INTRODUCCION

Hacia una antropologia de lo
contemporéaneo en la amazonia indigena

Fernando Santos Granero

En una nota titulada “Adopted elements in culture”, aparecida en
la edicién de 1929 de la obra Notes and queries on Anthropology, se
planteaba que los antropélogos de la época tendian a cometer dos
grandes errores al abordar el tema de la “influencia europea en el pen-
samiento nativo”. El primer error era el de asumir como nativas ideas
de origen europeo que habian sido incorporadas al repertorio de for-
mulaciones indigenas de tal manera que se habian vuelto casi indistin-
guibles de estas tltimas. El segundo error, “igualmente comun pero
mias dificil de detectar” segtin la nota, consistia en que:

“Algunos observadores estdn sélo interesados en aquellas costum-
bres e ideas que les parecen ‘puramente nativas’. Cuando encuen-
tran cualquier elemento que sugiere una influencia europea, lo re-
chazan como carente de importancia y no lo registran, del mismo
modo que retiran los muebles importados de las casas nativas an-
tes de fotografiarlas. Por inocente y casi inconciente que este proce-
50 parezca, el mismo constituye una seria falsificacion de la evi-
dencia, por cuanto la imagen de la vida nativa que reconstruyen al
dejar de lado los elementos fordneos es artificial y de poca utilidad
para un estudio sicoldgico o sociolégico. Los indostanