1968 contribuy¢ a la forja
de un nuevo impulso a la critica de las politicas de asimila-
ciéon llevadas a la practica por el indigenismo. Bajo su in-
fluencia se publicé en México el importante libro coordina-
do por Arturo Warman que se titulé De eso que llaman An-
tropologia Mexicana, considerado como el “manifiesto de la
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generacion critica de la antropologia mexicana”. En los dias
del presidente Luis Echeverria Alvarez el m aumenté consi-

derablemente su infraestructura, antes de desaparecer susti-
tuido por la cor durante el mandato de Vicente Fox Quezada,

fundada en el sexenio presidido por Carlos Salinas de Gor-
tari. El teérico mas importante del indigenismo, Gonzalo
Aguirre Beltran, murié en 1996, y con él, el indigenismo
mexicano surgido durante la presidencia del general Lazaro
Cardenas del Rio. Un nuevo capitulo se abria en México y
en América Latina con respecto a las relaciones entre los
Estados nacionales y los Pueblos Originarios, que el go-
bierno de la Cuarta Transformaciéon en México consolida al
fundar el w1 e incluir a los afromexicanos dentro del sector

de la poblaciéon que debe atender.

No pueden entenderse las politicas indigenistas de Méxi-
co y de América Latina sin la obra de Gonzalo Aguirre Bel-
tran. Su concepto de Region Intercultural de Refugio fue
puesto en practica desde la fundacion del Primer Centro
Coordinador Indigenista, instalado en Los Altos de Chiapas
en 1950. Fue en ese contexto que el indigenismo mexicano
recogioé sus primeras pruebas empiricas para validar la teo-
ria de la aculturaciéon expuesta por el propio Aguirre Bel-
tran en varios de sus libros. Al operar en el contexto de una
ciudad conservadora como lo era en esos tiempos San Cris-
tobal de las Casas, Aguirre Beltran y los indigenistas que lo
acompafiaban tuvieron conflictos con los circulos locales de
poder y con el propio gobierno del estado de Chiapas. Estos
conflictos alcanzaron su climax con el enfrentamiento entre
Gonzalo Aguirre Beltran y el monopolio del alcohol en
Chiapas, que llevo a que el antropdlogo veracruzano fuera
expulsado del estado. Lo sustituy6 Julio de la Fuente, quien

106



logré terminar una investigaciéon sobre el alcoholismo en
Chiapas que no se publicé hasta la década del 2000, por la
recién fundada cou.

Al morir Aguirre Beltran, murié también el tedrico mas
importante del indigenismo. El actual gobierno de México
ha fundado al mer para atender a la poblacion indigena, y
por vez primera se incluye a los afromexicanos como parte
de la poblacién que debe ser atendida por este organismo.

107



CAPITULO 4
LOS INDIGENISMOS LATINOAMERICANOS
EXPUESTOS EN TRES CASOS

El Primer Congreso Intercontinental Indigenista de Patz-
cuaro, Michoacan, celebrado en 1940, constituy6 el mayor
impulso para la adopcién del indigenismo como politica de
Estado hacia los pueblos indios de América Latina. De entre
los paises latinoamericanos que se adhirieron a esta practi-
ca, en este texto analizamos a Guatemala, Ecuador y Peru,
paises en donde el indigenismo cobr6 auge y que, ademas,
aportaron tedricos importantes cuyos puntos de vista influ-
yeron en el desarrollo de las politicas indigenistas puestas
en practica por los Estados nacionales en América Latina.

Los procesos de independencia que llevaron a la disolu-
ciéon del Imperio espafiol en lo que es hoy América Latina y
una parte del Caribe fueron encabezados por grupos forma-
dos por personajes criollos, entre quienes habia no pocos
convencidos de la inferioridad racial de los pueblos indi-
genas. Lo cierto es que los Estados nacionales en América
Latina surgieron con la convicciéon de que la variedad de la
cultura era un obstaculo para consolidar a la Nacion, conce-
bida como una comunidad cultural homogénea donde no
cabe la variedad. Entre los propios antropdlogos indigenis-
tas, algunos escribirian —afios después en el siglo xx— que

los pueblos indios no tenian la capacidad de entender qué es
una nacion, lo que los excluia de participar en su diseno.
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Ese era el mismo convencimiento de los intelectuales crio-
llos decimononicos, liberales o conservadores, que veian en
los pueblos originarios, en los llamados indios, al atraso, la
ignorancia, la indolencia, la incapacidad de conjuntarse pa-
ra consolidar naciones libres. De esos convencimientos se
nutrié el indigenismo del siglo xx, que concibi6 a los pue-

blos indigenas como portadores de un bagaje antinacional,
precisamente por insistir en el derecho a ser diferentes cul-
turalmente hablando. Es este legado decimonoénico el que
hizo opinar a un pensador tan importante como el filésofo
mexicano Luis Villoro que era dificil y ardua la tarea del in-
digenismo, al tratar de incorporar la variedad cultural a la
llamada cultura nacional. La conviccion europea de que las
naciones solo son posibles como comunidades homogéneas
de cultura fue determinante en las orientaciones que siguid
el indigenismo en América Latina. La constituciéon de la Na-
cion en lo que el pensador cubano José Marti llamé Nuestra
América si ha sido posible a través de la configuracion de
comunidades politicas variadas culturalmente. El indigenis-
mo no percibié esta caracteristica, y sus lideres insistieron
en que las naciones latinoamericanas sélo eran viables des-
de una concepciéon de comunidad cultural homogénea aso-
ciada a los nacionalismos, cuyo enemigo, pensaban, era la
variedad de la cultura. Por ello, los demiurgos del indigenis-
mo en América Latina, como los que concurrieron al Con-
greso de Patzcuaro en 1940, estaban convencidos de lo co-
rrecto de su tarea al proponer que la variedad de la cultura
debia desaparecer en América Latina, entendiendo por “va-
riedad cultural” a la presencia de los pueblos originarios. En
congruencia, la tarea era desaparecer a las comunidades de
cultura indigenas, para que sus componentes, como perso-
nas, se introdujeran en los tejidos sociales de las sociedades
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nacionales y, con ello, contribuyeran a la consolidacion de
la Nacion y su concomitante Estado Nacional. Los procesos
de Independencia iniciados en el siglo xix no estaran plena-
mente consolidados en América Latina hasta que los pue-
blos indios sean plenamente reconocidos no sélo como
miembros de la Nacion, sino ademas como coparticipes en
su configuracion.

EL CASO DE GUATEMALA

Guatemala es un pais que mide 108 890 kilémetros cuadra-
dos y en el que la poblacion indigena alcanza 41% (5.9 millo-
nes de personas) de los 17 263 000 habitantes, lo cual se nie-
ga debido a una practica excluyente, tefiida de racismo, tan-
to de sectores de la propia sociedad como del propio Estado
nacional. La politica indigenista se ha llevado a la practica
en un contexto complejo en un pais donde no son sélo los
pueblos originarios los excluidos, sino también los de origen
africano y caribefo, como los garifunas, que en su mayoria
viven en el puerto de Livingston, y que quiza alcanzan 1%
de la poblacion total, aunque los datos estadisticos no son
precisos. Ademas, las perspectivas teoricas del indigenismo
en Guatemala oscilan y no son tan sistematicas como la
propuesta de Aguirre Beltran sobre las Regiones de Refugio
y los Centros Rectores para México, aunque el indigenismo
en Guatemala sostuvo sin variacion la necesidad de asimilar
culturalmente a los pueblos originarios en aras de constituir
una nacién consolidada.

En el siglo pasado uno de los primeros intelectuales
guatemaltecos en llamar la atenciéon hacia la situacion de
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los pueblos originarios de Guatemala fue Miguel Angel As-
turias, premio Nobel de literatura en 1967 y, previamente,
premio Lenin de la Paz en 1965. Perteneci6 también a la lla-
mada Generacion del 20, y se gradué de abogado y notario
con una tesis que se publicé en 1923. En su tesis Asturias
expreso su opinion favorable respecto a la aculturacion de
los pueblos originarios de Guatemala, pero reconociendo
que las imposiciones coloniales de dominio y la negacion de
sus culturas, continuadas en el siglo xx, explicaban la preca-

riedad en la que sobrevivian los pueblos indios. En conse-
cuencia, abog6 por el mestizaje, el cambio en las costum-
bres alimenticias, la introduccion de medidas de higiene y la
supresion de las largas jornadas de trabajo a las que estaban
sujetas las poblaciones indigenas. En una ediciéon de varios
textos en 1971, Asturias propone apoyar a las culturas indi-
genas para que se familiaricen con los adelantos tecnologi-
cos occidentales y tengan la oportunidad de decidir sobre su
incorporacion de lleno a la cultura nacional. En este senti-
do, Miguel Angel Asturias es un pionero del indigenismo
estatal latinoamericano del siglo xx escribiendo desde su na-

tal Guatemala. Incluso, a lo largo de su obra literaria Astu-
rias insiste en el tema de la precariedad de la sociedad
guatemalteca y la situaciéon de extrema pobreza del indio,
que ocupa la escala mas baja de la estratificacion social. La
obra de Asturias contribuye a entender las posiciones ambi-
guas de muchos intelectuales en América Latina ante la si-
tuacion indigena y su solucidn, pensada desde fuera de las
sociedades originarias, como lo fue, precisamente, el indige-
nismo. Esa ambigiiedad se expresa en el reconocimiento de
la situacion inaceptable de los pueblos indios, pero, simulta-
neamente, en la propuesta de su desaparicion cultural como
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una solucidn con la influencia de los planteamientos evolu-
cionistas y de las posiciones segun las cuales las luchas so-
ciales para transformar a las sociedades desiguales de la ac-
tualidad sdlo son eficaces desde la perspectiva socioecon6-
mica. Ademas, en el caso de Guatemala, Asturias escribe en
una época en que los estudios etnoldgicos estaban en sus
comienzos y no se disponia de etnografias ni de conjuntos
tedricos que contribuyeran al conocimiento de los orbes
culturales indigenas, concebidos como sobrevivencias del
pasado.

Como lo sefialamos en el capitulo de antecedentes, tam-
bién en Guatemala las practicas para la aculturacion de los
indigenas se inician desde el siglo xvi, con la imposicién co-

lonial del cristianismo. Es en el ambito de la sociedad colo-
nial que se configura en Guatemala, igual que en el resto de
América Latina, la vision de que los pueblos originarios
eran inferiores a los espafioles, ademas de paganos, y que
habia que cristianizarlos. Tal como lo propuso Guillermo
Bonfil, la categoria de indio en Guatemala también es un re-
sultado del orden colonial que desconoci6 a la variedad cul-
tural realmente existente. En este sentido, es importante te-
ner en cuenta la obra de historiadores como Severo Marti-
nez Pelaez, que tipificaron a Guatemala como la patria de
los criollos, aludiendo a la exclusion y al dominio ladino a
que estuvieron sujetos los pueblos originarios guatemalte-
cos.

Pasados los afios coloniales, y desde el inicio de la vida
republicana a raiz de la independencia en 1821, esta vision
criolla (ladina) y excluyente del indigena se continuo y, co-
mo sucedié en México, la antropologia se constituy6 en la
disciplina de las ciencias sociales, junto con la historia, des-
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de la que se disefi6 el indigenismo aplicado en Guatemala.
En efecto, a finales del siglo xx los antropdlogos alemanes

que trabajaban en ese pais centroamericano, como Otto Sto-
1l o Franz Termer, entre otros, insistieron en que la pesquisa
antropoldgica era aplicable particularmente a los pueblos
originarios. Esta vision de la antropologia y sus concomi-
tantes, el trabajo de campo y la etnografia, se difundieron
en América Latina a través de los seguidores del antropoélo-
go inglés Alfred R. Radcliffe-Brown —quien fue profesor en
la Universidad de Chicago de 1931 a 1932—, que propuso a
la antropologia social como una ciencia especializada en el
estudio de los llamados “pueblos primitivos”, que en el caso
de América Latina se traducian como “pueblos indios”. En
referencia a Guatemala, ademas de la influencia de la antro-
pologia social, se unen las teorias evolucionistas multilinea-
les y las de los circulos culturales, que aplicé por ejemplo
Paul Kirchhoff, para delimitar el area cultural de Mesoamé-
rica. En el periodo que abarcan las décadas de los afios
1940-1960, varios de los antropdlogos estadunidenses que
trabajaron en Guatemala lo hicieron también en Chiapas,
como fue el caso de Solomon “Sol” Tax. Como veremos, la
antropologia en Guatemala acus6 una fuerte influencia de
los antropologos estadunidenses (sin excluir la influencia
mexicana) y del concepto de cultura manejado desde la
perspectiva de éstos.

Un rasgo peculiar y notable de la antropologia en Guate-
mala es que se fortalecié precisamente en los afios de mas
actividad guerrillera (1962-1997) en contra del Estado nacio-
nal. Los estudios antropologicos difundieron la visiéon del
indigena guatemalteco como un sector social claramente
distinguible, ademéas de las clases sociales, lo que facilité y
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promovio el analisis del componente étnico de la sociedad
guatemalteca. Por otra parte y en forma paradodjica, ello
cre6 la vision, al igual que en el caso de Chiapas, de que to-
dos los pueblos indigenas de Guatemala son mayas. Es pro-
bable que el antropologo mexicano Manuel Gamio, quien
vertid una serie de opiniones sobre la poblacion prehispani-
ca de Guatemala, haya sido el responsable de fomentar esta
vision, que posteriormente sirvié de apoyo a las politicas in-
digenistas aplicadas en el pais. Es tan influyente este punto
de vista que atn en la actualidad se sigue insistiendo en cla-
sificar como mayas a todos los pueblos originarios del pais.

Como parte de la forja del indigenismo entre las politicas
estatales de Guatemala, es importante tomar en cuenta que
en 1931 fue electo Jorge Ubico, quien devendria en dictador
como presidente de Guatemala, lo que provoco el exilio de
una parte de los miembros de la Generacion del 20, sobre
todo de quienes habian colaborado con el gobierno anterior
de Lazaro Chacon, cuyo interinato se cumpli6 entre el 26 de
septiembre y el 18 de diciembre de 1926. Ubico asumi6 el
poder en los momentos iniciales del debate entre espiritua-
listas y positivistas en Guatemala, que se prolongé durante
toda la década de 1930. En ese contexto, no pueden dejar de
mencionarse las tesis de José Vasconcelos y su influencia en
la discusion sobre la situacion de los pueblos indigenas en
Guatemala, como lo destaca en varios textos la importante
historiadora de las ideas Marta Elena Casaus Arzua, tomando
en cuenta que el pensamiento de Vasconcelos es, ante todo,
de caracter filosofico. El corpus sobre este debate es abun-
dante y se sugiere consultar la bibliografia comentada en
referencia al presente capitulo. El propodsito de llamar la
atencion hacia esta discusion es el de destacar la influencia
de José Vasconcelos y sus planteamientos acerca del mesti-
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zaje criollo como via para consolidar a las naciones de Amé-
rica Latina. La discusion entre espiritualistas y positivistas,
acerca de la condicion del indio y la configuracién de la na-
cién en Guatemala, ha sido ampliamente analizada por Mar-
ta Elena Casaus Arzu, como se reitera en la bibliografia co-
mentada. En relaciéon con el indigenismo en Guatemala,
también es pertinente mencionar que el debate aludido se
encendi6 motivado por la opiniéon de Vasconcelos de que los
pueblos indios no estan preparados para admitir ninguna
nacionalidad, parecer reiterado afios después por Gonzalo
Aguirre Beltran en un contexto distinto.

El 15 de octubre de 1937 Carlos Calderén Salazar publico
en Guatemala un articulo titulado “La fabula maligna de la
nacionalidad” en el que expresamente cita a Vasconcelos co-
mo punto de partida de los argumentos que expone. En su
texto, Calderdn Salazar invoca el criterio de autoridad de un
José Vasconcelos que negaba la existencia de una nacién au-
toctona antes de la llegada de los espanoles a México, afir-
macion que generaliza para toda América Latina. En efecto,
segin el autor del Ulises criollo (1935), son los hispanos
quienes crean a la Naciéon en América Latina, y, en ese con-
texto, el pensador mexicano escribid la frase “la fabula ma-
ligna de la nacionalidad autéctona”, en referencia a que era
una falsedad afirmar la existencia de nacionalidades antes
de la llegada de los espafioles al continente. Sabemos que el
pensamiento de Vasconcelos no es sélo complejo sino
contradictorio y, teniendo en cuenta esto, la cita de Carlos
Calder6n tomada tal cual, sin su contextualizaciéon, provocd
una algida discusion en Guatemala entre quienes pugnaban
por un examen de la historia del pais en pro de la incorpo-
racion de los pueblos originarios a la nacionalidad guate-
malteca (ladina), y quienes les negaban a los indigenas el
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derecho a la ciudadania plena en una sociedad liberal y de-
mocratica. Calderén Salazar encond la discusiéon sostenien-
do que los espafioles no s6lo no habian destruido nada, sino
que con el cristianismo habian introducido la civilizacién
erradicando, de paso, costumbres “salvajes”, caracteristicas
de los pueblos indigenas. Apoyarse en una frase de José
Vasconcelos, que, junto con el filésofo italoargentino José
Ingenieros, fue uno de los autores mas leidos en la Guate-
mala de 1910-1940, encendid la mecha avivando voces en
favor y en contra de las capacidades de los pueblos indi-
genas para fortalecer la nacionalidad guatemalteca. El re-
cién graduado antropdlogo Antonio Goubaud Carrera ex-
ternod su indignacion ante la expresién “fabula maligna de la
nacionalidad” afirmando que los cakchiqueles, quichés y
tzutujiles habian constituido nacionalidades antes de la lle-
gada de los espafioles. En aquellos dias del debate los ha-
llazgos arqueologicos en Guatemala proliferaban mostrando
al mundo la complejidad del arte y, en general, la planea-
cion de las ciudades arqueoldgicas. El antropdlogo Antonio
Goubaud Carrera argument6 que la organizacion del terri-
torio y la existencia del Estado y de una religion compleja,
junto a otras manifestaciones culturales, eran prueba mas
que evidente de la existencia de naciones civilizadas previas
a la instauracion del régimen colonial. Para Antonio Gou-
baud fue tan decepcionante la frase de Vasconcelos como
dificil escribir en contra de las opiniones de un pensador al
que se tenia por impulsor de la consolidacion de la Nacion
en América Latina mediante el mestizaje indohispano. Pero
Vasconcelos también escribi6 que América Latina no ten-
dria el espiritu de la Cultura si lo que él consideraba pue-
blos decadentes hubiera continuado a la llegada de los espa-
noles. Es este mismo Vasconcelos el que afirmé que a partir
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de Zacatecas, pasando por todo el norte de México y hasta
llegar a Boston, todo es una “tierra sin alma”, vacia de Cul-
tura. En plena era de descubrimientos arqueoldgicos que
dejaban a la vista la complejidad mesoamericana descrita
por Paul Kirchhoff o el esplendor de las culturas andinas,
Antonio Goubaud tuvo un sélido respaldo para preguntarse
de donde provenian las inconsistencias de José Vasconcelos
y de Carlos Calderdn Salazar al negar la complejidad de las
culturas autdctonas, que los propios “cronistas de Indias”
como fray Bartolomé de las Casas o fray Bernardino de
Sahagin destacaron en su momento. Para Antonio Gou-
baud, fue el colonialismo espafiol el que cercend los desti-
nos de las civilizaciones indigenas e introdujo la desigual-
dad social y la miseria. La discusion fue prolongada, con
textos a cual mas tensos, hasta finales de los afios 1940. Pero
lo que se revel6 con claridad durante el debate en Guatema-
la fue esa “patria del Criollo” de la que habla Severo Marti-
nez Peldez, en contra de la cual escribieron intelectuales co-
mo Antonio Goubaud y Carlos Gandara Duran.

En el complejo ambito antes referido se constituyo el in-
digenismo en Guatemala como una politica de Estado si-
guiendo los lineamientos generales del Congreso de Patz-
cuaro de 1940. El propdsito era asimilar a la poblacién indi-
gena a una sociedad nacional que, en el caso de Guatemala,
se referia mas bien a una identidad ladina. Al establecerse el
Instituto Indigenista Interamericano (m) en 1940, el antropo-

logo guatemalteco Carlos Girén Serna asumié en forma in-
terina la direccion del organismo, al estar imposibilitado pa-
ra hacerlo el mexicano Moisés Sdenz. De aqui surgi6 el Ins-
tituto Indigenista Nacional (i) de Guatemala, a imagen y

semejanza del m, con el propdsito de inducir la aculturacion
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de los pueblos originarios de Guatemala para integrarlos a
la sociedad nacional.

El v de Guatemala es inexplicable fuera del movimiento

indigenista interamericano consolidado en la reunién de Pa-
tzcuaro de 1940. La concepcion de que los pueblos origina-
rios en América Latina constituyen un problema para con-
solidar a una sociedad nacional fue una piedra angular de
los postulados del m. Esta instituciéon hubiese sido creada el

mismo afio de 1940, pero tuvo que esperar cinco afnos a que
cayera el dictador Jorge Ubico para ser inaugurada en 1945.
En efecto, el gobierno de Ubico negaba la existencia de un
problema indigena en Guatemala, como lo sefialaban los do-
cumentos de Patzcuaro generalizando para toda América
Latina. Fue el gobierno que sustituy6 a la dictadura de Ubi-
co el que reconoci6 los acuerdos de Patzcuaro, en los que
aparecia la firma del delegado guatemalteco, el importante
intelectual David Vela, miembro de la llamada Generacion
del 20 mencionada con anterioridad. Seguramente el dicta-
dor Ubico, que despreciaba a los pueblos indigenas, sospe-
chaba que los acuerdos emanados de un congreso celebrado
en México bajo la presidencia de Lazaro Cardenas introdu-
cirian el comunismo a su pais. Asi que es en la presidencia
de José Arévalo Bermejo cuando se ratifican en Guatemala
los acuerdos interamericanos de Patzcuaro, Michoacan, y se
crea el m. Por cierto, el primer grupo de indigenistas guate-
maltecos, mismos que asistieron al Congreso de Patzcuaro
en 1940, lo conforman David Vela (ya mencionado), Jorge
Luis Arreola, Mario Monteforte Toledo —fue profesor en la
Facultad de Ciencias Politicas de la Universidad Nacional
Autoénoma de México (uwam)—, Flavio Herrera y Jorge Casta-

fieda, todos fundadores del in de Guatemala.
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El siguiente gobierno, después del periodo de Arévalo
(1944-1951), fue encabezado por Jacobo Arbenz, quien habia
sido ministro de la Defensa Nacional (1944-1951) y partici-
pante en la revolucidon que derrocé a Ubico en 1944. Duran-
te su gobierno se planteé que el factor étnico en la sociedad
guatemalteca era un problema para consolidar una naciona-
lidad unificadora. Al mismo tiempo, el gobierno reconocia
que los pueblos originarios tenian valores culturales positi-
vos dignos de preservarse mientras pasaban a formar parte
de una nacionalidad fuertemente constituida. Asimismo, en
la propia Constitucion Politica del pais (articulo 137, inciso
15) se estipuld la obligacion del Estado nacional de crear y
mantener instituciones dedicadas a la solucion de los llama-
dos problemas indigenas. Es al antropdélogo Antonio Gou-
baud Carrera a quien Arévalo nombra director del m, esta-

blecido el 28 de agosto de 1945. No obstante que el periodo
en el que encabez6 Antonio Goubaud al i fue breve, logréo

sentar las bases tedricas y metodologicas iniciales del indi-
genismo de Estado en Guatemala. En efecto, Jacobo Arbenz
nombroé a Goubaud Carrera embajador de Guatemala en Es-
tados Unidos, debido a las relaciones que este ultimo tenia
en ese pais, al haberse llevado a cabo alli su formacion pro-
fesional como antropoélogo. El v se constituy6 en una insti-

tucion del Estado guatemalteco especializada en atender y
administrar los asuntos de los pueblos indigenas. Tuvo a su
cargo la planeacion y la puesta en practica de planes de de-
sarrollo en general en el medio indigena, ademas de editar
el boletin Guatemala Indigena, que se transformé en una re-
vista. Asimismo, el mv edit6 folletos, mapas, cartillas de alfa-

betizacion y, en general, materiales sobre el desarrollo del
indigenismo en Guatemala y resultados de investigaciones
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etnograficas. El primer Consejo Consultivo del mv estuvo

conformado por el Consejo Universitario de la Universidad
de San Carlos, la Institucion Carnegie de Washington, la
Comision Indigenista de Guatemala, el Ministerio de Econo-
mia y Trabajo, el Ministerio de Agricultura, el Ministerio de
Asistencia Social, el Ministerio de Salud, el Ministerio de
Gobernacion, la Sociedad de Geografia e Historia de Guate-
mala y la Asociacion Central de Agricultores. El i fue clau-

surado en 1988 tras 43 afios de vida institucional. Mientras
existio, estuvo adscrito al Ministerio de Educacion.

La institucion indigenista de Guatemala no cont6 con los
medios para cumplir con las funciones asignadas. Ademas,
su funcionamiento se vio seriamente afectado por la ausen-
cia de Antonio Goubaud Carrera, nombrado embajador en
Estados Unidos. En 1970 el m form6 una comision para eva-

luar la labor del mw en Guatemala, y concluy6 que la institu-

cion se caracterizaba por la precariedad de los recursos que
se le asignaban. En efecto, segin esta misma comision, el
gobierno de Guatemala se limitaba a pagar los salarios del
personal, dejando a las funciones de la institucion en el
abandono financiero. Ademas, ante la ausencia de Goubaud
Carrera, el mv pasé a ser dirigido por personal incapacitado

para ello, y le faltaron cientificos sociales que se encargaran
de las funciones de investigacion. A lo mas, el personal reci-
bia cursillos de antropologia, elementales y mal dictados,
insuficientes para capacitarlo en la direccion de una institu-
cion con la compleja tarea de atender los asuntos de la po-
blacién indigena guatemalteca.

No obstante que la llamada Primavera Democratica —co-
mo se conoce al periodo que va de 1944 a 1954, es decir, los
gobiernos de Arévalo y de Arbenz en Guatemala— significé
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una esperanza de cambios profundos para el pais, en rela-
cién con los pueblos indigenas prevaleci6 el paternalismo
heredado de los liberales de 1871. En consonancia con lo an-
terior, Goubaud Carrera expres6 desde 1938 que habia que
pugnar por lograr la homogeneidad de los sectores étnicos
de la poblaciéon en Guatemala. Para ello, afirm6 que el pri-
mer paso consistia en crear conocimiento sobre la psicolo-
gia de los pueblos indigenas, su organizacion social de los
mismos, sus sistemas religiosos y sus idiomas. Como lo hu-
biese podido expresar el propio Alfred R. Radcliffe-Brown,
uno de los fundadores de la antropologia social, Goubaud
Carrera planteaba que el indigenismo es una sociologia es-
pecializada en el analisis de los pueblos indigenas. Estos ul-
timos, decia Goubaud, deben asimilarse a la cultura occi-
dental, al modernismo, y pasar a formar parte de una nacio-
nalidad homogénea en el caso de Guatemala. En aquellos
afios, en Guatemala Antonio Goubaud era el tinico antropo6-
logo con formacién académica sélida. En 1934 Goubaud co-
nocié a Solomon “Sol” Tax, de la Universidad de Chicago,
discipulo de Robert Redfield. Antonio Goubaud se graduo
de antropologo en 1943 con el grado de maestro, que en
aquellos afios era un alto grado académico. No obstante que
durante la década que va de 1935 a 1945 Goubaud permane-
ci6 fuera de Guatemala, hizo viajes constantes al pais, sobre
todo, a las regiones indigenas. Se mantuvo enterado de las
discusiones sobre el llamado problema indigena. Fue un im-
portante negociador entre los intelectuales guatemaltecos
en anos clave de la historia del pais en el siglo xx, sobre todo

entre 1910 y 1920. Es uno de los fundadores, quiza el princi-
pal, de la antropologia en Guatemala.
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La Primavera Democratica lleg6 a su fin en Guatemala
debido al golpe de Estado financiado por el gobierno de Es-
tados Unidos y encabezado por el coronel Carlos Alberto
Castillo Armas. Los contextos de la Guerra Fria cuentan en
la historia politica de América Latina y, en particular, en el
desarrollo del indigenismo. En el dmbito del gobierno de
facto de Castillo Armas, se reunieron en la ciudad de Guate-
mala para instalar al Seminario de Integracion Social Guate-
malteca los antropologos estadunidenses Sol Tax, Nathan
Wethen, George Foster y Richard Adams, acompafados de
algunos antropologos guatemaltecos, entre ellos, Hugo Ce-
rezo Dardon, Vicente Diaz Samayoa, Adolfo Molina Oran-
tes, Juan de Dios Rosales, Jorge Skinner-Klee, David Vela,
Jorge Luis Arriola y Joaquin Noval. Los debates para consti-
tuir este Seminario se desarrollaron del 17 al 23 de junio de
1956 siguiendo un claro esquema integracionista, como lo
pedia el indigenismo. Este Seminario, bajo la notable y
constante influencia de los antropdlogos estadunidenses,
llegd a publicar hasta medio centenar de libros que difun-
dieron los resultados de la investigacion de antropologos y
de estudiantes de posgrado de universidades estadunidenses
aplicada en la poblacion indigena de Guatemala. Un hecho
bastante similar ocurri6 en el estado mexicano de Chiapas,
con la presencia de las universidades de Chicago y de Har-
vard. La vinculaciéon del indigenismo en Guatemala con el
desarrollo de una antropologia impulsada por antropo6logos
estadunidenses constituye un tema no considerado en los
objetivos del presente texto, ademas de que ha sido tratado
con amplitud por antropélogas como Paola Alejandra Leto-
na e historiadores como Arturo Taracena, entre otros acadé-
micos de Guatemala. Sin embargo, es importante anotar que
el Seminario de Integracidon Social Guatemalteca cumplid
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funciones que, se suponia, eran del v, siendo en la practica
el organismo gestor del indigenismo en Guatemala.

Como se ha comentado, el pensamiento liberal en Guate-
mala, por lo menos desde la llamada Revolucion Liberal de
1871, propuso la configuracion de la Nacién en términos de
la dicotomia ladino/indigena. Por supuesto, la connotacion
de esa dicotomia se presentaba de manera distinta segun el
contexto por el que atravesara el pais. En ese sentido, debe
tenerse en cuenta que Guatemala se ha caracterizado por la
turbulencia politica y la inestabilidad de la vida publica vy,
en general, en el manejo del Estado. Por ello, es importante
tomar en cuenta que el Seminario de Integraciéon Social
Guatemalteca surgi6 a partir de un golpe de Estado y susti-
tuy6 asi, en los hechos, al . El otro factor que debe desta-

carse es que el Seminario fue fundado y manejado por an-
tropologos estadunidenses que partieron también del bino-
mio ladino / indigena, y le otorgaron al Estado surgido del
golpe militar el beneplacito para ladinizar el pais. Esta vi-
sion se prolongo6 en Guatemala hasta 1996, cuando se firmé
el Acuerdo de Paz entre las organizaciones guerrilleras y el
gobierno. El planteamiento de un punto de partida para in-
tegrar a la Nacién con sustento en la dicotomia ladino/indi-
gena negaba no soélo la variedad cultural de los pueblos in-
digenas, sino también la ladina. La propia “ladinizacién” era
y sigue siendo un presupuesto falso, porque niega que la
propia poblacion ladina es variada. Lo que esta en la base
del planteamiento es la creencia en la inferioridad del indio,
quienquiera que sea éste, frente al ladino, no importando de
quién se trate. Es decir, el argumento supuestamente cultu-
ral encubre una vision racista contenida en el planteamien-
to de que la Nacion en Guatemala solo sera una realidad
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consolidada cuando toda la poblaciéon sea “blanca” (ladina)
y no existan mas los pueblos indigenas. Por esta razon, el
dictador Jorge Ubico rechazé los acuerdos de Patzcuaro de
1940 y, en lugar de establecer un instituto indigenista, apro-
b6 la fundacion del Seminario de Integracién Social Guate-
malteca. De esta manera se niega al indio para afirmar al la-
dino como el portador racial del proyecto de Naciéon guate-
malteca.

El periodo de la Primavera Democratica iniciado en 1944
introdujo el reconocimiento de que las relaciones de carac-
ter étnico eran tan importantes como las de clase para ex-
plicar a la sociedad guatemalteca y, por ende, para entender
la formacion de la Nacion. Tan es asi que en 1945 se institu-
ye el mv. Si bien se tomaron en cuenta los acuerdos de Patz-

cuaro de 1940, el gobierno de Guatemala estimul¢ la elabo-
racion de un plan apegado a las caracteristicas del pais, lo
que dio lugar a que florecieran las ciencias sociales y, en
particular, la antropologia. En ese contexto adquirié preemi-
nencia la Universidad de San Carlos de Guatemala, Unica
institucion universitaria publica que admite la Constituciéon
Politica del pais. Sin embargo, dado que el primer director
del v fue Antonio Goubaud Carrera, formado como antro-

po6logo en Estados Unidos, la nueva instituciéon se inclino
hacia la antropologia estadunidense llamada culturalista. La
diferencia con los postulados del indigenismo en México y
en América Latina estriba en que en Guatemala no es el
mestizaje, sino la ladinizacion, el objetivo de la politica de
aculturacion y asimilacion de la variedad cultural. En con-
secuencia, en Guatemala el Estado promovi6 el estudio de
los pueblos indigenas para responder a la pregunta de por
qué no se habian transformado en ladinos. En la situacion
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de Guatemala, como lo expres6 Miguel Angel Asturias, con-
tinuaron los planteamientos contradictorios en un periodo
de gobierno como el de la Primavera Democratica, durante
el cual se alcanzaron fines importantes para mitigar la agu-
da desigualdad social.

En efecto, fueron los gobiernos de Juan José Arévalo y de
Jacobo Arbenz los que llevaron a cabo la reforma agraria, la
abolicion del trabajo forzado de los indigenas, la generaliza-
cion de la educacion basica, las obras de infraestructura y la
inclusion del indio como ciudadano. Todo ello se paraliz6
con el golpe de Estado encabezado en 1954 por el coronel
Castillo Armas. La instalacion del Seminario de Integracion
Social Guatemalteca significo) un cambio radical en el indi-
genismo en el pais, porque parti6é de negar a los pueblos in-
dios y consolido el argumento racial. El Seminario era en
realidad un proyecto para erradicar todo vestigio de india-
nidad en la sociedad guatemalteca y, en verdad, todo sector
de la poblacion que no fuese catalogado como “blanco”, es
decir, ladino. Richard Newbold Adams, que particip6 en la
fundacién del Seminario, llegbé a reconocer que éste nacio
con un desafortunado apelativo. Pero no sélo era el apelati-
vo, sino ademas los propoésitos de borrar de la sociedad
guatemalteca a los pueblos indios y garifunas. Los antrop6-
logos estadunidenses planteaban que ya estaba en marcha
la ladinizacién, que este proceso avanzaba asimilando al or-
be indigena y, por anadidura, al garifuna, y que al final la-
dino seria sinébnimo de guatemalteco. De esta manera los
trabajos y publicaciones del Seminario estuvieron orienta-
dos a promover el “cambio cultural” en Guatemala hasta al-
canzar la modernidad en el pais. Los estudios del Seminario
buscaban establecer los lineamientos diagnosticos de un
mundo rural al que se suponia no sélo indigena en su totali-
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dad sino homogéneo culturalmente hablando. Con ello,
conscientes o no, los promotores del Seminario justificaron
las visiones racistas de los grupos de poder guatemaltecos,
ademas de alentar el tutelaje y el paternalismo, sin obviar
los contextos de la Guerra Fria. Fue el libro de Severo Marti-
nez Pelaez, La patria del criollo, publicado en 1970, la obra
que derrib6 el planteamiento del Seminario y les dio cabida
a las nuevas perspectivas en el tratamiento de la estructura
social en Guatemala.

Con lo anterior se aclara que el coronel Castillo Armas
impulsé el indigenismo integracionista que el Seminario de
Integracion Social Guatemalteca promovid. Castillo Armas
cancel6 la Constitucion Politica de 1945 y la sustituy6 por el
Estatuto Politico de la Reptiblica de Guatemala. También de-
creto el final de la reforma agraria, sobre todo, para prote-
ger los intereses de la transnacional estadunidense United
Fruit Company, y el cierre de las organizaciones sociales y
gremiales que habian sido apoyo de los gobiernos de la Pri-
mavera Democratica. Después del Estatuto Politico, Castillo
Armas emitié una nueva Constitucion en 1956 en la que se
contenia el llamado Plan de Tegucigalpa, que no era mas
que el proyecto de gobierno del coronel golpista anunciado
desde Honduras en 1953. En aquel Plan se especificaba que
era menester terminar con la polarizaciéon ladino/ indigena
fusionando ambos extremos de la sociedad guatemalteca. Es
decir, el indigenismo que apoyaba el gobierno de Castillo
Armas partia de la division ladino/indigena advirtiendo que
ésta debia desaparecer al integrarse una sola sociedad
guatemalteca ladina. Estaba claro el propésito: para integrar
al indio guatemalteco a la modernidad y a la nacionalidad
habia que transformarlo en ladino.
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Varios sectores de la intelectualidad en Guatemala defen-
dieron la teoria de la integracion, pero fue siempre rechaza-
da por los propios pueblos indigenas. Los movimientos indi-
genas en contra de la asimilacion y la aculturacion lograron
en 1985 que se introdujeran cambios en la legislacion guate-
malteca que los favorecieran. Es el caso de los Reconoci-
mientos Constitucionales agregados en los titulos referentes
a los Derechos Humanos, los Derechos Sociales, y el Dere-
cho a la Cultura y la Protecciéon a las Comunidades Indi-
genas. Se reconoce asi en la Constitucion de Guatemala el
derecho de las personas indigenas y de las comunidades a
preservar su identidad cultural, incluyendo su idioma y su
sistema de valores, aunque la complejidad de la sociedad
guatemalteca y el desarrollo de los procesos politicos difi-
cultan la puesta en practica de estas disposiciones. Sin em-
bargo, a partir de los acuerdos firmados en 1996, particular-
mente el que se refiere a la identidad y los derechos de los
pueblos indigenas, es notable su incorporacién a una amplia
diversidad de actividades llevadas a cabo por miembros de
comunidades mayas, xincas, cakchiqueles o garifunas. Estos
movimientos indigenas se han pronunciado de nuevo en
contra de las teorias de la integracion y asimilaciéon propo-
niendo como alternativa viable seguir el concepto de inter-
culturalidad equitativa en busca de una sociedad plural. In-
cluso han propugnado por el establecimiento de una univer-
sidad publica intercultural, proyecto que hasta el momento
no ha tenido éxito.

Un suceso importante en la historia del indigenismo en
Guatemala ha sido el otorgamiento del Premio Nobel de la
paz en 1992 a Rigoberta Mencht Tum, porque ello pas6 a
poner en mayores dudas a las teorias de la integracion y
asimilacion, propugnadas y puestas en practica por el indi-
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genismo. Rigoberta Menchu es una mujer quiché cuya fami-
lia tiene un largo historial en las luchas sociales de Guate-
mala. En 1998 Rigoberta Menchu fue galardonada con el
Premio Principe de Asturias de Cooperacion Internacional
que otorga el Estado espafiol. Estas distinciones a una acti-
vista indigena que en Guatemala ha luchado por el derecho
al respecto a las culturas originarias y los derechos huma-
nos en general han repercutido en favor de los pueblos indi-
genas. Asimismo, a raiz de la obtencion del Premio Nobel,
surgio la Fundacion Rigoberta Mencht, con sede en Guate-
mala y oficinas en México y en Estados Unidos.

Los movimientos indigenas en Guatemala han propuesto
la constituciéon de un Estado multicultural y multilingiie
apoyado en bloques territoriales etnolingiiisticos. Si bien es-
ta propuesta no se ha llevado a la practica, la actual division
territorial del Estado nacional guatemalteco no se entende-
ria fuera de las luchas y movimientos indigenas. Asi, en la
actualidad el Estado nacional guatemalteco reconoce ocho
regiones, trescientos cuarenta municipios, treinta y tres
grupos etnolingiiisticos, veintid6s departamentos y una am-
plia variedad de configuraciones mestizas o ladinas.

Los movimientos indigenas siguen insistiendo en la crea-
cion de un Estado multiétnico en el que la lengua asume
gran importancia, al plantear el bilingiiismo como norma
legal. En los proximos afios seguramente se establecera un
proceso que, dejando muy atras al indigenismo asimilacio-
nista, tendera a crear una sociedad regida por las relaciones
interculturales. La sociedad en Guatemala tendra que reco-
rrer un largo camino a fin de lograr la plena justicia que re-
quieren los pueblos indigenas y los garifunas para recupe-
rar sus derechos y vivir en libertad.
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EL INDIGENISMO EN ECUADOR

Ecuador tiene un total de 17 023 000 habitantes en una su-
perficie de 256 370 kilometros cuadrados. Del total de habi-
tantes, los pueblos indigenas alcanzan 7%, igualando practi-
camente la cifra con los sectores afroecuatorianos, que lle-
gan a 7.2%. El pais tiene una larga tradiciéon de luchas indi-
genas lideradas por legendarios dirigentes como Ampam
Karakras en la selva amazoénica y Mesias Tatamuez en la
cordillera andina, resultado de una politizacién intensa y de
su tradicion de responder a las politicas del Estado nacional.
Los movimientos indigenas ecuatorianos son de los que ma-
yor dindmica presentan en América Latina, al alentar solu-
ciones distintas a las que ha propuesto el Estado nacional e
incluso forjar espacios institucionales alternativos a los ofi-
ciales.

En el contexto latinoamericano, Ecuador no es la excep-
cion en el papel que ha tenido el indigenismo en la discu-
sion sobre la configuraciéon de la Nacién y el nacionalismo.
Ecuador es otro ejemplo de Estado nacional latinoameri-
cano en donde se ha enfatizado la categoria de clase social
como eje de identidad en los conflictos politicos, hasta su
reconocimiento como un Estado plurinacional. El indigenis-
mo, por otra parte, ha sido la expresion de la vision de los
sectores no indigenas, que han tratado de integrar cultural-
mente al indio a la sociedad blanca y mestiza, considerada
la portadora del proyecto de formacion de la Nacion. En es-
te sentido, también la poblacion de origen africano, los lla-
mados afroecuatorianos, han sido tratados como una pobla-
cion marginal, ademas de que no se les ha considerado en
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los proyectos indigenistas. Sin embargo, el contexto de la
discusion sobre los pueblos indigenas facilité en Ecuador la
introduccion del factor cultural y el étnico en el debate
acerca del cambio social. Los movimientos indigenas vinie-
ron a sellar ese angulo de la argumentaciéon de no pocos an-
tropologos hasta el reconocimiento de la naturaleza pluri-
nacional del Estado ecuatoriano.

Como es caracteristico en América Latina, Ecuador no es
la excepcién en la identificacion del Estado con la Nacion.
De hecho, los nacionalismos latinoamericanos se basan en
esta falsa fusién, que viene desde el siglo xix, que impide

distinguir al Estado por un lado y a la Nacion por el otro, y
cuyo proposito es justificar la vision de naciones homogé-
neas culturalmente hablando, de un solo idioma, basadas en
el mestizaje. De esta manera, en Ecuador, el discurso nacio-
nalista buscéd crear un ambito en cuyo contexto la Nacion
s6lo es posible si se apoya en una comunidad de cultura fu-
sionada con el Estado. En breve, defender al Estado era de-
fender a la Nacion. Desde esta perspectiva, en Ecuador por
medio del indigenismo se buscé consolidar una comunidad
homogénea, recipiente de las expresiones culturales y étni-
cas del proyecto nacionalista. En un planteamiento de esta
naturaleza no existia oportunidad politica para la pluralidad
cultural. La Nacion y el Estado —se afirma— son sinénimos
de comunidad de cultura y, por consiguiente, excluyen a la
variedad. Fueron los movimientos indigenas los que logra-
ron superar esta vision al cuestionar las politicas indigenis-
tas y la forma de Estado nacional y buscar su transforma-
cién en plurinacional.

El indigenismo, como lo hemos definido en este texto, co-
noce sus primeros planteamientos en Ecuador a través de
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Pio Jaramillo Alvarado, autor de un libro titulado El indio
ecuatoriano, obra que data de 1925 e iniciadora de una co-
rriente indigenista en la literatura de América Latina. Con
este libro, Pio Jaramillo se colocé como pionero en la discu-
sion acerca de la condicion de los pueblos indios en Ecua-
dor. Afios después seria el fundador del Instituto Indigenista
Ecuatoriano (me). Aunque la fundacion en 1955 del m ocurre

formalmente quince afios después del Congreso de Patzcua-
ro, Michoacan, responde a los acuerdos interamericanos al-
canzados en dicho congreso. Ademas, en 1942, tan so6lo a
dos afios de Patzcuaro, Ecuador formé parte del grupo de
paises que ratificaron los acuerdos tomados en aquella his-
torica reunion. El e fue fundado por socidlogos, economis-

tas, abogados y médicos imbuidos de una voluntad por
combatir la discriminacién y la pobreza imperante en los
pueblos indigenas de Ecuador. Sin embargo, estos fundado-
res no escaparon al convencimiento generalizado emanado
del Congreso de Patzcuaro y visualizaron a los pueblos in-
dios ecuatorianos como un obstaculo a la constitucion de la
Nacion vy, por lo tanto, a la unidad nacional de Ecuador. El
indigenismo ecuatoriano se plante6 desde las teorias de la
aculturacion, la integracién y la asimilacion de los pueblos
indios de Ecuador a una cultura nacional. No se pretende
desaparecer al indio, afirmaban los indigenistas ecuatoria-
nos, sino integrarlo a la Nacién. Traducido, este plantea-
miento postulaba que los pueblos indios de Ecuador debian
transformarse en ecuatorianos, adoptando la cultura y las
normas sociales mestizas.

El grupo de indigenistas ecuatorianos que acompafié a
Pio Jaramillo en la fundacion del e en 1955 estuvo configu-

rado por personas como Leopoldo N. Chavez, que mientras
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fungia como subdirector del we era también el ministro de

Prevision Social del pais. Apenas afios antes, el grupo de in-
telectuales que seguia a Pio Jaramillo habia publicado un
Manifiesto Indigenista (1946) que proponia establecer una
Junta de Cuestiones Indigenas, conformada por el ministro
de Prevision Social, el catedratico del curso sobre el codigo
de trabajo en la Universidad Central del Ecuador, un repre-
sentante del Instituto de Prevision Social y un representante
del propio m. Se deja ver que no hay ninguin indigena u or-

ganizacién de los indigenas en la conformaciéon de este or-
ganismo. En efecto, surgidos en el contexto de las luchas
agrarias de los huasipungueros (campesinos), varios lideres
indigenas lograron ser parte de la fundacién de la Federa-
cion Ecuatoriana Indigena (rer), que vino a constituir la anti-

tesis del me. La re celebro el Primer Congreso Ecuatoriano de

Indigenas en el mes de agosto de 1944 en la Casa del Obre-
ro, situada en la ciudad de Quito, la capital del pais. De esta
manera, en el caso del Ecuador, desde las primeras aplica-
ciones del indigenismo hubo respuestas organizadas por los
movimientos indigenas, lo cual explica que en el proceso de
avance de las politicas desarrollistas asimilacionistas se dio
en Ecuador un proceso paralelo de fortalecimiento de la
propia resistencia indigena.

En la convocatoria y la organizacion del Primer Congreso
Ecuatoriano de Indigenas tuvo un papel central el Partido
Comunista de Ecuador a través de lideres politicos como
Dolores Cuacuacango, miembro del Comité Central del Par-
tido Comunista; Agustin Vega, lider cooperativista, o Am-
brosio Lasso, dirigente sindical. También encabez6 el Con-
greso Jesus Gualavisi, lider indigena y fundador en 1926 del
Partido Socialista de Ecuador. Los participantes en el Con-
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greso identificaron un amplio problema que afectaba a los
pueblos indigenas y que qued6 expuesto en la documenta-
cién del propio Congreso. Destacd la demanda central de
los pueblos indigenas ecuatorianos: el reclamo de libertad
para las comunidades. Era la época en que las haciendas do-
minaban el agro ecuatoriano, con relaciones de trabajo su-
mamente duras que se imponian a los labradores, indigenas
en su gran mayoria, tal como lo relata Jorge Icaza en su no-
vela clasica Huasipungo, publicada en 1935, la cual describe
la manera en que los hacendados cedian tierras inservibles a
los huasipungueros (campesinos) indigenas para que las tra-
bajaran, lo cual se consideraba una forma de pago.

En el periodo que va de 1990 a 1994, Ecuador fue el esce-
nario de movimientos indigenas que reclamaban el fin del
paternalismo, del racismo, del proteccionismo y de las poli-
ticas asimilacionistas o integristas. También estos movi-
mientos cuestionaron la fusion entre el Estado y la Naciéon
como un obstaculo para la reorganizacion politica del pais.
Ecuador es un caso latinoamericano en donde los movi-
mientos indigenas lograron superar los afiejos esquemas de
lucha social revitalizando asi a las identidades culturales y
situando los reclamos y demandas identitarios como ejes de
la lucha social. En este sentido, y desde la historia del indi-
genismo en América Latina, el caso ecuatoriano es singular-
mente importante, porque muestra la complejidad de los
procesos que han seguido los Estados latinoamericanos des-
de que surgieron en el siglo xx. En efecto, la formacion his-
torica de los Estados nacionales en América Latina se desa-
rroll6 bajo la operacion de relaciones asimétricas que impli-
caron exclusion y explotacién de los pueblos indios. Es una
situacion similar a la de las Regiones Interculturales de Re-
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fugio que analiz6 Gonzalo Aguirre Beltran en México. En
contextos como el de Ecuador, el indigenismo estatal en sus
multiples dimensiones y diferentes fases también implicd
ejercer presion sobre los pueblos indios para que se ajusta-
ran a los planteamientos paternalistas de la “sociedad ma-
yor”, ademas de sufrir las medidas de aculturacion. El caso
de Ecuador ratifica que el indigenismo en América Latina
fue ante todo un intento de asimilacion de la variedad cul-
tural en el contexto de las practicas liberales de los Estados
nacionales, es decir, los postulados de la democracia liberal.
Ello se contradijo con una realidad en la que las practicas
antidemocraticas de exclusion, de intolerancia hacia la va-
riedad cultural acompafiada de racismo, consolidaron la de-
sigualdad social tan caracteristica de las sociedades latinoa-
mericanas. Ante esta situacion, la respuesta de los pueblos
indios en el caso del Ecuador, incluyendo a los afroecuato-
rianos, ha sido el permanente rechazo a una forma de Esta-
do que los excluia.

A mediados de la década de 1970 el movimiento indigena
en Ecuador enlazo los conceptos de identidad étnica con los
de clase social, evidenciando la influencia que han tenido en
el pais los partidos politicos de izquierda. Posteriormente, el
movimiento indigena introdujo el concepto de nacionalidad
para apoyar la demanda de autonomia y autodeterminacion,
lo que desembocd en 1980 en la demanda de instituir un Es-
tado plurinacional. En 1983, el contraindigenismo y el re-
chazo a las politicas asimilacionistas adquieren en Ecuador
una expresion que subraya la propuesta de instaurar un Es-
tado plurinacional, en la cual destaca un texto de Jorge
Leo6n. Pero sera una lider indigena, Nina Pacari, quien ha-
blara en concreto de una nacionalidad quichua, y apoyada
en ese concepto enfatiza la demanda de un Estado plurina-
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cional. Pacari escribe que los pueblos indigenas de Ecuador
son nacionalidades oprimidas y, en consecuencia, la libera-
cion del indio ecuatoriano pasa por admitir que s6lo un Es-
tado plurinacional puede garantizar el ejercicio de los dere-
chos que asisten a los pueblos indios. Pero no sera sino has-
ta 1994 cuando el concepto arraiga, empujado por la Confe-
deracion de Nacionalidades Indigenas del Ecuador (Conaie).
Justo en este momento intervinieron los movimientos
afroecuatorianos para afiadir el concepto de interculturali-
dad al contenido juridico del nuevo Estado.

En efecto, durante los afios de 1990 a 1994 los movimien-
tos indigenas sacudieron Ecuador con planteamientos de
reivindicacion identitaria, poniendo en severo cuestiona-
miento las configuraciones historicas de los Estados nacio-
nales latinoamericanos. De esta manera, los movimientos
sociales consiguieron que los pueblos indios tuviesen repre-
sentaciéon como tales en el Congreso nacional ecuatoriano.
En 1998 la Constitucion de Ecuador reconocié a los pueblos
indigenas como nacionalidades y diez afios después el Esta-
do en Ecuador se declaré plurinacional, durante la presiden-
cia de Rafael Correa. La nueva Constitucién reconocia asi la
igualdad en la diversidad étnica. Humberto Cholango, presi-
dente de la Confederacién de Nacionalidades Indigenas del
Ecuador (Conaie), declar6 que la nueva Constitucion hacia
justicia a la realidad del pais. “Es el fin del Estado colonial”,
proclamé Cholango. Durante este periodo, el movimiento
indigena acept6 el concepto de interculturalidad propuesto
por los movimientos de afroecuatorianos en unioén con or-
ganizaciones indigenas. Es significativo el hecho de que
desde la década de 1970 Ileana Almeida y Yuri Zubritsky in-
trodujeron el concepto de nacionalidad para referirse a los
pueblos indigenas, el cual aparece en la llamada Reunion de
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Barbados II y encuentra una referencia pionera en el trabajo
de Guillermo Bonfil en México. De esta manera, en el ar-
ticulo 1 de la Constitucion Politica de la Republica del Ecua-
dor se reconoce que el Estado, ademas de ser democratico,
soberano e independiente, es unitario, intercultural, pluri-
nacional y laico.

Como antecedente de la declaratoria del Estado plurina-
cional en Ecuador, en 1975 se inici6 la publicacion de la co-
leccion Mundo Shuar. Sélo cinco afos después le siguid la
coleccién Mundo Andino. Ambas se unificaron en la edito-
rial Abya-Yala a partir de 1983, la cual es un factor funda-
mental en la difusién del conocimiento sobre el orbe indi-
gena ecuatoriano, ademas de forjadora de una opinién pu-
blica que ha favorecido a los pueblos indigenas y al adveni-
miento del Estado plurinacional ecuatoriano.

En el caso de Ecuador, también la antropologia ha jugado
un papel destacado para superar los postulados del indige-
nismo aculturativo. Existe una relaciéon antigua e intensa
entre los antropologos ecuatorianos y los mexicanos que
viene desde los tiempos de Moisés Saenz y José Vasconce-
los, y mas recientemente, de Gonzalo Aguirre Beltran, An-
gel Palerm y Guillermo Bonfil. Esa relacion forjé una nota-
ble influencia no sé6lo del indigenismo mexicano en Ecua-
dor, sino también de las corrientes criticas de la antropolo-
gia mexicana, lo que se acentu6 al formarse en México va-
rios antropdlogos y antropdlogas ecuatorianos destacables.
Dos casos sobresalientes son los de Fernando Garcia y Die-
go Iturralde; este ultimo, incluso, fungié como secretario
académico del Centro de Investigaciones y Estudios Supe-
riores en Antropologia Social (cEsas) en México, mientras el

primero es un reconocido investigador de la Facultad Lati-
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noamericana de Ciencias Sociales (Flacso) Ecuador. Tanto
Diego Iturralde como Fernando Garcia fueron alumnos de
Angel Palerm en la Universidad Iberoamericana en la Ciu-
dad de México. Garcia ha insistido en que la antropologia
debe estar presente en los escenarios publicos y, simulta-
neamente, debe difundir el conocimiento sobre los pueblos
originales, lo que no entra en contradiccion con la elabora-
cion de la teoria y los recursos del método. En efecto, los
antropologos latinoamericanos no estan exentos de los pro-
blemas de los paises a los que pertenecen, y el caso ecuato-
riano lo ilustra con detalle en referencia al indigenismo y a
las respuestas politicas de los propios indigenas.

La ensefianza de la antropologia se institucionaliz6 en
Ecuador al fundarse el primer Departamento de Antropolo-
gia en la Pontificia Universidad Catodlica del Ecuador en
1971, bajo la rectoria de Hernan Malo Gonzalez, S. J. En
1985 los salesianos fundaron la Escuela de Antropologia
Aplicada con el objetivo expreso de apoyar a las organiza-
ciones indigenas, ademas de formar misioneros intercultu-
rales, evangelizadores respetuosos de las creencias indi-
genas. En 1994 se funda la Universidad Politécnica Salesia-
na, que abri6 sus puertas a los estudiantes indigenas y
afroecuatorianos. Al abrir las universidades sus puertas a
los estudiantes indigenas y afroecuatorianos, impulsaron el
proceso de forja de liderazgos que tuvieron papeles relevan-
tes en la conduccién de los movimientos indigenas. Al mis-
mo tiempo, los recién formados antropologos como Hugo
Burgos, Diego Iturralde o Fernando Garcia, influidos por
sus maestros mexicanos (Angel Palerm, Arturo Warman,
Guillermo Bonfil, Andrés Fabregas), sostuvieron que las re-
laciones interétnicas asimétricas en beneficio de la pobla-
cién mestiza eran la causa de la opresion en una situacion
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de colonialismo interno, pero también reconocieron la exis-
tencia de Regiones Interculturales de Refugio, como el caso
de Otavalo, Centro Rector de una importante regiéon en
Ecuador.

Gladis Villavicencio, trabajando en Otavalo, describi6 la
manera en que los mestizos promovian la distincién cultu-
ral a través de factores como el vestido, el arreglo del cabe-
llo y la lengua. De esta manera, los mestizos sefialaban con
claridad a quiénes era dado explotar. La propia situacion de
opresion llevo a los otavalefios a plantear la posibilidad de
una nacionalidad propia. Hacia 1973 —afio en que escribia
Villavicencio— el antropélogo ecuatoriano Gonzalo Rubio
Orbe era el director del Instituto Indigenista Interamericano
(m), y no tard6 en rechazar esta vision. Lo cierto es que el

trabajo etnografico de Gladis Villavicencio, unido al de Hu-
go Burgos, abri6 el andlisis del racismo en Ecuador, estre-
chamente vinculado con los planteamientos del indigenis-
mo estatal.

También la producciéon cinematografica de cineastas
ecuatorianos egresados del Centro Universitario de Estudios
Cinematograficos (cuec) de la unam, México, describio la si-

tuacion de explotacion de los pueblos indigenas de Ecuador.
Asi ocurre en el documental Los Hieleros del Chimborazo,
que Igor Guayasamin —sobrino de Oswaldo Guayasamin, el
importante pintor ecuatoriano— presenté como tesis en el
cuec para graduarse de cineasta en 1980. El documental

muestra la transportacion de hielo en bloques arrancados al
volcan Chimborazo con esfuerzo y riesgos notables, para
venderlo por infimas cantidades en el mercado de Riobam-
ba, otra Region Intercultural de Refugio del Ecuador. Rio-
bamba es la sede de un obispado importante en la historia
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de los movimientos indigenas ecuatorianos de la Sierra An-
dina, sobre todo, en la época en que fue obispo monsefior
Leénidas Proano Villalba, quien lleg6 a esa region del
Chimborazo el 29 de mayo de 1954. Proafio organizaria a la
Juventud Obrera Cristiana (joc) en 1955, a sb6lo un afio de

iniciar su obispado. En 1958 fundé el hogar para indigenas
Nuestra Sefiora de Guadalupe, al cuidado del cual nombré a
las madres lauritas, venidas desde Colombia. En 1962 el
obispo Proafio creé las Escuelas Radiofénicas Populares del
Ecuador, y logré la alfabetizacion de mas de quince mil indi-
genas ecuatorianos. No terminé alli la acciéon del obispo,
sino que éste deshizo los latifundios empezando por los de
la propia Iglesia catoélica, y asi se convirtié en un promotor
de las leyes de reparto agrario de 1963. Con ello, Proafio es-
timul6 los movimientos indigenas que reclamaron las tie-
rras en manos de grandes latifundistas. El obispo Proafio
pasa a la historia del indigenismo en Latinoamérica como
un critico sagaz y promotor de la teologia de la liberacion,
junto a otras figuras disidentes de la Iglesia catdlica, como
monsefior Samuel Ruiz, obispo de San Cristébal de las Ca-
sas, y monsefior Oscar Arnulfo Romero, obispo de San Sal-
vador. En 1985 finaliz6 su obispado monsefior Proafio en
Riobamba, no sin antes haber sido nominado al Premio No-
bel de la paz. Muridé Proano el 20 de marzo de 1985, y, con
él, una figura destacada en el contexto de los movimientos
sociales indigenas de Ecuador que promovieron al Estado
plurinacional.

Con la declaracion del Estado plurinacional unitario en
Ecuador, quedaron en severo cuestionamiento los estereoti-
pos del indio ecuatoriano elaborados por la sociedad mesti-
za. Desde la dptica de la historia del indigenismo, el caso de
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Ecuador repercuti6 en América Latina porque no sélo puso
en duda el dogma de la Nacién como una supraidentidad
que so6lo es posible en un contexto de total homogeneidad
cultural, sino que mostré la articulacion de la variedad cul-
tural como un nivel de integracion basado en acuerdos poli-
ticos interétnicos. La mimetizacion del Estado y la Nacién
se descubre en el caso ecuatoriano, que a su vez la cuestiona
en su pretension de asumirse como una supraidentidad ho-
mogénea. En forma paraddjica, las practicas indigenistas en
un contexto como el de Ecuador terminaron por desmentir
que el Estado y la Nacién son lo mismo, y por demostrar
que es viable la consolidacion de la Nacion no con base en
la imposiciéon de una identidad, sino como resultado de un
acuerdo politico que articula la variedad cultural. Pero el ca-
so ecuatoriano ratifica también que las identidades no son
esencias, sino procesos historicos, cambiantes y diversifica-
dos. Los pueblos indios actuales en América Latina no son
supervivencias pasivas del pasado, como tampoco son ho-
mogéneos. La complejidad de Latinoamérica viene de la ma-
triz colonial forjadora de sociedades en las que actualmente
se articulan las clases sociales y las relaciones interétnicas
en el contexto de una economia politica capitalista. Lo que
los movimientos, tanto de los pueblos indigenas como de
los afroecuatorianos, mostraron en aquellos afios de 1990 a
1994 fue el rechazo al paternalismo y su demanda de que
Ecuador requeria no un nuevo indigenismo, sino una nueva
organizacion del Estado basada en los acuerdos politicos
con los pueblos excluidos, al reconocer su capacidad para
definir sus propios caminos desterrando el racismo y el pa-
ternalismo. El transcurrir del tiempo indicara si la forma de
un Estado plurinacional unitario en Ecuador logra solventar
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los reclamos tanto de los pueblos indios como de los afroe-
cuatorianos.

En la actual Constitucion Politica de Ecuador, en el ar-
ticulo 1, inciso 3, se especifica que el Estado respeta y alien-
ta a todas las lenguas del pais, advirtiendo que el castellano
es la lengua oficial. Admite que el quichua, el shuar y las
otras lenguas originarias son de uso oficial para los pueblos
indigenas. Ademas, el Estado ecuatoriano reconoce a los
pueblos indigenas como nacionalidades, de las cuales exis-
ten trece. Ecuador es, expresado en su Constitucion Politica,
un Estado plurinacional en el contexto de América Latina.
Esto explica la existencia de un Consejo de Desarrollo de las
Nacionalidades y Pueblos del Ecuador (Codenpe), que ha
instalado un Sistema de Indicadores de las Nacionalidades y
Pueblos del Ecuador (Sidenpe), vinculado al Sistema Inte-
grado de Indicadores Sociales del Ecuador (susk).

Finalmente, hay que destacar que la introduccién del con-
cepto de interculturalidad fue un aporte fundamental a los
movimientos contraindigenistas de Ecuador, porque remar-
c6 que todo cambio en la naturaleza del Estado en Latinoa-
mérica debe asumir el compromiso de respetar la variedad
cultural. La culminacién de este proceso ocurre en 2003,
cuando se integr6 el concepto de Buen Vivir asociado al res-
peto a la naturaleza y al reconocimiento del manejo indi-
gena de los recursos naturales con los que cuentan los terri-
torios indigenas.

EL INDIGENISMO EN PERU

En Pert hay 31 237 385 habitantes, de los cuales 6 000 000

141



son quechuas y aymaras que pueblan la Cordillera Andina,
mientras en la Selva existen 51 pueblos indigenas. Ademas,
en la Amazonia peruana se distinguen mas de 15 familias
lingiiisticas en un pais en el que se hablan 47 lenguas dife-
rentes. Vive en la extrema pobreza 75% de la poblacién indi-
gena total.

Peru es el tercer pais con mayor poblaciéon indigena en
América Latina. Segtin el censo de 2017, la poblacion indi-
gena representa 25.80% del total, tomando en cuenta a los
quechuas, los aymaras y los grupos silvicolas de la Amazo-
nia. Los afrodescendientes representan 3.5%; los tusan (des-
cendientes de pobladores chinos), 0.82%, y los nikkei (des-
cendientes de pobladores japoneses), 0.29%. Segin el mismo
censo de 2017, s6lo 9% de la poblacion total indigena tuvo
acceso a la educacion superior.

Pert no es la excepcién latinoamericana a que los pue-
blos originarios estuvieran situados en las escalas sociales
mas bajas durante la época colonial. En las décadas iniciales
del virreinato peruano, la debacle demografica entre los
pueblos nativos fue devastadora. Pereci6 70% de la pobla-
cion bajo el dominio del Estado inca, sobre todo a causa de
las enfermedades introducidas por los espanoles. Los prejui-
cios racistas de los criollos peruanos, incubados y desarro-
llados durante el periodo colonial, le negaron al indio inclu-
so su condiciéon de ser humano. Les parecia que los rasgos
fisicos de la poblacion nativa eran la prueba evidente de su
inferioridad, incluyendo lo que los criollos calificaban de
olor fétido de sus cuerpos. Con estos prejuicios surgi6 el Es-
tado nacional peruano como el resultado de las luchas inde-
pendentistas. En ese contexto se configur6 la idea de que los
indigenas no estaban preparados para contribuir a la conso-
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lidacién de los nuevos Estado y Nacion, y surgié de nuevo
el mestizo como el equivalente del peruano, capaz de conso-
lidar no s6lo al Estado sino también a la Nacidn, y por ende,
al nacionalismo. A las personas nacidas de la unién entre
mestizos e indigenas se les calificé con el término de cholos.
Fue el grupo de intelectuales reunidos en la llamada Gene-
racion del 900 el que consolidd la propuesta de que el mesti-
zo es el prototipo ideal del peruano y adelant6 los plantea-
mientos para asimilar a los pueblos y las culturas de Pert a
ese ideal.

En Peru se inici6 un nuevo ciclo politico en 1930, al fina-
lizar la dictadura del presidente Augusto Leguia, lo que per-
mitid el retorno de intelectuales jovenes que habian sido ex-
pulsados del pais a causa de su oposicién al régimen. Estos
jovenes retornados configuraron a la llamada Generacion
del 900, también llamada Generacion del Centenario. En un
contexto de grave crisis sociopolitica en un pais como Peru,
se exigia una compleja tarea de reconstruccion nacional. La
Generacion del 900 asumi6 el liderazgo social y obtuvo el
control politico del Estado-Nacion. En ese contexto destaca-
ron José de la Riva-Agiiero y Osma (1885-1944), Victor An-
drés Belatinde (1893-1966) y Julio C. Tello (1880-1947) den-
tro de un grupo de intelectuales que incluye a los hermanos
Francisco (1883-1953) y Ventura (1886-1959) Garcia-Calde-
ron, Luis Fernan Cisneros (1882-1954) y Oscar Mir6 Queza-
da (1884-1991).

Tanto José de la Riva-Agiiero como Victor Andrés Be-
lainde y Julio C. Tello estan entre quienes protagonizaron
las primeras discusiones en el siglo xx acerca del destino del
indio peruano. Los apellidos Riva-Agiiero y Belatinde pro-
vienen de linajes aristocraticos de los criollos peruanos for-
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jados en los dias coloniales, mientras que el apellido Tello
corresponde a familias campesinas de indios andinos. Estos
contextos sociales de quienes emitieron opiniones que influ-
yeron en las decisiones del Estado nacional peruano con
respecto a la poblacién india explican en buena medida el
tipo de planteamientos que se llevaron a la practica en el
pais.

Las discusiones acerca del destino de los pueblos indios
peruanos ocurren en el contexto de la derrota del ejército de
Peru ante el ejército chileno en la guerra de 1879-1884 y la
posterior dictadura del presidente Augusto Bernardino Le-
guia y Salcedo, quien se sostuvo en el poder desde 1919 has-
ta el 25 de agosto de 1930. En ese contexto de un pais en re-
construccion, Riva-Agiiero escribi6é un estudio del Inca Gar-
cilaso, presentado como el ejemplo del mestizo, como el
ideal de lo que debia ser el peruano. Riva-Agiiero no oculta
que ese mestizaje ideal surge de la union de linajes aristo-
craticos tanto hispanicos como incas. Garcilaso es el proto-
tipo de indio cristiano y aristocrata que, desde la perspecti-
va de Riva-Agiiero, ejemplifica lo mejor de los linajes incai-
cos. La opiniéon de Belatinde —un liberal igual que Riva-
Agliero— es bastante similar, pues reconoce al mestizo co-
mo el tipo cultural configurado en los afios coloniales, por-
tador del cristianismo como maximo valor cultural y proto-
tipo del peruano. Estas referencias al mestizo contrastan
con las que en pleno periodo colonial expres6 Guaman Po-
ma de Ayala, escritor indigena, quien denunci6 la vacuidad
y la perversion de un cristianismo que en la practica justifi-
caba el trato inhumano al que se sujet6 a la poblacion nati-
va. Sin embargo, Poma de Ayala se declar¢ fiel a un cristia-
nismo humanista que, desde su punto de vista, fue traicio-
nado por los criollos.
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La opinién de Riva-Agiiero y la de Belainde magnifica-
ban la grandeza del Imperio incaico y, con ello, al indio
prehispanico. Pero no reconocen al indio contemporaneo
como parte de esa grandeza, sino que afirman la necesidad
de consolidar al mestizo —como ellos lo entienden— para
reafirmar y engrandecer la Nacidon peruana. Riva-Agiiero
termin6 simpatizando con el fascismo. Con una actitud ali-
mentada por la ideologia fascista, Riva-Agiiero se acerco a
los hispanistas peruanos de su época, situados en los extre-
mos de una derecha racista que pugné por preservar y con-
tinuar la situacion de servidumbre y sometimiento de la po-
blacién indigena de Peru.

Por su parte y desde la arqueologia, Julio C. Tello descu-
bri6 los textiles de Paracas, de importancia fundamental pa-
ra comprender la vision del mundo de los antiguos poblado-
res de Peru. La calidad estética de esos textiles es notable.
Tello exalté en sus textos a las culturas prehispanicas, pero
se olvido de relacionarlas con los indios contemporaneos,
cuya condicion de pobreza y extrema precariedad se explica
como un resultado del colonialismo. Lo que si hizo Tello fue
reconocerse a si mismo como indio, ademas de expresar su
acuerdo con el planteamiento de Guaman Poma de Ayala.

En el Peru del siglo xx las corrientes que defendian abier-

tamente al indio se iniciaron con la publicacion de la revista
Amauta, dirigida por José Carlos Mariategui, cuyo primer
numero se publicé en 1926. Amauta reuni6 a los intelectua-
les peruanos antihispanistas y antifascistas como el propio
Luis E. Valcarcel, quien, junto con José Maria Arguedas,
asisti6 al Congreso de Patzcuaro en 1940. Mariategui fue un
pensador marxista influido por los planteamientos tanto de
la Revoluciéon mexicana de 1910 como de la Revolucién bol-
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chevique de 1917. La revista Amauta tuvo la virtud de abrir
sus paginas a una discusion sin sectarismos, lo que Mariate-
gui cuidé con especial atencion. Fundador del Partido Co-
munista de Perq, José Carlos Mariategui consigui6 situarse
como un lider de los movimientos sociales peruanos, al fun-
dar también la Confederacion de Trabajadores del Pert ade-
mas de proponer una vision del pais en su celebrado texto
Siete ensayos de interpretacion de la realidad peruana, publi-
cado en Lima en 1928.

En Peru, el indigenismo del siglo xx se inicié como el mo-

vimiento de un sector de intelectuales en defensa del indio,
con asociaciones humanistas como la que encabez6 Dora
Mayer de Zulen. La revista Amauta recuper6 esas tenden-
cias y logré sistematizarlas abriendo sus paginas a un am-
plio abanico de escritores, pintores, escultores y literatos
que constituyeron un movimiento indigenista de defensa.
Amauta fue también un 6rgano de expresion de los marxis-
tas latinoamericanos, y en ese caracter permanece como un
documento basico para historiar el pensamiento socialista
latinoamericano y sus posiciones en torno a la situaciéon de
las poblaciones indigenas de América Latina. Como lo han
reconocido diversos estudiosos de Pert, la revista Amauta
logro6 llamar la atencion hacia la situacion de los pueblos in-
digenas y constituy6 una fuente de inspiracion y de influen-
cia en la configuracion del movimiento indigenista peruano
y el latinoamericano.

Murié José Carlos Mariategui en la ciudad de Lima el 16
de abril de 1930, y, con su muerte, Amauta llego6 a su fin. Pe-
ro sin la revista y el movimiento que provoc6 no podriamos
explicarnos a la figura descollante del indigenismo en Peru
que fue Luis E. Valcarcel, quien se coloc6 como el lider de
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las corrientes antihispanistas de su pais. Valcarcel estudio
antropologia por su cuenta y fundé el Instituto de Etnologia
del Pert en la legendaria Universidad de San Marcos. En
1956 Valcarcel ocupd la Secretaria de Educacion del Peru y
desde esa posiciéon impulso el estudio sistematico de la va-
riedad cultural de la nacién peruana. Lleg6 a proponer la
restauracion del Imperio incaico, aunque abandoné pronto
esa propuesta. Lo que si sostuvo fue su conviccion de que
todos los vicios de la sociedad peruana se deben a la in-
fluencia de Espafia. Valcarcel idealiz6 al indigena atribuyen-
do la exclusividad de la avaricia, la actitud hipocrita o el
ocio a los espafioles, quienes los introdujeron durante el pe-
riodo colonial. A estos planteamientos de Valcarcel respon-
dié Raul Porras exhibiendo un punto de vista racista, al afir-
mar que contrariamente a de los argumentos de Valcarcel,
todos los vicios de la sociedad peruana provenian de los in-
dios. Porras propuso el exterminio de la poblacién india
acompafiado de un proyecto para importar inmigrantes eu-
ropeos, que llegarian para “blanquear” el pais.

Al fundar la ensefianza de la antropologia en la Universi-
dad de San Marcos de Lima, Luis E. Valcarcel consolidé el
estudio de los pueblos indigenas de Perd, que encontr6 su
sistematizacion conforme la antropologia y la etnologia se
desarrollaron en el pais. Existe el antecedente de los estu-
dios etnoldgicos en Peru en el trabajo del fundador del Par-
tido Socialista Peruano, Hildebrando Castro Pozo, cuya obra
se publico en 1924. En 1979 se reedit6 su libro fundacional
Nuestra comunidad indigena. La antropologia como discipli-
na universitaria provocod en Peru el estudio de las lenguas
del pais, ademéas de coincidir con movimientos sociales de
importancia. La complejidad de dichos movimientos recla-
ma un tratamiento particular, pero lo que no es posible de-
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jar de mencionar es que fueron la causa de una moviliza-
cion de los pueblos indigenas que invadié las ciudades y
provoc6 cambios notorios en el mundo rural de Pert y en el
propio urbano. Al mismo tiempo, estos movimientos que
sacaron a la poblacién indigena de sus lugares de origen
provocaron la discusion sobre la integracion y la asimila-
cion de esos pueblos a la llamada sociedad nacional. Los an-
tropologos tradujeron integraciéon y asimilacion en acultu-
racion del indio a la cultura occidental, y el indigenismo pe-
ruano dio un vuelco. Antropélogos como José Maria Argue-
das o John Murra hablaron de la existencia de una cultura
hispanoquechua portadora de rasgos basicos incaicos, entre
los mas notorios, la condicion del trabajo atado a la comuni-
dad y una organizacion social basada en la vida comunita-
ria. Se atribuyeron a la presencia de la cultura hispanoque-
chua en las ciudades los cambios en la musica, en las artes,
en las formas de ver el mundo. Desde los sectores bajos y
medios de la sociedad, se dijo, estos rasgos penetraron a las
clases sociales altas perfilando una cultura mestiza, la hispa-
noquechua, y es a esta dltima a la que se refieren los indige-
nistas peruanos, como el propio José Maria Arguedas, quien
se proclamo a si mismo mestizo. Al pronunciar un memora-
ble discurso, Arguedas afirmé que no era un individuo acul-
turado sino un peruano que vivia como indio de espiritu y
mestizo de cuerpo. Para Arguedas la categoria de peruano
incluia fusionados al indio y al mestizo, de ahi su vehemen-
te proclamacion, “no soy un aculturado”. El caso de Argue-
das ilustra la complejidad de la situaciéon peruana, un pais
plural culturalmente hablando en lucha contra su propia
configuracién histérica. José Maria Arguedas aprendi6 el
quechua en un lugar llamado Lucanas, en el distrito del mis-
mo nombre en el departamento de Ayacucho, situado a una
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altura de 3 375 metros en plena cordillera andina. En ese lu-
gar, Arguedas convivi6 con la poblaciéon quechua que traba-
jaba en condiciones de semiesclavitud. Después, en una ha-
cienda llamada Viseca y hablando un quechua refinado, Ar-
guedas aprendi6 de los trabajadores la visiéon del mundo in-
digena, ademas de las técnicas para cultivar las plantas de la
region. Tuvo como interlocutores quechuas a los campesi-
nos Felipe Maywa y Victor Pusa, figuras clave en su vida.
La infancia, la adolescencia y la juventud de Arguedas fue-
ron moldeadas por la vida en la Sierra, en condiciones muy
dificiles de vida familiar. A la edad de veinte afios, José Ma-
ria Arguedas ingres6 a la legendaria Universidad de San
Marcos en Lima, inscrito en la Facultad de Letras. En esos
dias del ano de 1931 comenzaba a perfilarse en Peru la teo-
ria indigenista que daria paso a una politica de Estado, el in-
digenismo, que se aplicé practicamente en todo el continen-
te americano. En América Latina los Estados nacionales
buscaban afianzar una identidad y una cultura nacionales
que visionaban mestiza, ciertamente ayudados por antropé-
logos como los peruanos José Matos Mar o Anibal Quijano.
Precisamente el dilema de sentirse quechua y a la vez mesti-
zo atormento6 a Arguedas toda su vida, y esa situacion parti-
cular ilustra lo que pasaba en la sociedad peruana en su
conjunto. El entorno nacionalista de Peru favorecia la vision
monocultural de los Estados nacionales latinoamericanos,
obsesionados por consolidar comunidades de cultura sobre
las cuales apoyarse en entornos de desigualdad social abis-
mal, como los que aun caracterizan a América Latina. Ar-
guedas vivio y participé en las interminables discusiones
sobre el “ser nacional”, mientras su pensamiento y su animo
se quebraban ante la insistencia de que la indianidad era
una condicion inviable. Para Arguedas, el debate indigenista
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de Pert correspondia a la discusion para definir al peruano
y, en general, la identidad de cada pais latinoamericano. En
1940 Arguedas se encontrd con los indigenistas del conti-
nente al acudir al Primer Congreso Indigenista Interameri-
cano de Patzcuaro. Dificil situacion la de un mestizo cultu-
ral como Arguedas que se enfrenta al convencimiento de la
época: solo son posibles los Estados nacionales en América
Latina si se logran integrar sociedades de cultura nacional.
Arguedas se definia a si mismo como un “wakcha”, es decir,
“un huérfano de huérfanos”, que fue ademas el tema de su
gran novela Los rios profundos, publicada en 1958. Se acerco
a la izquierda comunista de su pais e imparti6 cursos de ca-
pacitacion para obreros. Por ello, fue también un perseguido
politico, como lo narra César Lévano. En 1949 Arguedas se
inscribi6 en el Instituto de Etnologia de la Universidad Ma-
yor de San Marcos, de donde egres6 graduado de etnologo
con una tesis titulada La evolucién de las comunidades indi-
genas. Este texto fue galardonado con el Premio Nacional de
Fomento a la Cultura Ricardo Palma en 1958. En 1964 Ar-
guedas publico la novela considerada por la critica literaria
como su obra cumbre, Todas las sangres. El libro es un ale-
gato en favor de la variedad cultural de Pert, y una denun-
cia de la industrializaciéon por si misma como un peligro en
un pais con las caracteristicas de Perd. En este libro, el Ar-
guedas quechua escribe para dirigirse al mundo del Argue-
das mestizo intercediendo en favor de las poblaciones indi-
genas que, en lugar de beneficiarse del progreso, resultan
sus victimas. La cuestion indigena no es asunto local, escri-
be Arguedas, sino nacional y latinoamericano. El etnélogo
que es Arguedas examind los modelos alternativos de orga-
nizacién que era posible adoptar en un pais como Peru sin
excluir a las comunidades indigenas. La novela de Arguedas
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dio pie a la celebracion de una mesa redonda convocada por
el Instituto de Estudios Peruanos (wr) que ha pasado a la

historia como un importante capitulo en el desarrollo del
indigenismo en América Latina. Se llevo a cabo el 23 de ju-
nio de 1965. En ella participaron Alberto Escobar, José Ma-
tos Mar, José Miguel Oviedo, Sebastian Salazar Bondy, Jorge
Bravo Bresani, Henri Favre, Anibal Quijano y el propio José
Maria Arguedas. No hubo entre los participantes nadie que
hablara en favor de la tesis de Arguedas de fusionar en el
concepto de peruano a una identidad mestiza/india. No hu-
bo nadie que examinara incluso la calidad literaria de la
obra. Arguedas qued6 como un romantico reaccionario al
defender la integridad de los indigenas y oponerse a la diso-
lucion de las comunidades para que sus miembros, indivi-
dualmente, se unieran al proletariado libertador. Los partici-
pantes en la mesa coincidieron en que Arguedas habia es-
crito un libro que arremetia contra las posiciones de avan-
zada en América Latina, las cuales consistian en defender
los nacionalismos latinoamericanos y el indigenismo como
via para lograr la consolidaciéon de las sociedades en Lati-
noamérica, llevar adelante la industrializacién como unico
camino hacia el progreso y forjar el proletariado que desde
la lucha de clases llevaria a la liberacion del trabajo y al des-
tierro del capitalismo. De esta mesa redonda sali6 José Ma-
ria Arguedas con la depresion en los hombros, de la que no
se repuso jamas. En 1967 asisti6 al Segundo Congreso Lati-
noamericano de Escritores en Guadalajara, México, y en
1968 recibio6 el Premio Inca Garcilaso de la Vega por el con-
junto de su obra literaria, considerada como una senalada
contribucion a la cultura en Peru. Al recibir el premio, Ar-
guedas pronuncid su discurso “No soy un aculturado”, don-
de reitera su defensa de las comunidades indigenas de Peru
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y rechaza los argumentos expuestos en su contra en la mesa
redonda de 1965. El 28 de noviembre de 1969, encerrado en
un bafio de la Universidad Agraria, se dio un tiro en la cabe-
za. Agonizante, murid el 2 de diciembre de 1969.

Ha quedado sefialado que el indigenismo en Perua se con-
figur6 al calor de las discusiones de los intelectuales con
respecto a la poblacién indigena y al futuro de las socieda-
des latinoamericanas. Antes del Congreso de Patzcuaro de
1940, existio en Perd un largo periodo de convulsiones poli-
ticas y de manifestaciones de diversas corrientes que opina-
ron acerca del indio peruano y su destino, como se ha ex-
puesto. La creacion del w en 1946 fue el resultado tanto de

décadas de discusion entre los propios intelectuales perua-
nos como de la influencia del Congreso de Patzcuaro de
1940. En esos afios, en el debate destacaban dos corrientes
de opinién, a saber: por un lado, los que planteaban que la
presencia indigena era un obstaculo para consolidar el na-
cionalismo y al Estado nacional, y, por el otro, aquellos que
opinaban que la Nacion peruana tenia su fundamento en la
poblacion indigena. El ir mantuvo una posicion intermedia,

y propuso un proceso gradual de asimilaciéon que priorizaba
factores culturales y educativos, como lo sefialaban los
acuerdos de Patzcuaro. La creacion del wr significo la derrota

de las propuestas radicales y alenté a los intelectuales a
aceptar los postulados del Congreso de Patzcuaro de 1940.

En 1938, dos afios antes del Congreso de Patzcuaro, se lle-
v6 a cabo en la ciudad de Lima la VIII Conferencia Interna-
cional Americana. A esta reunidn asistieron delegaciones
oficiales de diecisiete paises latinoamericanos, ademas de
las representaciones de la Uniéon Panamericana —actual Or-
ganizacion de Estados Americanos (ora)— y de Estados Uni-
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dos. En ese momento gobernaba al Perti un politico golpista
Oscar R. Benavides, que asumi6 el control del Estado des-
pués del asesinato del presidente Luis M. Sanchez en 1933.
El usurpador Oscar Benavides se mantuvo en el poder hasta
el afio de 1939, de manera que la VIII Conferencia Interna-
cional Americana ocurri6 en un contexto de represion y au-
toritarismo extremo, y de simpatia del gobierno peruano
por el fascismo. El indigenismo radical de José Carlos Ma-
riategui habia muerto con él en 1930, y a ello se sumo la re-
presion del ejército peruano contra los militantes del parti-
do Alianza Popular Revolucionaria Americana (arra), funda-

do por Victor Radl Haya de la Torre el 7 de mayo de 1924 en
la Ciudad de México, la cual finalizd con la masacre de
Chan Chan en 1932. Un clima de extrema turbulencia politi-
ca fue el contexto de la VIII Conferencia Internacional Ame-
ricana.

La representacion peruana en la VIII Conferencia estuvo
integrada por intelectuales conservadores, expresamente
contrarios a los planteamientos que sostenian que los pue-
blos indigenas tenian la capacidad de resolver sus proble-
mas, y, por supuesto, rechazaban los planteamientos de José
Carlos Mariategui. Formaba parte de la delegacion peruana
Victor Belainde que planteaba al llamado problema indi-
gena como un obstaculo para configurar el nacionalismo
peruano y a la obligatoriedad de practicar el cristianismo
catolico como un factor fundamental de la identidad nacio-
nal de Pert. Un tono paternalista, no exento de racismo, do-
mind esa VIII Conferencia Internacional, clausurada el 21 de
diciembre de 1938, cuando se emitié una declaracién que
transmitia una orientaciéon proteccionista hacia los pueblos
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indigenas, calificados como menores de edad e incapaces de
resolver sus problemas y planear su futuro.

El sentido paternalista hacia los pueblos indigenas porta-
do por los grupos de poder peruanos venia de lejos. En efec-
to, hacia 1921 el presidente Augusto Leguia habia creado la
Seccion de Asuntos Indigenas en el Ministerio de Fomento
y Obras Publicas, al que sigui6 la fundaciéon del Patronato
de la Raza Indigena en 1922. En 1936, con Benavides en el
poder, desaparece el Patronato de la Raza Indigena y se crea
el Consejo Superior de Asuntos Indigenas, mientras que en
1938 se le otorgan facultades mas amplias a la Seccién de
Asuntos Indigenas. El sentido paternalista se habia consoli-
dado en Peru a través de la concepcion de que los indigenas
son menores de edad en permanente necesidad de protec-
cion y tutelaje, planteamiento que estuvo detras de las insti-
tuciones referidas.

El otro aspecto que destaca es la consideracion de que las
culturas indigenas deben asimilarse a las llamadas culturas
nacionales, lo que también enfatiz6 la VIII Conferencia In-
ternacional Americana. El planteamiento de origen era que
las razas superiores, el mestizo peruano en este caso, tenia
la facultad de asimilar a los pueblos indigenas y, con ello,
consolidar una identidad nacional. Fue en esta VIII Confe-
rencia Internacional Americana en la que se acord6 celebrar
el Congreso Continental de Indigenistas en Bolivia en 1939,
que finalmente se llevd a cabo en Patzcuaro, Michoacan, en
1940.

El Congreso Nacional del Peru ratificd los acuerdos de
Patzcuaro el 31 de diciembre de 1942, siendo presidente de
la republica Manuel Prado. En 1943 los legisladores perua-
nos aprobaron el acuerdo de crear instituciones indigenis-

154



tas, como lo recomendaba el Congreso de Patzcuaro, a tra-
vés de la resolucion legislativa nimero 9812 fechada el 19
de enero de 1943. El 15 de mayo de 1946 el presidente José
Luis Bustamante y Rivero acordé la creacion del wp, incorpo-

rado al Ministerio de Justicia y Trabajo. De manera expresa,
se asento en el documento de creacion que el w debia cola-

borar estrechamente con el m. El primer presidente e impul-

sor de la nueva institucion fue Luis E. Valcarcel, acompana-
do de un nutrido grupo de intelectuales peruanos. José Al-
zamora, titular del Ministerio de Justicia y Trabajo, explicito
los fines para los que se creaba el w, destacando que nacia

como un organismo del Estado peruano especializado en
atender a la poblacion indigena y enfatizando el mejora-
miento de las condiciones de higiene, la orientacion econoé-
mica, la educacion y la proteccion de sus creaciones artisti-
cas. A través del w se alentaria la conformacion de coopera-

tivas de produccioén y consumo, ademas de otorgar créditos
para la modernizacién de la agricultura y la ganaderia. Ofi-
cialmente, el wr quedo instalado el 21 de febrero de 1947,

mientras que sus ordenamientos fueron aprobados el 20 de
agosto del mismo afio en una reunion presidida por Luis E.
Valcarcel.

La vida institucional del wr se desenvolvié en medio de

una notable precariedad de recursos, lo que practicamente
inmovilizo6 a la institucion. El 29 de octubre de 1948 el gene-
ral Manuel A. Odria derrocé al presidente Bustamente y Ri-
vero; en ese contexto se llevd a cabo el Segundo Congreso
Indigenista Interamericano en la ciudad de Cuzco. Como
era de esperarse, la delegacion oficial peruana fue encabeza-
da por un militar, el general brigadier Armando Artola, que
fungia como ministro de Justicia y Trabajo del gobierno
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golpista. Ademas, dado que Perti era el pais anfitrion, le co-
rrespondié presidir el Congreso. Para esas fechas, habia un
nuevo director del e en la persona de José Antonio Encinas,

que muy poco participé en la reunion.

El parecer de los militares peruanos prevalecié en este
Segundo Congreso Indigenista a tal grado que el general
Artola se permitié afirmar que el problema indigena se de-
bia a la inferioridad biologica de los pueblos indios. Para di-
cho general, lo que caracteriza a todos los pueblos indios de
Latinoamérica es la inferioridad racial acompafiada de la de-
ficiencia, el retraso y el infradesarrollo. En consecuencia, los
militares peruanos en el poder impusieron su punto de vis-
ta, y reiteraron que el indigenismo es una politica protec-
cionista del Estado que apunta hacia el logro de la asimila-
cién de los pueblos indigenas latinoamericanos a sus res-
pectivas culturas nacionales, agregandose que el estudio so-
bre estos pueblos tiene un solo objetivo: redimir al indio de
su estado de postracion e ignorancia. La imagen que los mi-
litares peruanos asistentes al Congreso transmitieron fue la
de un indio sucio, degradado, ignorante, incapaz de sobrevi-
vir sin la proteccion del Estado.

El Segundo Congreso Indigenista Interamericano, milita-
rizado como lo estuvo, aprob6 impulsar los estudios genéti-
cos entre los pueblos indigenas para descubrir las bases bio-
logicas del atraso, y lleg6 al grado de aprobar el disefio de
una “‘geografia médica” del indio americano, ademas de
crearse en el e una Seccion de Defensa Bioldgica del Indio.

Al iniciarse la década de 1950, el gobierno militar trat6 de
llevar a la practica un indigenismo basado en conclusiones
supuestamente cientificas. Se fund¢ la revista Peru Indigena,
que en su numero 3, de octubre de 1951, expresa que el
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“problema indigena” no es de caracter racial, sino social,
aunque reconoce que los indios de Pera son una “raza bra-
va, guerrera”, refiriéndose a esos pueblos como “nuestros”.
La revista también se alinea con la disposiciéon del general
Odria de clausurar el Congreso Nacional Peruano para eri-
girse como el Unico legislador y saluda la creaciéon de la Di-
reccion General de Asuntos Indigenas, asignada al Ministe-
rio del Trabajo. En esos momentos, el director del wr es el

médico Carlos Monge Medrano, descubridor del soroche o
mal de altura. Monge proclamé que el e adoptaba el espiri-

tu del Congreso de Patzcuaro, demostrando lo anterior con
la firma del convenio entre el w y la Universidad de Cornell,

Estados Unidos, para poner en marcha el Proyecto de Acul-
turacion en la region de Vicos, bajo la direccion del antro-
pélogo estadunidense Allan R. Holmberg.

El Proyecto de Vicos tuvo como objetivo estudiar los
efectos de la introduccion de tecnologia moderna en regio-
nes marginadas de Pert. El convenio se firmo en 1951, y fa-
voreci6 a la universidad estadunidense, que asi aseguraba
una suerte de laboratorio de antropologia para sus estu-
diantes del posgrado en vias de escribir sus tesis. En 1951
Vicos era una hacienda que pertenecia a la Sociedad de Be-
neficencia Publica. En sus ocho mil hectareas habitaban al-
rededor de dos mil personas quechuas que trabajaban en ca-
lidad de colonos y renteros en la hacienda. La Beneficencia
ofrecia la hacienda en alquiler por periodos de diez afos a
través de una subasta publica. Cada campesino quechua de-
bia pagar una renta en especie al patréon en turno. En efecto,
durante tres dias a la semana el campesino trabajaba sin re-
muneracion alguna, cediendo su produccion al patrén como
pago para tener acceso a la tierra. El patron ejercia un do-
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minio absoluto sobre los campesinos, que sobrevivian en
condiciones de extrema pobreza. En 1952 el Proyecto
e / Universidad de Cornell se encargd de la administracion

de la Hacienda de Vicos e inici6 la preparacion para que ca-
da campesino quechua tuviese la capacidad de administrar
la hacienda y convertirse en duefio de la misma. En 1962, al
término del contrato de arrendamiento con el Proyecto Vi-
cos, los campesinos estuvieron en capacidad de comprar la
hacienda y aplicar nuevas tecnologias en los cultivos, ade-
mas de mejorar su nivel de vida. El Proyecto se consider6
un éxito a grado tal que se habld del “milagro de Vicos”,
mientras se afirmé que el llamado “problema indigena” en
Peru tenia una via de solucion en las asesorias técnicas y en
un sistema educativo promotor de la aculturacion. El entu-
siasmo provocado por los resultados del Proyecto Vicos fue
exagerado. El tiempo demostré que fueron mas los benefi-
cios obtenidos por los académicos estadunidenses que los
que obtuvieron los campesinos, quienes tuvieron que con-
formarse con resultados mas bien modestos en un momento
en que las teorias del desarrollo de la comunidad impregna-
ban al indigenismo y a la antropologia en una parte de Lati-
noameérica.

Bajo la direccion de Monge, en el e se impulso6 el llamado

rescate del folclor indigena, para incorporarlo como un
aporte del pasado al Perd contemporaneo. La sutileza era
clara: se recuperaba el folclor como un adorno cultural,
mientras se alentaba la desaparicion del indio por medio de
la aculturacion. Incluso los intelectuales que con mas ahin-
co defendieron a los pueblos indios acogieron con entusias-
mo el rescate del folclor. Asi, Luis E. Valcarcel fue nombra-
do presidente del Comité Interamericano de Folclor, del que
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José Maria Arguedas fungié como secretario. En ese contex-
to, Efrain Morote Best fund6 la Sociedad Peruana del Fol-
clor en la ciudad de Cuzco. Todo ello, apoyado en una an-
tropologia también folclorizada que minimiz6 el analisis de
las relaciones sociales, de las relaciones interétnicas y de la
situacién econémica de los pueblos indigenas de Peru.

El 12 de junio de 1954 el médico Carlos Monge fue ratifi-
cado como director de un inoperante w. En 1956 se instald

un Comité Técnico del mr para solucionar la falta de operati-

vidad de la institucion, pero también fracas6. En general, en
Pert el indigenismo como politica de Estado siguié una
orientacion asimilacionista con consecuencias graves para
los pueblos indigenas, entre las que se incluyen la descom-
posicion de las comunidades, la emigracion forzada, la po-
breza extrema y la exclusion, como lo relata el escritor Ma-
nuel Scorza Torres, que en una serie de excelentes novelas
describe la situacion de los pueblos indigenas y del campe-
sinado peruano en general. Manuel Scorza es fundador del
neoindigenismo en Pert como movimiento literario hacia la
década de 1950. Junto con Arguedas y Ciro Alegria, impulso
el realismo magico andino, célebre movimiento literario la-
tinoamericano. En 1952 Manuel Scorza gané los Juegos Flo-
rales del IV Centenario de la unam, y en 1956 merecio el Pre-
mio Nacional de Poesia José Santos Chocano en Peru. Ma-
nuel Scorza muri6 en Espafia el 27 de noviembre de 1983, a
los cincuenta y cinco afios de edad, en un terrible accidente
aéreo ocurrido en el aeropuerto de Madrid.

Movimientos sociales indigenas e indigenismo
en Peru
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El equivalente en Perd de los movimientos sociales indi-
genas surgidos en paises como Ecuador o Bolivia son las
migraciones de los pueblos originarios hacia las grandes
ciudades. Asimismo, en Pertu los movimientos sociales indi-
genas coincidieron con la intensificacion de los analisis an-
tropologicos y las obras de infraestructura, particularmente,
la construccion de carreteras que podriamos llamar Regio-
nes Interculturales de Refugio, en las cuales imperaba el do-
minio de los hacendados sobre las comunidades indigenas.
Tal era la situacion en la Sierra, la Cordillera Andina, estu-
diada ampliamente por John Murra y sus discipulos, ademas
de haber sido el escenario de la vida infantil y juvenil de Jo-
sé Maria Arguedas. Pero esta penetracion de la modernidad
en las Regiones Interculturales de Refugio peruanas facilitd
la movilizaciéon de contingentes significativos de campesi-
nos y de campesinos indigenas, que se instalaron en las ciu-
dades. Este es el tipo de movilizacién social que estimulé a
los antropologos a hablar de las expresiones de una cultura
hispanoquechua que cambi6 los perfiles culturales del pro-
ceso de urbanizaciéon en Pert. También la apertura de las
Regiones Interculturales de Refugio, sobre todo en la Sierra,
significé mejorias econoémicas para los pueblos indigenas, al
aumentar los precios de sus productos en los mercados ur-
banos y permitirles deshacerse de las dependencias atavicas
de los hacendados. Asimismo, el campesinado mestizo par-
ticip6 de los resultados de una modernidad que se extendia
por el pais.

En contextos en los que modernidad y antropologia coin-
cidieron en Pert, se produjeron cambios y alteraciones im-
portantes en las comunidades indigenas que emigraban ma-
sivamente. La movilizacién de las comunidades hacia las
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ciudades invalidé las politicas indigenistas. Incluso los con-
tingentes indigenas reconstruyeron las instituciones comu-
nitarias en medio de las grandes urbes peruanas, y en el ca-
so de los barrios, los adaptaron a la vida comunitaria, ins-
taurando las jerarquias civico-religiosas y otras institucio-
nes vitales como el trabajo comunitario. Los antropdlogos
siguieron y documentaron estos procesos demostrando que
los indigenas, mas alla de su presencia en las ciudades, pe-
netraban en la vida de la Nacion en su conjunto, superando
las previsiones de los indigenistas. Lima, la propia capital
del pais, recibid la inmigracion de cerca de un milléon de in-
digenas a los que se unieron contingentes de campesinos
mestizos. El ambito rural también cambi6 al compas de mo-
vimientos indigenas como el que ocurri6 en el afio de 1964,
con la invasién de las extensas propiedades de la minera
Cerro de Pasco, en la provincia del mismo nombre, que ter-
mind en una masacre. Pero el movimiento a las ciudades era
imparable. Incluso se introdujo el vocablo cinturéon de mise-
ria como recurso etnografico para describir los barrios urba-
nos forjados por inmigrantes indigenas en las ciudades. Va-
rios escritores, entre ellos José Maria Arguedas, acufiaron el
nombre de cinturones de fuego, en contraposiciéon a cinturo-
nes de miseria, para nombrar los barrios indigenas urbanos,
y, ademas, escribieron acerca de la insurreccion del Peru
Profundo, concepto que antecede al de México Profundo de
Guillermo Bonfil. Este proceso migratorio de los indigenas
hacia las ciudades hizo visible a la dimension étnica como
un componente basico de la sociedad peruana que se agregé
a las dimensiones de clase social. Culturalmente, lo que los
antropdlogos nombraron cultura hispanoquechua se mani-
festod con fuerza en todo el pais, lo que se registro, por ejem-
plo, en la musica, con el éxito en 1964 del llamado Jilguero
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de Huascaran, un cantante mestizo cuyos discos rompieron
todos los registros de venta en Peru.

En forma paraddjica, estos movimientos indigenas provo-
caron el rechazo de las politicas indigenistas de parte de los
circulos mas conservadores de la sociedad peruana, aterro-
rizados ante el mestizaje con los pueblos indios. Es una
reaccion bastante similar a la que manifestaron los grupos
de poder en San Cristobal de las Casas, Chiapas, México,
cuando se establecid en la ciudad el primer Centro Coordi-
nador Indigenista en 1951. En Pert, justo al iniciarse 1965,
los sectores mas radicales de las clases hegemonicas reac-
cionaron acusando de comunistas a las politicas indigenis-
tas impulsadas desde el Estado. Vieron la misma propuesta
de integrar a los pueblos indigenas a la vida nacional como
una amenaza a sus intereses, como la posibilidad de perder
su control sobre la vida politica del pais y de ser desplaza-
dos del dominio que ejercian sobre las poblaciones origina-
rias. Estos sectores hegemonicos rechazaron el indigenismo
asimilacionista, s6lo que por razones radicalmente diferen-
tes a las esgrimidas por quienes defendian el derecho a la
cultura propia proponiendo la aceptacion de la variedad
cultural como un componente basico de la sociedad perua-
na.

Hacia 1970 los movimientos indigenas peruanos avanza-
ron logrando que el Estado decretara la legalizaciéon de las
tierras comunales y la colectivizacion del sector rural a tra-
vés de la formacion de cooperativas en la Costa, al mismo
tiempo que se legalizaban las propiedades de las comunida-
des serranas y silvicolas. Pero en 1986 el ejército peruano
llevé a cabo una leva masiva para reclutar indigenas e in-
corporarlos al combate contra las guerrillas, que, por su
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parte, también reclutaban combatientes indigenas. En las
décadas de 1960-1970 el movimiento indigena y campesino
en general se fue agotando en el contexto de las turbulen-
cias politicas y sociales y del combate a la guerrilla. El re-
sultado de todo ello es la ausencia actual de organizacién de
pueblos como el quechua, el mas numeroso de los pueblos
originarios en Peru. Incluso el indigenismo es una politica
desarticulada en el Peru actual. Esta situacion ha dado lugar
a nuevas discusiones en torno al reconocimiento, o no, de
los pueblos indigenas peruanos como nacionalidades. No ha
escapado de esta discusion la reflexion sobre el Tahuantin-
suyo como una nacién prehispanica y respecto a la natura-
leza del Estado inca. A diferencia de Ecuador, donde los mo-
vimientos indigenas lograron introducir el reconocimiento
de Estado plurinacional en la Constitucion Politica, en Peru
no es asi. Aquellos movimientos indigenas peruanos alenta-
dos por las medidas politicas que adopto el presidente Au-
gusto Leguia en los afios tempranos del siglo (1920-1923),
las cuales pronto se convirtieron sélo en promesas sin cum-
plir, alimentaron una inconformidad creciente que logré su
maxima expresion en las décadas de la modernizacion
(1965-1980). Los intentos de José Carlos Mariategui de con-
vertir al indigenismo en un gran movimiento reivindicador
no se coronaron con éxito. A ello se sumo el hecho de que
la izquierda socialista desconocié al movimiento indigena
para etiquetarlo como campesino desde un punto de vista
de clase social, y estimular desde esa perspectiva la alianza
proletariado / campesinado que supuso fundamental para la
transformacioén de Perd. En la concepcion de José Carlos
Mariategui, campesinos e indios estaban fusionados, eran
un solo sujeto, como asi lo sostuvo también José Maria Ar-
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guedas en una posicion distinta a la de la alianza proletaria-
do/campesinado.

Durante toda la segunda mitad de la década de 1960 los
indios de Peru se movilizaron poblando las ciudades, inva-
diendo las haciendas y creando demandas de reivindicacion
étnica, politica y social. La lucha por la tierra fue el eje de
esos movimientos. El origen de estas movilizaciones se loca-
liza en el periodo de la presidencia de Manuel Prado, entre
1956 y 1962, para estallar durante el resto de la década ses-
entera. Se reconoce a Hugo Blanco —de filiacion trotskista—
como el lider mas destacado de aquellas movilizaciones.
Después de los intentos de reforma agraria de Manuel Pra-
do y de su sucesor Fernando Belatinde Terry (1963-1968), se
produjo el golpe militar del general Juan Velasco Alvarado
el 8 de octubre de 1968. Ante la sorpresa generalizada, las
reformas sociales, politicas, econdmicas y, aun, culturales
impuestas por el general Alvarado cambiaron Pert. En efec-
to, en ese lapso de gobierno se promulgé la Ley de Reforma
Agraria (1969), se crearon las Ligas Agrarias y se llevo a ca-
bo la reivindicacion cultural de los pueblos indigenas. Se de-
clar6é al quechua como idioma oficial del Estado, junto al
castellano. Incluso, historiadores hubo que afirmaron que el
general Alvarado habia instituido un nuevo indigenismo,
radicalmente diferente al anterior. En 1971 el gobierno del
general Alvarado cre6 el Sistema Nacional de Movilizacion
Social (Sinamos), con la intencion de crear un sistema poli-
tico de control corporativo similar al operante en México en
los tiempos de hegemonia del Partido Revolucionario Insti-
tucional (er1), que, por cierto, encuentra antecedentes en al-

gunas propuestas del miembro de la Generacién del 900
Victor Andrés Belaunde y de Victor Raul Haya de la Torre,
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en el propio Peru. Siguiendo con el proyecto politico de
control corporativo, el gobierno del general Alvarado creo
en 1972 a la Confederacion Nacional Agraria (cva) v a la

Central de Trabajadores de la Revolucion Peruana (ctre). En

1973 se instituyd la Confederacion Nacional de Comunida-
des Industriales (Conaci). Todo el plan de reformas y el pro-
yecto corporativo del general Juan Velasco Alvarado finali-
z6 con otro resultado de las turbulencias politicas que han
caracterizado a Peru: el golpe de Estado del general Francis-
co Morales Bermudez, del 29 de agosto de 1975, que lo man-
tuvo en el poder hasta el 28 de julio de 1980. De este ultimo
afo y hasta 1985, Fernando Belaunde Terry llegd por segun-
da vez a la presidencia del pais. En 1982 la cna convocé a la

que seria la primera huelga general campesina en Perud. Los
dias 25 y 26 de noviembre de 1982 los campesinos indigenas
y mestizos detuvieron sus labores y tomaron las principales
vias de comunicacion. En 1983 se llamé a una segunda huel-
ga general, pero sin lograr la respuesta que tuvo la primera.
A partir de 1983 el indigenismo en Peru se diluy6 en el con-
texto politico de los conflictos militares entre el ejército y
las guerrillas, lo que constituye un tema complejo fuera de
los alcances de este libro. Los indigenas del Peru actual vi-
ven en una suerte de suspenso, pero eso no borra el que el
pais sea pluricultural ni la contribucién de los pueblos indi-
genas y afroperuanos como fundamento —no reconocido
aun— de la nacion peruana.

EN RESUMEN

El Congreso Indigenista Interamericano celebrado en Patz-
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cuaro, Michoacan, en 1940 sent6 las bases del indigenismo
como politica de los Estados nacionales de América Latina
aplicada a los pueblos indigenas. Estas politicas indigenistas
estaban encaminadas a la asimilacion de los pueblos origi-
narios a la cultura de perfil occidental, en un contexto pa-
ternalista y proteccionista. El postulado de redimir al indio
se tradujo —Guillermo Bonfil dixit— en la negacion del in-
dio. Tanto en el caso mexicano como en el de Guatemala,
Ecuador y Peru, el indigenismo fue coadyuvante en la con-
solidacion del nacionalismo promovido por las élites politi-
cas durante el proceso de construir al Estado-Nacion en
América Latina, que negaba al indio y procuraba su desapa-
ricion. Incluso, como lo muestran los casos analizados, el ra-
cismo imper6 en las visiones de los circulos de poder que
controlaban varios de los Estados nacionales en América
Latina.

Por otra parte, y tomando como ejemplos los casos de los
paises latinoamericanos citados, los puntos de vista criticos
del indigenismo y la defensa de los pueblos indios pugnaron
por una revolucion social que incluia la liberacion del indio.
En ese sentido y en todos los casos analizados, la literatura,
en particular, la narrativa, ha jugado un papel preponderan-
te en la discusion de la situacion de los pueblos indigenas
latinoamericanos. Es importante distinguir al indigenismo
como politica de los Estados nacionales latinoamericanos
para asimilar a la poblacion indigena de los movimientos li-
terarios conocidos como indigenistas o neoindigenistas. Los
casos de Guatemala, Ecuador y Peru ilustran este ultimo as-
pecto a través de la obra literaria de escritores destacados
en la narrativa latinoamericana.
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Finalmente, los movimientos indigenas en América Lati-
na han tenido resultados diferentes, como lo ilustran los ca-
sos analizados. Pero esos movimientos en todos los casos
han demostrado ampliamente que los pueblos indigenas son
parte constitutiva de las Naciones latinoamericanas y que,
sin su presencia, éstas son inexplicables.
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CAPITULO 5
LA CRITICA DEL INDIGENISMO COMO POLI-
TICA DE ESTADO EN AMERICA LATINA

La base conceptual del indigenismo en Latinoamérica radico
en el convencimiento de la imposibilidad de consolidar al
Estado-Nacion en contextos de variedad cultural, observado
entre los circulos dirigentes, las élites politicas y los secto-
res de intelectuales nacionalistas. Este convencimiento fue
compartido ampliamente por los Estados nacionales de
América Latina, que concibieron a los pueblos originarios
como una barrera para los nacientes nacionalismos y, por lo
tanto, no sdlo para la constituciéon de sociedades nacionales,
sino también para la legitimacion de los grupos en el poder
y el control de los Estados. El disefio del indigenismo estuvo
a cargo de los antropdlogos, que utilizaron como eje el con-
cepto de Cultura para proponer la induccion de un proceso
de aculturaciéon de las poblaciones indigenas de América
Latina por medio del cual creian conseguir la asimilacion de
los pueblos originales a las llamadas culturas nacionales.
Nacionalizar al indio en cada pais latinoamericano fue el
consenso ampliamente apoyado por las élites politicas a
partir del historico Congreso Indigenista Interamericano de
Patzcuaro, Michoacan, de 1940. De acuerdo con ese consen-
so, la antropologia pasé a ser una disciplina de Estado con-
cebida para formar a los profesionales que tendrian en sus
manos el manejo y la aplicacion del proceso de aculturacion
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inducida a través de marcos institucionales disefiados para
ello. Como lo hemos mostrado a lo largo de este texto, Mé-
xico jugoé un papel destacado en la preparacion de antropo-
logos indigenistas que provenian de ese pais y del resto de
América Latina. Asi como el indigenismo se gesté en Méxi-
co, la critica a sus planteamientos, emitidos desde la Escuela
Nacional de Antropologia e Historia (enan), situada en la

ciudad capital del pais, tuvo una amplia repercusion en La-
tinoamérica. Por supuesto, la aplicacion del indigenismo co-
mo politica de Estado y su critica tienen caracteristicas par-
ticulares segun los contextos concretos de cada pais, pero la
suposicion central de asimilar a las culturas originales y
consolidar poblaciones mestizas, culturalmente sintéticas,
como base para configurar la Naciéon tuvo una respuesta
también generalizada en América Latina, tanto de parte de
grupos de antropdlogos y cientificos sociales de pensamien-
to critico como de la de los propios indigenas: el rechazo a
esos planteamiento y practica del indigenismo de Estado y
la contrapropuesta de instaurar sociedades plurales, articu-
ladas interculturalmente en el contexto de Estados naciona-
les pluriculturales o de Estados plurinacionales.

En México la generacion estudiantil que inici6 la critica
al indigenismo en el siglo xx y la continué en forma siste-

matica ingres6 a la enxan en 1953 y egres6 entre 1957 y los

primeros afnos de la década de 1960. Los miembros de esa
generacion no fueron los tnicos criticos del indigenismo en
México, pero si los que mayor atenciéon alcanzaron en la di-
fusion de sus puntos de vista. En aquellos afios se concebia
a la antropologia en América Latina como una ciencia social
cuyo principal objetivo era el analisis de los pueblos indi-
genas a través de categorias como etnia y comunidad, vistas
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desde las teorias de la Cultura y del Desarrollo. El concepto
de comunidad corporada cerrada se aplicaba a las comuni-
dades indigenas, lo que daba como resultado que se les ana-
lizara como universos en si mismos, aislados de sus contex-
tos nacionales. Sobre todo, por corporada se entendia que la
propiedad de la tierra era comunal y que un labriego sélo
podia ejercer como agente productivo en los terrenos de su
comunidad. En breve, las etnografias no s6lo en México
sino también en América Latina en general mostraban que
entre los pueblos indigenas el trabajo esta atado a la comu-
nidad y al grupo de parentesco. Estas caracteristicas supo-
nen un obstaculo a la libre circulacion de la tierra y de la
mano de obra en el contexto de una economia politica capi-
talista y, desde el punto de vista de las teorias desarrollistas,
son una barrera al progreso.

La generacion 1953-1957 de la enan enfrent6 esta caracte-

ristica de una antropologia especializada en el analisis de
los pueblos indigenas, super6 el concepto de comunidad y
abord¢ el estudio regional y nacional. En México, un pione-
ro de los enfoques regionales muy anterior a la generacion
mencionada fue Manuel Gamio, al impulsar los estudios re-
gionales para entender el conjunto nacional, pero manifes-
tandose partidario de la asimilacion de las culturas indi-
genas al prototipo de mestizo mexicano elaborado desde el
Estado nacional. Fue, sin embargo, el Movimiento de los es-
tudiantes mexicanos en 1968 el que alent6 las posiciones
criticas y el planteamiento de una antropologia que debia
dirigir un mayor interés para crear conocimiento acerca de
los problemas nacionales. En efecto, en 1970 aparece el lla-
mado “manifiesto de la generacién critica”, la obra colectiva
titulada De eso que llaman antropologia mexicana. Los an-
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tropologos y las antropdlogas que firman el libro analizan el
indigenismo desde diversos angulos, incluyendo en su criti-
ca a la disciplina social que auxili6 a llevarlo a la practica: la
antropologia. Con ello demostraron que la critica al indige-
nismo pasa por el andlisis de la propia antropologia como
una ciencia de Estado. Con anterioridad, las propias bases
del indigenismo habian sido analizadas por Rodolfo Sta-
venhagen y Pablo Gonzalez Casanova, quienes expusieron
posiciones criticas hacia la politica de Estado aplicada a las
poblaciones indigenas, ademas de proponer una alternativa
tedrica para analizar las relaciones interétnicas: la llamada
teoria del colonialismo interno.

LA DISCUSION EN TORNO A LA TEORIA DEL COLONIALISMO INTERNO

Y EL INDIGENISMO

Bien leida, la teoria del colonialismo interno comenzaba por
afirmar que la Independencia no significo la liberacion de
los pueblos indigenas, sino la continuaciéon de su domina-
cion bajo un nuevo tipo de relacion colonial que se origina-
ba en el proceso de configuracion del Estado nacional. Afos
antes, en los preambulos de la Revolucion bolchevique de
octubre de 1917, el propio Lenin planted en otros contextos
el problema de un colonialismo interno al opinar que Rusia
no tenia el derecho de someter a las demas naciones dentro
del mismo pais. Mas aun, Lenin abog6 por la autonomia de
las minorias nacionales en los Estados del orden capitalista
de aquellos afios. Ademas, es ampliamente conocido el pro-
nunciamiento de Lenin de que Rusia era una “prisiéon de
pueblos”. Esta expresion la us6 Vladimir Lenin en 1914, tres
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anos antes del estallido de la Revolucion de octubre de 1917,
y lo hizo en referencia a la politica del Estado ruso con res-
pecto a las diferentes nacionalidades existentes en aquel
momento. En rigor, el propio Carlos Marx llamo la atencion
hacia el colonialismo interno al escribir acerca de la situa-
cioén de las nacionalidades y el caso de Irlanda. La vertiente
marxista de analisis del colonialismo interno merece una re-
flexion por si misma, pero ello rebasa el propodsito de este
texto. Sin embargo, es importante tenerla en cuenta, puesto
que planteamientos de autores como Rodolfo Stavenhagen
y Pablo Gonzalez Casanova no se entienden fuera de la tra-
dicidon marxista de critica al colonialismo y al colonialismo
interno. Es desde la perspectiva leninista, aunada a otras in-
fluencias, que Gonzalez Casanova trasladd a la realidad de
América Latina el concepto de que los pueblos indios confi-
guraban nacionalidades dentro de un mismo pais, argumen-
to discutido ampliamente y rechazado por Gonzalo Aguirre
Beltran, que definia a los pueblos indigenas como grupos
étnicos.

En 1963 Rodolfo Stavenhagen fungia como secretario del
Centro Latinoamericano de Investigaciones en Ciencias So-
ciales en Rio de Janeiro, Brasil, cuando public6 su texto
“Clases, colonialismo y aculturacién”, que de inmediato lla-
mo la atencion de los antropologos. Stavenhagen habia dis-
cutido este texto con Guillermo Bonfil, André Gunder
Frank, Carlos Alberto de Medina y Roberto Cardoso, ade-
mas de que seguramente habia leido un articulo de Pablo
Gonzalez Casanova sobre el mismo tema, publicado en el
mismo afno, en un numero de la revista América Latina que
antecedio al ejemplar en el que aparecio el citado texto de
Stavenhagen. En aquel entonces se discutian en América
Latina las tesis derivadas de la teoria de la dependencia y
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las diversas versiones del marxismo que dominaban las au-
las universitarias latinoamericanas. Recordemos que en
1965 Stavenhagen publicaria un ensayo ampliamente leido
y discutido en Latinoamérica que se titul6 “Siete tesis equi-
vocadas sobre América Latina”, que trasluce las influencias
de la formacidn intelectual del autor en Francia. En México,
Guillermo Bonfil sostenia la opinion de que era urgente
apoyar las reivindicaciones culturales de los pueblos indi-
genas para lograr el cambio social en América Latina. Por
su parte, Stavenhagen reivindicaba los analisis de las rela-
ciones de clase al mismo tiempo que criticaba los postula-
dos indigenistas, pero reconociendo en Gonzalo Aguirre
Beltran a un innovador de los estudios antropolégicos al in-
troducir el concepto de Regiones Interculturales de Refugio.
De hecho, a escasos afios de la fundacién del Instituto Na-
cional Indigenista (m1) en México (1948), en 1953 Rodolfo

Stavenhagen trabajo en esa institucion bajo la direccion de
Aguirre Beltran. Fue un momento en el que Stavenhagen
hizo trabajo de campo en Chiapas, Oaxaca y Veracruz bajo
los supuestos tedricos de las Regiones Interculturales de Re-
fugio y los Centros Rectores, lo que le permitié adquirir una
experiencia directa en la aplicacion de las tesis indigenistas.

En su texto mencionado de 1963 Stavenhagen propone
enfocar el problema de una Regién Intercultural de Refugio
como la de Los Altos de Chiapas o las existentes en Guate-
mala introduciendo en el analisis de las relaciones interétni-
cas la dimension de la clase social. Afirma Stavenhagen que
el marco conceptual del analisis de clase permite compren-
der las relaciones entre economia y sociedad, ocultas por las
teorias de la aculturacion aplicadas por los antropodlogos in-
digenistas. Ademas, Stavenhagen sefialdé que el analisis

173



comparado de regiones indigenas en Chiapas y en Guate-
mala permite obviar la frontera y acercarse a las similitudes
culturales e historicas de los pueblos indigenas de ambos la-
dos. La critica de Stavenhagen precisa que los etnélogos
han sobredimensionado las configuraciones culturales en
detrimento del analisis de las estructuras econémicas donde
estan insertas las sociedades indigenas. Criticé los trabajos
del antropologo estadunidense Sol Tax demostrando los ses-
gos que lo caracterizan al ignorar el analisis de las relacio-
nes entre ladinos e indios, como si vivieran aislados los
unos de los otros y no dentro de un conjunto dominado por
la dindmica de la economia ladina capitalista. Precisamente
por ello, afirma Stavenhagen, es importante el enfoque de
Gonzalo Aguirre Beltran, quien, al hablar de Regiones Inter-
culturales de Refugio, introduce también el anélisis de clase.
Sin embargo, hay que hacer explicito este analisis de clase
para entender que no es s6lo la aculturacion lo que esta en
juego, sino también la integracién del indio a la Nacion
construida en el contexto de una sociedad clasista, basada
en una economia politica capitalista. Las comunidades indi-
genas plantean la existencia de procesos historicos distintos
que deben observarse en su confrontacion con la sociedad
global. En este sentido, Stavenhagen afirma que las socieda-
des indigenas estan relacionadas con las estructuras nacio-
nales, y en su contexto existen los grupos orientados hacia
la comunidad y los que se inclinan hacia la Nacién. En los
intersticios de ambos grupos se coloca la situaciéon colonial,
el colonialismo interno. Es decir, vistos desde la Nacion, los
pueblos indigenas sufren explotacion de la que se benefi-
cian las clases sociales en general, dado el factor étnico.

Es interesante notar que la critica de Stavenhagen, a dife-
rencia de la de Bonfil, no va dirigida contra la voluntad in-
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digenista de integrar a la Nacion a los pueblos indios, sino a
que éstos tienen que superar su situacion de pueblos explo-
tados dentro de su propio pais. Justo ésa fue la discusion
con Guillermo Bonfil, quien insistié en la importancia de la
dimensioén cultural. En breve: para Stavenhagen las luchas
sociales de los pueblos indios deben colocarse en el terreno
de las luchas obreras, mientras que para Bonfil los movi-
mientos indigenas tienen derecho a reivindicar sus visiones
culturales y luchar como pueblos en si. No debe olvidarse la
influencia de Aguirre Beltran en los planteamientos de Sta-
venhagen, no sélo en el uso del enfoque regional, sino tam-
bién en lo que escribi6 el antropdlogo veracruzano en su li-
bro Formas de gobierno indigena publicado en 1953, exacta-
mente diez afios antes tanto del texto de Rodolfo Stavenha-
gen como del de Pablo Gonzélez Casanova. Segtn este ulti-
mo, la posiciéon de los antropdlogos indigenistas —Alfonso
Caso, Gonzalo Aguirre Beltran, Julio de la Fuente, Alfonso
Villa Rojas— es de avanzada respecto a las visiones racistas
decimononicas, al demostrar que el llamado problema indi-
gena no es biologico sino cultural. Pero agrega Gonzalez
Casanova que los pueblos indigenas permanecen en una si-
tuacion colonial dentro de su propio pais. Gonzalez Casano-
va escribié con todas sus letras que las comunidades indi-
genas son las colonias internas de México y, por anadidura,
el i seria una suerte de “ministerio de colonias internas”.

Asi, los planteamientos de Stavenhagen y Gonzalez Ca-
sanova llevan a la conclusion de que el colonialismo no sélo
resulta de relaciones internacionales, sino que es también
factible su presencia en el contexto de las relaciones inter-
nas de un pais. Mas aun, las tesis del colonialismo interno
plantean que éste es un resultado de los procesos de inde-

175



pendencia y surgimiento de los Estados nacionales en Amé-
rica Latina, conducidos por las élites criollas portadoras de
prejuicios respecto a las sociedades indigenas. La formacion
de los Estados nacionales en Latinoamérica no cambié la
naturaleza de las relaciones interétnicas, sino que éstas se
sumaron a las de clase para configurar sociedades complejas
donde las categorias étnicas deben analizarse en articula-
cion con las de clase. Gonzéalez Casanova agrega otro argu-
mento advirtiendo que las relaciones de colonialismo in-
terno no estan presentes en las metrépolis, sino en regiones
lejanas de los grandes centros urbanos, como la de Los Al-
tos de Chiapas o la Sierra Tarahumara, en donde conviven
ladinos e indios bajo relaciones asimétricas acompariadas de
discriminacion, prejuicios, explotacion del trabajo y racis-
mo, en detrimento de las sociedades indigenas. Aunque
Aguirre Beltran rechazd la existencia de un colonialismo in-
terno, la verdad es que la teoria de las Regiones Intercultu-
rales de Refugio sugiere a la del colonialismo interno. El ar-
gumento de Aguirre Beltran para rechazar la existencia de
un colonialismo interno en un pais como México es que el
Estado nacional no es “colonialista”, sino que procura la in-
tegracion de la poblacion indigena para que forme parte del
conjunto nacional. De hecho, diria Aguirre Beltran, al enfa-
tizar el mestizaje, el Estado nacional reconocia a los pueblos
indigenas. De esta manera, las politicas indigenistas conce-
bidas desde el nacionalismo intentan terminar con una si-
tuacion de desventaja heredada de la colonia, para que las
relaciones interétnicas desaparezcan del pais y sean susti-
tuidas por las de clase, que son las que portan la capacidad
de transformar sociedades como las latinoamericanas.

Este planteamiento es bastante cercano a lo que el propio
Marx escribi6 acerca de las comunidades campesinas de In-
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dia, en el contexto del analisis de lo que él llamo el modo
asiatico de produccion. En esos textos, Marx afirm6 que es
solo la dinamica de la lucha de clases la que puede transfor-
mar a Asia y modos de produccion como el asiatico, basados
en el trabajo campesino atado a la comunidad, situacién que
caracteriza a las comunidades indigenas en América Latina.
Marx discuti6 el papel del colonialismo planteando que, con
todo lo reprobable que ese sistema es, tiene una doble fun-
cion: terminar con el inmovilismo de las comunidades cam-
pesinas asiaticas e introducir la dinamica de la lucha de cla-
ses propia del capitalismo. Marx no dudé en escribir que ésa
es la Unica salida hacia la liberacion de la humanidad en su
conjunto. La discusion es compleja, pero es necesario tener-
la en cuenta cuando uno lee a los tedricos del colonialismo
interno como Pablo Gonzalez Casanova, o incluso a criticos
como Rodolfo Stavenhagen, o aun a indigenistas como Gon-
zalo Aguirre Beltran, que coinciden en plantear a la lucha
de clases como la alternativa para la liberaciéon de las comu-
nidades indigenas.

Existen mas acuerdos que desacuerdos entre Aguirre Bel-
tran y los teodricos del colonialismo interno de lo que se ad-
mite. El propio Gonzalez Casanova y en cierta medida tam-
bién Stavenhagen insistieron en que el colonialismo interno
solo es caracteristico de regiones en donde existen comuni-
dades indigenas, tal como lo plantea Aguirre Beltran a tra-
vés de su concepto de Region Intercultural de Refugio. In-
cluso, a fin de no referirse directamente a Aguirre Beltran,
Gonzalez Casanova usa la frase “lo que los antropdlogos lla-
man” para reconocer que el Centro Rector de las Regiones
Interculturales de Refugio es el punto desde el cual se ejerce
el dominio y donde es notorio el intercambio desigual en fa-
vor de la poblacion ladina; tipifica asi el colonialismo in-
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terno. Usando el concepto de clase, Gonzalez Casanova afir-
ma que la explotacion a la que esta sujeta la poblacion indi-
gena la ejercen las distintas clases de la sociedad ladina, ar-
gumento que también propuso Aguirre Beltran desde 1953.
Notese en este planteamiento de Gonzalez Casanova la afir-
macion de que para que exista un colonialismo interno debe
haber una sociedad que explota a otra. Es decir, las socieda-
des en donde se localiza el colonialismo interno son de na-
turaleza dual, como de hecho lo afirmaria Guillermo Bonfil
con su concepcion de un México Profundo y otro superficial
que explota al primero. Las diferencias aludidas se corres-
ponden con las culturales y con los niveles de vida. Toma-
das en su conjunto, estas caracteristicas configuran el siste-
ma colonial interno de un pais, afirman Gonzalez Casanova
y los teoricos criticos del indigenismo afines a la teoria del
colonialismo interno, no sélo en México sino en América
Latina. De hecho, escribird Gonzalez Casanova, lo que los
antropologos describen a través de la etnografia es la condi-
cion de las sociedades indigenas como colonias dentro de su
propio pais. Reconocen los teéricos del colonialismo interno
que el llamado problema indigena es de dimension nacional
y su existencia define al ser de la Nacion en América Latina.
Mas todavia, la cercania entre los planteamientos del colo-
nialismo interno y los de las Regiones Interculturales de Re-
fugio se explica porque en los paises de matriz colonial, co-
mo los que configuran a Latinoamérica, los procesos de in-
dependencia y formacion de los Estados nacionales no alte-
raron las relaciones interétnicas de dominio impuestas so-
bre las sociedades indigenas. Incluso las reafirmaron.

Lo que discutira Aguirre Beltran no es el diagnodstico de
la situacion de dominio bajo la que viven las comunidades
indigenas, sino que el indigenismo es, segin su punto de
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vista, una politica nacionalista anticolonialista, y ello invali-
da la teoria del colonialismo interno. En su discusién del
texto de Margarita Nolasco en el libro De eso que llaman an-
tropologia mexicana, Aguirre Beltran afirma que lo que bus-
can los antropologos criticos es la integracion del indio a la
lucha de clases, y que con ello coincide plenamente. Segin
Aguirre Beltran, el indio tiene que superar las relaciones
étnicas e introducirse a la lucha de clases para, de esta ma-
nera, integrarse a la Nacion y contribuir a su transforma-
cion. Dice mas Aguirre Beltran provocando no sdélo a los
antropologos criticos sino a los marxistas: coincide con
ellos, afirma que el indigenismo lo que busca es la integra-
cion del indio a la lucha de clases como parte del proletaria-
do y aboga para que se lea lo que él mismo escribe. La dis-
cusion acerca del colonialismo interno sigue abierta, sobre
todo, si se tiene en cuenta que recientemente se public6 un
volumen con textos de Pablo Gonzalez Casanova al respecto
y que éste revisd su propia posiciéon en busca de plantea-
mientos mas flexibles. La nociéon de sociedad dual tiene la
debilidad de no reconocer que vivimos en un mundo uni-
versalizado bajo la hegemonia de la economia politica capi-
talista, la cual, en su proceso de expansion a través del colo-
nialismo, incorporé relaciones de produccion diversas se-
gun las caracteristicas de las sociedades que caian bajo su
dominio.

La reflexion acerca del concepto de colonialismo interno
no puede obviar el planteamiento de Gonzalo Aguirre Bel-
tran expuesto desde sus primeros textos de la década de
1950, pero desarrollados en su libro Regiones de refugio, pu-
blicado en 1967, al que seguira El proceso de aculturacion en
1970. Aguirre Beltran reconocié que la situacion actual de
los pueblos originarios es un resultado historico derivado de
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la instauraciéon del régimen colonial en el siglo xvi. Es un

planteamiento cercano al que posteriormente propusiera
Guillermo Bonfil en 1987. Aguirre Beltran expres6 su opi-
nién afirmando que lo indio es una condiciéon heredada de
los tiempos coloniales —una condicién de casta—, la cual
forjo a un sector de la poblacion al que se distinguié por su
etnicidad y no por su situacién de clase. Este planteamiento
es recurrente en Aguirre Beltran, que califica a las naciones
de Latinoamérica como “mestizoamericanas”. Segun Agui-
rre Beltran, el indigenismo demostré que el indio no es un
proletario, sino un siervo enfeudado o un miembro de una
comunidad de sobrevivencia. Reconoce Aguirre Beltran que
el capitalismo se instala desde los tiempos coloniales en lo
que es actualmente América Latina, pero afirma que éste no
desarroll6 una economia solamente capitalista, sino que la
combind con “componentes tribales”. En una situacion asi,
el solo analisis de clase resulta incompleto y no es confiable
como punto de partida para proponer hipoétesis acerca de la
condicion de los pueblos originarios. Segin Aguirre Beltran,
la condicién concreta del indio enfeudado o comunero es un
factor que altera el modelo de clases de la sociedad capita-
lista y coloca al factor étnico en posicion clave para el anali-
sis. Para Aguirre Beltran, en los paises mestizoamericanos
encontramos una coexistencia paralela de dos sistemas des-
articulados entre si: en el orbe indigena prevalece la solida-
ridad étnica sobre la de clase, lo que obstaculiza la forja de
una conciencia proletaria.

El argumento de Aguirre Beltran se enlaza con el del pe-
ruano José Carlos Mariategui, expuesto en la década de los
afios 1920. Mariategui penso6 lo mismo que Aguirre Beltran,
pero lo expres6 de otra manera. José Carlos Mariategui afir-
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ma que la clase dominante en el periodo republicano de Pe-
ru —que segun algunos historiadores se inicia el 28 de julio
de 1821, dia en que el general José de San Martin declar¢ la
Independencia en Lima, mientras que para historiadores co-
mo José Basadre se inicia el 20 de septiembre de 1822, fecha
del Primer Congreso Constituyente del Peru, abarcando
hasta el presente en el que escribe Mariategui— no ha logra-
do la transformacion de la economia colonial en una econo-
mia plenamente capitalista, lo que, de haberse dado, habria
empujado a las masas —incluidos los pueblos indios— hacia
su liberacion por la via de la lucha de clases. Hemos insisti-
do en que el propio Marx hizo este planteamiento con res-
pecto a la situacion del Asia Oriental. Aguirre Beltran, apo-
yado en estos razonamientos, afirmo que el asimilacionismo
indigenista es anticolonial, y que asi se concibié desde sus
primeros teodricos. Calificando de “retrohegelianos” a quie-
nes aducen la tesis del colonialismo interno, Aguirre Bel-
tran insiste en el indigenismo como un patrén de acciéon de
la poblacion latinoamericana dominante hacia los pueblos
indigenas. En cambio, afirma Aguirre Beltran, la tesis del
colonialismo interno fue elaborada por André Gorz en Fran-
cia para exculpar a Europa y sentar en el banquillo de los
acusados a los propios latinoamericanos. De acuerdo con
Aguirre Beltran, el punto de vista de André Gorz, expuesto
en 1957, se resume en afirmar que los culpables de la condi-
cion de los pueblos indios no son los europeos, sino los pro-
pios latinoamericanos. Dado que Pablo Gonzalez Casanova
y Rodolfo Stavenhagen habian estudiado en Francia, regre-
saron a su pais convencidos de esa argumentacion y situa-
ron a la tesis del colonialismo interno como la mas adecua-
da para criticar desde alli al indigenismo, remata Aguirre
Beltran en su respuesta.
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Dice mas Aguirre Beltran: afirma que Pablo Gonzalez Ca-
sanova es un complice de los tedricos del imperialismo al
exculparlos y proponer que son los propios Estados latinoa-
mericanos los que practican el colonialismo a través del in-
digenismo. Con ello, continda Aguirre Beltran, se desconoce
la vocacidon antimperialista de Manuel Gamio, Moisés
Saenz, Morris Swadesh, Alejandro Dagoberto Marroquin,
José Carlos Mariategui, José Maria Arguedas y tantas figu-
ras mas del indigenismo, incluso, no pocos de ellos, militan-
tes en partidos de la izquierda latinoamericana. No deja de
llamar la atencién la argumentacion de Gonzalo Aguirre
Beltran, que invoca a José Carlos Mariategui para afirmar
que el indigenismo es parte del nacionalismo, el cual pro-
pugna la liberacion del indio a través de su asimilacion a
una sociedad que actualmente es capitalista, pero que sera
transformada hacia un desarrollo historico diferente preci-
samente por los movimientos sociales, la lucha de clases, en
plena manifestacion y despliegue de sus potencialidades,
una vez que la relaciones étnicas hayan desaparecido gra-
cias, precisamente, a la asimilacion de la variedad cultural
en América Latina.

En su contribucién al libro De eso que llaman antropolo-
gia mexicana, Bonfil observa a una América Latina en crisis,
en coincidencia con la difusiéon del pensamiento anticolo-
nialista de autores como Frantz Fanon, Jomo Kenyatta, Nel-
son Mandela o Albert Memmi, y, ademas, con los plantea-
mientos criticos surgidos en los propios centros metropoli-
tanos del capitalismo y en la variedad de posiciones de los
pensadores marxistas, aun dentro de los paises socialistas
en aquellos afos iniciales de la década de 1970. En ese con-
texto internacional de euforia intelectual coloca Bonfil a su
propia generacion, a la que llama critica, dispuesta a asumir
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los costos de revisar su propia disciplina: la antropologia.
En ese sentido, Margarita Nolasco sefiala en su texto inclui-
do en De eso que llaman antropologia mexicana que la antro-
pologia social en México es sinébnimo de indigenismo, al
concentrarse en el examen de las sociedades indigenas.
Bonfil adopta este punto de vista y agrega que el origen del
indigenismo contemporaneo se localiza en la Revoluciéon
mexicana de 1910. También reconoce que la expresion mas
definida de dicha revolucion se alcanzé durante el sexenio
del general Lazaro Cardenas, lo cual explica la celebracion
del Congreso de Patzcuaro en 1940. Fue en el contexto del
ambiente de euforia que desaté la Revolucion mexicana en
el que se formaron los antropdlogos indigenistas mexica-
nos. Si bien la Revolucién con su reforma agraria (especial-
mente en el periodo de Cardenas) y los avances en educa-
cion, salud y bienestar social en general apuntaba en el
sexenio cardenista hacia la instauraciéon de una sociedad
mas justa a la que las sociedades indigenas debian ser incor-
poradas, aun contra su voluntad, esto no tardé en desdibu-
jarse. Bonfil reconoce que es explicable que los antropoélo-
gos o los intelectuales en general apoyaran ese movimiento
hacia la transformacion social de México y que vieran en la
politica de asimilacion cultural la redencion del indio y su
pase a la sociedad nacional. S6lo que en ese contexto —dice
Bonfil— se olvidaron de su compromiso mas importante:
ejercer la critica, el analisis, de la propia Revolucion. Justa-
mente el Movimiento Estudiantil mexicano de 1968 puso al
descubierto, entre otros aspectos, qué tan lejos estaba la so-
ciedad mexicana de cumplir con los postulados revoluciona-
rios de 1910. Lo que no cambi6 en ese proceso de descom-
posicién fue el indigenismo, y precisamente por ello es vali-
do clasificarlo como una politica de Estado. La incongruen-
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cia del postulado de que para redimir al indio hay que des-
aparecerlo recorrié no sélo México sino también toda Amé-
rica Latina. La critica a este planteamiento, mas que el diag-
nostico de la situacion de los indigenas, es lo que verdadera-
mente distingue a los antropdlogos indigenistas de sus criti-
cos. Es esta tesis la que desarrolla Bonfil en su texto de
1970. Al mismo tiempo, de manera implicita sostiene la idea
de que en México y en el resto de América Latina coexisten
las sociedades indigenas con las modernas. Este es un argu-
mento central del México profundo, su libro publicado en
1987. Bonfil califica al indigenismo como la estrategia para
cubrir el oprobio que pesa sobre el México nacional por la
continuidad en la explotacion del indio. Mas aun, Bonfil
plantea que lo que si ha logrado el indigenismo es integrar a
las comunidades indigenas a los vicios de la sociedad nacio-
nal: corrupcién, componendas politicas, tranzas, favoritismo
y un largo etcétera.

Finalmente, Bonfil discute la relacion entre cultura nacio-
nal, cultura indigena y cultura de clase, argumentando que
es un paso analitico necesario para comprender por qué el
indigenismo insiste en romper la identidad étnica de las co-
munidades indigenas. Procede recordando que el concepto
de cultura manejado por los antropdlogos result6 del traba-
jo de campo en comunidades relativamente aisladas que
funcionaban como un conjunto homogéneo, lo que resalta-
ban las etnografias al subrayar el caracter armoénico de la
cultura. Pero en sociedades complejas como las de Latinoa-
mérica esa nocion de cultura se estrella contra la realidad.
Por ello, Bonfil introduce en su analisis de la cultura nacio-
nal el concepto de conflicto, lo que le permite hablar de una
tension entre las culturas provocada por contradicciones,
oposiciones y antagonismos, ademas de la diversidad en si.
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En sociedades como la de México existe un contexto de ten-
sion, porque hay una relacién entre conciencia de clase y
cultura. Es decir, hay una dialéctica entre la conciencia de
clase y la ideologia cultural, lo que no esta suficientemente
analizado, como lo reconoce el propio Guillermo Bonfil. Pe-
ro lo que si esta claro en su planteamiento es que las cultu-
ras de clase, ademas de definirse en términos de un sistema
social dado, el capitalista, sdlo se comprenden en ese con-
texto. Estas culturas de clase corresponden a la sociedad do-
minante, al México epidérmico, a la sociedad nacional. ;Qué
sucede con las culturas indigenas? En principio, Bonfil nie-
ga que puedan identificarse como culturas de clase. Lo que
hace la diferencia entre dichas culturas de clase y las indi-
genas es que éstas proceden de perspectivas historicas pro-
pias y establecen su legitimidad al margen del sistema cla-
sista de la sociedad nacional. Por lo tanto, segin Bonfil, los
indigenas no necesitan integrarse a la sociedad de clases,
sino liberarse de ésta como un todo, como una sociedad di-
ferente.

Guillermo Bonfil reconoce que las comunidades indi-
genas forman parte de la sociedad nacional, pero en forma
asimétrica, en detrimento de ellas mismas. Estan sometidas
a una explotacién definida por el sistema nacional domi-
nante. En ese contexto, las comunidades indigenas poseen
una cultura propia que también esta condicionada por el
contexto del sistema dominante y, por lo tanto, es una cul-
tura oprimida, defensiva y aislante. En esta parte de su ar-
gumentacion Bonfil no puede ignorar que las culturas de
clase bajo el dominio de la clase hegemoénica —siguiendo a
Antonio Gramsci— son también explotadas. Para abordar
este problema, Bonfil recurre al concepto gramsciano de
clases subalternas, para afirmar que los explotados dentro
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de la légica del sistema dominante también presentan una
cultura oprimida y sélo tienen alternativa de liberaciéon den-
tro de los parametros del propio sistema, es decir, a través
de la lucha de clases. En cambio, plantea Bonfil, las culturas
indigenas no basan su legitimidad en términos de las
contradicciones de la sociedad nacional, sino en los de su
propia historia, y, por lo tanto, tienen alternativa fuera del
sistema, esto es, mas alla de la lucha de clases, lo cual pare-
ce sugerir que los movimientos indigenas deben dirigirse a
la supresion de las relaciones interétnicas. En 1972, a dos
afios de haberse publicado De eso que llaman antropologia
mexicana, Bonfil publicé su célebre ensayo donde definid
que indio es una categoria de la situaciéon colonial. En ese
texto en el que Bonfil rechaza las definiciones clasicas de
Alfonso Caso o de Miguel Le6n-Portilla, retoma una suge-
rencia del antropélogo noruego Frederic Barth para caracte-
rizar al indigena desde el punto de vista de una relacion, y
para tipificar esa relacioén recurre al concepto de situaciéon
colonial de Georges Balandier. De esta manera, para Bonfil,
indio es una categoria supraétnica que abarca a todas las
comunidades indigenas sin importar las diferencias cultura-
les entre éstas, porque es la relacion del conjunto de comu-
nidades indigenas con la sociedad mayor lo que queda tipi-
ficado bajo el concepto de relacion colonial. En congruen-
cia, indio es una categoria de la relacion colonial, con lo que
Bonlfil expuso la capacidad de un concepto para uniformar
una amplia variedad cultural. El indio nacié en el Caribe
cuando Cristoébal Colon tomé posesion de la isla de La Es-
pafola, hoy Republica Dominicana. Toda la diversidad cul-
tural de los pueblos indigenas fue anulada a través de la im-
posiciéon de la categoria de indio, cuya continuacién es re-
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sultado del colonialismo interno o de la existencia de las Re-
giones Interculturales de Refugio.

Por ultimo, Bonfil propone al etnodesarrollo como solu-
cion para los pueblos indigenas, dentro de una concepciéon
tedrica que bautizé como la Teoria del Control Cultural. En
este sentido, el control de su propio desarrollo llevara a los
pueblos indios a deshacerse de las relaciones interétnicas de
dominio. Supone Bonfil que los pueblos indigenas seran ca-
paces de reconstruirse y dirigir los destinos de su propia so-
ciedad, independientemente de la direcciéon que tome la so-
ciedad de clases. Pero ese planteamiento sigue conduciendo
a un callejon sin salida. El problema es la sociedad como un
todo desigual, en la que se mezclan relaciones interétnicas y
relaciones de clase. Como superar la desigualdad social en
este contexto es la pregunta abierta que deja la discusion
entre indigenistas y sus criticos.

Desde perspectivas distintas situadas en un punto de vis-
ta marxista, Héctor Diaz Polanco aboga por la diversidad
cultural explicitando que ésa es una demanda de la izquier-
da. Debate con el pensamiento de corte liberal enfatizando
una vision contraria al individualismo. Situado més en la fi-
losofia que en soélo la antropologia, Diaz Polanco alude a lo
que él llama la etnofagia como una caracteristica del capita-
lismo. Asimismo, se declara en contra del etnicismo radical,
que atribuye a planteamientos eurocentristas. Propone ana-
lizar la globalizacién como un proceso de reinvencion de las
identidades, pero con fines capitalistas que se suman a los
medios de opresion étnica. Diaz Polanco es impulsor de las
autonomias de los pueblos originarios y, por consiguiente,
de la transformacion del Estado nacional en América Latina
en otro que reconozca plenamente a la variedad cultural y
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propicie al mismo tiempo el destierro de toda relacion de
opresion, de clase o étnica. Diaz Polanco es representativo
de una corriente critica al asimilacionismo indigenista que
también polemiza con los criterios de Guillermo Bonfil y
afines.

Por su parte, Andrés Medina Hernandez, con un amplio y
reconocido trabajo en comunidades indigenas de Chiapas y
en general como un etnélogo con vasta experiencia de tra-
bajo entre comunidades indigenas del pais, establece un
punto de partida para el analisis del indigenismo en la con-
figuracién de la antropologia mexicana, vista ésta como una
escuela teorica forjada en las décadas que van de 1940 a
1970, afios en los que se establece y estrecha la relacion en-
tre antropologia e indigenismo. Andrés Medina subraya los
origenes del indigenismo en el entramado institucional que
se establece desde los afios del cardenismo y llega hasta
nuestros dias. Medina apunta como un momento central del
establecimiento de ese entramado institucional basico en el
desarrollo de la antropologia mexicana la fundacion del Ins-
tituto Nacional de Antropologia e Historia (wan) en 1939,

bajo la batuta de Alfonso Caso. En un texto publicado en
2013, muy importante para comprender el enlace entre an-
tropologia, Estado nacional e indigenismo en México, Medi-
na explica el proceso historico del indigenismo mexicano,
asi como sus influencias teoricas y personajes notables, para
finalizar reconociendo su propia trayectoria académica y la
adopcion de una postura critica —diferente a la de Bonfil—
que resalta la importancia de los movimientos indigenas de
reivindicacion cultural.

En la critica del indigenismo en México sobresale la posi-
cion de Luis Villoro Toranzo, quien desde la filosofia elabo-
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r6 una visiéon no sélo del indigenismo sino también del na-
cionalismo. El caso de Villoro es interesante, pues en 1950
su opinién no so6lo era ambivalente, sino ademéas proclive al
nacionalismo, como lo trasluce su texto clasico Los grandes
momentos del indigenismo en México. En 1980, a treinta afios
de la primera edicion de esa obra, Villoro escribié un proélo-
go a una nueva edicion de ella que lo sittia como uno de los
criticos mas lucidos del indigenismo y del nacionalismo.
Mas aun, desde ese afio — catorce antes del Movimiento del
Ejército Zapatista de Liberacion Nacional (ezin)— Villoro

aboga por la plena autonomia de los pueblos indigenas, y, si
bien no llega a proponer a un Estado plurinacional, si se de-
canta por la pluralidad politica, propuesta que desarrollara
en 1998 en otro texto critico, Estado plural, pluralidad de
cultura. Habian pasado diez afios desde la publicacion del
Meéxico profundo de Guillermo Bonfil y siete afios desde su
muerte cuando Luis Villoro publicé este importante texto
que revela al filosofo en plena madurez durante la elabora-
cién de una vision critica del indigenismo y el nacionalis-
mo, que rebasa el solo ambito de México. Luis Villoro murio6
el 15 de marzo de 2014, pero en 2009 publicé un texto donde
su analisis del nacionalismo y de la variedad cultural ha
quedado expresado con claridad. El libro se titula Tres retos
de la sociedad por venir: justicia, democracia, pluralidad.

Un caso digno de revisarse en una historia del indigenis-
mo latinoamericano es el del antropdlogo Salomén Nahmad
y Sittén, quien como director del m1 mexicano trat6 de intro-
ducir alternativas a la teoria de la asimilacion. Los circulos
de poder que manejaban al Estado nacional mexicano en el
sexenio de Miguel de la Madrid (1982-1988) no le perdona-
ron a Nahmad y Sittéon que tuviera una actitud critica hacia
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el indigenismo asimilacionista, y menos que tratara de po-
ner en practica la propuesta del etnodesarrollo como susti-
tuto del indigenismo vigente. Acusado falsamente de un de-
lito menor, Salomén Nahmad fue encarcelado, no sin provo-
car esa accion oficial una reaccién mundial de protesta de
los antropologos aunada a la local, que incluy6 a dirigentes
de los pueblos indigenas. En los relatos de como se fabrico
su encarcelamiento, el propio Salomén Nahmad describe los
tejidos del poder, el racismo de no pocos funcionarios y la
intolerancia hacia la critica y el analisis. El caso de este no-
table antropologo mexicano dej6 al descubierto cémo per-
sistian los prejuicios racistas en el mas alto nivel en el Esta-
do nacional mexicano, asi como sus consecuencias en la
aplicacion de las politicas publicas derivadas del indigenis-
mo. También mostr6 las contradicciones entre las posicio-
nes de antropologos como Gonzalo Aguirre Beltran o Julio
de la Fuente y sectores del propio Estado nacional en cuan-
to a su concepcién de que el llamado problema indigena te-
nia sus bases en el racismo. Desde Alfonso Caso, los antro-
pologos indigenistas enfatizaron que la situacion del indio
en América Latina no tenia ninguna relacion con la biolo-
gia, sino que era una cuestion cultural. Pero el racismo es
un factor persistente en la sociedad mexicana, factiblemente
presente aun en los mas altos cargos politicos del pais, co-
mo lo demostr6 el caso de Salomén Nahmad y Sitton. El
desenlace de la situacion provocada por el encarcelamiento
de un antropoélogo que intentaba, desde el Estado nacional,
transformar la condicién de los pueblos indigenas fue una
sefial de debilitamiento de las posiciones indigenistas y de
la atencién que la academia mundial sostenia en relacion
con el indigenismo. La consideracién del caso de Salomoén
Nahmad ha quedado como indispensable en la historia del
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indigenismo no s6lo en México, sino también en América
Latina, porque demostr6 el desgaste de un planteamiento
como el del mestizaje o la ladinizacion ante la inocultable
variedad cultural latinoamericana y la incapacidad de los
circulos de poder para asimilarla y aceptarla como un com-
ponente de la Nacién y también del propio Estado.

MAS ALLA DEL COLONIALISMO INTERNO

Desde el punto de vista de las Regiones Interculturales de
Refugio, cuyo planteamiento niega la existencia de un colo-
nialismo interno afirmando que ese concepto es una contra-
diccion, el analisis deberia dirigirse a responder a la pregun-
ta de como eliminar las relaciones interculturales asimétri-
cas, pero sin que ello implique la desaparicion de las cultu-
ras, como quiere el indigenismo, aunque si la categoria de
indio. Si, como lo ensefié Guillermo Bonfil, indio es una ca-
tegoria de la situacion colonial, las relaciones actuales in-
dio/ladino en México o indio/no indio en América Latina
son relaciones interculturales asimétricas, estructuradas co-
mo relaciones interculturales desiguales a lo largo de los si-
glos coloniales y en continuacién aun después del surgi-
miento de los Estados nacionales. Asi, desde el punto de vis-
ta politico, tales relaciones establecieron el dominio sobre
los pueblos indigenas: desde el punto de vista econémico, la
subordinacion del trabajo del indio para beneficio de la so-
ciedad de clases; desde el punto de vista ideologico, el prin-
cipio de la inferioridad del indio y su conceptualizacion co-
mo un menor de edad. En congruencia, los criticos del indi-
genismo establecieron que un error de éste en América La-
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tina era el planteamiento de integrar a los indios a sus na-
ciones, a las que estaban y estan integrados asimétricamen-
te, y, ademas, de que tal integracion pudiera llevarse a cabo
desde los Estados nacionales. El indigenismo, como lo reco-
nocieron sus propios exponentes, se adjudicé la facultad de
distinguir qué era la cultura nacional en cada uno de los
paises de América Latina, negando la existencia de los con-
textos culturales plurales. Es mas, el propio indigenismo
con su insistencia recalco los contextos plurales. Es cierta la
necesidad de suprimir las relaciones interculturales asimé-
tricas, una herencia colonial, para dar paso a la pluralidad
cultural. En el caso de México, por ejemplo, debe desecharse
la categoria de indio para nombrar a los pueblos y culturas
concretos con sus propias denominaciones: tzeltales, chi-
nantecos, mixtecos, zapotecos, totonacas, purépechas, rara-
muris, wiraricas, guarijios, pames, otomies y un largo etcé-
tera.

Una de las vertientes mas productivas del enfoque critico
del indigenismo es el que desarrollaron Miguel A. Bartolo-
mé y Alicia Barabas en Oaxaca proponiendo el uso del con-
cepto de grupos etnolingiiisticos. Este planteamiento con-
tiene la concepcion de que dichos grupos son los sujetos de
su propia historia, con lo cual se desechan el tutelaje y el
paternalismo. No menos importantes han sido los plantea-
mientos de Salomoén Nahmad, quien fuera en un tiempo dis-
cipulo de Aguirre Beltran y director del mi. Resultan impor-

tantes para evaluar al indigenismo los planteamientos de
Saloméon Nahmad, que enfatiza el sesgo descolonizador y
nacionalista del indigenismo mexicano y su contraste con
otros paises que prefirieron mantenerse en la 6rbita de los
imperialismos contemporaneos. Las acciones de antropolo-
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gia aplicada de Nahmad se concentraron en tratar de elevar
el nivel de vida de las comunidades indigenas; lograr una
convivencia igualitaria con todos los grupos indigenas en
un contexto de justicia social; alcanzar la aceptacion del
pluralismo étnico en un contexto de igualdad, respeto mu-
tuo y desarrollo conjunto, y garantizar la continuidad de las
comunidades y regiones indigenas como partes configura-
doras de la identidad nacional. La encarcelacion de Salomén
Nahmad por sostener lo anterior puso en evidencia la
contradiccion entre la vision de los circulos de poder y los
planteamientos de indigenistas como Aguirre Beltran,
quien, aun dentro de su inamovible opinioén asimilacionista,
enfatizo el nacionalismo y su conviccidn en la necesidad de
transformar a la sociedad mexicana desterrando las relacio-
nes asimétricas, tanto de clase social como étnicas.

OTRO ANGULO: LA CRITICA DEL INDIGENISMO DESDE EL NORTE DE MEXI-

CO

Desde el centro de México se ha elaborado una imagen del
Norte como una tierra de desolacion. Un Norte precario, co-
mo escribid el historiador Luis Aboites. Esa vision fue la
que los propios habitantes del Andhuac transmitieron a los
espafioles en los tiempos coloniales, y expresaba la concep-
cién de las sociedades sedentarias asentadas en la Cuenca
Lacustre del Anahuac (actual Valle de México), constructo-
ras de ciudades como la Gran Tenochtitlan o Azcapotzalco.
La vision de una tierra desolada dejaba descubiertos los
contrastes entre los grupos némadas, conocidos con el ape-
lativo de chichimecas, y las sociedades sedentarias, que, pa-
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raddjicamente, habian llegado desde ese Norte ndomada a
poblar la Cuenca del Andhuac. Los mexicas, por ejemplo,
chichimecas de origen, nombraban a las tierras de los no-
madas Chichimecatlalli, la Tierra de los Chichimecas, o Teo-
tlalpan Tlacochcalco Mictlampa (la tierra grande que es el
lugar de la muerte). Estas versiones aludian a la vida néma-
da y fueron transmitidas por los propios nahuas a fray Ber-
nardino de Sahagtn en el transcurso de las varias conver-
saciones que el sacerdote-historiador entabl6 con los esca-
sos intelectuales mexicas sobrevivientes a la Conquista.
Agregaban quienes en la historia han pasado como “los in-
formantes de Sahagun” que la Tierra de los Chichimecas es
un lugar de rocas secas, de fracaso, de sufrimiento, fatiga y
tormento. Es un lugar de inanicién. Esta vision desolada de
los amplios territorios que vendrian a constituir el Norte de
México se continud y llegé incluso hasta el siglo xx a través

de intelectuales de la talla de José Vasconcelos, quien opina-
ba que esa vastedad nortefia era una tierra sin alma, de po-
breza cultural y a la que habria que civilizar. Durante afios
se les nego a los grupos chichimecas, muy diferentes entre
si, aunque caracterizados por el nomadismo, el lugar que
han jugado en la configuracién de la Naciéon en México. La
politica indigenista no fue la excepcién. La propia antropo-
logia desarrollada en México llegd tarde al Norte al concen-
trar su atencion en el centro del pais y en los pueblos y cul-
turas del Sur y del Sureste. Al Norte de México se le ha ana-
lizado hasta hace pocos afos desde una vision centralista,
negandose sus desarrollos endogenos. En relacion con el in-
digenismo, al Norte de México se le vio desde la Optica de
Mesoamérica, sin poner atenciéon a sus propias caracteristi-
cas.
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La fundacién de una escuela de antropologia no ocurrié
hasta el 12 de enero de 1990, cuando un grupo de antropé-
logos, bajo el liderazgo académico de Juan Luis Sariego, ins-
taura una extension de la Escuela Nacional de Antropologia
e Historia en la ciudad de Chihuahua (exan-Chihuahua). Par-

ticiparon en ese suceso Margarita Urias, Lourdes Pérez, Au-
gusto Urteaga, Victor Quintana y Luis Reygadas, quienes
iniciaron la ensefianza y la investigacion antropoldgica en
el Norte de México. En 2012 la enan-Chihuahua pas6 a ser la

Escuela de Antropologia e Historia del Norte de México
(eannm), como una dependencia directa del wan. Para ese afio,

los resultados de las investigaciones de los propios fundado-
res y de los estudiantes egresados de las aulas de la enan-

Chihuahua primero y de la rannm después demostraban que

al paradigma indigenista modelado desde una visién mesoa-
mericana lo habia modificado la realidad de México, que es
un pais regionalizado. Visto desde el Norte, el indigenismo
fue un planteamiento con bases tedricas vulnerables al no
tomar en cuenta las configuraciones regionales de México.
Lo que le sucedi6 al indigenismo en el Norte de México lla-
ma la atencion hacia América Latina, donde las politicas de
Estado hacia los pueblos originarios no se entenderan en to-
da su complejidad hasta que tengamos analisis a fondo de
los resultados regionales de su aplicacion.

En los casos de México, Guatemala, Ecuador y Perq, ana-
lizados en este texto, el indigenismo esta relacionado con la
concepcion de la comunidad. En este sentido, el antropolo-
go peruano Fernando Fuenzalida demostré en 1970 que el
modelo de comunidad indigena impuesto en América Lati-
na proviene del colonialismo como un medio de control de
la poblacién originaria. Todavia actualmente persiste un
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prejuicio contra los patrones de asentamiento dispersos,
porque no responden al modelo de comunidad introducido
durante los regimenes coloniales. En el caso del Norte de
México, la politica de congregar a la gente y crear la comu-
nidad se inici6 en la Sierra Tarahumara durante la época co-
lonial, siguiendo los modelos de poblamiento impuestos por
los misioneros jesuitas. El fracaso de semejante modelo se
debié a que esta basado en la comunidad, cuya imposiciéon
no fue rechazada en las sociedades sedentarias como las que
los espafioles encontraron en el actual Valle de México. Tal
fracaso no solo se localiza en el caso de la Sierra Tarahuma-
ra, sino, en general, en todo el amplio territorio que hoy cu-
bre al Norte de México —incluso el Suroeste de Estados Uni-
dos— y las areas ocupadas por las sociedades silvicolas de
América Latina. Este modelo, que intentaron imponer los
jesuitas en los dias coloniales, renaci6 con el triunfo de la
Revolucion mexicana y la continuacion de postulados del li-
beralismo del siglo xx. Es mas, de acuerdo con la teoria de

Gonzalo Aguirre Beltran de las Regiones de Refugio, el mu

procedi6 a la imposicion del modelo comunitario en todo el
territorio de México, haciendo tabla rasa de la variedad re-
gional, al igual que antafio lo habian hecho los jesuitas. El
modelo fracasé también en el amplio Norte de México con
las llamadas “colonias agricolas indigenas”, que estudiaron
antrop6logos como Juan Luis Sariego entre 1998 y 2002. Al
respecto, es importante tener en cuenta el documento fir-
mado en 1906 por el entonces gobernador de Chihuahua
Enrique Creel, en donde se plantea la creaciéon de una Junta
Central Protectora de Indigenas, lo que vendria a constituir
un antecedente de los Consejos Supremos instalados por el
m1 en 1970. Asi, el indigenismo del siglo xx en el Norte de

196



México tiene antecedentes en las medidas adoptadas en la
época colonial, continuadas por el Estado nacional que re-
sulté de las luchas por la Independencia, y que retomo el
Estado posrevolucionario de 1910.

No sélo el caso de los tarahumaras es importante para es-
cribir una historia del indigenismo en el Norte de México.
El modelo mesoamericano indigenista se aplicé asimismo
entre los pimas, los tepehuanos, los kikapus y los guarijios,
por mencionar so6lo a algunos de los pueblos originarios que
fueron objeto de las politicas asimilacionistas. Con respecto
a los guarijios, es muy ilustrativa la experiencia de la antro-
pologa Maria Teresa Valdivia Dounce, que escribié una
etnografia de su propio desempefio como funcionaria del m.

Trabajos como el de Teresa Valdivia demuestran que es muy
distinta la etnografia usada para afirmar la teoria de la acul-
turacion de la que resulta de la critica a ésta. Salomén Nah-
mad lo ha comentado y documentado en textos publicados
en 2014. En este sentido, Juan Luis Sariego recalcé que la
etnografia indigenista ignor6é al mundo mestizo frente al
cual se afirma la identidad indigena. Los antropodlogos indi-
genistas construyeron una serie de circulos etnograficos re-
currentes, como lo hicieron también en Los Altos de Chia-
pas. Por ello, no es sorpresa que el segundo Centro Coordi-
nador Indigenista, inaugurado en 1952, se instalara en plena
Sierra Tarahumara, en el poblado de Guachochi. Llama la
atencion que, no obstante la insistencia del propio Aguirre
Beltran en etnografiar al mundo mestizo, los antropélogos
indigenistas concentraran su trabajo en elaborar una etno-
grafia que apoyara los conceptos de la teoria de la acultura-
cion.
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Tanto en el caso de Los Altos de Chiapas como en el de
Guachochi —extremos del indigenismo—, la etnografia del
mundo mestizo descubriria un aspecto basico: los obstacu-
los al cambio social creados por los mestizos para evitar la
plena ciudadania de los pueblos indigenas. La falta de anali-
sis del mundo mestizo en los extremos de la practica indige-
nista en México, Los Altos de Chiapas y Guachochi,
Chihuahua, ocult6 la posibilidad de articular a una sociedad
pluricultural en la que las relaciones interculturales fueran
simétricas. La etnografia indigenista enfatizaba que los obs-
taculos al cambio venian de las sociedades indigenas, pero
obviaban el hecho de que los sectores no indigenas de la po-
blacién son los que ejercen el dominio y se oponen al cam-
bio en la situacién de los pueblos originarios, como lo de-
mostré6 ampliamente el conflicto en Chiapas entre Gonzalo
Aguirre Beltran, el monopolio del alcohol y los sectores
conservadores de la ciudad de San Cristébal de las Casas.
En el caso del Norte de México, el error de los indigenistas
estrib6 en el planteamiento de la comunidad como modelo
para lograr el cambio social y la asimilacién de la poblacion.
Los indigenistas, pertrechados en el modelo mesoameri-
cano, fueron incapaces de entender la organizacion social
de los pueblos originarios de la antigua Gran Chichimeca, el
porqué de la dispersion territorial, la centralidad del paren-
tesco al lado de la atomizacion de los ranchos y rancherias
junto con la organizaciéon de los liderazgos. En el Norte, el
indigenismo de Estado oper6 ignorando lo que son histori-
camente y como se organizan los pueblos originarios en esa
parte del pais. Los antropodlogos indigenistas no fueron ca-
paces de entender la propia visioén del desarrollo de los pue-
blos indios expresada en la concepcion del buen vivir. Para
los indigenistas, eran los pueblos indios los que debian
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aceptar al mundo mestizo equiparado como el nacional, pa-
ra incorporarse y diluirse en él. Es esto lo que sujetaron a
una critica los antropélogos como Juan Luis Sariego, Luis
Reyagadas o Augusto Urteaga, y en general, los pioneros de
la antropologia académica en el Norte de México. En los
aportes de Juan Luis Sariego en particular, como lider en la
insistencia de llevar la antropologia al Norte de México,
destaca el analisis concreto de las acciones indigenistas en
Chihuahua, lo que le permitié descubrir las fallas del mode-
lo mesoamericano aplicado por el centralismo académico en
contextos donde no cabia. Ademas, Juan Luis Sariego llamo
la atencion desde su trabajo de tesis doctoral en 2001 sobre
la importancia de analizar la realidad de los pueblos origi-
narios del Norte de México, cuya especificidad era practica-
mente desconocida por los antropélogos mexicanos. El ana-
lisis del indigenismo en el Norte de México demuestra la
importancia de revisar los resultados de la aplicacion de las
politicas indigenistas en contextos empiricos concretos en
América Latina y elaborar historias regionales al respecto,
como hemos insistido en varias partes de este libro.

LA GENERACION CRITICA EN MEXICO

El libro De eso que llaman antropologia mexicana aparece
bajo la autoria de Arturo Warman, Guillermo Bonfil, Mar-
garita Nolasco, Mercedes Olivera y Enrique Valencia, todos
profesores de la enan en aquellos afios y miembros de la

Coalicion de Maestros en apoyo al Movimiento Estudiantil
de 1968. Antecedido por la discusion acerca del colonialis-
mo interno, De eso que llaman antropologia mexicana vino a
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sefialar un punto de ruptura claro entre la antropologia y el
Estado nacional. Los autores del libro concuerdan en que la
antropologia en México asumi6é un nuevo compromiso, en
gran medida como resultado del Movimiento de 1968, pues-
to que su objeto de estudio es la sociedad mexicana en su
conjunto, la propia sociedad del antropoélogo, compleja, di-
versa y contradictoria. En ese contexto, el antropdlogo en
América Latina no es un extrafo a la sociedad que estudia,
sino que pertenece a ella y participa de sus formas cultura-
les y de sus contradicciones; es decir, los autores de De eso
que llaman Antropologia Mexicana extienden a la antropolo-
gia que se hace en América Latina este mismo compromiso.

La sistematizacion de la critica al indigenismo produjo di-
versas reacciones y resultados en América Latina. Aguirre
Beltran, reconociendo que el Movimiento Estudiantil de
1968 provoco una nueva situacion en México, habl6 de una
division entre antropdlogos académicos y antropologos
aplicados. Por otra parte, un sector de antropoélogos latinoa-
mericanos a los que se unié un heterogéneo grupo de antro-
pologos provenientes de paises europeos y de Estados Uni-
dos decidi6 apoyar a los emergentes movimientos sociales y
politicos de los pueblos indigenas. Visto a la distancia, es
posible afirmar que De eso que llaman antropologia mexica-
na no sélo marcoé la ruptura de un sector de los antropédlo-
gos con el Estado nacional en México, sino que ademas pro-
voco el surgimiento de nuevas corrientes tedricas y aun
ideologicas que influyeron en varios paises de América Lati-
na. Guillermo Bonfil, como lo muestra la amplia documen-
tacion de ese periodo, se colocd como parte de un liderazgo
de los antropdlogos que apoyaban las causas de los pueblos
indigenas en Latinoamérica. Pero la atencioén europea hacia
la situacién de los indigenas en América Latina la provoca-
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ron las denuncias del etnocidio y del genocidio que ocurrian
en las Selvas Amazoénicas de América del Sur, en donde el
exterminio de los grupos silvicolas avanzaba de forma para-
lela a la destrucciéon de los mantos selvaticos, proceso que
continta en la actualidad. Las noticias del horror que reco-
rria las selvas sudamericanas causaron la movilizaciéon de
antropologos y organizaciones configurando un contexto
internacional de apoyo a las poblaciones indigenas bajo
amenaza real de extincion.

LAS REUNIONES DE BARBADOS 1Y II: ANTROPOLOGIA Y MOVIMIENTOS IN-

DIGENAS

Mientras en México, justo en el periodo que abarco6 el ma-
yor crecimiento del mi1 bajo la presidencia de Luis Echeverria

Alvarez (1970-1976), se intensifico la critica a los postulados
indigenistas, también se amplié notablemente el campo te-
matico de los antropélogos, ademas de crearse espacios ins-
titucionales para la investigacion y la ensefianza. En la me-
dida en que los antropélogos extendieron sus campos de in-
terés hacia los problemas de la sociedad en general, fue no-
toria su paulatina retirada de los 6rganos del Estado dedica-
dos a la atencion de las comunidades indigenas, igual que la
paulatina decadencia de estas instituciones. El Estado nacio-
nal dejo de consultar a los antropo6logos mientras el indige-
nismo era demolido y sustituido por politicas publicas sexe-
nales, sobre todo, después del levantamiento armado del
eziN, ocurrido el 1 de enero de 1994. Esta por verse qué ocu-

rre con el nuevo Instituto Nacional de los Pueblos Indios (i~

ri), que también incluye entre quienes deben ser atendidos
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por la institucién a los grupos llamados afromexicanos. La
critica al indigenismo provoc6 una revision de las tareas, los
objetos de estudio y los contenidos teoéricos de la antropolo-
gia, como lo muestran las reuniones convocadas en Améri-
ca Latina para revisar la disciplina y sus compromisos, ade-
mas de la pugna por el destierro del indigenismo como poli-
tica de asimilacion cultural, la protesta por la situacion ge-
neral de los pueblos indios y el apoyo a sus movimientos de
reivindicacion social, cultural y politica, incluyendo la con-
dena a los asesinatos masivos en América del Sur. Precisa-
mente la reunién mas importante que se celebr6é con esos
propésitos es la llamada Simposio: Fricciéon Inter Etnica en
América del Sur no Andina, conocida como la reuniéon de
Barbados I y celebrada en enero de 1971. La reunion fue
coordinada por Georg Griinberg, director del Proyecto Pai-
Tavytera y Guarani del Paraguay, mientras el financiamien-
to corri6 a cargo del Programa para Combatir el Racismo
del Consejo Mundial de Iglesias, con sede en Ginebra, Suiza;
la Universidad de Berna, Suiza, y la Universidad de las In-
dias Occidentales de Barbados, sede del Simposio. Esta pri-
mera reunion se concentré en documentar y discutir la si-
tuacion de los grupos silvicolas de América del Sur sin tocar
la llamada Region Andina y sin enfatizar en el indigenismo
en si. Sin embargo, en su Declaracion Final, el Grupo de
Barbados hace un llamado para que los antropdlogos se
comprometan con las “luchas de liberacion” de los pueblos
indigenas —etnias, dice la Declaratoria— oprimidos. La De-
claracion de Barbados I abrié un nuevo capitulo: el analisis
de los movimientos de los pueblos indigenas mas alla de la
sola critica al indigenismo. Ademas, advierte el Grupo de
Barbados que para evitar actitudes colonialistas debe reco-
nocerse el “derecho inalienable” de los pueblos indigenas a
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protagonizar sus propias luchas sin estar sujetos a lideraz-
gos extraindigenas.

Un hecho relevante sucedido en la reuniéon de Barbados I
fue el encuentro personal de Guillermo Bonfil con el antro-
pologo italoperuano Stefano Varese, cuya amistad ha sido
importante en el desarrollo de la critica al indigenismo. Am-
bos se conocian por haber cruzado correspondencia desde
1968, pero fue en la reunién de Barbados I cuando entabla-
ron una estrecha relacion personal. Varese habia sido deste-
rrado de Pert a raiz del golpe de Estado del general Morales
Bermudez, quien contd con el apoyo del gobierno de Esta-
dos Unidos. Después de la reunién de Barbados I, a instan-
cias de Guillermo Bonfil, Stefano Varese arribdé a México en
1976. En su calidad de director general del wan, Guillermo

Bonfil nombré a Varese investigador visitante en la institu-
ciéon. El antropdlogo italoperuano no tardé en integrarse al
mundo intelectual mexicano, particularmente al que forma-
ba uno de los circulos de los antropoélogos criticos, cuyo li-
der era Guillermo Bonlfil. Tiempo después, Varese se trasla-
d6é a Oaxaca, en donde asumid el cargo de director de la
Unidad Regional de Culturas Populares en Oaxaca, nombra-
miento que le extendié Leonel Duran, otro de los destaca-
dos antropologos criticos relacionados con Bonfil. En Oaxa-
ca, Stefano Varese desarroll6 una labor de importancia entre
las comunidades indigenas, y como critico del indigenismo
escribio textos que forman parte de la historia de la antro-
pologia critica en América Latina. En 1990, Varese se trasla-
d6 a California para cumplir compromisos como profesor
visitante en el Campus de Berkeley de la Universidad de Ca-
lifornia. También fungié como profesor en el Campus de
Davis de la misma Universidad de California. Actualmente,
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Stefano Varese es profesor del Departamento de Estudios
Nativos Americanos de la Universidad de California en Da-
vis y director del Centro de Investigaciones Indigenas de las
Américas-rca en el mismo Campus de Davis, lo que no obs-

ta para que siga publicando textos relacionados con la situa-
cion de los pueblos indigenas mexicanos, en particular, los
zapotecos de Oaxaca.

A partir de Barbados I se llevaron a cabo varias reuniones
en Iquitos, Pert, en 1971, y en Asuncion, Paraguay, en 1972.
De hecho, entre 1971 y 1977 ocurrieron varias reuniones en
referencia a los movimientos indigenas en América Latina,
las cuales configuraron un ciclo que culminé en 1977, con la
reunioén de Barbados II, ciclo que incluye al Primer Congre-
so Indigena de Chiapas, celebrado del 13 al 15 de octubre de
1974 y convocado por la didcesis de San Cristobal de las Ca-
sas , siendo obispo monsefior Samuel Ruiz.

Antes de Barbados I y a escasos meses de que se publica-
ra De eso que llaman antropologia mexicana, se llevé a cabo
una reunion en el poblado de Xicotepec de Juarez, en el es-
tado de Puebla, del 22 al 25 de enero de 1970. La reunién se
congregd bajo el tema “Encuentro sobre indigenismo en
México”, y fue convocada por Angel Palerm a través de una
carta abierta publicada en la revista América Indigena ape-
nas despuntando el mes de enero de 1970. En aquel afio,
Angel Palerm fungia como director del Instituto de Ciencias
Sociales de la Universidad Iberoamericana en la Ciudad de
México, mientras Gonzalo Aguirre Beltran era el director
del Instituto Indigenista Interamericano (m). El propdsito

para reunirse fue expuesto en la carta abierta firmada por
Palerm: revisar y discutir el indigenismo en sus varias mo-
dalidades. De hecho, en la reunion estuvieron representados
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cuatro grupos: 1) los antropoélogos aplicados, incluyendo a
maestros egresados de las Escuelas Normales del pais; 2) re-
presentantes del clero catdlico, entre ellos, el obispo Samuel
Ruiz; 3) representantes de diferentes denominaciones evan-
gélicas, incluyendo el Instituto Lingiiistico de Verano (wv), y

4) antropoélogos sociales y lingiiistas de la unam y de la Uni-

versidad Iberoamericana, grupo al que Aguirre Beltran bau-
tiz6 como “los académicos” disgustados con el indigenismo.

El lugar de reunion era una casa de retiro espiritual de la
Iglesia catdlica, conseguida por el obispo de San Cristdobal,
Samuel Ruiz. La reunion fue muy importante, porque pudo
congregar tres tipos de indigenismos: el del Estado nacional
mexicano, el de las Iglesias evangélicas y el de la Iglesia ca-
tolica, asi como a sus criticos. No es una casualidad que la
reunion se celebrase a inicios de 1970, tomando en cuenta
que el Movimiento Estudiantil de 1968 contribuy6 a que la
discusion en torno al indigenismo se agudizara, con una cri-
tica especialmente severa hacia el concepto de asimilacion.
A las Iglesias se les reclam¢6 la imposicion de visiones del
mundo ajenas a la de los indigenas, lo que resultaba en una
suerte de esquizofrenia cultural. Por su parte, los antropélo-
gos del m1 habian expresado su opinion de que los académi-

cos criticos practicaban un academicismo inutil, mientras
los misioneros del wv aducian varios argumentos para justi-

ficar su actividad, tales como que eliminaban las “supersti-
ciones y brujerias de los indios”, ademas del alcoholismo.

Habria que recordar que en ese ano de 1970 se ampli6 el
debate sobre la relacion entre marxismo y cristianismo. Un
libro, Marx y la Biblia (1972), escrito por el jesuita Porfirio
Miranda, vino a profundizar esa discusion y a difundirla en
los ambitos universitarios e intelectuales en general. El pro-
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pio obispo Samuel Ruiz estaba buscando en la antropologia
una respuesta a sus inquietudes sobre la validez de los mé-
todos para evangelizar. La teologia de la liberacién, pro-
puesta por el sacerdote jesuita Gustavo Gutiérrez, se difun-
dia entre el clero catodlico apoyada por una figura sefiera de
la Iglesia catolica en México, el obispo de Cuernavaca Ser-
gio Méndez Arceo. Asi, el ambito de la reunion, su contexto,
era muy particular, porque ocurria en pleno periodo de la
Guerra Fria y de las discusiones entre indigenistas y varias
corrientes criticas tanto de la antropologia como de los inte-
lectuales en general. En efecto, durante las discusiones aflo-
raron los desacuerdos no sélo entre los grupos participantes
sino también entre quienes en ese momento configuraban
uno de los liderazgos vigentes en la antropologia mexicana:
Gonzalo Aguirre Beltran, Guillermo Bonfil y Angel Palerm.
De la reunién de Xicotepec de Juarez se obtuvo el convenci-
miento de que habia que revisar no sélo al indigenismo,
sino también a la antropologia en general, tanto en sus pos-
tulados tedricos como en su aplicacion. El propio Aguirre
Beltran reconocia que el Movimiento de 1968 habia sefala-
do un problema que debia reflexionarse. El tiempo le trunco
esa reflexion, que en parte publico en su libro El pensar y el
quehacer antropologico en México (1994). Como menciona-
mos, Gonzalo Aguirre Beltran muri6 en Xalapa, Veracruz,
en 1996.

La segunda reunion de Barbados, celebrada en julio de
1977, plantedé como punto de partida el reconocimiento de
la movilizacion de los pueblos indios en América Latina, no-
toria en el periodo que va de 1971 a 1977. No so6lo son los
movimientos en si los que llamaron la atencién del Grupo
de Barbados II, sino ademas el incremento de las organiza-
ciones autonombradas indigenas, que nacian como respues-
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tas al indigenismo de los Estados nacionales, ademas de
abrir un nuevo campo de reflexién para los antropdlogos: el
estudio comparado de las diversas organizaciones indigenas
para establecer sus similitudes y diferencias. De hecho, el
Grupo de Barbados II se congreg6 bajo el tema general de
“Los movimientos de liberacion en América Latina” y dejo
nuevamente la coordinaciéon general a Georg Griinberg,
aunque la reunion estuvo organizada por el Centro Antro-
poldgico de Documentacion para América Latina (capav), di-

rigido por Nemesio Rodriguez y con sede en México. En
una primera aproximacion, Guillermo Bonfil afirmé6 que un
rasgo generalizado de estas nuevas organizaciones indi-
genas era la defensa de sus derechos e intereses. Segin
Bonfil, algunos de estos movimientos también reconocian
que sus problemas eran de orden nacional, y desde esa
perspectiva proponian alianzas con otros sectores de la lla-
mada “sociedad mayor”. En este sentido, el Grupo de Barba-
dos II plante6é como una tarea de la antropologia estudiar
las causas y las formas de las movilizaciones indigenas para
establecer elementos estructurales y diferenciarlos de los
coyunturales, lo que facilitaria la evaluacion de la viabilidad
de las estrategias de accion seguidas por los pueblos indi-
genas. Congruente con estos planteamientos, Bonfil dedicé
tiempo al estudio de lo que él llamé el pensamiento politico
indio en América Latina.

Después de discutir alrededor de 25 ponencias, el Grupo
de Barbados II emiti6é cuatro Declaratorias: Declaraciéon de
Barbados II; Recolonizaciéon de América del Sur: No a la In-
vasion Racista; Sobre el Instituto Lingiiistico de Verano, y
La Mujer Indigena. En la Declaracién de Barbados II el Gru-
po escribe en primera persona y se dirige a los “hermanos
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indios” para describir la dominacioén fisica y la dominaciéon
cultural como situaciones no sélo nacionales, sino también
internacionales. Ante estas formas de dominacion, la Decla-
racion hace un llamado a la unidad de los pueblos indigenas
del continente e invoca lo que puede tomarse como una
utopia: reubicar los procesos histdricos particulares y cul-
minar con ello el “capitulo colonial”. La Declaracién termina
aconsejando estrategias e instrumentos para lograrlas.

En la Declaratoria sobre la nombrada Invasién Racista el
Grupo alude a los planes que, se asegura, existian para crear
enclaves de poblacion en América del Sur, conformados por
inmigrantes trasladados desde paises de Asia y Africa para
distribuirlos en el Cono Sur a través de convenios que fir-
marian el Comité Intergubernamental de Migraciones Euro-
peas (cove) y los gobiernos respectivos de los paises recepto-

res. La Declaracion sefiala que las primeras etapas de este
plan consistian en trasladar poblaciéon de Zimbabue a Boli-
via para después hacerlo en Uruguay, Argentina, Paraguay
y Ecuador. El Grupo de Barbados II afirmé que este plan era
parte de un proyecto para eliminar a las poblaciones indi-
genas locales y terminar asi con los emergentes movimien-
tos sociales. Mas aun, la Declaracion afirma que el plan de
colonizaciéon era una estrategia de Europa para vaciar ese
continente de poblaciéon que no deseaba, misma que, en to-
do caso —dice la Declaratoria—, deberia ser regresada a sus
paises de origen.

En la Declaratoria que se refiere al v se acusa a éste de

seguir una politica de colonialismo y de ocultar su verdade-
ra naturaleza como organizaciéon misionera al servicio de
las Iglesias evangélicas. Defiende la Declaratoria el derecho
de los indigenas a hablar sus propias lenguas —en referen-
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cia no soélo al idioma verbalizado, sino también a sus formas
de actuar y organizativas—, asi como a la elaboraciéon de
manifestaciones culturales materiales e inmateriales. Se cri-
tico la pretension del wv de negar a los pueblos indigenas la

posibilidad de formar unidades lingiiisticas insistiendo en la
fragmentacion de los idiomas vernaculos, y la de hacer pa-
recer a estos lenguajes como ahistoricos e incapaces de en-
tender y expresar al mundo de hoy. Ademas de todo ello, la
accion del wv, dice la Declaratoria, es de orden coercitivo, al

introducir las ideologias del protestantismo y actuar en
contra de las movilizaciones sociales y politicas de los pue-
blos indigenas. En una palabra: el v, ademas de aliado del

indigenismo, es una agencia del imperialismo estadunidense
para el Grupo de Barbados IL

En la Declaracién niimero cuatro el Grupo de Barbados u

sostiene que la accidn aculturativa (se entiende que del indi-
genismo) ha empeorado la situaciéon de la mujer indigena,
porque la somete a un doble colonialismo en su condiciéon
de indigena y de mujer. El indigena aculturado participa en
el maltrato generalizado hacia la mujer. Para colmo, dice la
Declaracion, los misioneros pretenden degradar a la mujer a
partir de lo que el Grupo de Barbados II califica como la
ideologia sexual de Occidente. Ello va unido al arrebato de
los hijos para internarlos y lograr la aculturaciéon desde pe-
quefios, ademas de sujetar a las indigenas a la esterilizacion
forzada. El objetivo expreso de estas acciones —dice la De-
claratoria— es bloquear la supervivencia histérica de los
pueblos indigenas y mutilar los movimientos sociales que
protagonizan.

Las cuatro Declaratorias estan firmadas el 28 de julio de
1977. Los participantes en esta segunda reuniéon del Grupo
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de Barbados fueron: Domingo Antun (Federacion Shuar de
Ecuador), Nelly Arvelo de Jiménez (Instituto Venezolano de
Investigaciones Cientificas, wic, de Venezuela), Miguel Al-

berto Bartolomé (Instituto Nacional de Antropologia e His-
toria, man, México), Guillermo Bonfil Batalla (director del

Centro de Investigaciones Superiores del man, cis-wvan, Méxi-

co), Victor Daniel Bonilla (Colombia), José Belo Chipenda
(Programa para Combatir el Racismo del Consejo Mundial
de Iglesias, Ginebra), Alberto Chirif (Centro de Investigacio-
nes y Promociéon Amazoénica, cra, Pert), Victor de la Cruz

(Comunidad Zapoteca, México), Julio Dixon (Comunidad
Guaymi, Panama), Eulogio Frites (Asociacion Indigena de la
Republica de Argentina, awra, Argentina), Miguel Gonzalez

(Asociacion Nacional Indigena de Panama, ane, Panama),

Georg Griinberg (Proyecto Pai-Tavytera y Guarani, Para-
guay), un miembro de la Comunidad Guajira (Venezue-
la/Colombia), un miembro del Movimiento Indio de Guate-
mala (Guatemala), Jean-Loup Hebert (Francia), Natalio Her-
nandez (Alianza de Profesionales Indigenas Bilingiies de
México, México), Simeodn Jiménez (Federacion Indigena Te-
rritorio Federal, Amazonas, Venezuela), Thomas Lisboa
(Consejo Indigena Misionero, cii, Brasil), Jesis Luis Lopez
(Nacion Amuesha, Pert), Zacarias Mamani (Tupaj Katari,
Bolivia), Vicente Mariqueo (Pueblo Mapuche, Chile), Trino
Morales (Consejo Regional Indigena de Cauca, cric, Colom-
bia), Carlos de Araujo de Moreira Neto (Brasil), Esteban E.
Mosonyi (Universidad Central de Venezuela), Brian Myers
(Naciéon Onandaga, Estados Unidos), Salvador Palomino
(Movimiento Indio Peruano, mr, Pert), Darcy Ribeiro (Bra-

sil), Nemesio J. Rodriguez (Centro Antropologico de Docu-
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mentacién para América Latina, A.C., capa, México), Cirila

Sanchez Mendoza (Comunidades Chatinas, Oaxaca, Méxi-
co), Alberto Santacruz (Asociacion de Parcialidades Indi-
genas del Paraguay, Paraguay), Silvio Coehlo Dos Santos
(Universidad Federal de Santa Catarina, ursc, Brasil), Pedro

Agostinho Da Silva (Universidad Federal de Bahia, Brasil),
Julio Tumiri Apaza (Mink’a Bolivia), Stefano Varese (Insti-
tuto Nacional de Antropologia e Historia, mwan, México) y

Bertha Vargas (Panama).

Una importante diferencia con la reunién de Barbados I
es que hubo una mayor presencia indigena en Barbados II.
En México los pronunciamientos de las reuniones de Barba-
dos fueron enérgicamente respondidos por Gonzalo Aguirre
Beltran, lo que también provoco su discusion en diferentes
grupos de antropélogos. Para algunos, la reaccion de Agui-
rre Beltran estuvo fuera de lugar, puesto que las reuniones
de Barbados I y II no se refirieron al indigenismo, sino a la
situacion de los pueblos silvicolas de América del Sur. Esta
opinion es relativa, porque al leer las ponencias y las decla-
ratorias, se alude directamente al indigenismo o bien al pro-
ceso de aculturacion, que, como es ampliamente conocido,
era la bandera del indigenismo. Para otros grupos amplios
de antropologos en América Latina y en otras partes del
mundo, las Declaratorias de Barbados I y II constituyeron
parte de los documentos mas importantes en apoyo a los
movimientos indigenas de la década de 1970 en el continen-
te americano. En efecto, sobre todo en Barbados II, se discu-
tié la importancia de los propios movimientos indigenas co-
mo plataformas criticas del indigenismo de Estado.

Las discusiones observaron que después de 1968 se pro-
dujo una proliferaciéon de reuniones en América Latina cu-
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yo tema central fue la cuestion indigena y en cuyos contex-
tos se forjaron lideres y movimientos. Asi, en 1975 se llevo a
cabo la reunién del Consejo Mundial de Pueblos Indigenas
(cmpr) en Canada, pero acaparada por los pueblos indigenas
de América Latina. En 1977 Panama fue la sede del Primer
Congreso Internacional Indigena de América Central, mis-
mo que propicid el establecimiento del Congreso Regional
de Pueblos Indigenas de América Central (Corpi). En ese
mismo afio de 1977, la Organizacion de las Naciones Unidas
(onv) auspicié en Ginebra, Suiza, una reuniéon de organiza-
ciones no gubernamentales (onc) para discutir el problema
de la discriminacion al que estan sujetos los pueblos indi-
genas en el continente americano. Tres afios después de la
reunion de Ginebra, se celebr6 en 1980 el Congreso de Mo-
vimientos Indios en Cuzco, Perd, que resulté en la funda-
cion del Consejo Indio de América del Sur (cisa). Todos estos
movimientos y reuniones representan otro angulo de la cri-
tica a la inoperancia del m y de los institutos indigenistas
nacionales en torno a la defensa de los derechos de los pue-
blos originarios.

EDUCACION INTERCULTURAL: DEL INDIGENISMO ACULTURATIVO AL IN-

DIGENISMO PARTICIPATIVO

Durante el sexenio en el que Vicente Fox Quezada fue presi-
dente de México (2000-2006) se abrieron las primeras Uni-
versidades Interculturales en el pais. La iniciativa de crear
este tipo de universidades corresponde a la maestra Sylvia
Schmelkes en momentos en que fungia como subsecretario
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de Educacion Julio Rubio Oca, quien se habia desempefiado
como rector general de la Universidad Auténoma Metropo-
litana (uam), entre otros cargos. Fue en el poblado de San Fe-

lipe del Progreso, Estado de México, en donde se instal6 en
diciembre de 2003 la primera Universidad Intercultural. Los
mazahuas son el pueblo indigena que vive en el municipio
de San Felipe del Progreso, y ocupan también partes de los
municipios de Ixtlahuaca y Atlacomulco. El primer rector
de la Universidad Intercultural del Estado de México fue el
antropodlogo Felipe Gonzalez Ortiz. El propoésito expreso por
el que se crearon las Universidades Interculturales en Méxi-
co fue atender la educacion superior entre los pueblos indi-
genas del pais, una demanda contenida en los Acuerdos de
San Andrés firmados entre el gobierno de México y el rzn.

Antes de la creacion de esta Universidad en el Estado de
México, se habia establecido en el poblado de Mochicahui,
Sinaloa, la Universidad Autéonoma Indigena de México du-
rante el mes de diciembre de 2001, bajo la direccion general
del Antropoélogo Jestis Angel Ochoa Zazueta. Tiempo des-
pués, esta Universidad se incorpord al Sistema de Universi-
dades Interculturales en México, que se configurd con las
fundaciones de la Universidad Intercultural de Chiapas
(2005), la Universidad Intercultural de Tabasco (2005), la
Universidad Intercultural del Estado de Puebla (2005), la
Universidad Intercultural de Quintana Roo (2006), la Uni-
versidad Intercultural Indigena de Michoacan (2006), la Uni-
versidad Intercultural de Guerrero (2007), la Universidad In-
tercultural del Estado de San Luis Potosi (2011) y la Univer-
sidad Intercultural del Estado de Hidalgo (2012). Asimismo,
en 2005 la Universidad Veracruzana inici6 su propio Progra-
ma Intercultural en la Huasteca Veracruzana, el Totonica-
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pan, la Sierra de Zongolica y la Zona Selvatica. Por su parte,
la Orden de los Jesuitas instalé una Universidad en Oaxaca
con el nombre de Instituto Superior Intercultural Ayuuk
(Mixe). Este Sistema Universitario Intercultural se organizo
no so6lo desde la Coordinacién General de Educacion Inter-
cultural y Bilingiie (ccem) de la Secretaria de Educacion Pu-

blica (sep), sino también desde la Red de Universidades Inter-

culturales de México (Redui), cuyo primer presidente fue el
antropologo Andrés Fabregas Puig y que actualmente se de-
nomina Asociaciéon Nacional de Universidades Intercultura-
les (anun), instalada el 10 de febrero de 2014.

La educacion superior intercultural se extendié por Amé-
rica Latina debido en parte a las demandas de los movi-
mientos indigenas y afros, sin que México sea una excep-
cion. Asi, en Ecuador, durante la década de 1990 una de las
demandas mas enfaticas de los movimientos indigenas fue
la de abrir los espacios de educacion superior y crear insti-
tuciones propias de los pueblos originarios. La respuesta a
esta demanda fue la creacion de la Universidad Intercultural
de las Nacionalidades y Pueblos Indigenas Amawtay Wasi,
mediante un decreto de ley expedido en 2004. La Universi-
dad Intercultural en Ecuador surgié apoyada por la Confe-
deracion de Nacionalidades Indigenas del Ecuador (Conaie)
y el Instituto Cientifico de Culturas Indigenas (iccr). Sin em-

bargo, la Universidad Intercultural fue cerrada al no ajustar-
se a los estandares de evaluacion de la educacioén superior
en Ecuador, un proceso que las organizaciones indigenas
calificaron de “Apartheid epistémico”. La insistencia del mo-
vimiento indigena logr6 después de cuatro afios que la Uni-
versidad Intercultural abriera de nuevo sus puertas, ahora
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con el nombre de Universidad Intercultural Publica Comu-
nitaria.

En Bolivia, en el afio de 2008, el presidente Evo Morales
firmo6 el decreto numero 29664 por medio del cual se crea-
ban la Universidad Quechua Casimiro Huanca, la Universi-
dad Aymara Tupac Katari y la Universidad Guarani y de
Pueblos y Tierras Bajas Apiaguaki Tupa (conocida como la
Unibol crrs). También estas universidades surgieron de las

demandas de los movimientos indigenas. El destino de estas
instituciones es incierto debido al golpe de Estado contra el
presidente boliviano Evo Morales y la toma del control del
Estado por sectores de la poblacioén contrarios a la ciudada-
nizacion de los pueblos indigenas. Aunque en las pasadas
elecciones el pueblo de Bolivia logré revertir el golpe de Es-
tado al elegir como presidente a Luis Arce, del partido Mo-
vimiento al Socialismo (mas), la situaciéon de Bolivia es atn
inestable.

Una de las experiencias pioneras en educaciéon superior
intercultural ocurri6 en Nicaragua, en donde se fundo la
Universidad de las Regiones Auténomas de la Costa Caribe
Nicaragiiense (uraccan), en el afio de 1994. Una de las gesto-

ras mas activas de esta Universidad, Myrna Cunningham,
fue la primera rectora desde la fundacion hasta el afio de
2002, cuando fue electa Alta Hooker por un periodo que ter-
minara en 2021. En los documentos de fundacién se expresa
que uraccan surgio para atender las necesidades particulares
de educacion superior de los pueblos caribefios de Nicara-
gua. De esta Universidad dependen las Unidades Académi-
cas de Bluefields, Nueva Guinea y Bilwi, a las que se unen
extensiones en Rosita, Bonanza y Washta.
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En Guatemala los movimientos indigenas han demanda-
do la creacion de una Universidad Intercultural Publica, lo
que no es posible sin antes modificar la Constitucién Politi-
ca del pais, que deposita en la Universidad de San Carlos de
Guatemala la exclusividad para impartir educaciéon superior
publica. La opcién de un establecimiento privado de educa-
cion superior intercultural no parece tener posibilidades en
Guatemala. En varios paises mas de América Latina, como
Chile, Argentina y Brasil, existen instituciones de educacion
superior interculturales que practicamente sobreviven en
condiciones muy dificiles.

En Pert, la Ley Universitaria nimero 30220, del 3 de julio
de 2014, mandata y establece los lineamientos para garanti-
zar la calidad de la educacion superior, al mismo tiempo que
faculta al Estado para establecer Universidades Intercultura-
les. En 2017 el Ministerio de Educacion del Estado peruano
public6 los reglamentos para crear y desarrollar las Univer-
sidades Interculturales. Actualmente existen en Perd cuatro
Universidades Interculturales: la Universidad Intercultural
de la Selva Central Juan Santos Atahualpa (uniscisa), que fun-

ciona para las provincias de Chanchamayo y Satipo en Ju-
nin; la Universidad Nacional Intercultural de Quillibamba
(un1g), establecida en la provincia de La Convencién en Cuz-
co; la Universidad Nacional Intercultural de La Amazonia
(unia), localizada en la ciudad de Pucallpa en Ucayali, y la
Universidad Nacional Intercultural de Bagua en Amazonas.
La discusion no s6lo de la pertinencia de la educacion in-
tercultural sino ademas del propio concepto de intercultura-
lidad sucede en el contexto del indigenismo participativo,
que marcaria el final de las politicas asimilacionistas. Los
proximos anos seran el escenario en América Latina de la
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aplicacion del indigenismo participativo, cuyos derroteros
dependeran de los contextos particulares de cada pais lati-
noamericano. Sin embargo, el indigenismo como politica de
Estado, asimilacionista o participativo, no tendréa fin hasta
que todas las minorias étnicas, grupos y pueblos de Latinoa-
mérica sean reconocidos plenamente como sujetos de dere-
cho y ciudadanos de la Naciéon y admitidos como compo-
nentes de sus respectivos Estados, tal como lo planteaba
Guillermo Bonfil.

La discusion sobre la educacion intercultural denotaba el
cambio del indigenismo asimilacionista al indigenismo par-
ticipativo en América Latina. Recapitulando la historia del
indigenismo, se supuso que los pueblos originarios de lo
que es hoy Latinoamérica iniciaron su mestizaje, cultural-
mente hablando, en el transcurso de los siglos que cubri6 el
periodo colonial. La demostracion del éxito de ese proceso
de aculturacion, segun los tedricos respectivos, esta en la
adopcion generalizada de la religion catoélica, el habla caste-
llana y las formas de organizacion social y politica impues-
tas por el Estado espaiiol, incluyendo a la comunidad como
sistema de control. Lo que se propuso el indigenismo intera-
mericano acordado en el Congreso de Patzcuaro en 1940 fue
acelerar el proceso de aculturacion existente y dirigirlo des-
de el Estado, buscando la configuraciéon de sociedades na-
cionales y la consolidaciéon de un nacionalismo apoyado en
una cultura nacional. En esa empresa, segin dice la teoria
de la aculturacion, los procesos histdricos colocaron a los
pueblos originarios no sdlo en desventaja frente a la pobla-
cioén no indigena sino también como obstaculos para inte-
grar a una nacion. De hecho, estas ideas se venian plantean-
do desde la segunda mitad del siglo xvm por quienes veian
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en la existencia de los pueblos indigenas el obstaculo mas
complejo de remontar para lograr la operacion de un mer-
cado nacional, articulador no sélo de la economia sino tam-
bién de las relaciones sociales en su conjunto. Estos conven-
cimientos explican en gran medida varias de las politicas
publicas que adoptd, por ejemplo, Benito Juarez en México,
con la expedicion de las Leyes de Reforma. Las politicas de
los Estados nacionales surgidos en el siglo xix en Latinoamé-

rica constituyeron los primeros intentos que fueron confi-
gurando al indigenismo de Estado, el cual encontraria su ar-
ticulacion continental en el Congreso de Patzcuaro de 1940.
A partir de ese afio se consolido el planteamiento de que las
relaciones interculturales eran negativas, porque consti-
tuian, en esa vision, la prueba de la existencia de diversas
identidades que se erigian como barreras para configurar un
nacionalismo sdlido y, con ello, consolidar a cada nacion la-
tinoamericana. Si era y sigue siendo una realidad, en cam-
bio, la asimetria de las relaciones interculturales en América
Latina, y justamente lo que los tedricos de la educacion in-
tercultural planearon fue el reconocimiento de esa realidad
y la posibilidad de transformarla en una interculturalidad
equitativa a través de la educacion.

En la perspectiva de la teoria de la aculturacion la educa-
cion esta prevista como parte de los procesos que inducen
la asimilacion. En los paises en donde se aplico6 la llamada
educacion bilingiie-bicultural, como México, ése fue el me-
dio para castellanizar y demoler una de las columnas verte-
brales de toda cultura: la lengua. Adn en la actualidad no se
logra superar ese esquema, con todo y los esfuerzos que se
han ejercido en el campo de la educacién intercultural, la
cual no ha logrado su consolidacién. El que la interculturali-
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dad equitativa como meta no se haya logrado atin en Amé-
rica Latina, en general, es un resultado de insistir en la asi-
milacion de los pueblos indigenas y la desaparicion de la
pluralidad cultural.

La critica al indigenismo implicaba el analisis de la teoria
de la aculturacion y de las alternativas a la misma. En ese
sentido, un primer paso fundamental es reconocer que la
pluralidad cultural no es obstaculo para consolidar a las na-
ciones de América Latina. Lo que es necesario desterrar es
la abismal desigualdad social existente en los paises latinoa-
mericanos. Simultaneamente, son parte de estos procesos de
reformulacién de la Nacién y el Estado en América Latina el
reconocimiento de los aportes culturales de los pueblos ori-
ginarios, el valor de sus lenguas como sistemas de pensa-
miento y la riqueza de una sabiduria preservada y enrique-
cida, no obstante el dominio colonial. Lo que la educacion
intercultural equitativa busca es un sistema incluyente, que
reconozca los aportes de las culturas originarias y adecue
las pedagogias a las caracteristicas de los pueblos en cues-
tion. Es una tarea muy compleja. Implica la formaciéon de
magisterios adecuados y de procedimientos que no escon-
dan un nuevo tipo de trato asimilacionista. En los contextos
actuales de América Latina el paso de la teoria de la acultu-
racion a la de la interculturalidad equitativa esta en sus ini-
cios y no existe ain un proceso consolidado que permita su-
poner que sera una realidad préxima. Es la propia situacién
de interculturalidad, es decir, de relaciones entre culturas
diferentes en el contexto de la Nacion, lo que se convierte
en el punto de partida para establecer mapas curriculares
que admitan la importancia de los legados culturales de los
pueblos originarios. Ello va unido con la busqueda de la
equidad en la propia relacion intercultural y con los propo-
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sitos de consolidar sociedades democraticas pugnando por
terminar con la desigualdad social que caracteriza a las so-
ciedades latinoamericanas.

El concepto de interculturalidad permite reconocer que
no existe un proceso “normal” de asimilacion cultural, sino
que éste se instituyé como parte del dominio colonial, pri-
mero, y de una concepcion erréonea de como configurar a
las naciones latinoamericanas, después. En el contexto del
planteamiento intercultural lo central es la articulacion
equitativa de la variedad cultural, con el reconocimiento del
derecho de cada cultura de resolver como llegar a esa arti-
culacion. En ese sentido, los tedricos de la educacion inter-
cultural no estan planteando un subsistema educativo, sino
establecer el reconocimiento de la variedad cultural en los
sistemas existentes desde la educaciéon primaria, pasando
por la media superior, hasta la universitaria. La universali-
dad que invoca la propia Universidad debe iniciarse en la
composicion de la propia Nacion. No se trata de elaborar un
sistema educativo para indios y otro para no indios. Inter-
culturalidad no debe equipararse a indigenismo, sino que es
un concepto para explorar la relacién entre culturas dife-
rentes y, en concordancia con el conocimiento producido
por esa exploracion, diseflar nuevas estrategias de relacion
social y cultural, teniendo como meta el logro de la equidad.

EN RESUMEN

El indigenismo en Latinoamérica se impulsé desde los Esta-
dos nacionales con la perspectiva de fortalecer el naciona-
lismo, creando y consolidando identidades nacionales mien-
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tras se buscaba la asimilacién de las culturas originales. Los
antropoélogos disefaron el indigenismo de Estado apoyados
en las teorias de la aculturacion. La antropologia paso a ser
una disciplina de Estado. Asimismo, entre los propios antro-
pologos latinoamericanos surgieron las voces criticas del in-
digenismo, que se unieron a los movimientos sociales orga-
nizados por los propios pueblos originarios, en rechazo a las
politicas estatales de asimilacion cultural.

Con el fortalecimiento de la critica al indigenismo, se for-
talecié también el desacuerdo con los planteamientos desa-
rrollistas, expresados en antropologia con el concepto de
desarrollo de la comunidad. En cambio, se reviso la teoria
del colonialismo interno en contraposiciéon a la de las Re-
giones Interculturales de Refugio. Desde el concepto de co-
lonialismo interno, las posiciones criticas articularon el ana-
lisis de clase con el de etnia. De esta manera, los criticos del
indigenismo lograron llamar la atenciéon hacia la compleji-
dad de un dominio que se ejerce desde la clase social y la
condicion cultural. La critica a la teoria de la asimilacion,
mas que el diagnostico de la situacion de los pueblos indi-
genas, es lo que distingue al indigenismo de sus criticos. Pa-
ra éstos, debe desaparecer la categoria de indio para dar lu-
gar a los nombres que los propios pueblos se han dado. En
la critica al indigenismo en México deben tomarse en cuen-
ta las caracteristicas diferentes de los pueblos indigenas del
Norte, conocidos con el apelativo genérico de chichimecas
(pueblos nomadas), respecto a los que habitaron la llamada
macrorregion mesoamericana. Ello llama la atenciéon a que
es necesario el analisis del indigenismo en sus contextos re-
gionales dentro de cada pais latinoamericano.
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En el capitulo también se describen varias de las reunio-
nes celebradas por grupos criticos del indigenismo. Asimis-
mo, se comenta sobre la fundacién de Universidades Inter-
culturales en América Latina, asi como en torno a los pape-
les que éstas desempefian en el complejo problema de las
relaciones entre Estados nacionales y pueblos originarios.
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REFLEXIONES FINALES

Si algtin concepto ha sido critico en la antropologia en Lati-
noamérica a lo largo de su desarrollo, es el de indio. Como
una herencia de la era colonial, el término indio se siguid y
se sigue aplicando a los descendientes de los pueblos origi-
narios que habitaban lo que es hoy el continente americano
a la llegada de los europeos, iniciada con la presencia de
Cristobal Colon en el Caribe. Desde los primeros asenta-
mientos y poblados coloniales en el Caribe insular se plan-
ted la legitimidad o no de evangelizar a las poblaciones na-
tivas usando la violencia y, particularmente, la guerra. Llego
a discutirse si los indigenas tenian o no alma, y, de acuerdo
con la respuesta, si era o no dado hacerles la guerra “a san-
gre y fuego”, ademas de sujetarlos a esclavitud. No falt6
quien pusiera en duda la humanidad de las poblaciones in-
digenas para justificar la guerra “a sangre y fuego”, a fin de
lograr su cristianizacion. Todo ello se discuti6 en la llamada
discusion de los naturales, sostenida en la ciudad de Valla-
dolid, Espafia, en 1540-1541. De hecho, una discusion de tal
naturaleza ocurri6 a lo largo de todo el periodo colonial en-
tre quienes defendian la humanidad de los indigenas y quie-
nes los veian como mano de obra esclava sin derecho al-
guno. Los enfrentamientos mas enconados se dieron entre
los humanistas, por un lado, y los fundamentalistas cristia-
nos asociados con los encomenderos y quienes buscaban la
riqueza pronta y facil en las llamadas Tierras Nuevas, en la
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parte contraria. Debe reconocerse que los dominicos estu-
vieron a la vanguardia en la defensa de los pueblos origina-
les, sin oponerse a la evangelizacion, pero si a la violencia y
a la crueldad.

Las visiones cristianas difundieron la imagen de un Nue-
vo Mundo bajo el dominio de Satanas, lo que impulsaba la
evangelizacion por cualquier medio. El espiritu de las Cru-
zadas alento a los europeos, castellanos, portugueses, ingle-
ses, daneses, franceses y holandeses a la invasion de lo que
para ellos eran tierras nuevas, con la convicciéon de que asi
expandian las fronteras de la civilizaciéon. La expansion del
mundo capitalista de la Europa Occidental encontrd su ex-
presion intelectual en la llamada teoria de la frontera, que
hizo explicita el estadunidense Frederick Jackson Turner en
las postrimerias del siglo xix. También los pensadores indi-

genas reflexionaron sobre los acontecimientos que de mane-
ra dramatica vivian sus pueblos. Son reflexiones que aun es-
tamos por conocer en toda su profundidad, y que manifes-
taron personajes como el lider chichimeca Francisco Tena-
maxtle, o el grupo llamado “informantes de Sahagun”, que
converso6 largo con fray Bernardino, o en Pert el Inca Tapac
Amaru. En Europa las primeras visiones de los pueblos ori-
ginarios y sus culturas se elaboraron en el marco del cristia-
nismo e incluyen no sélo la convicciéon de la naturaleza
satanica de esas culturas, sino aun la puesta en duda de la
humanidad de los llamados indigenas. No obstante todo
ello, el pensamiento critico de la época se abri6 paso en me-
dio de los dogmas. Los textos escritos por personajes como
fray Bartolomé de las Casas, José de Acosta, fray Bernar-
dino de Sahagun o Juan de Castellanos son ejemplos de re-
flexiones analiticas acerca de las culturas de los pueblos
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desconocidos frente a las visiones de Occidente. Quedaba
planteado el interrogante acerca de la variedad de la cultura
ante ese inmenso mundo de mundos que José Marti llamo
Nuestra América. Asi, Sahagun descubrié para Europa va-
rios orbes culturales, a cual mas complejo, con idiomas refi-
nados, gran potencialidad literaria y variedad lingiistica.
No sé6lo eso: Sahagtin demostro6 la existencia de estructuras
de pensamiento y de formas de organizacion social y politi-
ca que desdecian las visiones cristianas del orbe indigena.
Por su parte, fray Bartolomé de las Casas avanz6 en una
propuesta analitica y critica que caus6 profunda conmocion
en la Espafia de su época, al demostrar la destruccion de
culturas enteras. La escritura del fraile dominico es lucida e
implacable. Espafia no daba, sino que quitaba. La Breve His-
toria de la destruccion de las Indias es el texto mas complejo
que produjo el pensamiento critico como resultado del ana-
lisis de la actuacion castellana en América. En América del
Sur Juan de Castellanos describi6 la invasion de la actual re-
publica de Colombia en uno de los poemas méas extensos es-
critos en lengua castellana: Elegias de varones ilustres de In-
dias. Castellanos ocupd treinta afios de su vida para escribir
ese poema, que inici6 en 1568. En un texto admirable, el
poeta logr6 cantar a los pueblos americanos resaltando sus
logros culturales y demostrando que la existencia de esos
mundos transformo la Historia y la convirtié en suceso uni-
versal. Pero la hazafia mayor de Juan de Castellanos fue en-
lazar los idiomas vernaculos con el castellano, poniéndolos
al mismo nivel de importancia literaria.

Los afios coloniales en tierras de la actual América Latina
fueron tiempos de una permanente discusion entre los inte-
reses coloniales y el pensamiento critico. La Guerra Chichi-
meca en territorios de Nueva Galicia y de Nueva Espafia fue
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objeto de reflexiones, dichos y contradichos entre los hom-
bres de Iglesia, los humanistas aun dentro del cristianismo y
los intelectuales de la época, como lo ha demostrado Alber-
to Carrillo Cazares. A lo largo y lo ancho del continente, el
debate recorrié pueblos y ciudades, y lleg6 incluso a Euro-
pa. El tema central: el derecho de las culturas originales a la
existencia y la preservacion de sus seres historicos. Siglos
después ésa seguiria siendo la discusion planteada por el in-
digenismo dentro de los contextos nacionalistas. Lo que es
notable es que el colonialismo fue cuestionado desde sus
origenes y desde sus cimientos en la discusion sobre las cul-
turas originales, tal como sucedi6 con el indigenismo. La ex-
pansion de Europa es otra muestra mas de que el analisis
del colonialismo fue provocado por los encuentros y desen-
cuentros interculturales, lo que provocaria desde el siglo xix

la discusion de la relacion entre colonialismo y economia
politica del capitalismo. En ese mismo contexto, emergio y
se desarroll6 el pensamiento critico que hizo posible el de-
sarrollo —siglos después— de una disciplina como la antro-
pologia. El debate no ha cesado en ningin momento, y se
prolonga hasta nuestros dias en virtud de que la realidad de
los pueblos indigenas en América Latina sigue siendo de
discriminacion y exclusion.

Desde el nacimiento de los Estados nacionales en Améri-
ca Latina, el concepto de indio fue paralelo al de una emer-
gente disciplina, la antropologia, hecha visible a través de
los museos. Responder la pregunta de qué hacer con los in-
dios adquiri6 el estatus de problema critico para lograr la
consolidacion de los Estados nacionales. Igual que en el res-
to de América Latina, en México el trabajo antropologico se
desarroll6 alrededor de esa pregunta y alcanzé un punto
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culminante en el sexenio del general Lazaro Cardenas del
Rio, en cuyo periodo de gobierno se celebré el Congreso In-
digenista Interamericano de Patzcuaro en 1940. A partir de
ese Congreso, similares acontecimientos se organizaron a lo
largo y a lo ancho de América Latina: los Estados naciona-
les impulsaron la politica de asimilacién de las culturas y
pueblos originarios para consolidar a la Nacion en cumpli-
miento de los acuerdos alcanzados en Patzcuaro. La practica
de un indigenismo interamericano de Estado, con las va-
riantes que tuvo en su aplicacion, se consolidé en esa reu-
nion en suelo michoacano. Ademas, desde el punto de vista
académico, las discusiones de los antropdlogos sobre el des-
tino de los pueblos indios en América Latina introdujeron el
problema de la dimensién étnica como argumento en los
movimientos politicos, en un contexto en el que en las uni-
versidades latinoamericanas primaba el analisis de clase so-
cial por la influencia del marxismo. En consecuencia, la pre-
gunta era cémo articular el concepto de relaciones étnicas
con el de relaciones de clase y como explicarlos en el &mbi-
to de las luchas sociales y los movimientos politicos latinoa-
mericanos.

La herencia intelectual del pensamiento critico de los
tiempos coloniales es un antecedente de la antropologia cri-
tica contemporanea. Los primeros “protoantropélogos”, co-
mo José de Acosta o fray Bernardino de Sahagtn, por men-
cionar so6lo a dos de ellos, demostraron la complejidad de las
culturas y sociedades nativas de lo que hoy llamamos Lati-
noamérica. Los debates suscitados en los afios coloniales se
prolongaron en el contexto del nacimiento y la consolida-
cion de los Estados nacionales. El siglo xix fue el tiempo en

el que el colonialismo de viejo cufio fue desmembrado por
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las luchas sociales, que abarcaron al continente entero. Los
doscientos afios de la Guerra Chichimeca o la gran rebelion
de Tupac Amaru deben verse, junto a los movimientos so-
ciales indigenas en general, como parte de los procesos de
formacién de los Estados nacionales. Las nuevas unidades
politicas surgidas de esas luchas prolongaron relaciones de
dominio coloniales al negar derechos fundamentales a los
pueblos indigenas, ademas de aplicarles politicas como la
del indigenismo, que buscaba su desaparicion.

El indigenismo como una politica de Estado en Latinoa-
meérica cre6 a una ciudadania étnica en situacién asimétrica,
que se sumo a la desigualdad entre clases sociales. Es cierto
que las metas del indigenismo acordadas en el Congreso In-
teramericano de Patzcuaro en 1940 conocieron variantes en
su aplicacion, seguin fuesen los contextos y situaciones par-
ticulares de cada pais. Pero también dentro de los propios
paises latinoamericanos la puesta en practica del indigenis-
mo acusd variantes regionales importantes en sus resulta-
dos, que en la mayoria de los casos esperan una revision de-
tallada y una reflexion. En este sentido, quienes han aborda-
do el analisis del indigenismo han destacado su propdsito
general de asimilar a las culturas originarias como via para
eliminar las relaciones étnicas e integrar al indio a las es-
tructuras clasistas de las sociedades latinoamericanas. En
casos de tedricos como Gonzalo Aguirre Beltran, asi se
plante6 la meta de dotar de dindmicas histéricas contempo-
raneas a las comunidades indigenas y, de esta manera, in-
corporarlas a las luchas por instaurar procesos y sociedades
democraticas en América Latina. Desde esta perspectiva, la
meta de consolidar sociedades nacionales en Latinoamérica
significé eliminar las relaciones étnicas y hacer prevalecer
las relaciones clasistas, pues se les atribuye una supuesta di-
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namica histdrica que conduce al cambio social. De esta ma-
nera, el indigenismo pas6 a ser un factor componente de los
nacionalismos de Estado en América Latina. Esta caracteris-
tica llevd a los criticos del indigenismo a desacuerdos im-
portantes y, en casos particulares, a dejar de lado los anali-
sis de los grupos de poder, las estratificaciones sociales o los
cacicazgos existentes en el interior de los propios pueblos
originarios. Mas todavia, la discusion del indigenismo con-
dujo a pensar en las alternativas de transformacion de los
Estados nacionales Latinoamericanos y de las propias socie-
dades, asi como del propio concepto de Naciéon. Asi, mien-
tras que, en Guatemala, Antonio Goubaud Carrera aceptaba
la existencia de nacionalidades indigenas o en Ecuador la
aceptacion de que los pueblos indios eran nacionalidades
llevé a la constitucion del Estado plurinacional unitario —lo
que también ocurre en Bolivia—, Aguirre Beltran, fiel a las
teorias de la aculturacion, neg6 tales posibilidades para Mé-
xico, aunque en los dias finales de su vida reconoci6é que los
planteamientos del Movimiento Estudiantil de 1968 eran
dignos de revision. Es notable que entre los antropologos
indigenistas primaron opiniones divergentes, segin fuesen
fervientes nacionalistas, como en el caso de Gonzalo Agui-
rre Beltran, o identificados con las diversas corrientes que
han definido a las izquierdas latinoamericanas, como lo
ejemplifican los peruanos José Carlos Mariategui, José Ma-
ria Arguedas y José Matos Mar, este ultimo, amigo del an-
tropologo marxista francés Maurice Godelier, a quien, por
cierto, condujo en un viaje por el Sureste de México en
tiempos del levantamiento armado del Ejército Zapatista de
Liberacion Nacional (eziv). A los grupos de poder que con-

trolaban los Estados nacionales y que, en muchos casos, aun
siguen con ese control no les interesa el cambio social, sino
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la asimilacién cultural, la desaparicion del indio, a quien se
achaca el atraso generalizado. Por esta razon, en varios ca-
sos las instituciones indigenistas operaron con recursos
muy magros, al ser una la visién de los circulos de poder y
otra la de los propios indigenistas. Es ésta una contradic-
cién que merece una detallada reflexiéon apoyada en la con-
sulta de material de archivo, sobre todo.

A lo largo de este texto insistimos en que una historia del
indigenismo implica pensar también en la trayectoria de la
antropologia como una disciplina cientifica cercana a los
Estados nacionales a través de fungir como la fuente de los
planteamientos indigenistas oficiales. En ese contexto, es
notable la influencia de marcos de analisis que provienen de
la llamada Escuela Britanica de Antropologia Social, que tu-
vo presencia importante en América a través de dos figuras
sobresalientes: Alfred R. Radcliffe-Brown y Bronislaw Mali-
nowski. En 1937 Radcliffe-Brown dict6 un Seminario en la
Universidad de Chicago al que concurrieron, entre otros,
Fred Eggan y Solomon “Sol” Tax. El primero coordindé un
volumen que muestra con claridad uno de los rumbos teoéri-
cos aplicados para explicar a los pueblos indigenas en Lati-
noamérica. En Sol Tax encontramos al antropoélogo que lle-
v6 a la Escuela Britanica de Antropologia Social al Sureste
de México y a Centroamérica, via los proyectos desarrolla-
dos por la Universidad de Chicago en Chiapas, a los que se
unio la Universidad de Harvard bajo el liderazgo de otro an-
tropologo influido por el estructural-funcionalismo: Evon Z.
Vogt. En los inicios de la década de 1960 se intensifico en
México y en varios paises de América Latina la discusion
acerca del estructural-funcionalismo como esquema tedrico
para explicar la situacion de las comunidades indigenas. La
imagen que de estas comunidades transmitian las etnogra-
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fias escritas por antropélogos estructural-funcionalistas fa-
cilitaba la percepcion de que los pueblos indigenas eran in-
moviles y permanecian en una suerte de aislamiento con-
servador. Mas audn, el estructural-funcionalismo y los estu-
dios de comunidad se hicieron sinénimos, y se alejaron de
una explicacién pertinente a la situacion que enfrentaban
los pueblos originarios. Esta vision convenia al indigenismo,
que, apoyado en ella, insistia en la asimilacion como unica
via para superar ese inmovilismo y transformar en ciudada-
nos a los pueblos originarios.

Hemos observado que con el concepto de indigenismo se
alude a una variedad importante de actividades y plantea-
mientos con respecto a los pueblos originarios en América
Latina. A lo largo de este texto nos abocamos a exponer y
revisar las caracteristicas y trayectorias del indigenismo,
entendido como politicas de Estado aplicadas en Latinoamé-
rica a los pueblos indigenas. Sin embargo, en el texto tam-
bién se hace referencia a movimientos literarios conocidos
como indigenistas, porque la mayoria de escritores aludidos
exponen la condicidon de sobrevivencia y explotacion de los
pueblos originarios. Dichas corrientes literarias contribuye-
ron a la critica de la condicién del indio en América Latina
y a la reflexion acerca de las politicas de aculturacion indu-
cidas desde los Estados nacionales. Es notable que estas co-
rrientes literarias asociadas a la descripcion del indio en
América Latina también establecieron el puente entre la li-
teratura y la antropologia, lo que Gerardo Cornejo, antropo-
logo y escritor, llamo la convivencia creadora. Aunque cada
disciplina, la antropologia y la literatura, tiene sus propias
reglas, métodos y procedimientos, se acercan a través del
ejercicio etnografico de los antropdlogos y del ejercicio de
reflexion de los literatos. En el contexto del indigenismo,

231



antropologia y literatura se encontraron sobre todo en el
marco del pensamiento critico con una practica que, lejos
de suministrar una salida a la situacion de opresion de los
pueblos originarios, les aportaba una puerta falsa.

Al enfocar la reflexion en la trayectoria del indigenismo
interamericano surgido en Patzcuaro en el afio de 1940, no
obviamos mencionar la importancia de examinar las trayec-
torias de los institutos indigenistas establecidos en América
Latina y la necesidad de recurrir a los materiales de archivo
y la documentacion historica pertinente. La complejidad del
indigenismo examinado en este texto requiere del examen
detallado de cada institucién indigenista en sus contextos
local, regional y nacional. Es una tarea que esta por hacerse
y seguramente en los proximos afios conoceremos reflexio-
nes al respecto. No esta de mas insistir en que el indigenis-
mo fue un complejo proyecto, el cual no es comprensible
fuera del contexto de los procesos de formacion de los Esta-
dos nacionales en América Latina y del funcionamiento de
los nacionalismos como componentes ideolégicos en la con-
solidacién de los Estados.

El conflicto que protagonizé Gonzalo Aguirre Beltran en
contra del monopolio del alcohol que operaba en Los Altos
de Chiapas, México, monopolio que agredia cotidianamente
a las comunidades indigenas, no sélo ilustra la importancia
de analizar la cotidianidad en la que se desarroll6 el indige-
nismo, sino también la existencia de una variedad de con-
flictos suscitados por los sectores de poblacion racista que
existen en América Latina. Ademas, la posicion de Aguirre
Beltran en contra de una estructura de poder local muestra
las contradicciones internas en las propias instituciones in-
digenistas, donde un sector de funcionarios fue cooptado
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por las estructuras caciquiles de poder, tan difundidas en
América Latina. Estos aspectos son importantes también
para comprender las trayectorias de la antropologia en los
paises latinoamericanos, al ser una disciplina que naci6 con
objetivos y metas impuestas por los Estados nacionales,
ademas de haber contribuido a la consolidaciéon de los na-
cionalismos latinoamericanos. En este caso, como en otros
aspectos comentados, resaltan las figuras de personajes in-
volucrados en la accion indigenista, como Antonio Gou-
baud, Gonzalo Aguirre Beltran o José Matos Mar. Incluso en
personajes identificados con las izquierdas latinoamerica-
nas, como José Carlos Mariategui o José Maria Arguedas, el
indigenismo constituyd una conviccién para lograr el cam-
bio social. En este sentido, es también una tarea pendiente
elaborar lo que pueden llamarse “biografias historicas”,
donde se describan y analicen las trayectorias particulares
de los indigenistas latinoamericanos. Mas aun, el estudio del
racismo en América Latina no puede prescindir de la discu-
sién sobre el indigenismo y como fue rechazado por circu-
los de poder que veian en la transformacion del indio una
amenaza a sus intereses y a sus practicas de explotacion de
las poblaciones originarias. Asimismo, la reflexion sobre el
indigenismo revela la extrema complejidad implicada en la
articulacion de las relaciones étnicas asimétricas y las rela-
ciones de clase en formas de dominacién que se originaron
en los tiempos coloniales y que contindan hasta nuestros
dias. El racismo, si somos consecuentes con senialamientos
anteriores, es parte de la forja de los Estados nacionales en
América Latina, y un factor que cuenta para explicar las
contradicciones entre sectores de la poblacion, los propios
circulos de poder y los antropdlogos indigenistas. Lejos de
haberse superado, el racismo esta implicado en las formas
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de actuar hacia las poblaciones originales que varios pensa-
dores criticos llaman neoindigenistas. Es decir, detras de la
permanencia de formas de tutelaje y de paternalismo esta el
racismo.

No menos importante es insistir en que la homogeneiza-
cion de la variedad cultural que Guillermo Bonfil explicé a
través de su concepto del indio como una categoria de la si-
tuacion colonial encuentra un paralelismo con las politicas
indigenistas, que usaron y siguen usando el término unifor-
mador de indios o incluso de pueblos originarios. Esta uni-
formidad de la variedad impuesta por el indigenismo es lo
que también denuncié Juan Luis Sariego al criticar los es-
quemas indigenistas impuestos en la Sierra Tarahumara.
Por esta razon, en varias partes de este texto abogamos por
suprimir los términos que uniformizan a la variedad cultu-
ral y recuperar los apelativos que los propios pueblos se han
dado. Resulta sorprendente que, a mas de doscientos afios
de iniciarse los movimientos independentistas, se sigan
usando apelativos que claramente tienen origenes colonia-
les, lo que desvirtua la conciencia que de si mismos tienen
los pueblos indigenas. Los apelativos no son sé6lo cuestion
de nombres, sino, asimismo, de identidades aparejadas a
historias concretas de pueblos y colectividades humanas
concretas. Los apelativos propios resumen las experiencias
colectivas y fortalecen los sentidos de pertenencia de los
pueblos. Por ello resalta la importancia de alentar a los pue-
blos originarios a recuperar los afejos apelativos que los
distinguen como pueblos, como historias, como culturas.

En el ejercicio de la critica al indigenismo surgieron la
teoria del colonialismo interno y la propuesta de la existen-
cia de sociedades duales en América Latina, en cuyo contex-
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to una sociedad explota a otra. En relacion con esta posicion
tedrica, es necesario para evaluarla y comprenderla el anali-
sis de una América Latina situada en los afios 1960-1975,
lapso en que la discusién del colonialismo interno y la so-
ciedad dual alcanz6 su apogeo en el contexto internacional
de la Guerra Fria. En este libro situamos el inici6 de la dis-
cusion en un texto publicado por Pablo Gonzalez Casanova
en 1963, seguido de otro escrito por Rodolfo Stavenhagen y
publicado en el mismo afio. Ciertamente la nocién de colo-
nialismo interno lleva implicito el planteamiento de la exis-
tencia de sociedades duales, en este caso, la sociedad de cla-
ses caracteristica de América Latina, que explota a las socie-
dades originarias a través de relaciones interculturales asi-
métricas. En relacion con ello, el planteamiento de Gonzalo
Aguirre Beltran —el mayor de los indigenistas—antecede y
se acerca al planteamiento de Gonzalez Casanova a través
de la propuesta de las Regiones Interculturales de Refugio y
los Centros Rectores, lugares y regiones en donde ain exis-
ten las relaciones étnicas desiguales. Si bien Gonzalez Ca-
sanova publico su primer planteamiento acerca del colonia-
lismo interno en 1963, lo recalcd en 1966 en su libro La de-
mocracia en México, lo reiter6 en Sociologia de la explotacion
en 1969, y, finalmente, lo encontramos de nuevo en el libro
postumo Explotacion, colonialismo y lucha por la democracia
en América Latina, publicado en 2017. Existen discusiones
recientes del planteamiento de Gonzalez Casanova, como el
de Jaime Torres Guillén, que se gradué como doctor en
ciencias sociales con una tesis analitica presentada en 2012
sobre la vida y la obra de Gonzalez Casanova, parte de la
cual se publicé en 2012 y 2017. Asi el criterio acerca de la
existencia de un colonialismo interno en los paises de Amé-
rica Latina no estd agotado y menos aun pertenece a una
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discusion cerrada. Lo que es evidente es la urgencia de des-
terrar las herencias coloniales y dar cabida plena a la plura-
lidad cultural de las sociedades latinoamericanas. Debe
abandonarse el concepto de indio para dar paso a los pue-
blos y culturas concretos: los quechuas, aymaras, nahuas,
cakchiqueles, mames, mayas, mapuches, zoques, tarahuma-
ras, guarijios, cunas, bribris, cabécares, carijonas, cuiba, em-
beras, coconucos y un interminable etcétera. Todos son
pueblos con historias y visiones particulares del mundo, y
representan la mayor riqueza de América Latina, junto con
el resto de la poblacion. La variedad cultural es la fortaleza
de Latinoamérica, mientras que la desigualdad social es su
mayor problema y debilidad.

El analisis de los pueblos indigenas desde un concepto
como el de colonialismo interno debe resolver el problema
de clase social en el interior de los propios pueblos origina-
rios y comunidades. La situacion es variada y, por lo tanto,
requiere de etnografias y analisis detallados para facilitar la
distincion de situaciones que son producto de los contextos
regionales y nacionales donde se desenvuelven los pueblos
originarios. Pero es evidente que pueblos como el de San
Juan Chamula en Chiapas, por ejemplo, se explican no sélo
por la situacion étnica, sino que en su interior existen tam-
bién diferencias de clases y de acceso desigual al poder, sin
obviar las relaciones étnicas desiguales de Chamula como
un todo con la sociedad ladina.

La tesis del colonialismo interno reconoce que el surgi-
miento de los Estados nacionales en América Latina no sig-
nific6 la desaparicion de las relaciones étnicas desiguales
transmitidas al presente como una herencia del periodo co-
lonial. Pablo Gonzalez Casanova, atendiendo a puntos de
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vista criticos expresados por intelectuales como Rodolfo
Stavenhagen o André Gunder Frank, e incluso Aguirre Bel-
tran, reviso6 el concepto de colonialismo interno, pero no lo
abandond. Méas aun, Gonzalez Casanova y Guillermo Bonfil
se acercaron en su concepcién de la situacién de los indi-
genas al plantear que el contexto para estudiarla recae en
una estructura de relaciones sociales de dominio y explota-
cion entre sociedades de culturas diferentes. De acuerdo con
Gonzalez Casanova, Guillermo Bonfil y el propio Aguirre
Beltran, dicha estructura se origind en el periodo colonial.
En la opinidon de Aguirre Beltran, la sociedad colonial se co-
rresponde con una estructura de castas que fue sustituida
por otra basada en las desigualdades de clase social al triun-
far los movimientos de independencia en el siglo xx, pero

sin eliminar las relaciones étnicas, interculturales y desigua-
les, reproducidas justo en las Regiones Interculturales de
Refugio. Segun Gonzalez Casanova, este tipo de relaciones
se explica mejor desde el concepto de colonialismo interno,
lo que no deja de ser una referencia a diferencias intercultu-
rales, en cuyo contexto una cultura impone relaciones de
dominio sobre otra. Guillermo Bonfil y Pablo Gonzalez Ca-
sanova coinciden en la importancia del factor cultural en
una situaciéon como la descrita, sélo que Guillermo Bonfil
usa el concepto de control cultural mientras que Gonzalez
Casanova insiste con el de colonialismo interno. Recorde-
mos que Bonfil y Gonzalez Casanova publicaron juntos un
libro en el afio de 1968 donde proponen tematicas de inves-
tigacion para las ciencias sociales, ademas de discutir el pa-
pel de la antropologia en la configuracion nacional de Méxi-
co. En ese libro quedan claras las posiciones de ambos auto-
res, asi como sus coincidencias y diferencias.
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Por su parte, el planteamiento de Rodolfo Stavenhagen
trata de relacionar a las clases sociales con el andlisis del co-
lonialismo y con las politicas de aculturacién. Con ello se
propuso discutir no la cuestion cultural, sino la situaciéon
socioecondmica subordinada de los pueblos indigenas. Es
un planteamiento que, igual que el de André Gunder Frank,
rechaza la nocion de sociedad dual, con el argumento de
que las sociedades actuales de América Latina, ademas de
ser el resultado de un proceso de colonialismo que derivo
en movimientos de independencia y en la configuraciéon de
los Estados nacionales, son capitalistas. Stavenhagen enfati-
z0 su vision critica del concepto de sociedad dual en 1965
en su celebrado ensayo “Siete tesis equivocadas sobre Amé-
rica Latina”, que, por cierto, publicé el periédico mexicano
El Dia el 25 y el 26 de junio de ese afio. En un texto publica-
do post mortem, Stavenhagen comenta que en aquella déca-
da de 1960 a 1970, junto con Gonzalez Casanova, estuvo en
la posibilidad de usar el concepto de colonialismo interno
para reflexionar acerca de la dindmica sociocultural, econo-
mica y politica no sélo de las comunidades indigenas, sino
también de los Estados nacionales en cuanto a su forja y
configuracion, al introducir un concepto que ayudo a supe-
rar y dar salida a la discusion sobre el desarrollo y el subde-
sarrollo, tan cara a la teoria de la dependencia y a intelec-
tuales como Theotonio Dos Santos, Vania Bambirra o André
Gunder Frank. Sin embargo, con el paso de los afos Sta-
venhagen reconoce que el conjunto de las discusiones de
1960-1970 debia repensarse. Es eso lo que esta sucediendo
en la actualidad con el surgimiento y la discusion de las teo-
rias poscoloniales / decoloniales surgidas precisamente en
los paises que fueron colonias de Europa Occidental. Es in-
teresante que Stavenhagen cite el Manifiesto firmado por
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intelectuales latinoamericanos y publicado por el Consejo
Latinoamericano de Ciencias Sociales (Clacso) en 2014, por-
que, entre otros aspectos, en ese texto se reconoce que la
afieja pregunta de Lenin, jqué hacer?, sigue abierta en Amé-
rica Latina con respecto a la situaciéon de los pueblos origi-
narios. Ello abre la oportunidad de afirmar que la respuesta
no debe provenir sélo del lado no indigena, sino que tam-
bién desde los pueblos originarios es fundamental respon-
der a jqué hacer? ante un mundo globalizado donde, sin em-
bargo, lo local no s6lo no ha perdido su presencia, sino que
ademas se ha acrecentado. La respuesta a ;jqué hacer? es una
de las motivaciones de los movimientos indigenas de reivin-
dicacion actuales que recorren a la América Latina.

Los estudios poscoloniales surgieron en los afios 1980-
1990 en torno a reflexiones sobre el Imperio inglés y sus he-
rencias coloniales en paises como India. En ese contexto,
Edward Said discuti6 el concepto de orientalismo mientras
otros autores abordaban temas diferentes. En cambio, los
estudios decoloniales surgieron en América Latina para re-
flexionar sobre los resultados del colonialismo impuesto
desde el siglo xvi. De paso, la discusién de planteamientos

como el del orientalismo, derivados del analisis del totalita-
rismo, lleva no solo a los textos de Edward Said, sino tam-
bién de Hannah Arendt, sobre todo, en relacion con quienes
han examinado el indigenismo desde conceptos como etno-
fagia, etnocidio o genocidio. Para Arendt, los origenes del
totalitarismo genocida estan en el antisemitismo (prejuicio
étnico) y el imperialismo (prejuicio socioeconémico). Asi-
mismo, en el planteamiento de Said el orientalismo expresa
el etnocentrismo europeo acompafiado de los prejuicios con
los que se vio a Oriente. El indigenismo expresaria también,

239



desde estos puntos de vista, los prejuicios etnocéntricos
unidos a los socioecondmicos para justificar la erradicacion
de las culturas indigenas, con el objetivo de uniformar para
totalizar.

La reflexion sobre las relaciones étnicas de subordinacion
que aun subsisten en América Latina, discutidas desde di-
versas posiciones teodricas, recuerda a un Carlos Marx que
escribe que el capitalismo universaliz6 la Historia e inaugu-
r6 la modernizacion al expandirse desde Europa Occidental
por medio de la practica del colonialismo. En sus célebres
textos publicados en el periddico New York Daily Tribune
entre 1852 y 1861, Marx planted y desarroll6 esa tesis al dis-
cutir lo que él llamo6 el modo asiatico de produccién. En ese
proceso de colonizacion del mundo, el capitalismo fue in-
cluyendo relaciones de producciéon correspondientes a la
condicion concreta del trabajo social de cada lugar que se
incorporaba a la dominacion colonial, las cuales no destru-
y0, sino que las aproveché en beneficio de su propia logica
econodmica, politica, social y cultural. Esa expansion a través
del colonialismo configurd procesos que en el caso concreto
de América Latina incubaron la configuracién de los Esta-
dos nacionales, en cuyos contextos pueblos y culturas domi-
nados quedaron subsumidos en las estructuras de las nue-
vas sociedades, lo que prolong6 la existencia de relaciones
étnicas subordinadas en el contexto mas amplio de la socie-
dad de clases. En este sentido, el objetivo del indigenismo,
desde una visidon nacionalista, era consolidar sociedades na-
cionales a través de la desaparicion de las sociedades indi-
genas e integrar los componentes individuales de éstas a la
sociedad de clases mediante un proceso de aculturacién cu-
ya culminacion esta en el mestizaje. Por lo tanto, la configu-
racion y la consolidacion de las identidades nacionales en
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América Latina —de acuerdo con el indigenismo— depen-
dian de la realizacion del mestizaje y la asimilacion de las
culturas indigenas. En las corrientes de izquierda, todo ello
significaba no sélo la consolidacién de los Estados naciona-
les, sino también la fortaleza de un proletariado que condu-
ciria a sus respectivas sociedades a la transformacion a tra-
vés de la lucha de clases.

Después de 1968, los propios pueblos indigenas supera-
ron el indigenismo como politica de Estado a través de mo-
vimientos sociales gestados desde sus perspectivas, ademas
de estar relacionados con los debates politicos y sociales vi-
gentes en los respectivos paises latinoamericanos. Uno de
los resultados mas visibles de estos movimientos indigenas
lo conforman los cambios constitucionales adoptados por
los Estados nacionales, al reconocer de una u otra forma, la
viabilidad y los derechos de los pueblos originarios. En Mé-
xico, por ejemplo, el Estado nacional declard el reconoci-
miento constitucional de una sociedad de naturaleza plural
al reformarse el articulo 4° constitucional el 7 de diciembre
de 1990. Antes, el 7 de abril de 1989, se habia instalado en el
interior del Instituto Nacional Indigenista (~1) la Comision

Nacional de Justicia a los Pueblos Indigenas. Fue esta Comi-
sion de Justicia la que propuso la reforma constitucional
con vistas a reconocer los derechos culturales de los pue-
blos y culturas indigenas. Esta reforma entr6 en vigor el 28
de febrero de 1992, fecha en la que se publico en el Diario
Oficial de la Federacion. En su texto se reconoce que la natu-
raleza de la Nacion mexicana es pluricultural, sustentada en
los pueblos indigenas. Ello condujo al auge de los plantea-
mientos sobre el pluralismo cultural, el multiculturalismo,
la interculturalidad y conceptos afines. En ese contexto no
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tard6 en fundarse el Instituto Nacional de Lenguas Indi-
genas (Inali) el 13 de marzo de 2003, antecedido por la pro-
mulgacion de la Ley de Derechos Lingiiisticos de los Pue-
blos Indigenas el 15 de diciembre de 2002 y ratificada el 10
de marzo del 2003. De acuerdo con esta Ley, se ratifica la
inexistencia de un idioma oficial en México y se reconocen
como lenguas nacionales a todas las que se hablan en el
pais. No menos importantes fueron los no cumplidos Acuer-
dos de San Andrés, que firmaron el gobierno mexicano, con
Ernesto Zedillo en la presidencia, y el rzix, como movimien-

to armado de reivindicacién de los pueblos indios. Este con-
texto explica la llamada Ley Indigena, promulgada para
crear la Comision Nacional para el Desarrollo de los Pue-
blos Indigenas (cor) el 21 de mayo de 2003, derogada a su vez

para crear el Instituto Nacional de los Pueblos Indigenas (-
r1) el 5 de diciembre de 2018, que incluye a los afromexica-
nos.

En Ecuador la Constitucién vigente reconoce desde su ar-
ticulo 1 que el pais es un Estado intercultural, plurinacional,
laico y unitario, pronunciamiento que aparece en el maximo
documento legal y politico del pais desde 2008. Asimismo,
Bolivia reconocié la composicion plural de la Nacion vy las
identidades de los pueblos indigenas como nacionalidades.
En efecto, los tres primeros articulos de la Constitucion Po-
litica de Bolivia reconocen lo que se denomina Derecho Plu-
rinacional Comunitario, mediante el cual el Estado boli-
viano se autodefine fundado en la pluralidad de la poblacion
boliviana, incluido el pluralismo cultural y politico. Habra
que prestar atencidon a lo que ha ocurrido en Bolivia des-
pués del golpe de Estado del 10 de noviembre de 2019, per-
petrado contra el derrocado presidente Evo Morales, y tras
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el regreso al poder del partido de este ultimo al ser elegido
Luis Arce como presidente de la republica el 18 de octubre
de 2020. Asimismo, en Ecuador aun no existe claridad sobre
las decisiones que con respecto a la instauracién del Estado
plurinacional tomaré el gobierno que preside Lenin Moreno
o el que lo sustituira en el cargo. En Peru, la Constituciéon
Politica reconoce la pluralidad étnica y cultural de la Nacion
y obliga al Estado, a su vez, a protegerla y reconocerla. Pero
todos estos reconocimientos politicos estan sujetos a los
constantes cambios que se suceden en los paises latinoame-
ricanos. Lo que puede observarse es la existencia de una
emergente tendencia a modificar el estatus del Estado na-
cional para dar cabida a los pueblos que han estado exclui-
dos como componentes del Estado, no sélo los indigenas,
sino también la variedad surgida de la poblacion de origen
africano. Asi, en un pais como Argentina, una activista ma-
puche como Moira Millan declaraba el 18 de agosto de 2017
que el Estado argentino es plurinacional, aunque no se re-
conozca constitucionalmente. A pesar de que en esta afir-
macion se confunde a la Nacion con el Estado, lo dicho por
Moira Millan llama la atencion al hecho de que en Argenti-
na existen en la actualidad alrededor de treinta y seis pue-
blos indigenas que se autonombran Naciones. En Argentina
se calcula que, de los casi 45 millones de habitantes, 1.5% se
identifica con algiin pueblo indigena, entre los que destacan
los mapuches, los kollas, los guaranies, los huarpes, los wi-
chiés, los mocoviés, los diaguitas y los qom-tobas. Moira
Millan aboga en Argentina por una revolucion identitaria
para que el pais adopte la filosofia del buen vivir y permita
el pleno funcionamiento de la economia basada en la reci-
procidad, practicada por los pueblos indigenas. El movi-
miento hacia el reconocimiento de la pluralidad cultural
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anuncia el Primer Encuentro Plurinacional de Naciones,
Pueblos e Identidades Indigenas, Afrodescendientes y Mi-
grantes para los dias 5y 6 de octubre de 2020 en la localidad
de Quilmes (Kilme), en Buenos Aires. El ejemplo argentino
muestra que la demanda por lograr el reconocimiento de la
variedad cultural como componente de la Nacién y con re-
presentacion en el Estado es una tendencia en América La-
tina. Otro caso destacado de la anterior tendencia lo marco
en el mes de noviembre de 2015 la Coordinaciéon y Conver-
gencia Nacional Maya, la cual propuso en Guatemala la ins-
tauracion de un Estado plurinacional que represente a todos
los pueblos indigenas, llamados Naciones en el texto de la
propuesta. Justo la unidad de dicho Estado radicaria en su
reconocimiento de la variedad cultural. Aunque esta pro-
puesta no ha tenido éxito, lo cierto es que en Guatemala
existen veintidos departamentos, trescientos cuarenta mu-
nicipios y ocho regiones administrativas cuyas delimitacio-
nes estan relacionadas con demandas de los pueblos indi-
genas. El Estado guatemalteco reconoce a veinticuatro pue-
blos originarios que aun enfrentan situaciones graves y
complejas de discriminacioén y pobreza, pero que han logra-
do una mayor presencia en los escenarios nacionales de
Guatemala.

En general, en América Latina se estd en camino de supe-
rar, por lo menos tedricamente, el planeamiento de que la
Nacion sélo es posible con base en sociedades homogéneas
culturalmente hablando, y se ha estado difundiendo la acep-
tacion de la viabilidad de las Naciones como comunidades
politicas pluriculturales. En el contexto de estos nuevos
procesos que aun estan en marcha, la critica al indigenismo
ha sido un factor sobresaliente, junto con los movimientos
indigenas para entender la tendencia a romper con el dog-
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ma de la Nacidon como una comunidad cultural homogénea.
Esta ruptura, segin Miguel Alberto Bartolomé, es el resulta-
do de la “construccién nacionalitaria” de los movimientos
indigenas en América Latina, que exigen ser reconocidos
como entidades y sujetos colectivos por los Estados nacio-
nales latinoamericanos. Estos planteamientos se comple-
mentan con los de Guillermo Bonfil, cuya teoria del control
cultural es la base conceptual de su libro mas difundido, Mé-
xico profundo. En el planteamiento de Miguel Alberto Barto-
lomé, el sujeto colectivo no pretende el asalto al poder, sino
reconstruir la comunidad de cultura, la civilizacion original
que diria Bonfil, constituyéndose de una entidad en si en
una identidad para si. Es un planteamiento con el potencial
de situarse como eje para una reflexion contemporanea
acerca de las direcciones que adoptaran o estan adoptando
los movimientos de los pueblos indigenas en América Lati-
na.

Un aspecto que resalta en las politicas indigenistas en La-
tinoamérica es que, por lo menos en el siglo xx, los pueblos

indigenas seguian siendo conceptualizados por los Estados
nacionales como poblaciones necesitadas de asistencia y no
como sujetos de derecho y sobre todo, de reconocimiento
politico. Por otra parte, las actividades de las instituciones
estatales indigenistas en América Latina provocaron reac-
ciones en los sectores de poblaciéon no indigenas que deja-
ron al descubierto la complejidad de las sociedades latinoa-
mericanas, en cuyos contextos la desigualdad social se ex-
presa no soélo en las estructuraciones socioeconémicas, sino
también en las diferencias culturales con las que aquéllas se
relacionan. Mas aun, los prejuicios racistas principalmente
de los sectores sociales hegemonicos se manifestaron de di-
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versas maneras, y provocaron represiones hacia las pobla-
ciones indigenas y conflictos interétnicos. Al despuntar el
siglo xxi, los contextos que enmarcan las relaciones entre los

Estados nacionales y los pueblos indigenas son diversos, se-
gun sea el pais de que se trate. Lo que si es posible afirmar
es que los acuerdos de Patzcuaro de 1940 son ya letra muer-
ta y cada Estado y Sociedad en América Latina esta enfati-
zando lo que venia sucediendo: la recomposicion de las rela-
ciones con los pueblos indigenas desde la perspectiva parti-
cular de cada pais.

Como lo mencionamos, la disolucién del Instituto Indige-
nista Interamericano (m) sucedi6é en 2009, aunque desde dé-

cadas atras la desarticulacion de las practicas indigenistas
de los Estados nacionales era una realidad, como de forma
dramatica lo mostré el levantamiento armado del ezin en

México en 1994.

El problema del indigenismo llevo a la reflexion de que
en Ameérica Latina el antropdlogo escudrifia a su propia so-
ciedad. Con las nociones de colonialismo interno e incluso
con las de regiones de refugio para acercarse a la compren-
sion de la situacion de los pueblos indigenas, de hecho, la
antropologia distingue al “otro” dentro de su propia socie-
dad. Solo reconociendo que los pueblos indigenas no son los
“otros” sino que son parte del “nosotros” en las complejas
sociedades latinoamericanas se supera ese punto de vista.
Roberto Cardoso de Oliveira, desde Brasil, observo que el
antropoélogo latinoamericano no viene de un contexto dife-
rente, sino que es miembro de la sociedad que estudia. My-
riam Jimeno, desde su experiencia en Colombia, ampli6 la
observacion de Cardoso y propuso la nociéon de que el an-
tropologo es un investigador-ciudadano. Cardoso de Olivei-
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ra habia propuesto el concepto de friccién interétnica para
articular la nocién de situaciéon colonial de Georges Balan-
dier —tan cara para Bonfil— con el indigenismo latinoame-
ricano. Mas todavia, Cardoso de Oliveira identifica su vision
con la propuesta de Regiones de Refugio de Gonzalo Agui-
rre Beltran.

Por cierto, en Brasil el Servicio de Proteccion del Indio se
establecié en 1910 a instancias de Candido Rendén. Fue un
antecedente importante de lo que vendria a ser una politica
continental a partir del Congreso de Patzcuaro en 1940. En
ese principio del siglo xx, el Estado Nacional en Brasil reco-

nocio la posesion de tierras y los derechos culturales de los
pueblos indios. Pero fue a partir del Congreso de Patzcuaro
que se intensificaron en Brasil los analisis antropolégicos,
sobre todo a lo largo del cauce del rio Amazonas. Asi, en
1961 se instald en llamado Parque Nacional de Xingu, con el
propésito de proteger a los pueblos indigenas del avance de
los taladores, pero sin abandonar los propédsitos de asimila-
cion caracteristicos del indigenismo de Estado. Todo ello tu-
vo un punto culminante en 1973, ano en que la categoria de
indio pasé a tener reconocimiento juridico, lo que facilitd
que en 1992 se demarcara el territorio Yanomami, uno de
los pueblos amazonicos mas numerosos y estudiados por los
etndlogos. Debe mencionarse que, antes, en 1971, Darcy Ri-
beiro, uno de los antropdlogos mas destacados de Brasil, pu-
blico el importante texto Fronteras indigenas de la civiliza-
cion (México, Siglo xxi, 1971), que tuvo amplias repercusio-
nes en América Latina. En Brasil las luchas de los pueblos
indigenas han sido intensas y dificiles, y se han opuesto a la
devastacion de las selvas y a su propia extincion. Los afios
de resistencia de estos pueblos han logrado que en la actua-
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lidad, en Brasil, 1 106 000 kilometros cuadrados, es decir,
13% de la superficie del pais, sea territorio indigena, soste-
niéndose una medida constitucional que data de 1988.

Los procesos anteriores se entienden porque, si bien la
antropologia en América Latina ha tenido una vinculaciéon
cercana con los Estados nacionales a través del indigenismo
y los proyectos de desarrollo, los antropdlogos se han vin-
culado también con los movimientos indigenas de reivindi-
cacion y resistencia. En paises como México la antropologia
naci6 de la mano del Estado nacional en una relacion que
solo se quebr6 cuando la critica al indigenismo avanz6 a
raiz del Movimiento Estudiantil de 1968. En la medida en
que las posturas criticas hacia una politica de Estado que
pretendi6 la asimilacion de las culturas originarias se difun-
dieron en América Latina a través de reuniones internacio-
nales como las de Barbados I y II, los antropdlogos se acer-
caron a los movimientos sociales, no sélo los de los pueblos
indigenas, sino asimismo a todos aquellos que buscaban la
instauracion de una sociedad igualitaria. Ello también cam-
bi6é los sujetos de estudio de la propia antropologia, y, de
una concentracion en los problemas presentados por los
pueblos originarios, se pasdé a un amplio abanico tematico
que incluy6 a los movimientos sociales y los procesos de ur-
banizacién abarcados en su complejidad, con adaptaciones
de la etnografia a nuevas situaciones, como lo mostro, entre
otros, el trabajo de Rosana Guber en Argentina.

Cardoso de Oliveira dejo al descubierto que la influencia
y la presencia del indigenismo condicionaron una etapa en
el desenvolvimiento de la antropologia en América Latina.
Los antropélogos latinoamericanos elaboraron etnografias
en contextos donde los pueblos indigenas estaban subordi-
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nados a relaciones impuestas desde los Estados nacionales.
Estas relaciones en su conjunto llevaron a la aplicacion del
concepto de colonialismo interno. Myriam Jimeno ha pro-
puesto una manera de ver al indigenismo que, ademas de
original, introduce otros factores. Asi, a través de su con-
cepto de investigador-ciudadano aplicado al antropélogo la-
tinoamericano, Myriam Jimeno descubre el nacionalismo de
los propios antropdlogos, del que Gonzalo Aguirre Beltran
es un ejemplo destacado. El concepto de investigador-ciuda-
dano podria extenderse al de investigador-militante, porque
tanto entre aplicadores del indigenismo como entre sus cri-
ticos no pocos antropodlogos adoptaron militancias activas
en partidos politicos, organizaciones de la sociedad civil o
en movimientos sociales de variada indole. Ejemplos desta-
cados son los peruanos José Carlos Mariategui o José Maria
Arguedas, que, ademas, acerc6 a la antropologia con la lite-
ratura, de lo que otro ejemplo es la novela de Ricardo Pozas,
Juan Pérez Jolote, en la que el escritor escribe lo que no pu-
do decir como antropélogo obligado al lenguaje académico.
Por cierto, mas ejemplos del indigenismo visto como una
corriente literaria latinoamericana son Jorge Icaza (ecuato-
riano), Miguel Angel Asturias (guatemalteco), Ramén Rubin
(mexicano), Rosario Castellanos (mexicana), Carlo Antonio
Castro (salvadorefio), Humberto Ak abal (guatemalteco) y
Manuel Scorza (peruano), por citar sélo a algunos.

Rita Ramos, desde Brasil, ve al indigenismo como un mo-
vimiento politico en el sentido mas amplio del término. En
un texto que data de 2012, Ramos reconoce que fue en Mé-
xico en donde se coloco al indigenismo en el mapa discipli-
nario de la antropologia. Su opinion se apoya en el hecho de
que desde 1940 (Congreso de Patzcuaro) el indigenismo re-
veld los contextos empiricos de los pueblos indigenas y ela-
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boré conceptos tedricos para tratar de entender las relacio-
nes abismalmente desiguales entre los pueblos indigenas y
los Estados y Sociedades nacionales latinoamericanos. En
opinidon de Rita Ramos, el conjunto de las sociedades lati-
noamericanas es indigenista, incluyendo a los propios pue-
blos originarios, porque todos son actores que contribuyen
a elaborar y alimentar una ideologia que tiene como centro
y razon de ser al indio. En el contexto de las relaciones inte-
rétnicas en las sociedades latinoamericanas, el indio es un
espejo en el que se refleja la antiimagen del blanco. De aqui
que Rita Ramos recurra al concepto de orientalismo expre-
sado y desarrollado por Edward Said, en el sentido de que el
Oriente es creacion del Occidente. En otras palabras, el in-
dio es también creacion de un Occidente colonialista, lo que
remite a la propuesta de Guillermo Bonfil, quien afirmé que
el indio es una categoria de la situacion colonial. Sin embar-
go, Ramos advierte que existen diferencias importantes en-
tre el tratamiento del orientalismo de Said y su propia con-
cepcidn. La razon de ello es que en el argumento de Edward
Said el orientalismo esta elaborado por la mente de los eu-
ropeos, mientras Ramos ve que en el indigenismo la Socie-
dad nacional y los pueblos indigenas forman parte del am-
bito de un mismo Estado nacional, como también insistio
Henri Favre. Ramos finaliza su argumentaciéon haciendo no-
tar que los indios se han apoderado del concepto occidental
de Cultura, que en sus manos es un instrumento para mar-
car la alteridad. Lo notorio de este hecho es que el concepto
de Cultura se ha transformado en el principal instrumento
de lucha y reivindicacién de los pueblos indigenas, como lo
demostré en México la rebelion armada del ezixn en 1994.

Desde Brasil, Rita Ramos observa al indigenismo como una
compleja elaboracion ideologica sobre la alteridad y la mis-
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midad en contextos étnicos y nacionales, como lo son las
Regiones Interculturales de Refugio, en las cuales se apoyo
la teoria del colonialismo interno.

Escribiendo en 1996, Henri Favre expresd que el indige-
nismo es una corriente de opinion favorable a los pueblos
indigenas. Tal corriente de opinién se iniciaria desde los
dias en que Cristobal Colén llegé6 al Caribe y se convirtié —
segin Favre— en el primer indigenista. Favre también reco-
noce como indigenismo a lo que expresa una corriente lite-
raria latinoamericana y, finalmente, a lo que es un movi-
miento politico. Estima que el caracter politico del indige-
nismo se originé en la mitad del siglo xi, justo en el mo-

mento en que se formaban los Estados nacionales en Améri-
ca Latina. Lo interesante de este planteamiento es que dis-
tingue con claridad los procesos de forja del Estado por un
lado y de la Nacién por el otro. En ese sentido, lo que estaba
en duda para los nuevos circulos del poder en la América
Latina en formacién no era la viabilidad del Estado, sino la
configuracion de la Nacion en medio de la variedad cultural.
El libro de Henri Favre se convirtié en un clasico y ha in-
fluido a varios analistas del indigenismo. Pero ademas se
vincula con otro texto clasico, el del filésofo mexicano Luis
Villoro Toranzo, Los grandes momentos del indigenismo en
Meéxico (1950), en el cual el autor reconoce tres etapas: pri-
mero, el intento de los indigenistas por integrar al indio a la
nacionalidad y a la modernidad; en un segundo momento,
la consideracion del indio como parte de la mismidad, como
lo menciona Myriam Jimeno, y, finalmente, el reconoci-
miento del indio para devolverle su historia y su cultura,
que es por lo que han pugnado las corrientes criticas del in-
digenismo visto como politica de asimilacion. Por lo demas,
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volviendo a Henri Favre, éste reconoce bastante de lo dicho
por Gonzalo Aguirre Beltran, por un lado, y, por el otro, lo
que las corrientes criticas han sefialado. Favre afirmé que el
indigenismo es particularmente latinoamericano y, desde
esa perspectiva, es también una busqueda de los origenes
espirituales de la Cultura Occidental.

Los Estados nacionales latinoamericanos se forjaron bajo
la premisa de ser naciones mestizas, portadoras de culturas
nacionales que consolidaron a las sociedades respectivas.
Aguirre Beltran solia afirmar, discutiendo con Guillermo
Bonfil, que ain los pueblos indios son mestizos y que son
portadores de rasgos culturales adquiridos durante el lapso
colonial. Con mayor precision, el lider del indigenismo lati-
noamericano afirmé que los pueblos indios eran comunida-
des mestizas hablantes de lenguas vernaculas.

Los Estados nacionales en América Latina apuntalaron el
nacionalismo a través de no reconocer la transculturacion,
el proceso de intercambios culturales que se desarroll6 du-
rante el periodo colonial, mientras que a través de la teoria
de la aculturacion de los antropdlogos encontraron el argu-
mento para propagar la imagen de pueblos pasivos, que
adoptaron las normas impuestas por el cristianismo sin
oponer resistencias. El indigenismo de cuya historia en
América Latina hemos discutido en este libro es un disefo
de Estado puesto en practica por los gobiernos latinoameri-
canos en busqueda de la modificacion de las formas de so-
ciedad y cultura de los pueblos originarios para asimilarlos
al nacionalismo. Lo que la historia del indigenismo en Amé-
rica Latina ensefia es que la situaciéon de los pueblos origi-
narios no es residual, resultado de la falta de integracion de
los pueblos indigenas a una supuesta sociedad mayor mesti-
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za. Mas bien la situacion de estos pueblos esta basada en un
modelo asimétrico de integracion en el que la desigualdad
se manifiesta en todas las relaciones que vinculan a los pue-
blos indigenas con los diferentes sectores de la sociedad en
América Latina. La historia dada no es la tnica posible, pero
es la que prevaleci6. El indigenismo no constituye el tnico
camino para consolidar a los Estados en las Naciones lati-
noamericanas, como se reconoce cada vez con mayor ampli-
tud. Esa otra posibilidad es aceptar el pluralismo cultural y
la viabilidad de consolidar a la Nacién como comunidad po-
litica pluricultural. Esa es la tendencia que se estd mostran-
do en las modificaciones constitucionales en proceso en va-
rios paises latinoamericanos, asi como en una antropologia
que reconoce el derecho de los pueblos a recuperar su ser
histérico, con todo lo que ello significa.

La reflexion sobre la historia del indigenismo en América
Latina no obvia la discusion acerca de la trayectoria de la
antropologia como disciplina estrechamente ligada a politi-
cas de Estado en el ambito latinoamericano. La antropologia
en general entr6 al siglo xx enlazada al evolucionismo y sus

planteamientos sobre el progreso, de los que derivaron el
desarrollismo de la comunidad y las nociones de atraso apli-
cadas a los pueblos indigenas. En los afios finales del siglo
xix y las primeras décadas del siglo xx, los antropélogos vie-

ron en las teorias de Emile Durkheim y Marcel Mauss una
alternativa al evolucionismo, y, de la mano del antropoélogo
inglés Alfred R. Radcliffe-Brown, propusieron a la antropo-
logia social como una rama de la sociologia especializada en
el estudio de los llamados pueblos primitivos (término del
evolucionismo), sobre todo, de su organizaciéon social. Fue-
ron cuidadosos los antropdlogos que siguieron esta ruta al
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sefialar que su tarea era la descripcion (trabajo de campo y
etnografia) y la explicacion (elaboracion tedrica) de las for-
mas de organizacion de los pueblos primitivos sin abordar
problemas histéricos que correspondian, precisamente, a los
historiadores. Ademas, usaron el argumento de que la ca-
rencia de documentos entre los pueblos primitivos hacia de
la historia un ejercicio conjetural, ademas de ofrecer resul-
tados inciertos. La historia de estos pueblos primitivos esta
contenida en su organizacion social, concluyeron. Debido a
esta orientacion y a su compromiso con los gobiernos colo-
nialistas de la época, sobre todo el inglés, los antropodlogos
dedicaron sus esfuerzos al estudio del parentesco, cuya im-
portancia radica en su preeminencia para explicar al con-
junto de la sociedad primitiva en sus multiples dimensiones:
religiosa, econémica, politica, ideolégica. En una palabra, la
suposicion es que en los pueblos primitivos toda la vida so-
cial y su devenir estan contenidos en el sistema de parentes-
co. No debe olvidarse que de 1931 a 1932 Radcliffe-Brown
ensefi6 en la Universidad de Chicago, y desde alli influy6 a
generaciones de antropoélogos estadunidenses, que a su vez,
influyeron en América Latina al desplegar enfoques que
condicionaron las interpretaciones acerca de las comunida-
des y los pueblos indigenas. Un ejemplo destacado de las in-
fluencias de Radcliffe-Brown en la antropologia estaduni-
dense es el libro de Fred Eggan, Social organization of the
western pueblos, publicado por la Universidad de Chicago en
1973 y cuya primera edicion data de 1950.

La relacion de la antropologia de la llamada Escuela Bri-
tanica de Antropologia Social con las antropologias de Lati-
noameérica es compleja y tiene contextos que ain esperan
explicacion. Debe recordarse que la antropologia en Estados
Unidos naci6é como una ciencia de la Cultura, pero también
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como el analisis de los pueblos primitivos a través de funda-
dores de la disciplina como Henry Morgan. Este ultimo pasa
como un antropoélogo evolucionista y en cierta medida lo es,
al mismo tiempo que es precursor del andlisis estructural-
funcionalista, el cual fue el sello de la Escuela Britanica de
Antropologia Social. S6lo que mientras los britanicos en-
contraron su objeto de estudio fuera de las fronteras de In-
glaterra, los antropodlogos estadunidenses tuvieron esa si-
tuacion en los pueblos originarios en los Estados Unidos
confinados en las reservaciones. Incluso, los reclamos terri-
toriales de esos pueblos impulsaron el nacimiento de la
etnohistoria, como una rama especializada de la antropolo-
gia, para documentar los argumentos de los pueblos origi-
narios. En Estados Unidos los antropdlogos se formaron con
el evolucionismo reconceptualizado por Julian Steward y
Leslie White, los maestros en conflicto por alcanzar el do-
minio académico de la disciplina. Por otra parte, la influen-
cia del estructural-funcionalismo de Radcliffe-Brown, que
ensefi6 en Chicago, fijo esa corriente analitica entre grupos
importantes de antropélogos estadunidenses. El estudio de
la organizacion social, léase parentesco, adquiri6 preemi-
nencia en los antropdlogos que estudiaron con Radcliffe-
Brown y simultaneamente invocaban al ancestro de los Es-
tados Unidos, Henry Morgan. A su vez, los antropoélogos
alumnos de Julian Steward o Leslie White enfatizaron el en-
foque evolucionista, ahora nombrado “evolucionismo multi-
lineal” (Julian Steward), invocando también al propio ances-
tro estadunidense: Henry Morgan. En términos del indige-
nismo, los antropologos estadunidenses hicieron trabajo de
campo y elaboraron etnografias en América Latina que apo-
yaban los postulados de las teorias de la aculturacién y la
asimilacion, tanto desde el punto de vista del estructural-
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funcionalismo como en planteamientos evolucionistas tipi-
ficados, por ejemplo, en los textos de Robert Redfield y su
teoria del Continuum Folk-Urbano.

En América Latina los antropdlogos no tenian por qué
cruzar las fronteras nacionales para encontrar a sus “pue-
blos primitivos”, que estaban frente a ellos: los pueblos ori-
ginaros, los indios. Pero los contextos son diferentes, por-
que América Latina, en el marco de la Guerra Fria, paso a
ser una macroarea de influencia de Estados Unidos. Es mas,
en ese pais el concepto de area adquirié preeminencia estra-
tégica y militar, como lo demuestra la colecciéon Area Files,
publicada por el Departamento de Estado de Estados Uni-
dos, al igual que un texto de Julian Steward escrito para fi-
nes académicos y titulado Teoria y practica del estudio de
areas (1955), editado por la Uniéon Panamericana (oea). En

ese contexto internacional de la Guerra Fria, con una Amé-
rica Latina inestable politicamente, ademas de las presiones
ejercidas por el gobierno de Estados Unidos sobre los paises
latinoamericanos y con ambitos académicos e intelectuales
en general influidos por el marxismo, llegd la celebracion
del Congreso Indigenista Interamericano de Patzcuaro en
1940. En esos anos México era el pais latinoamericano con
mayor desarrollo de la antropologia, sin restar importancia
a la situacion de la disciplina en otros paises como Guate-
mala o Peru. Por lo menos en México se identificaba a la
“Escuela Norteamericana de Antropologia” con el cultura-
lismo, que obviaba la influencia y la presencia del estructu-
ral-funcionalismo. Asi, en las aulas de la exan de los afos

1950-1980 se calificaba a los antropo6logos de Harvard y de
Chicago que trabajaban en Chiapas como culturalistas sélo
por el hecho de provenir de universidades estadunidenses,
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cuando su orientacion tedrica era estructural-funcionalista,
como lo hizo notar Beatriz Albores desde 1978. En México
se adopto a la antropologia social como una forma de desli-
garse del culturalismo, asociado con la antropologia estadu-
nidense, y de esta ultima, relacionada con el manejo politico
del gobierno estadunidense en América Latina. La critica
mas recurrente al culturalismo era que eludia el analisis so-
cioecondmico y evadia de esta manera el hablar de clases
sociales, un concepto claramente asociado con los plantea-
mientos de Marx. Incluso la principal institucion de investi-
gacion antropoldgica en México se llama Centro de Investi-
gaciones y Estudios Superiores en Antropologia Social (ce-
sas), para remarcar la distancia con el culturalismo. El cisas

surgid del que fuera el Centro de Investigaciones Superiores
del Instituto Nacional de Antropologia e Historia (cis-van),

fundado por Gonzalo Aguirre Beltran, Angel Palerm y Gui-
llermo Bonfil, quien fue el que propuso la estructura institu-
cional y el nombre del actual crsas.

Hacia 1940, cuando se celebr6 el Congreso de Patzcuaro,
el convencimiento generalizado en América Latina era que
la antropologia tenia como objetivo crear conocimiento so-
bre los pueblos indios para integrarlos a sus respectivos am-
bitos nacionales. Los pueblos indios debian convertirse en
coparticipes de la construccion de la Nacion, y ello convo-
caba a la antropologia no a coadyuvar en la consolidaciéon
del Estado, sino a la forja de la Nacion, porque ello aun era
un proceso inconcluso en América Latina. En el ambito de
los antropologos europeos la situacion era muy diferente: el
estudio de los pueblos originarios en los territorios colonia-
les se encaminaba a satisfacer las necesidades del dominio
colonial. En América Latina, en cambio, el indigenismo sur-
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gia con la perspectiva de consolidar naciones. Por esta ra-
zon, el indigenismo sélo es propio de América Latina, como
lo vio —con perspectivas diferentes— Henri Favre. El com-
promiso de los antropo6logos latinoamericanos definido con
claridad en Patzcuaro en 1940 no era con los pueblos indi-
genas, sino con la construcciéon de la Nacion mediante el
dogma europeo de que ello s6lo es posible si se logra una
comunidad de Cultura. Fue este convencimiento nacionalis-
ta el que impuls6 a generaciones de antropdlogos latinoa-
mericanos a trabajar en los marcos del indigenismo y de pa-
so, contrarrestar la influencia estadunidense, como lo expre-
sarian de varias maneras José Carlos Mariategui, José Maria
Arguedas, Antonio Goubaud Carrera, Gonzalo Aguirre Bel-
tran o Luis E. Valcarcel. Para los antropo6logos indigenistas,
el indigenismo y la configuracion nacional eran sinénimos.
La antropologia se defini6 en ese contexto como la ciencia
del buen gobierno, porque su capacidad para crear conoci-
miento en favor de la integracién nacional la hacia indis-
pensable.

Por otra parte, el difundido argumento de que la antropo-
logia estadunidense era culturalista extendié un manto de
condena al propio concepto de Cultura. Ser “culturalista” se
consider6 una lacra y llevo incluso a acusaciones tan seve-
ras como aquélla de “es agente de la cia”. Aqui es donde ra-

dica la importancia de antrop6logos como Guillermo Bonfil,
Stefano Varese, Rodolfo Stavenhagen, Miguel Alberto Bar-
tolomé, Alicia Barabas, Margarita Nolasco, Mercedes Olive-
ra, Juan Luis Sariego, Victoria Novelo, Roberto Cardoso,
Darcy Ribeiro, Salomén Nahmad, Enrique Valencia, Andrés
Medina Hernandez, Héctor Diaz Polanco, José Maria Argue-
das, Gonzalo Aguirre Beltran y tantos mas, o incluso la de
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la propia teoria del colonialismo interno, expuesta desde la
sociologia por Pablo Gonzalez Casanova, porque en medio
de sus diferencias recuperaron el concepto de Cultura como
argumento politico de los movimientos sociales indigenas
en América Latina. Incluso, la propia propuesta de las Re-
giones Interculturales de Refugio y la definiciéon de que el
llamado problema del indio era cultural llevaron a la critica
al indigenismo a esa perspectiva. Es decir, la critica al asimi-
lacionismo cultural del indigenismo recuper¢ al propio con-
cepto de Cultura no sélo como argumento politico para
construir democracia, sino como sustento de una disciplina
distinta a la sociologia: la antropologia. De esta manera, las
etnografias de los pueblos indigenas pasaron a denotar un
compromiso con sus derechos historicos y a enfatizar los
contextos politicos en los que se enmarcan. El dogma de la
Nacion como comunidad de Cultura quedo atras con la de-
mostracion de que ésta es posible como una comunidad po-
litica variada culturalmente, en la que la integracion se lo-
gra a través de la articulacién de la variedad y no de su asi-
milacion. De esta manera, en Latinoamérica el Otro es parte
de la mismidad nacional lograda en la articulacion de la va-
riedad. Ello modifico el pensar y el quehacer de la antropo-
logia en América Latina, en contraste con las llamadas “an-
tropologias del Norte”.

;HACIA UN NUEVO INDIGENISMO?

La declaracion de Estados nacionales como Ecuador y Boli-
via de pasar al estatus de Estados plurinacionales indica que
las relaciones entre pueblos indigenas y Estados en América
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Latina esta en vias de modificarse. No es posible atn afir-
mar con seguridad si estamos ante nuevas formas del indi-
genismo o si existe un proceso firme hacia el reconocimien-
to de los pueblos indigenas como sujetos de su propia histo-
ria, como sujetos de derecho con reconocimiento politico
como entidades constitutivas de la Nacion y del Estado. Ese
final del indigenismo que proclamé Luis Villoro Toranzo a
raiz del levantamiento armado del rzin en México sugiere

plantear la pregunta de si existen en América Latina condi-
ciones para ello o si cada Estado aplicara medidas particula-
res que darian forma a nuevos indigenismos. En otras pala-
bras, mientras no exista por parte de los Estados nacionales
latinoamericanos el reconocimiento pleno de los pueblos in-
digenas como entidades constitutivas de la Nacion y del Es-
tado, las medidas que seguiran aplicaAndose seran neoindi-
genistas. El propio Guillermo Bonfil advertia en 1985 que se
vislumbraba la configuraciéon de un nuevo indigenismo, al
simularse el abandono del enfoque asimilacionista y susti-
tuirsele por otro, participativo en la forma, pero cuyo conte-
nido seguia siendo la busqueda de las mismas metas plan-
teadas por el indigenismo histérico. El involucramiento de
los propios pueblos indigenas en los proyectos desarrollis-
tas del Estado se plante6 en México, por ejemplo, en progra-
mas como el gestionado por la Coordinaciéon General del
Plan Nacional de Zonas Deprimidas y Grupos Marginados
(Coplamar), al mismo tiempo que se creaban ochenta Cen-
tros Coordinadores del mi1 siendo presidente de la republica
Luis Echeverria Alvarez. La pregunta estd abierta: jfue el
indigenismo participativo la manifestacion de un nuevo in-
digenismo? Asi como se ha sefialado la importancia de ela-
borar historias regionales y locales de los resultados del in-
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digenismo en América Latina, lo mismo tendria que hacerse
en el caso de programas mexicanos como el de la Coplamar
o el Programa Maya, que conjunté a la Organizacion de las
Naciones Unidas (onu) y al gobierno de Noruega en el caso

de Guatemala y que se aplica desde 2013, con previsiones
hasta 2021, con el proposito explicito de sustituir el Estado
nacional por un Estado pluricultural; asimismo, es impor-
tante la reflexion acerca de programas de la onu puestos en

practica en conjunto con organizaciones como Oxfam-Amé-
rica. En ese mismo sentido debera examinarse el desarrollo
de la Educacion Intercultural. En Ecuador y en Bolivia el se-
guimiento de como se desenvolvera el Estado plurinacional
requerira el examen del problema de hasta donde los pue-
blos indigenas en esos casos han pasado a ser entidades
constitutivas del Estado, y si existen las condiciones para
que ello permanezca.

La discusion en relacion con el neoindigenismo mantiene
viva la reflexiéon acerca de la naturaleza de la Nacién en
América Latina y su futuro. En efecto, para llegar a los Esta-
dos plurinacionales o pluriculturales, es imprescindible re-
solver la posibilidad o no de establecer naciones configura-
das por nacionalidades, en cuyo contexto la articulacién de
la variedad se sustente en un acuerdo politico establecido
entre diferentes culturas. El pensamiento critico que ha ca-
racterizado al conjunto de las ciencias sociales en América
Latina, y particularmente a la antropologia, advierte de la
importancia de desterrar el planteamiento asimilacionista
como una condicion para abrir las mas altas posibilidades a
la consolidacion de sociedades democraticas. Si en Latinoa-
mérica no se consolidan la tolerancia, el respeto, la acepta-
cion plena y el disfrute de la variedad cultural, no sera posi-
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ble vivir socialmente en democracia. En relaciéon con los
pueblos originarios, las ciencias sociales operan en América
Latina en el &mbito de un “nosotros” precisamente en reco-
nocimiento de que la variedad cultural articulada es el na-
cleo de “lo nacional”. La discusién acerca del neoindigenis-
mo continda remarcando que las ciencias sociales en Amé-
rica Latina se caractericen por su inmersion en problemas
que no le son ajenos al propio cientifico social. Desde esa
inmersion en su propia condicion, los cientificos sociales la-
tinoamericanos abordan la comprension del mundo, lo cual
permite la creaciéon de conocimiento que explica la interde-
pendencia empirica de la variedad cultural en contextos de
complejidad donde intervienen las relaciones de clase y las
relaciones culturales.

La discusion entre indigenistas y contraindigenistas no
s6lo es importante para comprender los contextos de la
aplicacion de una politica de Estado, sino también para en-
tender también la forja de la Nacion y el surgimiento y la
consolidacion del nacionalismo en los paises latinoamerica-
nos. En ese contexto, la discusion entre los indigenistas y
sus criticos deja al descubierto la importancia de las ideolo-
gias surgidas de los planteamientos de las ciencias sociales.
Ademas, en el caso del indigenismo quedan claras las con-
vergencias y los desacuerdos entre simpatizantes de la asi-
milacién y quienes se decantan por la defensa de los dere-
chos culturales.

Para no pocos antropélogos e historiadores preocupados
en general por los problemas de América Latina y en parti-
cular por la situacion de los pueblos originarios, el ano de
1992, cuando ocurre el Quinto Centenario del Descubri-
miento de América, propicié la campafia nombrada Qui-
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nientos Afios de Resistencia Indigena, mientras la indigena
guatemalteca Rigoberta Menchd Tum recibia el Premio No-
bel de la paz. Con ello se inici6 el final de lo que podemos
llamar el “indigenismo histérico”, que termind oficialmente
diecisiete afios después, en 2009, con la clausura en México
del m. Asi, 2009 marca el final de los acuerdos de Patzcuaro

de 1940, pero inicia otra fase en la historia de las relaciones
entre pueblos originarios y Estados en América Latina. Esta
nueva fase esta configurando un proceso en el cual cada Es-
tado latinoamericano actda sin coordinarse con otros para
establecer reformas constitucionales y nuevos estatutos le-
gales que estan modificando no s6lo la concepcioén de la Na-
cion, sino también la del propio Estado. Marca también esta
nueva fase el énfasis en el multiculturalismo y la intercultu-
ralidad en América Latina, y esta por definirse si ello con-
duce o no a nuevas formas de indigenismo. Lo que es nota-
ble e importante es que la actividad legislativa contempora-
nea de los Estados latinoamericanos responde a la energia,
la firmeza, la claridad y la intensidad de los movimientos in-
digenas en Colombia, Bolivia, Ecuador, México, Nicaragua,
Panama y Venezuela, cuyos Estados han reconocido consti-
tucionalmente la pluralidad cultural de la Nacién. Ademas,
resaltan los casos de Bolivia y Ecuador, en donde se ha de-
clarado al Estado plurinacional. Asimismo, no es posible ob-
viar a los movimientos indigenas latinoamericanos que es-
tan en marcha en la actualidad y configuran, junto con los
movimientos feministas, las dinamicas de resistencia social
mas intensas y complejas a las que se enfrentan los Estados
nacionales. Es el caso, por ejemplo, tanto en Chile como en
Argentina, del movimiento del pueblo mapuche en defensa
de sus territorios, que enfrenta a dos Estados nacionales
particularmente hostiles a reconocer los derechos ancestra-
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les que asisten a estos pueblos. Otro ejemplo son los movi-
mientos indigenas en Colombia, en donde estos pueblos su-
fren de pobreza extrema, de racismo y de incomprension,
asi como la violencia que entrafia la presencia de grupos ar-
mados en sus territorios, y las acciones del ejército nacional
colombiano. Mientras se redactaban estas lineas, se llevaron
a cabo gigantescas movilizaciones indigenas —la Minga—
colombianas, para protestar y exigir respeto a sus derechos.
Asi, para responder a la pregunta de si estamos frente a un
nuevo indigenismo en América Latina, se requiere un trata-
miento histérico particular en momentos en que las crisis
de los Estados y la propia teoria aculturativa se han agrava-
do. Lo que es posible precisar es que el indigenismo intera-
mericano, como politica de los Estados nacionales en Amé-
rica Latina, cubrié un lapso que va del Congreso de Patz-
cuaro en 1940 a la disolucion del Instituto Indigenista Inte-
ramericano en 2009.

Ajijic, Ribera del Lago de Chapala, 14 de julio de 2020.
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BIBLIOGRAFIA COMENTADA

La presentacion del material bibliografico a continuaciéon no
sigue un orden alfabético, sino uno tematico, que constituye
una guia para explorar el complejo tema de la historia del
indigenismo como politica de Estado hacia los pueblos ori-
ginarios en América Latina. Las referencias bibliograficas se
anotan de acuerdo con los temas desarrollados a lo largo de
los capitulos contenidos en esta Historia minima del indige-
nismo en América Latina.

En general, el periodo que abarcan estas paginas va del
Congreso Indigenista Interamericano de Patzcuaro, Micho-
acan, en 1940, fecha en la que se funda el Instituto Indige-
nista Interamericano, hasta 2009, cuando ese Instituto es di-
suelto y, con ello, se clausura el acuerdo de un indigenismo
a nivel latinoamericano y se abre un nuevo capitulo, que
abarcaria de 2009 a la fecha, en que cada Estado latinoame-
ricano aplica medidas particulares en su relaciéon con los
pueblos indigenas o pueblos originarios. La bibliografia esta
organizada siguiendo esas periodificaciones y los capitulos
pertinentes a los diferentes temas tratados en el texto, mas
los antecedentes en los siglos coloniales y el siglo xx, cuan-

do nacen los Estados nacionales en América Latina.

INTRODUCCION: LECTURAS GENERALES
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Para una discusion acerca del nombre de América, consultar
el texto clasico de un gran historiador mexicano, Edmundo
O’ Gorman, La invencion de América, México, Fondo de Cul-
tura Econémica, 1995. Se sugiere esta edicion del Fondo que
estd basada en la segunda ediciéon ampliada por el autor de
la primera ediciéon de 1958. Es también una obra relevante
para entender la formacion de América Latina el libro de
Silvio Zavala, La formacion de América Latina: La época co-
lonial, México, El Colegio de México, 1992. La discusion so-
bre el apelativo de indio, surgido desde los primeros mo-
mentos de la llegada de los castellanos, puede seguirse en el
texto de Guillermo Bonfil Batalla, “El concepto de indio en
América: una categoria de la situacién colonial”, en Obras
escogidas de Guillermo Bonfil, seleccion y recopilaciéon de
Lina Odena Giiemes, México, Instituto Nacional Indigenis-
ta / Instituto Nacional de Antropologia e Historia / Consejo
Nacional para la Cultura y las Artes/ Centro de Investiga-
ciones y Estudios Superiores en Antropologia Social, 1995,
paginas 337-359. La primera edicién data de 1972. La discu-
sion de Alfonso Caso sobre la que se apoyd el indigenismo
latinoamericano se lee en el texto “Definicién del indio y lo
indio”, publicado en la revista América Indigena, volumen vi-

1, numero 4, 1948, paginas 239-247.

Antes de la discusion de Guillermo Bonfil, Pablo Gonza-
lez Casanova planted el concepto de colonialismo interno
en 1963, pero éste no se conoci6 ampliamente hasta la pu-
blicacion de su libro, La democracia en México, considerado
clasico en el ambito de las ciencias sociales en el pais. El
texto de Gonzalez Casanova fue publicado en México por la
editorial rra en 1965. Ademas, en el mismo afio en que Gon-
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zalez Casanova publicoé por primera vez su propuesta sobre
el colonialismo interno en 1963, otro antropélogo mexicano
de gran relevancia por sus contribuciones, Rodolfo Sta-
venhagen, public6 otro texto imprescindible para compren-
der la complejidad del indigenismo: “Clases, colonialismo y
aculturacién. Ensayo sobre un sistema de relaciones interé-
tnicas en Mesoamérica”, en la revista América Latina, afio 6,
numero 4, octubre-diciembre de 1963. Existe otra edicion
que data de 1968 publicada en Guatemala por el Seminario
de Integracion Social Guatemalteca.

Uno de los antropologos mas experimentados en la antro-
pologia aplicada y que trabajé desde que era estudiante bajo
la direcciéon de Gonzalo Aguirre Beltran, llegando ademas a
ser director del Instituto Nacional Indigenista en algin mo-
mento, es Salomén Nahmad, de quien sugerimos leer “Me-
xico: anthropology and the Nation-State”, en Debora Poole,
editora, A companion to Latin American Anthropology, Lon-
dres, Blackwell, 2008, paginas 128-150. Asimismo, desde el
punto de vista de un antropé6logo que es historiador de la
antropologia en México y de larga experiencia como etno-
grafo, se recomienda uno de sus libros mas importantes:
Andrés Medina Hernandez, Recuentos y figuraciones. Ensa-
yos de antropologia mexicana, México, vnam-Instituto de In-

vestigaciones Antropoldgicas, 1996 (primera reimpresion en
1998).

La influencia de los antropdlogos mexicanos en América
Latina ha sido importante y, sobre todo, en el campo del in-
digenismo y la docencia. Ver: Margarita Bolanos Arquin y
Maria Eugenia Bozzoli Vargas, Introduccion al estudio del de-
sarrollo de la antropologia centroamericana, 1880-2013, San
José, Editorial Universidad de Costa Rica, 2015. Sobre el
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mismo tema de las influencias de la antropologia mexicana
en Latinoamérica, consultar: Carmen Murillo Chaverri, edi-
tora, Antropologia e identidades en Centroamérica, San José,
Oficina de Publicaciones de la Universidad de Costa Rica,
1996. Un libro importante que recupera reflexiones de an-
tropdlogos y antropodlogas mexicanos y centroamericanos
es el editado por Gabriel Ascencio Franco, La antropologia
en Centroameérica. Reflexiones y perspectivas, México, uni-

can/Red Centroamericana de Antropologia /unich / unam-promv-
s, 2010.

Una de las primeras evaluaciones del indigenismo en
América Latina, que examina politicas y resultados desde la
perspectiva de los propios indigenistas, se encuentra en
Alejandro Dagoberto Marroquin, Balance del indigenismo.
Informe sobre la politica indigenista en América, México, Ins-
tituto Indigenista Interamericano, 1972. En 1994 la revista
Saber Ver. Lo Contemporaneo en el Arte, editada en México
por la Fundacion Televisa, publicé un nimero especial que
tituld “La Nacion Mexicana: Retrato de Familia”, en donde
ilustra la variedad de la poblaciéon mexicana con excelentes
fotografias de Lourdes Almeida y otros fotografos, y textos
diversos de especialistas reconocidos. Incluye los cuadros
coloniales con las castas imaginadas a partir de varias com-
binaciones.

Para leer acerca de la presencia de la Antropologia Social
Britanica en México, ver a Hugo Garcia Valencia, “La etno-
grafia britanica en México. Encuentros y desencuentros”, en
Encuentro de Voces. La etnografia de México en el siglo xx,
México, man, 2005, paginas 191-215. El anterior es un texto
importante y de los pocos que abordan el tema, aunque
Beatriz A. Albores Zarate ya habia advertido esta influencia
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de los antropdlogos ingleses en su libro titulado El funciona-
lismo en la etnografia tzeltal-tzotzil: un analisis de sus impli-
caciones teodricas y politicas, Tuxtla Gutiérrez, Universidad
Auténoma de Chiapas, 1978. Por cierto, Hugo Valencia no
menciona al destacado antropdlogo britanico Julian Pitt-Ri-
vers, quien coordind trabajo de campo en Chiapas y cuyos
textos estan publicados en Norman McQuown y Julian Pitt-
Rivers, compiladores, Ensayos Antropologicos, México, mi,

1962.

Los planteamientos de Ricardo Pozas Arciniega pueden
leerse en un libro escrito en compania de su esposa, Isabel
Horcasitas, y titulado Los indios en las clases sociales de Mé-
xico, México, Siglo xxi, 1977. Finalmente, el texto de Marsha-

1 Sahlins en que denuncia los proyectos estadunidenses de
penetraciéon en América Latina puede leerse en un libro
coordinado por Louis Irving Horowitz, The Rise and Fall of
Project Camelot, Cambridge, mir Press, 1967.

CAPITULO 1. LOS INICIOS DEL INDIGENISMO. SIGLOS XV-XIX

Como una introduccion a los autores que escribieron en los
primeros anos del establecimiento del régimen colonial en
América, ver a Luis Nicolau D’Olwer, Cronistas de las cultu-
ras precolombinas, México, Fondo de Cultura Econdmica,
1963. La anterior consulta se complementa con el libro de
Gonzalo Jiménez de Quesada y otros, Cronistas de Indias en
la Nueva Granada (1536-1731), editado en Bogota, Colombia,
por la editorial Libro Al Viento en 2011. El volumen recoge
una interesante coleccion de narrativas sobre la conquista
de Colombia y Pert, entre otros reinos. Desde los primeros
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momentos del régimen colonial la situacion de los indigenas
bajo el dominio espafiol se torné dificil. La critica a ese esta-
do de cosas fue sistematizada por fray Bartolomé de las Ca-
sas desde 1551 en su Historia de las Indias, ediciéon contem-
poranea que lanzé en México el Fondo de Cultura Economi-
ca en 1951, en 2 volumenes. Existen ediciones recientes. El
lector puede ampliar su informaciéon sobre la obra de fray
Bartolomé de las Casas consultando el texto que bajo la di-
reccion de José Alcina Franch se publico con el titulo de
Bartolomé de las Casas. Obra indigenista, editado en Madrid
por Alianza Editorial en 1985 en la Seccion de Clasicos de
su Coleccion Libros de Bolsillo. Marcel Bataillon escribi6é un
texto breve muy recomendable como biografia intelectual
del obispo de Ciudad Real: Las Casas en la Historia, México,
Fondo de Cultura Econdémica, 2013 (Colecciéon Centzontle).
Para cumplir con su nombramiento como obispo de Chia-
pas, fray Bartolomé de las Casas emprendidé un largo viaje
de un afno desde Salamanca, Espafia, hasta Ciudad Real,
Chiapas, acompanado de cincuenta clérigos dominicos que
se encuentran entre los primeros misioneros catdlicos pero
ademas pioneros de los trabajos lingiiisticos en la Nueva Es-
pana e incluso de la edicion de los primeros vocabularios y
diccionarios en lenguas vernaculas. Las peripecias de ese
largo viaje estan narradas con excelencia por fray Tomas de
la Torre, nombrado escribano oficial del viaje en un texto
que se public6 con el titulo, De Salamanca, Espafia, a Ciudad
Real, Chiapas (1544-1546), ediciéon comentada de Andrés Fa-
bregas Puig y Pedro Tomé Martin, editada en Madrid por el
Consejo Superior de Investigaciones Cientificas (csic) con la

colaboraciéon de la Universidad Intercultural de Chiapas (unr-

cu), en 2011. Uno de los personajes que con mayor vehe-
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mencia discutié los argumentos humanistas de la época vy,
en especial, las posiciones de fray Bartolomé de las Casas
fue Juan Ginés de Sepulveda, protagonista de la discusion
de los naturales en la ciudad de Valladolid, Espana. El lector
encontrara una util introduccion a los puntos de vista de es-
te clérigo espafiol en el libro de Francisco Castillo Urbano,
Juan Ginés de Sepuilveda (1490-1573), Madrid, Ediciones del
Orto, 2000. Asociada a la discusion de los naturales, la pre-
sencia de Francisco Tenamaxtle, lider caxcan de la Guerra
del Mixton, fue importante en los puntos de vista sostenidos
por fray Bartolomé de las Casas. Aunque aun falta bastante
por investigar sobre este importante personaje, es tutil la
consulta del libro de Miguel Leon-Portilla, La flecha en el
blanco. Francisco Tenamaxtle y Bartolomé de las Casas en lu-
cha por los derechos de los indigenas, 1541-1556, México, El
Colegio de Jalisco/Diana, 1996. Para comprender las dispo-
siciones legales impuestas en las colonias espafiolas de
América, el lector puede iniciar con la consulta de una obra
clasica: José Maria Ots Capdequi, El Estado espafiol en las In-
dias, Espana, Biblioteca Virtual Miguel de Cervantes, 2018
(la primera edicion data de 1941 y es del Fondo de Cultura
Econdémica de México). Una obra mas cercana es la de Isma-
el Sanchez Bella, Alberto de la Hera y Carlos Diaz Renteria,
Historia del derecho indiano, Madrid, Editorial marrre, 1992.
Una obra de consulta indispensable es Manuel German Pa-
rra y Wigberto Jiménez Moreno, Bibliografia indigenista de
Meéxico y Centroamérica (1850-1950), México, S/ E, 1954. So-
bre las consecuencias y los contextos de los antecedentes
del indigenismo en el siglo xx y sus continuidades, ver:
Magnus Morner, El mestizaje en la historia de Ibero América,
México, Instituto Panamericano de Historia, 1961. De los
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textos escritos en el propio periodo colonial, es ilustrativo
consultar a Francisco Javier Clavijero, Historia antigua de
Meéxico, 2 volimenes, México, Xalapa, 1868. Sobre este tema
escriben en el siglo xx Alejandro de Humboldt, Ensayo poli-
tico sobre el Reino de la Nueva Esparia, traduccion de Vicente
Gonzalez Arnao, 4 volimenes, Paris, 1822, y Francisco Pi-
mentel, Memoria sobre las causas que han originado la situa-
cion actual de la raza indigena de México y medios de reme-
diarlo, México, Imprenta de Andrade y Escalante, 1864.
Acerca del continuado racismo hacia la poblacién de origen
africano y los indigenas, sugerimos la consulta de Gonzalo
Aguirre Beltran, La poblacion negra de México, en la Colec-
cion de Obras Completas que editaron en México el Fondo
de Cultura Econémica y el crsas en 1972. Ademas, del pro-

pio Gonzalo Aguirre Beltran, Cuijla: esbozo etnografico de
un pueblo negro, México, Fondo de Cultura Econdémica,
1958. Acerca de las Leyes de Reforma existe una abultada
bibliografia, por lo que sugiero al lector interesado acudir a
un compendio preparado por Reynaldo Sordo y Maria Julia
Moncayo, Atlas conmemorativo 1810-1910-2010, México, Edi-
torial Siglo xxi, 2010.

Acerca de la situaciéon en el Michoacan anterior al esta-
blecimiento del régimen colonial, se sugiere consultar a Bri-
gitte Boehm de Lameiras, coordinadora, EI Michoacan anti-
guo: Estado y sociedad tarascos en la época prehispanica, Mé-
xico, El Colegio de Michoacan, 1994. La lectura anterior au-
xiliara al lector interesado a comprender la importancia de
la obra de Vasco de Quiroga en el periodo colonial. En ese
sentido, otra lectura interesante es José Bravo Ugarte, Histo-
ria sucinta de Michoacan, México, jus, 1963. Asimismo, como

complemento a las lecturas anteriores y en relacion a la

272



cuestion demografica en los afios coloniales en la Nueva Es-
pafia, el tratamiento clasico esta expuesto en Sherbourne F.
Cook y Woodrow Borah, The Indian Population of Central
Mexico, Berkeley, California, University of California Press,
1960. La evangelizacion de Michoacan es un proceso rela-
cionado estrechamente con la obra de Vasco de Quiroga. Un
libro que proporciona un marco general de ese proceso lo
escribio Jean-Marie Gustave Le Clézio, quien fuera investi-
gador huésped en El Colegio de Michoacan y premio Nobel
de literatura en 2008. Su libro se titula La conquista divina
de Michoacan, México, Fondo de Cultura Econémica, 1985.
Esta obra recuerda a la anterior de Robert Ricard, La con-
quista espiritual de México. Ensayo sobre el apostolado y los
métodos misioneros de las 6rdenes mendicantes en la Nueva
Espaftia, 1523-1524 a 1572, México, jus, 1947. La primera edi-

cion en francés del importante libro de Robert Ricard data
de 1933. En 1986 el Fondo de Cultura Econémica lanzo otra
edicion de la obra de Robert Ricard, de cuya lectura se ob-
tiene una visiéon general de los procesos de evangeliza-
cion/cristianizacion en la Nueva Espaiia.

La obra de Vasco de Quiroga fue pionera en toda Améri-
ca. Aun en la actualidad se siguen discutiendo la repercu-
sion que tuvo y las caracteristicas del modelo de cristianiza-
cion empleado, que hoy nombrariamos aculturaciéon y con-
sideramos como parte de los antecedentes del indigenismo.
El lector interesado en la vida y la obra de este personaje
singular que fue Vasco de Quiroga puede recurrir al libro
escrito por el autor considerado el biégrafo mas importante
de este fraile: Fintan B. Warren, Vasco de Quiroga and his
Pueblo-Hospital of Santa Fe, USA, Academy of Franciscan
History, 1963. Finalmente, para informarse sobre la cons-
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truccion de la Catedral de Patzcuaro, se sugiere recurrir a la
autorizada obra, muy reconocida, de George Kubler, Arqui-
tectura mexicana del siglo xvi, México, unam, 1948.

Los trabajos acerca de la encomienda, una institucién
central del sistema colonial, tienen en Silvio Zavala a un es-
tudioso erudito cuya obra se publicod con el titulo de La en-
comienda indiana, Madrid, Junta para la Ampliacion de Es-
tudios e Investigaciones Cientificas, 1935. Después de esta
edicion se han lanzado varias mas debido a la demanda que
tiene el texto, por ejemplo, la de editorial Porriia, México,
1992. La encomienda fue una institucion muy particular en
el contexto del colonialismo impuesto por el Estado espafiol
en América. Durante un lapso se discuti6 si respondia o no
a las caracteristicas de una forma feudal o, si bien, era un
resultado propio de las condiciones en las que se expandid
Europa Occidental portando el mercantilismo. El texto que
influyé de manera importante en ese tipo de discusiones es
el de José Miranda, La funcion econémica del encomendero
en los origenes del régimen colonial (Nueva Espafa, 1525-
1531), México, unam, 1965. Algunos afios después de la publi-

cacion del texto de José Miranda una obra mucho mas am-
plia del historiador Charles Gibson aclar6 aspectos basicos
del sistema colonial de dominio en un libro titulado Los az-
tecas bajo el dominio espanol, 1519-1810, México, Siglo xxi,

1984. También es ttil para el tema de la organizaciéon eco-
noémica colonial el libro de Sergio Bagu, Economia de la so-
ciedad colonial, México, Grijalbo, 1992.

La llamada guerra a sangre y fuego se discutié en rela-
cion con la rebeldia de los pueblos némadas de Nueva Espa-
fia, conocidos como Chichimecas. El primero en escribir so-
bre este largo conflicto bélico fue el fraile Guillermo de San-
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ta Maria en Guerra de los Chichimecas (1575-1580), docu-
mento publicado por El Colegio de Michoacan en 2003. Esta
importante edicién del texto de Santamaria se debe al traba-
jo de Alberto Carrillo Cazares, uno de los historiadores que
mejor conocen los temas de las rebeliones de los pueblos
nomadas en Nueva Espana y de las discusiones teoldgicas y
humanistas de la época al respecto. Se sugiere al lector con-
sultar también dos obras del historiador estadunidense Phi-
lip Wayne Powell: Miguel Caldera: capitan mestizo. La fron-
tera nortefia, la pacificacion de los Chichimecas, 1548-1597,
editada por el Fondo de Cultura Econémica en 1980 y La
guerra chichimeca (1550-1600), México, Fondo de Cultura
Econémica, 1984. En la primera de estas obras Powell hace
una biografia del soldado novohispano Miguel Caldera, hijo
de un soldado espafiol y una mujer guachichil (chichimeca)
que es, quiza, el primer diplomatico de raigambre mexicana
en oponerse a la guerra a sangre y fuego como método de
pacificaciéon. Propuso, en cambio, una actividad de conven-
cimiento a través del didlogo y la negociacion. En el segun-
do libro Powell hace una detenida descripcion de la guerra
chichimeca acompanada de una reflexion sobre sus causas y
su final.

A escasos afios de que terminara el siglo xvm, vislumbran-

dose los movimientos de independencia en las colonias
americanas, se hizo publica la discusion acerca del papel de
los pueblos originarios en los nuevos escenarios politicos
que se avecinaban. En mucho, la actividad de las Sociedades
Econémicas de Amigos del Pais que agrupaban a los pensa-
dores liberales alent6 esa discusion. Estas asociaciones sur-
gieron en Espafia a mediados del siglo xvm y de alli se exten-

dieron a las colonias americanas. Es una institucion resulta-
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do de la Ilustraciéon. El lector interesado puede recurrir a
Antonio Dominguez Ortiz, Carlos IIl y la Espafia de la Ilus-
tracion, Madrid, Akal, 2005. A finales del siglo xvm la Socie-

dad de Amigos del Pais de Guatemala convocé a un concur-
so de ensayos sobre la situaciéon futura de los indigenas. El
ensayo premiado lo escribi6é en la ciudad de Tapachula, en
ese momento situada en territorio guatemalteco, el fraile
Matias de Coérdova, y lleva por titulo “Utilidades de que to-
dos los indios y ladinos se vistan y calcen a la espafola, y
medios de conseguirlo sin violencia, coacciéon, o mandato”,
publicado en 1798. En 1951 lo public6 en México por vez
primera la revista chiapaneca Ateneo, numero 2, abril-junio,
pp- 13-31. En 1992 se publicéd una edicién facsimil de esa re-
vista patrocinada por el gobierno del Estado de Chiapas a
través del Instituto Chiapaneco de Cultura.

La situacion de los indigenas y la estructura de una socie-
dad que se basaba en el color de la piel y el origen racial de
sus miembros fueron descritas por el barén Alexander von
Humboldt en 1822, a veinticuatro afios de haberse publica-
do el ensayo de Matias de Cordova, en un texto ampliamen-
te conocido y ya mencionado en esta bibliografia comenta-
da: Ensayo politico sobre el reino de la Nueva Espafia, editado
en México por Porrtia en 2011. Entrado el siglo xix y con el

proceso de formacion del Estado nacional mexicano en mar-
cha, la discusion sobre la configuracion y la consolidacion
de la Nacion siguid su curso, perfilandose la opinion de que
s6lo en el mestizaje serian posibles una Sociedad nacional y
un Estado nacional, parecer que se divulgé ampliamente
por la emergente América Latina. Al respecto es otro clasi-
co el libro de Andrés Molina Enriquez, Los grandes proble-
mas nacionales, publicado en 1902 y con una edicion recien-
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te del afio de 2016 debida al Instituto Nacional de Estudios
Historicos de las Revoluciones de México.

La Revolucidon mexicana
y el indigenismo (1910-1940)

La primera intervencion en el siglo xx en la discusion acerca

del mestizaje de un antropdlogo profesional es la de Manuel
Gamio, que sostiene la tesis del mestizaje necesario en su li-
bro Forjando patria, México, Porrtua, 1992 (la primera edi-
cion es de 1916). La tesis del mestizaje necesario y su com-
plemento, la de la asimilacion de las culturas indigenas, se
consolidaba en el pais, encontrando amplio eco en la inte-
lectualidad de la época. El idedlogo de la educacion del Es-
tado nacional surgido de la Revolucion de 1910, José Vas-
concelos, también se unié a la corriente asimilacionista.
Vasconcelos escribid profusamente, pero uno de sus libros
es particularmente importante para el tema que nos ocupa:
Ulises criollo, edicion reciente de Trillas en 2008 (la primera
edicion data de 1937). En 1969 Gonzalo Aguirre Beltran,
uno de los idedlogos mas importantes del indigenismo lati-
noamericano, public6 una amplia reflexion acerca del pro-
ceso que sigui6 el planteamiento del mestizaje en su ensayo
“Oposicion de raza y cultura en el pensamiento antropolé-
gico mexicano”, que el lector puede encontrar en Gonzalo
Aguirre Beltran, Obra antropolégica, X1, Obra polémica, con
un prologo de Angel Palerm, México, Fondo de Cultura
Econdémica/Instituto Nacional Indigenista/Gobierno del Es-
tado de Veracruz, 1992, paginas 29-52.
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Un libro que explica los propositos de lo que se perfilaba
como el indigenismo es el de Moisés Saenz, Carapan, Méxi-
co, Departamento de Promociéon Cultural del Gobierno de
Michoacan, 1969 (la primera edicién es de 1936). Ademas de
la opinién de los antropologos acerca de la castellanizacion
de los indigenas a través de sus propias lenguas, surgio la
de los profesores rurales que se opusieron al uso de los idio-
mas vernaculos y mas bien pugnaron por su prohibicién ab-
soluta y su desaparicion. El mas importante exponente de
este punto de vista fue el profesor veracruzano Rafael Ra-
mirez, lider de la Escuela Rural Mexicana y autor del texto
Cémo dar a todo México un idioma, México, Secretaria de
Educacion Publica, 1928. Es importante mencionar que, ade-
mas de perfilarse el indigenismo como una politica de Esta-
do hacia los pueblos indios de América Latina, también sur-
gieron corrientes literarias que recibieron el nombre de in-
digenistas. Por ejemplo, la surgida en México y que Joseph
Sommers analizé en su ensayo “El Ciclo de Chiapas: nueva
corriente literaria”, en Revista icacu, nimero 14, enero-junio

de 1965, Tuxtla Gutiérrez, paginas 7-22. Finalmente, se su-
giere la consulta de la Historia general de México, tomo 1,

coordinada por Daniel Cosio Villegas, México, El Colegio de
México, 2000 (primera edicion en 1994), para comprender el
contexto en el que se desarroll6 el planteamiento del mesti-
zaje y la asimilacion.

Acerca de las actividades del wv/ wsr se sugiere empezar

con el documento preparado por el Colegio de Etnélogos y
Antropologos Sociales, A. C., Dominacion ideologica y cien-
cia social. El nv en México, México, septiembre de 1979. En

esta publicacion es posible consultar la historia del wv y una

documentacion basica para entender los fines de esta orga-
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nizaciéon misionera. Con esa introduccién, se sugiere conti-
nuar con un texto del fundador del wv, William Townsend,

“Tribes, Tongues and Translators” (tribus, lenguas y traduc-
tores), incluido en Mariana Slocum y S. Holmes, editores,
Who Brougth the Word, Wyclifte Bible Translators, 1963. En
este texto Townsend aboga por llevar a cabo una gran cam-
pafia misionera para traducir la Biblia a todos los pueblos
indigenas de América Latina, en el entendido de que la
evangelizacion protestante de estos pueblos no seria posible
mas que en sus propios idiomas. Esta estrategia coincidia
con la de los antropdlogos indigenistas, que afirmaban que
la castellanizacion pasaba por la ensenanza de las lenguas
vernaculas. El propio William Townsend describe cuales
son los métodos y los propdsitos, asi como los argumentos
estratégicos para convencer a los gobiernos de América La-
tina de que acepten la labor del wv/wsr en Introduction to the
basic politics, Sulphur Springs, Arkansas, Wycliffe Bible
Tranlators, 1950. En México, entre las varias discusiones
acerca de las consecuencias de las actividades del wv/wer es

posible consultar Indigenismo y lingiiistica. Documentos del
Foro “La Politica del Lenguaje en México”, México, unam, 1980.

Para continuar con una lectura que examina las actividades
del nv, se recomienda un texto preparado por la Agencia La-

tinoamericana de Informacion, “El Instituto Lingistico de
Verano, instrumento del imperialismo”, publicado en la re-
vista Nueva Antropologia, afio m, nimero 9, octubre de 1978,

paginas 117-142. Finalmente, dos lecturas mas acerca del wv:

un texto del lingiiista Kenneth Pike, “Our own tongue whe-
rein we were born”, en The Bible Translator, volumen 1, nu-

mero 2, Sulphur Springs, Arkansas, wsr, 1959, y el texto de

la antropdloga Manuela Cantén, Bautizados en Fuego: pro-

279



testantes, discursos de conversion y politica en Guatemala,
Guatemala, Plumsock Mesoamerican Studies, 1998. Es éste
un analisis de los mas importantes entre los estudios sobre
la evangelizacion protestante en América Latina. En este ca-
so, se refiere a las Iglesias pentecostales, varias de las cuales
pasaron de Guatemala a Chiapas, México.

CAPITULO 2. EL PRIMER CONGRESO INDIGENISTA INTERCONTINENTAL DE

PATZCUARO

El Instituto Indigenista Interamericano (m).
1940-2009

El indigenismo como una politica de Estado aplicada a los
pueblos originarios de América Latina se estructur6 inter-
nacionalmente en México a partir del Congreso Interameri-
cano de Patzcuaro, Michoacan, en 1940. Es la época del Car-
denismo, por lo que sugerimos al lector consultar a Ricardo
Pérez Monfort, Lazaro Cardenas. Un mexicano del siglo xx, 2

tomos, México, Pinguin Random House / Debate, 2018-2019.
Se trata de un espléndido tratado acerca de Cardenas y el
cardenismo, en donde, ademas, el lector interesado encon-
trara una amplia bibliografia. Como complemento y para
una vision de la misma época en América Latina, se sugiere
el libro de Eric Hobsbawm, ;Viva la Revolucion!, edicion de
Leslie Bethell, México, Critica, 2018. Cardenas, convencido
por Moisés Saenz, entablé conversaciones con William To-
wnsend, creador del wv, organizacidon de misioneros evangé-

licos que aplaudia el proyecto de asimilar a las culturas in-
digenas como una estrategia para operar en Latinoamérica
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y ganar feligresia para las denominaciones evangélicas. Fue
un importante aliado del indigenismo no s6lo en México
sino en paises como Guatemala, Ecuador y Perud. La discu-
sion acerca de las actividades del v que las corrientes criti-

cas entre los antropélogos promovieron abarcé al conjunto
de paises latinoamericanos. Se sugiere la consulta del libro
de David Stoll, ;Pescadores de hombres o fundadores de Impe-
rio? El Instituto Lingiiistico de Verano en América Latina,
Quito, Centro de Estudios y Difusion Social, 1985. La obra
de Stoll, ademas de discutir los resultados de las acciones
del v en Latinoamérica, aporta una extensa bibliografia util

para quien se interese en profundizar en el tema. Un libro
que complementa la consulta de la obra de David Stoll es el
de Ginete Cano, Los nuevos conquistadores. El 1. L. V. en
América Latina, Quito, Centro de Estudios y Difusion Social,
1981. Acerca de la relacion entre el general Lazaro Cardenas
y el wv, ver William Townsend, Lazaro Cardenas: Democrata

mexicano, México, Grijalbo, 1954. El Colegio de Etndlogos y
Antropélogos Sociales llevo a cabo una investigacion de las
actividades del wv y de los materiales que distribuia entre la

poblacién indigena, cuyos resultados motivaron al gobierno
de México a terminar su relacién con la organizaciéon. Al
respecto puede consultarse la publicacion del Colegio de
Etnologos y Antropologos Sociales, Dominacion ideologica y
ciencia social. El LL.V. en México. Declaracion José C. Ma-
riategui, México, Nueva Lectura, 1979. Un complemento de
la lectura del informe del Colegio de Etnologos y Antropo-
logos Sociales es un texto de Jan Rus y Robert Wasserstrom,
“Evangelizacion y control politico: el Instituto Lingiistico
de Verano (wv) en México”, en Revista Mexicana de Ciencias

Politicas y Sociales, volumen 25, nimero 97, vnam, 1979, pagi-
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nas 141-158. Acerca del Congreso Internacional de Patzcua-
ro se sugiere revisar el amplio texto de Roberto Pineda, “El
Congreso Indigenista de Patzcuaro, 1940. Una nueva apertu-
ra en la politica indigenista de las Américas”, publicado en
revista Baukara, Bogot4, Colombia, julio-diciembre de 2012,
paginas 10-28. Para abundar sobre el Congreso de Patzcuaro
y los origenes del indigenismo interamericano léase el texto
de Juan Comas, “Panorama Continental del Indigenismo”,
en Cuadernos Americanos, afio IX, namero 6, 1950, México,
paginas 25-50. Més reciente es el texto de Laura Giraudo “El
Instituto Indigenista Interamericano y la participacion indi-
gena (1940-1998)”, en América Indigena, volumen xu, nimero

3, julio-septiembre de 2006, paginas 6-35. Es importante el
trabajo de Leif Korsbaek y Miguel Simano Renteria, “El in-
digenismo en México: antecedentes y actualidad”, publicado
en la revista Ra Ximihai, volumen 3, namero 001, Universi-
dad Auténoma Indigena de México, enero-abril de 2007, pa-
ginas 195-224.

Del Instituto Nacional Indigenista (mi) a la Co-
mision Nacional para el Desarrollo de los Pue-
blos Indigenas (cor): 1948-2000

Las historias regionales del indigenismo son aun escasas no
s6lo en México sino ademas en América Latina. Uno de los
trabajos mas importantes que abordan ese tema es el libro
de Agustin Romano Delgado, Historia evaluativa del Centro
Coordinador Indigenista Tzeltal-Tzotzil, 3 volimenes, Méxi-
co, Instituto Nacional Indigenista, 2002. También sobre
Chiapas véase el interesante texto de Justus Fenner y Dolo-
res Palomo Infante, “El Archivo Histérico del Centro Coor-
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dinador Tzeltal-Tzotzil de Chiapas”, en revista Desacatos,
numero 26, enero-abril de 2008, paginas 75-86. Un libro tes-
timonial muy importante es el de Teresa Valdivia Dounce,
antropodloga que trabaj6 varios afos en el m de México: En-

tre yoris y guarijios. Cronicas sobre el quehacer antropolégico,
con un prélogo de Andrés Medina Hernandez, México,
unam / Instituto de Investigaciones Antropologicas, 2007. La

misma Teresa Valdivia escribié un sugerente texto que dis-
cute el reconocimiento a los derechos indigenas como el fin
de un indigenismo y el principio de otro: “Reconocimiento
de derechos indigenas: ;fase superior de la politica indige-
nista del siglo xx?”, en revista Nueva Antropologia, volumen

26, numero 78, enero-junio de 2010. Los Diarios de Campo
de antropdlogos que laboraron en el mi registran informa-

cion valiosa para la reconstruccion de unas historias locales
del indigenismo, por ejemplo, Maurilio Mufioz, Diarios de
Campo de Maurilio Mufioz en la Cuenca del Papaloapan
(1957-1959), México, coi, 2009 (Pioneros del Indigenismo en

México: 2). Otro texto que nos acerca a las historias locales
del indigenismo es el de Jan Rus, “La comunidad revolucio-
naria institucional: la subversion del gobierno indigena en
los Altos de Chiapas”, en Juan Pedro Viqueira y Mario
Humberto Rus, editores Chiapas: los rumbos de otra historia,
México, crsas, 1995. Es también importante consultar la opi-

nion de Guillermo de la Pefia en “The end of Revolutionary
Anthropology? Notes on indigenismo”, en Paul Gillingham
y Benjamin T. Smith, editores, Dictablanda: politics, work
and culture in Mexico, 1938-1968, Duke University Press,
2014, paginas 279-288. Un texto muy reciente que analiza a
un Centro Coordinador Indigenista en Oaxaca a través del
Diario de Campo de Susana Drucker escrito entre 1957 y
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1963 esta redactado por Paula Lopez Caballero, “Domestica-
ting Social Taxonomies: Local and National Identifications
as seen through Susan Drucker’s Anthropological Fieldwo-
rk in Jamiltepec, Oaxaca, México, 1957-1963”, en Hispanic
American Historical Review, volumen 100, numero 2, Duke
University, 2020, paginas 285-321. Sobre el indigenismo en
el Norte de México son clasicos los textos de Juan Luis Sa-
riego, entre ellos, El indigenismo en Chihuahua, México,
enan-Chihuahua, 1998. Para explorar la opinién de un desta-

cado antropélogo tzotzil ver Jacinto Arias Pérez, El arreglo
de los pueblos indios: la incansable tarea de reconstitucion,
México, seo / Gobierno de Chiapas/Instituto Chiapaneco de

Cultura, 1994. Del mismo Jacinto Arias Pérez, un texto cla-
sico es El mundo numinoso de los mayas, México, ser, 1975

(SepSetentas). Una importante antologia que revisa con pro-
fundidad histérica temas que atafien a la antropologia y al
indigenismo en México es Andrés Medina Hernandez y Me-
chthild Rutsch, coordinadores, Senderos de la antropologia.
Discusiones mesoamericanistas y reflexiones historicas, Méxi-
co, wan / unam-Instituto de Investigaciones Antropolégicas,

2015. Acerca de la celebracion del Dia del Indio cada 19 de
abril se sugiere leer el discurso pronunciado por el doctor
Gonzalo Aguirre Beltran en su calidad de director del Insti-
tuto Indigenista Interamericano, en el poblado de San Pablo
Guelatao, Oaxaca, México, el 19 de abril de 1967, publicado
con el titulo de “Un postulado de politica indigenista” en
Gonzalo Aguirre Beltran, Obra antropologica, X1, Obra polé-
mica, México, Fondo de Cultura Econdmica / Instituto Na-
cional Indigenista/Gobierno de Veracruz, 1992, paginas 21-
28. Finalmente, George Foster expone la tesis llamada “del
bien limitado” en su libro Las culturas tradicionales y los
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cambios técnicos, México, Fondo de Cultura Econodmica,
1966.

CAPITULO 3. EL INDIGENISMO MEXICANO Y SUS EXPONENTES

Nacionalismo e indigenismo. 1940-2003

Los antropo6logos mexicanos abordaron el analisis de las so-
ciedades rancheras en México al inicio de la década de 1970.
Los resultados de esos trabajos introdujeron otros proble-
mas de estudio para los antropo6logos, entre ellos, la relacion
de los simbolismos culturales del pais con este tipo de socie-
dades. Uno de los libros pioneros en estos temas es el de
Andrés A. Fabregas Puig, La formacion histérica de una re-
gion: Los Altos de Jalisco, segunda edicion, cuartos/cuLacos de

la Universidad de Guadalajara, México, 2019 (la primera
edicion data de 1986).

A lo largo de afios el indigenismo se desarrollé6 como una
politica de Estado, lo que demuestra el volumen preparado
por José del Val y Carlos Zolla, Documentos fundamentales
del indigenismo en México, México, unam, 2014. Una excelente
resefia del volumen coordinado por Del Val y Zolla la escri-
be Miguel Lisbona y esta publicada con el titulo de “Revisar
el indigenismo mexicano”, en revista Desacatos, México,
septiembre-diciembre de 2016, paginas 174-177. En 1978 el
propio m1 convocd a una reflexion de sus politicas, misma

que se publico en el volumen mr: 30 arios después, México, m.

La relacion entre la antropologia y el Estado nacional ha
sido una caracteristica que se localiza en toda América Lati-
na. Una obra que en México marca un momento destacado

285



de reflexion acerca de la antropologia y su trayectoria la
coordind Carlos Garcia Mora en un notable esfuerzo por
convocar a los antrop6logos mexicanos a historiar colecti-
vamente su disciplina. El resultado es una coleccion de die-
ciséis volumenes titulados en general La antropologia en
Meéxico, México, mwan, 1990. Cada volumen examina distintas

facetas de la antropologia en México. Actualmente, la lla-
mada rep-mira, constituida por las instituciones mexicanas

que hacen docencia en antropologia, desarrolla un proyecto
general nombrado Antropologia de la Antropologia. Al res-
pecto puede consultarse el libro escrito por Esteban Krotz y
Ana Paula de Teresa, Antropologia de la Antropologia Mexi-
cana, México, Juan Pablos, 2012. El trabajo mas importante
que narra la historia desde los primeros desarrollos de la
antropologia hasta su profesionalizacion en México es el
que public6 Mechthild Rutsch, Entre el campo y el gabinete:
nacionales y extranjeros en la profesionalizacion de la antro-
pologia mexicana (1877-1920), México, mau / Instituto de In-

vestigaciones Antropologicas, unam, 2007. Una historia parti-

cular de la Escuela Nacional de Antropologia e Historia
puede leerse en Eyra Cardenas Barahona, 60 Afios de la enan,

México, enan, sin fecha (quiza puede datarse la publicacion

entre 1998 y 2000). Gonzalo Aguirre Beltran fue el mas des-
tacado de los tedricos indigenistas no sélo en México sino
también en América Latina. Desde 1992, el Fondo de Cultu-
ra Economica, junto con el Instituto Nacional Indigenista y
el gobierno de Veracruz editaron las obras mas importantes
de Gonzalo Aguirre Beltran bajo el titulo general de Obra
antropoldgica. En total son quince volumenes. Al lector inte-
resado particularmente en su planteamiento indigenista le
sugerimos consultar los volimenes IV, Formas de gobierno

286



indigena; VI, El proceso de aculturacion; IX, Regiones de Refu-
gio y XI, Obra polémica. Se cuenta también con un libro au-
tobiografico de gran importancia para entender los contex-
tos politicos y académicos del indigenismo que no se inclu-
ye en la coleccion del Fondo de Cultura Econdémica, pero
que fue publicado por la Benemérita Universidad Auténoma
de Puebla con el titulo EI pensar y el quehacer antropologico
en México, México, suar, 1994. Entre los varios libros de ana-

lisis de la obra de Aguirre Beltran se sugiere el volumen que
coordinoé Félix Baez-Jorge, Gonzalo Aguirre Beltran: Memo-
rial critico, México, Gobierno del Estado de Veracruz, 2008.
Ademés de la obra anterior, existe un texto de Andrés Medi-
na Hernandez que se sugiere leer: “Gonzalo Aguirre Bel-
tran. Una semblanza de su contribucién a la antropologia”,
en Anuario, 1996, Centro de Estudios Superiores de México
y Centroamérica, México, Universidad de Ciencias y Artes
de Chiapas, 1997, paginas 650-659. Acerca de los conflictos
entre el m y el monopolio del alcohol en Chiapas, ver Ste-

phen Lewis y Margarita Sosa Suarez, editores, Monopolio de
aguardiente y alcoholismo en Los Altos de Chiapas. Un estu-
dio “incomodo” de Fulio de la Fuente (1954-1955), México, cpi,

2009.

Un balance general del indigenismo en México lo hace
Andrés Fabregas Puig en “Los Pueblos Indios y el Naciona-
lismo Mexicano”, en Revista de la Universidad de Guadalaja-
ra, nimero 13, invierno de 1998/1999, paginas 24-30. El lec-
tor interesado en un complemento de estas lecturas puede
consultar el volumen editado por el propio mi, Acciones indi-

genistas en Chiapas (1990-1993), México, mi, 1994. Sobre el

caso emblematico de Salomoén Nahmad, consultar a Marga-
rita Dalton, “Encierro Intelectual. Entrevista con Salomén
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Nahmad” en revista Desacatos, nimero 9, México, ciEsas,

2002, paginas 163-176. El propio Salomén Nahmad ha rela-
tado la dura experiencia que le tocé vivir en “Una experien-
cia indigenista: 20 afios de lucha desde investigador hasta la
carcel en defensa de los indios de México”, en Anales de An-
tropologia, nimero 27, México, unam, 1990, paginas 269-305.
Es también importante leer la evaluacion que de la antropo-
logia aplicada y del indigenismo hace Salomén Nahmad en
La antropologia aplicada en Meéxico: ensayos y reflexiones,
México, crsas, 2014. La critica al indigenismo desde la optica
de la realidad del Norte de México la hizo Juan Luis Sariego
en varios textos. De entre éstos, ver: El indigenismo en
Chihuahua. Antologia de textos, enan-Chihuahua / Fideicomi-

so para la Cultura México-Estados Unidos, 1998; El indige-
nismo en la tarahumara. Identidad, comunidad, relaciones in-
terétnicas y desarrollo en la Sierra, México, Instituto Nacio-
nal Indigenista / Conaculta, 2002 (esta obra fue merecedora
del Premio Fray Bernardino de Sahagun a la mejor tesis de
doctorado que otorgd el man en 2001). Un anélisis de la im-

portancia de la obra de Juan Luis Sariego a través de la opi-
nioén de varios autores se encuentra en el libro coordinado
por Séverine Durin y Victoria Novelo, Entre minas y barran-
cas. El legado de Juan Luis Sariego a los estudios antropologi-
cos, México, Publicaciones de la Casa Chata-crsas, 2018. La
narrativa de una importante experiencia entre pueblos indi-
genas del Norte de México puede leerse en Maria Teresa
Valdivia Dounce, Entre yoris y guarigios. Cronicas sobre el
quehacer antropologico, con un proélogo de Andrés Medina
Hernandez, México, unam-Instituto de Investigaciones An-

tropologicas, 2007.
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Sobre la Mesa Redonda para discutir la ensefianza de las
Ciencias Sociales en América Latina, ver: René Clemens,
“Informe General sobre la Mesa Redonda acerca de la Ense-
fianza de las Ciencias Sociales”, en Revista de la ora, volu-

men 6, junio de 1955, Washington, paginas 15-30.

CAPITULO 4. EL INDIGENISMO EN GUATEMALA

Siglos XVI-XIX

En 1891 José Marti publicé Nuestra América, un importante
ensayo en el que abogaba por la identidad comun de los
pueblos caribefios y latinoamericanos. El texto sigue vigen-
te y se sugiere su lectura para situarse en el contexto am-
plio de una herencia comun, no uniforme, pero presente en
la actualidad en América Latina. Ver José Marti, Nuestra
América, con investigacion, presentacion y notas de Cintio
Vitier, México, Universidad de Guadalajara / Universidad
Auténoma de Coahuila y Centro de Estudios Martianos,
2011. La configuracién de la sociedad colonial en Guatemala
y la preeminencia del dominio criollo la expone magistral-
mente Severo Martinez Pelaez, La patria del criollo. Ensayo
de interpretacion de la realidad cultural guatemalteca, Méxi-
co, Fondo de Cultura Econémica, 1998 (la primera ediciéon
data de 1970).

Siglo xx

Una de las primeras etnografias de Guatemala es la que es-
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cribi6 el antropodlogo aleman Otto Stoll, Etnografia de
Guatemala, Guatemala, Editorial del Ministerio de Educa-
cion, 1958. Como complemento a la lectura del libro de Sto-
11, ver Antonio Batres Jauregui, Los Indios. Su hist oria y civi-
lizacion, Guatemala, Tipologia La Uni6n, 1893. El libro de
Batres es el primer ensayo detallado acerca de los pueblos
originarios de Guatemala, que ademas expresa con claridad
la opinion de los liberales guatemaltecos.

El problema del mestizaje y la cuestion ladina en Guate-
mala es uno de los aspectos trabajados por el historiador
Arturo Taracena Arriola en un libro titulado Guatemala: del
mestizaje a la ladinizacion, 1524-1964, Guatemala, Centro de
Investigaciones Regionales de Mesoamérica (crma), 2007.

Ademas del texto de Arturo Taracena, existen varios traba-
jos que discuten al indigenismo en Guatemala y sus resulta-
dos. De entre esos trabajos se sugieren: Ramoéon Gonzalez
Ponciano, “la visible invisibilidad de la blancura y el ladino
como no blanco en Guatemala” en Memorias del mestizaje.
Cultura politica en Centroamérica de 1920 al presente, Guate-
mala, crva, 2004, paginas 111-132; Marta Casats Arzd, “‘De

la incognita del indio al indio como sombra: el debate de la
antropologia guatemalteca en torno al indio y la nacién.
1921-1938” en Revista de Indias, volumen 1xv, nimero 234,

paginas 375-404. El texto de Marta Casaus analiza la impor-
tancia que tuvieron las corrientes degeneracionistas / rege-
neracionistas en el pensamiento social latinoamericano y
coémo, en el caso de Guatemala, se expresaran en el contexto
del debate entre espiritualistas y positivistas acerca del pro-
blema del indio y su relaciéon con el imaginario de nacion.
Un complemento de la lectura anterior es el texto de Laura
Sala, “La politica de integracion social en Guatemala a la luz
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del Seminario de Integracion Social Guatemalteca”, en el
que se reflexiona sobre las orientaciones tedricas de Robert
Redfield, Sol Tax y Richard Adams aplicadas en Guatemala
(el texto se encuentra en linea). El crecimiento del antico-
munismo en el contexto de la Guerra Fria, al mismo tiempo
que el fracaso de la politica de asimilacion e integracion de
los pueblos indigenas en Guatemala, se examina en Julieta
Carla Rostica, “El anticomunismo vy el fracaso de la ‘integra-
cion’ del indio. Hacia la coyuntura critica del genocidio en
Guatemala (1954-1978)”, en revista Theomai, nimero 36, ter-
cer trimestre, Buenos Aires, 2017, paginas 25-41. Las politi-
cas anticomunistas fueron la excusa para el genocidio en
Guatemala y sobre ello puede consultarse el libro de Beatriz
Manz, Paraiso en cenizas. Una odisea de valentia, terror y es-
peranza en Guatemala, México, Fondo de Cultura Econémi-
ca, 2010.

La Generacion del 20 fue configurada por intelectuales y
dirigentes politicos de Guatemala cuyas actividades se desa-
rrollaron durante la dictadura de Manuel Estrada Cabrera y
en la década que sigui6 a la caida del dictador. En esa Gene-
racion del 20 coincidieron y destacaron cerca de doscientos
miembros, entre ellos, Ramén Acefia Duran, Miguel Angel
Asturias, José Luis Valcarcel, César Brefias, Manuel Corona-
do Aguilar, Epaminondas Quintana, Mario Monteforte Tole-
do (quien fuera docente en la Facultad de Ciencias Politicas
y Sociales de la unam, México), Clemente Marroquin Rojas,

Alfonso Orantes y David Vela. La Generacion del 20 se con-
cibid a si misma como el agrupamiento intelectual mas im-
portante de Guatemala. Sus miembros tenian diferencias
ideologicas y politicas importantes, pero los unieron la
amistad y haber estudiado juntos. Sobre los pueblos indios
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de Guatemala, uno de sus miembros, Epaminondas Quinta-
na, llegé a externar la opinién de que la Generacién del 20
no se parecia en nada a los indios conformistas e ignoran-
tes. El lector interesado en seguir la historia de las ideas en
Guatemala y la influencia de la Generacién del 20 puede
consultar a Marta Elena Casats Arzu y Oscar Peldez, com-
piladores, Historia intelectual de Guatemala, Madrid, Univer-
sidad Autéonoma de Madrid / Centro de Estudios Urbanos
Regionales / Asociacion Espafiola de Cooperacion Interna-
cional, 2001. También es importante en el tema de la histo-
ria de los grupos intelectuales no s6lo en Guatemala sino en
Centroamérica y su contribucion a los nacionalismos el li-
bro de Marta Elena Casaus Arzd y Teresa Garcia Giraldez,
Las redes intelectuales centroamericanas: un siglo de imagina-
rios nacionales (1820-1920), Guatemala, rec Editores, 2005.

Como complemento a estas lecturas sobre la Generacion del
20, véase a Pablo Andrés de la Vega Romero, “Filosofia de la
Generacion del 207, en Pensamiento Critico, Guatemala, Fa-
cultad de Humanidades de la Universidad de San Carlos,
2002, paginas 55-70. Uno de los miembros de la Generacién
del 20, Miguel Angel Asturias, Premio Nobel de Literatura,
escribid textos pioneros sobre la situacion de los pueblos in-
digenas en Guatemala. En 1923 public6 una Sociologia
guatemalteca: el problema social del indio, de la que se hizo
una edicion publicada en 2007 con una introduccién de Ju-
lio César Pinto Soria, bajo el sello de la Editorial Universita-
ria. Coincidiendo en tiempo, pero de signos contrarios con
la Generacion del 20, el Grupo Saker-Ti (Amanecer en Cak-
chiquel), formado por una generaciéon mas joven, fue tam-
bién importante en esa Primavera de la Democracia en
Guatemala. Este grupo fundé el Partido Guatemalteco del
Trabajo, afin a los partidos comunistas pro soviéticos. Entre
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sus miembros estaba Carlos Navarrete, el importante ar-
quedlogo guatemalteco radicado en México y Premio Nacio-
nal de Literatura en Guatemala, ademas de profesor en la
enan de México. Ver: Diccionario histérico-biografico de

Guatemala, Guatemala, Editorial Amigos del Pais. Al igual
que la mayoria de los paises Latinoamericanos, en Guate-
mala la antropologia ha estado vinculada estrechamente al
indigenismo y al Estado nacional. Al respecto, se puede
consultar a Paola Alejandra Letona Rodriguez, El origen del
desafio: bases formativas para la disciplinarizacion de la an-
tropologia guatemalteca (1524-1820), tesis para obtener el
grado académico de licenciada en antropologia, Universidad
de San Carlos, Nueva Guatemala de la Asuncion, Guatema-
la, C. A. El mas reciente texto de Paola Alejandra Letona
Rodriguez es Antropologia guatemalteca: una practica hete-
rodoxa y heterogénea (1930-2013), que presentd como tesis
para obtener el grado de doctora en antropologia social por
el Departamento de Antropologia de la vam-Iztapalapa. Di-

cha tesis le fue dirigida a la autora por Esteban Krotz y esta
disponible en el banco de tesis del Departamento de Antro-
pologia de la vam-Iztapalapa en linea. También es importante

el trabajo de Edgar G. Mendoza, Antropologistas y antropélo-
gos: una generacion, Guatemala, Caudal, 2000. La obra cen-
tral del indigenismo en Guatemala es la de Antonio Gou-
baud Carrera, Indigenismo en Guatemala, 2 volimenes,
Guatemala, Centro Editorial José de Pineda Ibarra/ Ministe-
rio de Educacion, 1964. Para una comprension del papel ju-
gado por Antonio Goubaud Carrera en la historia de la an-
tropologia en Guatemala, léase a Maria Elena Casaus, “La
centralidad de Antonio Goubaud Carrera en la Red de An-
tropdlogos Guatemaltecos de la Generacion de 1920” (texto
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en linea). Sobre la legislacion de los asuntos indigenas, véa-
se a Jorge Skinner-Klée, Legislacion indigenista de Guatema-
la, México, Instituto Indigenista Interamericano, 1965. La
transformacion del indigenismo en Guatemala cada vez tie-
ne mas influencias de los movimientos sociales de los pro-
pios pueblos indigenas. Al respecto, destaca el texto de Al-
fonso Arrivillaga, Observatorio de conflictos, Serie Indigenis-
mo, Guatemala, Centro de Investigacion para la Paz/Funda-
cion Hogar del Empleado, 2001. Muy importante para verifi-
car no so6lo las influencias tanto de los antropdlogos estadu-
nidenses como de los mexicanos, sino ademas los desacuer-
dos entre ellos acerca del indigenismo y el destino de los
pueblos indios, es: Acta final del Cuarto Congreso Indigenista
Centroamericano, celebrado en Guatemala del 16 al 26 de ma-
yo de 1959, México, Instituto Indigenista Interamericano,
1959.

Dos de los investigadores mas importantes de los movi-
mientos sociales indigenas en Guatemala son Santiago Bas-
tos y Manuela Camus. Ver: Santiago Bastos y Manuela Ca-
mus, Quebrando el silencio: organizaciones del pueblo maya y
sus demandas (1986-1992), Guatemala, Flacso, 1993; Santiago
Bastos y Manuela Camus, Abriendo caminos. Las organiza-
ciones mayas desde el Nobel hasta el Acuerdo de Derechos In-
digenas, Guatemala, Flacso, 1995. Sobre Rigoberta Menchu,
el libro basico es el de Elizabeth Burgos, Me llamo Rigoberta
Menchii y asi me nacié la conciencia, Cuba, Casa de las Amé-
ricas, 1983.

EL INDIGENISMO EN ECUADOR
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Siglo xx a la actualidad

Uno de los trabajos mas recientes e importantes que revisa
la historia ecuatoriana es el libro de Enrique Ayala, Nueva
historia del Ecuador, Quito, Abya-Yala, 2008. Un excelente
complemento del libro anterior es el texto de Frank Salo-
mon, Los sefiorios étnicos de Quito, Otavalo, Ecuador, 10a Edi-

torial. A su vez, el libro de Segundo Moreno, Sublevaciones
indigenas en la Audiencia de Quito, Quito, epruck, es un bri-

llante tratamiento histdrico de las rebeliones indigenas en
Ecuador que muestra una tradicién de resistencia, la cual
explica en parte los movimientos actuales. La relacion entre
el indigenismo y la antropologia se discute en un texto es-
crito por Carmen Martinez Novo, “Antropologia indigenista
en el Ecuador”, en Revista Colombiana de Antropologia, vo-
lumen 43, enero-diciembre de 2007, paginas 335-366. En es-
te texto la autora analiza las dificultades de la investigacion
en ciencias sociales para los antropoélogos indigenas en un
contexto de inestabilidad politica como lo es el de Ecuador.
También describe la organizaciéon de los movimientos indi-
genas y la participacion de la teologia de la liberacion junto
con los antropdlogos de izquierda que han enfatizado el
analisis de la etnicidad como factor en las luchas politicas.
Existe una fuente de informaciéon sobre el desarrollo de la
antropologia en Ecuador que es importante tener en cuenta
en la obra de Segundo Moreno Yanez, Pensamiento antropo-
logico ecuatoriano, tomos I y II, Quito, sce, 2006. Asimismo,
la relacién entre la antropologia mexicana y la de Ecuador
es discutida en el texto de Fernando Garcia, “La relaciéon en-
tre la antropologia mexicana y la ecuatoriana: un camino de
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ida y vuelta”, en revista Antropologia del Sur, volumen 1, nt-
mero 1, Editorial Universidad Academia de Humanismo
Cristiano, 2014, paginas 105-118. Un tratamiento amplio del
desarrollo de la antropologia en Ecuador se encuentra en
Segundo Moreno Yanez, Antropologia ecuatoriana: Pasado y
presente, Quito, epicuias, 1992. Las lecturas anteriores son ba-

sicas para situar el tratamiento etnografico y antropolégico
en general de los pueblos indigenas ecuatorianos. Dos etno-
grafias que es imprescindible consultar para el caso de
Ecuador son: Chantal Caillavet, Etnias del Norte, Quito, Ab-
ya-Yala, 2000; Philippe Descola, La selva culta. Simbolismo y
praxis en la ecologia de los achuar, Quito, Abya-Yala, 1988
(Pueblos del Ecuador: 3). En 1951 el wv ingres6 al territorio

selvatico del Cuyabeno, un territorio compartido por los
sionas y los siekopai, inicidndose la nueva evangelizacion
de los pueblos selvaticos en Ecuador. Sobre este proceso es
ilustrativa la excelente tesis de grado para obtener el docto-
rado en ciencias sociales que escribi6 la etnéloga ecuatoria-
na Maria Fernanda Solérzano Granada y presentada en el
Programa de Posgrado del crsas-Occidente, con el titulo de

Sionas de Soto Tsiaya y su territorio: ensamblajes e interfaces
sociales en su cosmoexistencia, México, ciesas-Occidente, 2020.

En el analisis de las relaciones interétnicas en Ecuador,
uno de los trabajos mas destacados es el de Hugo Burgos,
Relaciones Interétnicas en Riobamba, México, m, 1979, que
junto con el texto de Gladis Villavicencio, Relaciones Interé-
tnicas en Otavalo. ;Una nacionalidad india en formacion?,
México, m, 1979, devino clasico de la antropologia en Lati-
noamérica. Ambos abrieron ademas la discusién de los am-
bitos explicativos de los movimientos indigenas y estable-
cieron la critica al racismo, el paternalismo y la exclusion
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en Ecuador. En ese sentido, el hilo de esta discusion puede
seguirse en José Almeida y varios autores mas, Sismo étnico
en Ecuador, Quito, cepve / Abya- Yala, 1993. Como antece-

dentes de la forma en que la antropologia ecuatoriana inter-
viene en estos debates, ver Diego Iturralde, Guacamote:
Campesinos y comunas, Otavalo, Instituto Otavalefio de An-
tropologia, 1980; del mismo autor, “Demandas indigenas y
Reforma Legal: Retos y paradojas”, en revista Alteridades,
afio 7, nimero 14, México, vam-Iztapalapa, 1997, paginas 81-
98. Dentro del mismo tema sobre la legislacion indigenista,
el punto de vista oficial del indigenismo no sélo en Ecuador
sino también latinoamericano lo expone Gonzalo Rubio Or-
be en Legislacion indigenista del Ecuador, México, m, 1954.

Carmen Martinez Novo escribi6é sobre las politicas indige-
nistas derivadas de Patzcuaro y seguidas por el m en “Antro-

pologia indigenista en el Ecuador desde la década de 1970.
Compromisos politicos, religiosos y tecnocraticos”, en Re-
vista Colombiana de Antropologia, volumen 43, enero-di-
ciembre de 2007, paginas 335-366. En la misma linea, pero
haciendo hincapié en una critica a posiciones de intelectua-
les de izquierda en Ecuador, ver a Fredy Rivera Vélez, “Los
indigenismos en Ecuador: de paternalismos y otras repre-
sentaciones”, en América Latina Hoy, nimero 19, 1998, pagi-
nas 57-63. También importante en la discusion sobre el indi-
genismo ecuatoriano es el texto de Blanca Moratorio, “Dis-
cursos y silencios sobre el indio en la conciencia nacional”,
en el libro colectivo Imagenes e imagineros. Representaciones
de los indios ecuatorianos. Siglos xix y xx, Ecuador, Flacso, pa-

ginas 17-25. El lector que ha seguido las lecturas sugeridas
estara en tiempo para leer al sociélogo de Ecuador Agustin
Cueva, El proceso de dominacion politica en el Ecuador, Qui-
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to, Critica, 1972, un clasico de las ciencias sociales latinoa-
mericanas. Sobre las luchas sociales en contra del sistema
de haciendas en Ecuador, ver a Andrés Guerrero, Haciendas,
capital y lucha de clases andina, Quito, El Conejo, 1983,y La
semantica de la dominacion: el concertaje de indios, Quito, Li-
bri Mundi, 1991. Cristina Farga y José Almeida, Campesinos
y haciendas de la Sierra Norte, Otavalo, Instituto Otavalefio
de Antropologia, 1981. En esta linea destaca el importante
trabajo de Victor Breton Solo de Saldivar, Capital Social y
Etnodesarrollo en los Andes, Quito, caar, 2005.

En 1990 estallaron los movimientos indigenas en Ecuador
con la participacién muy importante de etnolingiiistas co-
mo Carmen Martinez Novo, José Yanez, Consuelo Yanez y
Ruth Moya, que destacaron el potencial politico de la etnici-
dad y se distinguieron en las denuncias de las actividades
del wv en Ecuador. La bibliografia sobre este periodo en ese

pais (1990-1994) y, en general, sobre los movimientos indi-
genas es abundante. Enlistamos a continuacion trabajos que
son imprescindibles y que ademas constituyen excelentes
guias de lectura sobre el tema: Diego Cornejo, Indios: una
reflexion sobre el levantamiento indigena de 1990, Quito, u-

pis/ puenoe / Abya-Yala, 1991; Segundo Moreno y José Figue-

roa, El levantamiento indigena del Inti Raymi de 1990, Fun-
dacion Ecuatoriana de Estudios Sociales/ Abya-Yala, 1992.
Victor Breton Solo de Saldivar trabajé en una hacienda
ecuatoriana en transformacion y uso de la etnicidad como
un argumento politico eficaz en la movilizacion y la articu-
laciéon de los movimientos indigenas. En su libro, Victor
Breton analiza una de las plataformas étnico-politicas mas
complejas de América Latina. Ver: Toacazo en los Andes
equinocciales tras la reforma agraria, Quito, Flacso -Ecua-
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dor/Universitat de Lleida/ Abya.Yala, 2012. En esta linea de
analisis de los movimientos indigenas en Ecuador se en-
cuentran textos que describen la participacién de monsefior
Lednidas Proafio, como el articulo de Agustin Bravo, “La
Iglesia de Riobamba y monsefior Proafio unidos para siem-
pre”, en el libro colectivo patrocinado por el municipio de
Riobamba, Riobamba en el siglo xx, Riobamba, Editorial Pe-

dagogica, 1992. Finalmente, las siguientes sugerencias bi-
bliograficas son utiles para la reflexion sobre el Estado Plu-
rinacional en Ecuador: Eduardo Escalada, Fernando Garcia
y Kristine Ivarsdotter, La participacion de los pueblos indi-
genas y negros en el desarrollo del Ecuador, Washington,
D. C., Banco Interamericano de Desarrollo; Fernando Gue-
rrero y Pablo Ospina, El poder de la comunidad: ajuste es-
tructural y movimiento indigena en los Andes Ecuatorianos,
Quito, Clacso, 2003; Ileana Almeida, El Estado plurinacional:
valor histérico y libertad politica para los indigenas ecuato-
rianos, Quito, Abya-Yala, 2008; Juan Botasso, “Las nacionali-
dades indigenas, el Estado y las Misiones en el Ecuador”, en
Ecuador Debate, numero 12, paginas 151-159; Radl Ilaquiche,
Pluralismo juridico y administracion de justicia indigena,
Quito, Hans Seidel Editorial, 2004; Fernando Garcia, Formas
indigenas de administracion de justicia, Quito, Flacso, 2002;
lleana Almeida, Lengua y cultura en el Ecuador, Otavalo,
Instituto Otavalefio de Antropologia, 1979. Alicia Ibarra Illa-
nez, Los indigenas y el Estado en Ecuador, Quito, Abya-Yala,
1987. El trabajo de Jorge Ledn que se cita a continuaciéon
marcé un momento importante en la concepcion de las nue-
vas situaciones que provocaban los movimientos indigenas,
“Estado, nacionalidades y etnias”, en Cuadernos de Nueva,
numero 7, 1983, Ecuador, paginas 6-10. A este trabajo le si-
gue el importante texto de Nina Pacari, “Las culturas nacio-
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nales en el Estado Multicultural Ecuatoriano”, en Revista del
Banco Central, volumen vi, numero 18% 1984, Ecuador, pagi-

nas 113-123.

Es importante el estudio de contenido de los documentos
producidos por los movimientos indigenas y los cambios y
asimilaciones de conceptos, en el texto de Philipp Altman,
“El movimiento indigena ecuatoriano y su discurso. Un ané-
lisis del discurso centrado en los conceptos”, en Proceedings
of the XVI International Conference on the History of Concep-
ts, Universidad de Bilbao, 2013, paginas 55-61. Para una vi-
siébn panoramica de la relacion entre Estados nacionales y
pueblos indigenas en América Latina, es interesante consul-
tar la antologia de Pablo Gonzalez Casanova y M. Roitman,
compiladores, Democracia y Estado multiétnico en América
Latina, México, uxam/ La Jornada, 1996. El texto de Guiller-
mo Bonfil Batalla que fue importante en los contextos de los
movimientos indigenas ecuatorianos es: “Sobre la liberacion
del Indio”, en revista Nueva Antropologia, niimero 8, 1977,
México, paginas 95-101. Para quien tenga interés en infor-
marse sobre el proceso legislativo que reconoce la plurina-
cionalidad del estado Ecuatoriano, consultar a Francisco
Muiioz, compilador, Andlisis. Nueva Constitucion, Quito, wois,

2008.

EL INDIGENISMO EN PERU

Siglos XVI-XIX

Uno de los textos mas importantes sobre el Pert prehispani-
co lo escribi6 el destacado antropdlogo Luis E. Valcarcel,
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Etnohistoria del Peru antiguo, México, Fondo de Cultura
Econoémica, 2017. El anterior es un libro clasico de la histo-
riografia latinoamericana. El antropélogo John Murra, naci-
do en Ucrania pero nacionalizado estadunidense, comba-
tiente en la Guerra Civil Espafiola, fue uno de los especialis-
tas mas importantes sobre el Peru antiguo. Sus trabajos son
consistentes y abrieron varias lineas de investigacion en Pe-
ru. Se sugiere consultar de John Murra, La organizacion eco-
nomica del Estado Inca, México, Siglo xx Editores, 1974, y

Formaciones econémicas y politicas del mundo andino, Lima,
Instituto de Estudios Peruanos (i), 1975. Sobre el sistema

de encomiendas en Perq, el texto clasico es el de Manuel
Belaunde Guinassi, La encomienda en Peri, Peru, Mercurio
Peruano, 1945. Asimismo, en 1974, acusando la influencia
del estudioso del régimen colonial en México Charles Gib-
son, la etnohistoriadora Karen Spalding public6 De indio a
campesino, Lima, Instituto de Estudios Peruanos, libro que
hace un abordaje profundo de la historia de lo que se ha lla-
mado “el Mundo Andino”. Tras las lecturas introductorias
anteriores, se sugiere ampliar el conocimiento de la historia
peruana con la consulta de Carlos Contreras y Carlos Cue-
to, Historia del Pert contemporaneo, Lima, Instituto de Estu-
dios Peruanos, 2018. La obra cumbre de la historiografia pe-
ruana —abarca de 1822 a 1933— es la de José Basadre, Histo-
ria de la republica del Peru, 16 volimenes, Peru, Editorial
Universitaria, 1968 (la edicién original data de 1939).

Siglo xx a la actualidad

La influencia de los antropélogos mexicanos indigenistas en
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Peru se inicia con el libro de Moisés Saenz, Sobre el indio pe-
ruano y su incorporacion al medio nacional, México, ser, 1933.

Sobre las relaciones interétnicas en Perq, ver a José Varalla-
nos, El Cholo y el Peru. Introduccion al estudio sociolégico de
un hombre y un pueblo mestizo y su desarrollo cultural, Bue-
nos Aires, Imprenta Lopez, 1962. Un texto de sefialada im-
portancia sobre las relaciones interétnicas en Peru lo escri-
bi6é Anibal Quijano, Dominacioén y cultura. Lo Cholo y el con-
flicto cultural en el Perti, Lima, Mosca Azul, 1980. Durante la
Segunda Guerra Mundial, Pera se declaré neutral, pero los
gobiernos de Oscar Raimundo Benavides Larrea (1933-1939)
y sucesivos mostraron posiciones de simpatia hacia el fas-
cismo. Hugo Coya describe ese trasfondo historico del Peru
y, entre otros aspectos, relata la sobrevivencia de Victoria
Baroch, la tnica peruana judia que sobrevivid al holocausto.
El libro de Hugo Coya es un alegato contra el racismo, la
xenofobia y la discriminacion, y se titula Estacion final, Li-
ma, Aguilar, 2010. Como complemento del libro de Hugo
Coya, consultar la vision general que del fascismo en Suda-
mérica presenta el libro de Eugenia Scarzanella, compilado-
ra, Fascistas en América del Sur, Buenos Aires, Fondo de
Cultura Econdémica, 2007. Complementa a las lecturas ante-
riores el articulo de Ricardo Melgar Bao, “Nacionalismo au-
toritario y proyecto etnocida en Pert, 1938-1956", en Cua-
dernos Americanos, namero 91, unam, 2002.

Un texto que es imprescindible consultar sobre Peru lo
escribio el pensador marxista José Carlos Mariategui, fun-
dador de la revista Amauta, publicado con el titulo 7 Ensa-
yos de interpretacion de la realidad peruana, Lima, Amauta,
1948. En el tema concreto del indigenismo, ver a Luis E. Val-
carcel, Tempestad en los Andes, Lima, Minerva (Biblioteca
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Amauta), 1927. Un texto cuya consulta también es impres-
cindible sobre el tema indigenista en Peru es el libro de Hi-
delbrando Castro Pozo, Nuestra comunidad indigena, Lima,
Lucero, 1924. Se ha insistido a lo largo del presente texto
acerca de la estrecha relacion entre indigenismo y antropo-
logia en América Latina, lo que en el caso del Peru se discu-
te en un texto de 1953 publicado en un nimero monografi-
co de la revista oficial del Instituto Indigenista Peruano (w),

Peru Indigena, nimero 12, diciembre. También la etnografia
ha intervenido en la discusion de la situaciéon de los grupos
indigenas en Perq, y un texto relevante al respecto es Darcy
Ribeiro y Mary Ruth Wise, Los grupos étnicos de la Amazo-
nia Peruana, Lima, v, (1978) 2008 (Comunidades y Culturas

Peruanas: 13, segunda edicion). Mas reciente, el texto de Ra-
mon Pajuelos, “Imagenes de la comunidad: indigenas, cam-
pesinos y antropdlogos en el Pert”, describe la relacion en-
tre la antropologia y las politicas hacia las comunidades in-
digenas y campesinas. El texto anterior esta incluido en el
libro compilado por Carlos Ivan Degregori, No hay pais mas
diverso: compendio de antropologia peruana, Pert, Universi-
dad del Pacifico, 2000. Asimismo, la intervencion del v es

de nuevo importante para entender los procesos de acultu-
racion a los que se sometio a los pueblos originarios de Pe-
ru, y un texto importante al respecto es el de R. Andanaqué,
S. Zapata y J. Huapaya, “El Instituto Lingiiistico de Verano a
través de la correspondencia entre las familias Townsend y
Valcarcel (1946-1988)”, en Investigaciones Sociales, volumen
15, numero 57, Lima, unvusm/us, paginas 213-282.

Un libro que ha marcado un momento de importancia en
Peru al reunir las opiniones de una amplia variedad de inte-
lectuales que han intentado configurar visiones y estrate-
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gias para transformar al pais, incluyendo a los pueblos indi-
genas, es: Luis Guillermo Lumbreras, John Murra, Maria
Rostworowski y otros, Nueva Vision del Periu, Lima, Tarea,
1988. Un antropologo de destacada relevancia para Pera y
América Latina en general es Stefano Varese, italiano de na-
cimiento, pero nacionalizado peruano, pais en el que se for-
moé como etnodlogo. Se gradud en 1966 con una tesis sobre
los Ashaninka en la Universidad Catdlica del Perud, que fue
publicada con el titulo de La sal de los cerros. Resistencia y
utopia en la Amazonia peruana, Lima, Fondo Editorial del
Congreso, 2006. En este libro, Stefano Varese describe a un
pueblo amazénico triunfante sobre el régimen colonial es-
pafol. El libro es muy importante, porque influy6 a genera-
ciones de antropologos peruanos en sus visiones sobre el
pais y los pueblos originarios. A quien le interese un testi-
monio de la influencia de la obra de Varese en el Peru, pue-
de acudir a Alberto Chirif, “A casi 40 afios de La Sal de los
Cerros”, en servinni, en linea: servindi.org/actualidad/1554.

Después de La Sal de los Cerros, Varese publicd Proyectos
étnicos y proyectos nacionales, México, ser-Direccion General

de Publicaciones y Bibliotecas, 1988, libro que esta dirigido
a llamar la atencion sobre las transformaciones de la orga-
nizacion politica de las sociedades latinoamericanas desde
el punto de vista de los pueblos indigenas. Mas reciente-
mente, Varese publicé un libro autobiografico con el titulo
de Antropologia del activismo y el arte del recuerdo, México,
unam-Direccion General de Publicaciones, 2018. Stefano Va-
rese fue un amigo cercano de Guillermo Bonfil con quien
discuti6 sus puntos de vista. En la actualidad, Varese es pro-
fesor de antropologia en el Departamento de Estudios Nati-
vos Americanos de la Universidad de California en Davis.
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Sobre la vida y obra literaria de José Maria Arguedas,
puede consultarse a Andrés Fabregas Puig, “José Maria Ar-
guedas: los dilemas de la identidad”, en Tema y variaciones
de literatura: Arguedas a cien afos. Narrativa transcultural,
numero 37, México, vam-Azcapotzalco, 2011, paginas 233-

243. Un trabajo muy completo acerca de José Maria Argue-
das es: César Lévano, Arguedas. Un sentimiento tragico de la
vida, Grafica Labor, 1969. John Murra y José Maria Argue-
das cultivaron una estrecha amistad de la que ambos han
dejado testimonio. Un material importante del mismo Ar-
guedas, pero editado por Murra, es John Murra y Mercedes
Lopez Baralt, editores, Las cartas de Arguedas, Lima, Fondo
Editorial de la Pontificia Universidad Catodlica del Perq,
1996. Sin duda, un texto de Arguedas basico es, “No soy un
aculturado”, en José Maria Arguedas, Obras completas, tomo
v, Lima, Horizonte, 1983. Este discurso de Arguedas esta in-

cluido también en su novela El zorro de arriba y el zorro de
abajo, Buenos Aires, Losada, 2011. Otro importante escritor
peruano que escribid acerca de la condicion indigena en Pe-
ru es Manuel Scorza, de quien se han editado sus Obras
completas, México, Siglo xxi Editores, 1991. A partir de los li-

bros de Manuel Scorza, Adriana Churampi Ram analiza las
rupturas con el concepto homogeneizante de nacioén perua-
na en Heraldos del Pachakuti. La Pentalogia de Manuel Scor-
za, Espafia, Almendra, 2014. Los puntos de vista de los an-
tropologos indigenistas estan ejemplificados en José Matos
Mar y otros, Educacion, lengua y marginalidad rural en el
Perti, Buenos Aires, onu-cepaL (pnup), 1978. La opinion de los

antropologos indigenistas acerca de la reforma agraria en
Peru se expresa en José Matos Mar y José M. Mejia, Reforma
agraria. Logros y contradicciones. 1969-1979, Lima, wp, 1984.
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Sobre la fundacion del Instituto Indigenista Peruano, ver
a Osmar Gonzalez, “El Instituto Indigenista Peruano. Una
Historia por conocer”, en Laura Giraudo y Juan Martin San-
chez, editores, La ambivalente historia del indigenismo: cam-
po interamericano y trayectorias nacionales, Lima, wp, 2011,

paginas 133-159. De la misma Laura Giraudo, ver: “No hay
propiamente todavia Instituto: los inicios del Instituto Indi-
genista Interamericano (abril 1940-marzo 1942)”, en América
Indigena, volumen 62, nimero 2, 2006, paginas 6-32. Sobre
el Proyecto de Vicos se publicéd un informe en el mes de di-
ciembre de 1952 en la revista Peru Indigena, nimeros 7 y 8,
con el titulo de “El experimento antropolégico de Vicos co-
mo parte del Programa of Studies in Cultura and Applied
Science, de Cornell University”. En el nimero 9 de la misma
revista Perti Indigena del 9 de abril de 1953 se publico otro
texto alusivo a Vicos con el titulo de “La marcha del Proyec-
to Peru-Cornell”. Otros testimonios sobre Vicos son: Héctor
Martinez Arellano, Vicos: las fiestas en la integracion y desin-
tegracion cultural, Perd, Ministerio de Trabajo y Asuntos In-
digenas (Plan Nacional de Integracién de la Poblaciéon Abo-
rigen), 1963; Allan R. Holmberg, Vicos: método y practica de
antropologia aplicada, Lima, Estudios Andinos, 1966; Floren-
cia Zapata, Memorias de la comunidad de Vicos: Asi nos re-
cordamos con alegria, Lima, Corporaciéon Grafica Andina,
2005. Puntos de vista analiticos sobre Vicos se encuentran
en: Mario C. Vazquez, Hacienda, peonaje y servidumbre en
los Andes Peruanos, Peru, Estudios Andinos, 1961; Laura
Bartoli, Antropologia aplicada: historia y perspectivas desde
América Latina, Quito, Abya-Yala, 2002. Finalmente, la le-
gislacion alusiva a la poblacién indigena en Perd es comen-
tada en Roque Roldan y Ana Maria Tamayo, Legislacion y
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derechos indigenas en el Peru, Lima, caaar, 1999. La lectura

anterior se complementa con el libro de José Tamayo, Pen-
samiento indigenista. Antologia, Lima, La Mosca Azul Edito-
res, 1981.

Los movimientos indigenas en el Perti se manifestaron de
formas muy distintas en diferentes periodos y despertaron
el interrogante de por qué no han constituido nacionalida-
des. La respuesta a esta interrogante tratd de establecerla
Manuel Burga en su libro Nacimiento de una utopia. Muerte
y resurreccion de los incas, Lima, Instituto de Apoyo Agrario,
1988. Un texto destacado en el analisis de los movimientos
indigenas, la politica y el indigenismo en Pert lo escribid
Carlos Fernandez, “Sistema politico y movimiento campe-
sino en el Perd”, en un libro que analiza a varios casos en
América del Sur: Marcelo Massal y Marcelo Bonilla, compi-
ladores, Los movimientos sociales en las democracias andinas,
Lima, Flacso (2000) 2015, paginas 193-211. Para la discusion
sobre el caracter campesino de los pueblos indigenas de Pe-
ru puede consultarse a Mirko Lauer, Andes imaginarios. Dis-
curso del indigenismo, Cuzco, Centro de Estudios Regionales
Andinos Fray Bartolomé de las Casas, 1992. La discusion
anterior puede continuarse con el texto de Denis Sumon, El
movimiento obrero peruano (1890-1980), Lima, Tarea, 1985. El
lector encontrara una excelente explicacion de las reformas
y el control corporativo creado por el general Juan Velasco
Alvarado en Teresa Tovar Samanez, Velasquismo y movi-
miento popular, Lima, pesco, 1982.

Finalmente, se ha sefalado la importancia de Hugo Blan-
co como dirigente e idedlogo de diferentes movimientos so-
ciales en Peru. Al respecto, es interesante la pelicula de Hu-
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go Blanco, Rio Profundo, dirigida por Malena Martinez Ca-
brera y disponible en YouTube.

CAPITULO 5. LOS CRITICOS DEL INDIGENISMO

Siglo xx a la actualidad

Un balance histérico que evalia los antecedentes asi como
las aportaciones de los antropdlogos mexicanos mas desta-
cados a mas de medio siglo de experiencias individuales e
institucionales puede consultarse en Juan Comas, La antro-
pologia social aplicada en México. Trayectoria y antologia,
México, Instituto Indigenista Interamericano, 1964. El con-
cepto de comunidad corporada cerrada se explica en un tex-
to de Eric Wolf, “Comunidades corporativas cerradas en
Mesoamérica y Java”. El original en inglés del texto de Wolf
se publicoé en 1957. La version citada en castellano es parte
de la publicaciéon electronica de la Coleccion Clasicos y
Contemporaneos editada por el cesas, la vam-Iztapalapa y la

ua. Puede consultarse en <http://www.ciesas.edu.mx/Publi-

caciones/Clasicos/Index.html>. La obra que abri6 los estu-
dios regionales multidisciplinarios en México es la de Ma-
nuel Gamio, La poblacion del Valle de Teotihuacan, 4 volu-
menes, México, Instituto Nacional Indigenista, 1979 (la pri-
mera edicion data de 1922). Los puntos de vista pioneros de
Manuel Gamio sobre el indigenismo pueden leerse en Con-
sideraciones sobre el problema indigena, México, Instituto In-
digenista Interamericano, 1966.

Las opiniones de Lenin y de los bolcheviques acerca de
las nacionalidades, el nacionalismo y el colonialismo in-
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terno (sin esa etiqueta) se analizan en David Brandemberg,
National Bolshevism. Stalinist Mass Culture and the forma-
tion of Modern Russian National Identity. 1931-1956, Harvard
University Press, 2002. El ensayo de Rodolfo Stavenhagen,
“Clases, colonialismo y aculturacion”, se publicé original-
mente en 1963 en la revista América Latina, ano 6, namero
4, octubre-diciembre. El ensayo en que Pablo Gonzalez Ca-
sanova propone el concepto de colonialismo interno se pu-
blicé en “Sociedad plural, colonialismo interno y desarro-
llo”, en la revista América Latina, ano 6, numero 3. En 1966
Pablo Gonzalez Casanova public6 su texto clasico La demo-
cracia en México, México, era. Este libro de Gonzailez Ca-

sanova fue ampliamente consultado y discutido en los me-
dios universitarios no sélo del pais sino también de América
Latina. El libro escrito por la “generacion critica de la antro-
pologia” —Arturo Warman, Guillermo Bonfil, Margarita No-
lasco, Mercedes Olivera y Enrique Valencia—, De eso que lla-
man antropologia mexicana, México, Nuestro Tiempo, 1970,
marcé un antes y un después entre los antropdlogos mexi-
canos. En 2012, en el marco del Encuentro entre Antropoélo-
gos de Brasil y México, en la Ciudad de México, Mercedes
Olivera ley6 un texto de importancia para la historia de la
antropologia mexicana y del indigenismo. El texto se publi-
c6 con el titulo de “A 20 afios. Didlogo con Guillermo Bon-
fil”, en la revista Desacatos, nimero 39, mayo-agosto, pagi-
nas 176-184. Guillermo Bonfil muri6 en la Ciudad de Méxi-
co a resultas de un accidente automovilistico el 19 de julio
de 1991 a los 56 afios de edad.

Los textos de Carlos Marx publicados en el New York Dai-
ly Tribune entre 1852 y 1861, en los que discute la estructura
de las comunidades campesinas de Asia, el colonialismo y la
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expansion del capitalismo, pueden consultarse en Shlomo
Avineri, editor, Karl Marx on Colonialism and Moderniza-
tion, Nueva York, Double Day, 1969. Andrés Fabregas Puig
publicé un comentario acerca de estos textos en Reflexiones
desde la Tierra Nomada, capitulo 3, “Una lectura antropolé-
gica de Marx con relacion al colonialismo”, México, Univer-
sidad de Guadalajara/El Colegio de San Luis, 2003, paginas
31-105. La obra de Rodolfo Stavenhagen sigue teniendo una
influencia importante entre los cientificos sociales en Amé-
rica Latina, incluyendo la discusion sobre el indigenismo.
Ver la reciente publicacion: Arturo Alvarado Mendoza y Te-
resa Chew Plascencia, Editores, Nuevas Miradas tras medio
siglo de las Siete Tesis Equivocadas Sobre América Latina. Ho-
menaje a Rodolfo Stavenhagen, México, El Colegio de Méxi-
co, 2020. La critica de Guillermo Bonfil al indigenismo am-
pli6 la investigacion sobre la situacién de los pueblos indi-
genas no sélo en México sino también en América Latina.
Ver: Guillermo Bonfil, “Del indigenismo de la Revolucion a
la Antropologia Critica”, y “El indio y la situacién colonial:
contexto de la politica indigenista en América Latina”, en
Obras escogidas de Guillermo Bonfil, tomo 1, Obra publicada,
seleccion y recopilaciéon de Lina Odena Giiemes, Instituto
Nacional Indigenista/cesas, 1995, paginas 293-315 y 359-368,
respectivamente (se publicé originalmente en 1970).

Acerca de la influencia del Movimiento Estudiantil de
1968 sobre la antropologia en México, ver Andrés Fabregas
Puig, “Tlatelolco 1968: Memoria de un Antropdlogo”, en la
revista Disparidades, volumen 74, nimero 2, Espafia, csic,
2019 —en linea: <http://doi.org/10.3989/dra.2019.02.015>—.
El punto de vista de Salomén Nahmad y Sitton sobre el in-
digenismo, las comunidades indigenas y la sociedad mexica-
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na esta expuesto en Sociedad nacional, etnicidad e indigenis-
mo, México, Publicaciones de la Casa Chata, 2014. La obra
de Miguel Alberto Bartolomé y Alicia Barabas en Oaxaca es
una de las mas sobresalientes en la etnologia de México y
de América Latina. Uno de los textos mas interesantes es el
de Miguel Alberto Bartolomé, Gente de costumbre y gente de
razon. Las identidades étnicas en México, México, Siglo XXI,
1997. Un ensayo clave en la critica al indigenismo es el de
Alicia M. Barabas, “La construccion de etnoterritorios en las
culturas indigenas de Oaxaca”, en la revista Desacatos, nu-
mero 14, primavera-verano de 2014, paginas 145-168.

Las discusiones del Grupo de Barbados pueden consultar-
se en Grupo de Barbados, La situacion del indigena en Amé-
rica del Sur, Montevideo, Tierra Nueva, 1972, e Indianidad y
descolonizacion en América Latina. Documentos de la Segun-
da Reunion de Barbados, México, Nueva Imagen, 1979. Uno
de los antropodlogos mas destacados asistente a Barbados I
es Stefano Varese, de quien se sugiere leer Antropologia del
activismo y el arte del recuerdo, México, unam, 2018. Este libro

de Varese, mencionado por segunda vez en esta bibliografia
comentada, es fundamental para comprender no sélo los
contextos de la reunion de Barbados I, sino también los de
la critica al indigenismo, ademas de proveer informacion bi-
bliografica al respecto. Sobre la segunda reuniéon de Barba-
dos ver a Claudia Zapata y Elena Oliva, “La segunda reu-
nio6n de Barbados y el Primer Congreso de la Cultura Negra
de las Américas: Horizontes Compartidos entre Indigenas y
Afrodescendientes en América Latina”, en Revista de Huma-
nidades, namero 19, enero-junio de 2019, paginas 339-347.
Existe informacién muy importante sobre América Latina,
el wv, el indigenismo, etcétera, en el banco de datos que for-
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mé Nemesio Rodriguez, Centro Antropologico de Docu-
mentacion para América Latina (capar). Al respecto, ademas

de la documentaciéon que esta en linea, ver capai, Recopila-

cion de Informacion sobre la Nueva Colonizacion de América
del Sur, México, capal, 1977. Sobre el importante Congreso

Indigena en Chiapas, ver el texto de Jesis Morales Bermu-
dez, El Congreso Indigena de Chiapas: Un testimonio, México,
Universidad de Ciencias y Artes de Chiapas-cesmeca, 2018

(Cuadernos del Sur: 4). La opiniéon de Gonzalo Aguirre Bel-
tran sobre el indigenismo continental esta resumida en “Po-
litica Indigenista en América Latina”, en Obra antropologica,
X1, Obra polémica, con un prologo de Angel Palerm, México,
Fondo de Cultura Econémica/Gobierno del Estado de Vera-
cruz, 1992, paginas 53-63. La autobiografia de Gonzalo
Aguirre Beltran es una lectura imprescindible para com-
prender al indigenismo y su relaciéon con el nacionalismo.
Ver: Gonzalo Aguirre Beltran, El pensar y el quehacer antro-
polégico en México, México, Benemérita Universidad Auto-
noma de Puebla, 1994.

En 2006 Héctor Diaz Polanco gané el Premio Internacio-
nal de Ensayo que entrega la editorial Siglo xx. Su texto es

importante como expresion de una corriente critica que
abrié nuevas discusiones, y el lector lo puede consultar con
el titulo de Elogio de la diversidad. Globalizacién, multicultu-
ralismo y etnofagia, México, Siglo xx Editores, 2006. Por su

parte, otra de las escuelas tedricas, la liderada por Andrés
Medina Hernandez, esta claramente expuesta en un texto de
este ultimo titulado “La antropologia mexicana y el indige-
nismo: una mirada personal”’, en Anuario 2011, Centro de
Estudios Superiores de México y Centroamérica, México,
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Universidad de Ciencias y Artes de Chiapas, 2013, paginas
194-217.

De Luis Villoro Toranzo es importante leer la segunda
edicion de su libro Los grandes momentos del indigenismo en
Meéxico, México, Fondo de Cultura Econdmica, 2015; tam-
bién de Luis Villoro es importante su propuesta de un Esta-
do plural asociado al reconocimiento de la variedad cultural
como componente de la Nacioén, en su libro Estado plural,
pluralidad de cultura, México, unam / Paidos, 1998. Una revi-

sion de la obra de Luis Villoro, muy recomendable para la
reflexion sobre el pensamiento critico de este importante fi-
l6sofo mexicano, es el texto de Rosalva Aida Hernandez,
“En defensa de la pluralidad. El legado de Luis Villoro a las
luchas de los pueblos indigenas”, en revista Desacatos, Méxi-
co, mayo-agosto de 2016, paginas 182-189.

Un tema relacionado con el analisis critico del indigenis-
mo de Estado es el de ciudadania étnica. Se sugiere iniciarse
en ese tema leyendo el planteamiento general que establece
Will Kymlicka, antropélogo canadiense, en su libro Ciuda-
dania multicultural, publicado en Buenos Aires por la edito-
rial Paidos en 1996. La lectura debe continuarse con un tex-
to de Guillermo de la Pefia, antrop6logo mexicano, titulado
“Territorio y ciudadania étnica en la Nacion Globalizada” y
publicado en la revista Desacatos, nimero 1, México, 1999,
paginas 1-16. En este texto Guillermo de la Pefia se refiere
al planteamiento sobre el “territorio mexicano” que el pro-
pio Estado nacional elabora para presentarlo como sustento
de la Nacion, y relaciona este tema con el indigenismo ofi-
cial. El texto surgio6 a raiz de unas expulsiones de extranje-
ros ocurridas en México en 1998, con la justificacion por
parte del gobierno mexicano de que se trataba de personas
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involucradas en asuntos politicos exclusivos de los mexica-
nos. De la Pefla es uno de los antrop6logos que con mayor
solvencia ha escrito sobre el tema de la ciudadania étnica.
La bibliografia citada al final de su texto es una excelente
guia para profundizar en el tema. También es importante
leer la opinion del mayor de los indigenistas latinoamerica-
nos, Gonzalo Aguirre Beltran. Se recomienda el texto titula-
do “La ciudadania étnica y la construccion de los ‘Indios’ en
el México contemporaneo”, publicado en la Revista Interna-
cional de Filosofia Politica, nimero 6, 1995, pp. 116-140. Este
ensayo es uno de los ultimos textos que escribi6 el antropo-
logo veracruzano, muerto el 7 de febrero de 1996, por lo que
reviste un interés particular. Asimismo, un texto que es ne-
cesario consultar sobre el tema de la ciudadania étnica es el
de Xochitl Leyva Solano, “; Antropologia de la ciudadania?...
étnica. En construcciéon desde América Latina”, publicado
en la revista Liminar, editada por el cesmeca de la Universi-

dad de Ciencias y Artes de Chiapas, volumen 5, nimero 1,
2007, paginas 35-59. La bibliografia citada en ese texto es
util para leer mas sobre el tema. Finalmente, se sugiere con-
sultar el libro preparado por Edwin N. Wilmsen y Patrick
McAllister, The politics of difference. Ethnic premises in a
world of power, editado en Estados Unidos y Reino Unido
por Chicago University Press en 1996.
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Cuando las naves capitaneadas por Cristobal Colon entraron a las
aguas del mar Caribe, se inicio uno de los procesos de aculturacién
inducida mas complejos del planeta. Esta Historia minima del indige-
nismo en América Latina traza la continuidad de ese proceso efectua-
da a través de las politicas estatales implementadas en América
Latina en relacion con los pueblos indigenas. El indigenismo,
como se conocid esa politica, reconoce su origen en el Primer
Congreso Indigenista Interamericano celebrado en la ciudad de
Patzcuaro, México, en 1940. Alli se sentaron las bases de institucio-
nes y agencias gubernamentales que estarian atentas a la implemen-
tacion de acciones orientadas hacia las poblaciones originarias.

En este libro se exponen las claves histéricas del indigenismo
latinoamericano a través del estudio de los casos de México,
Guatemala, Ecuador y Pera. A partir de estas experiencias, se
reflexiona sobre la conflictiva relacién entre los postulados y las
politicas indigenistas, por un lado, y los procesos de construccion
de Estados-nacion, urgidos de afianzar culturas nacionales homo-
géneas, por otro. Las tensiones entre indigenismo y nacionalis-
mo, integracion y reconocimiento, diversidad cultural y unidad
nacional son algunos de los vectores que estructuran esta obra,
dedicada a analizar de manera sintética uno de los rostros del
orden politico larinoamericano.
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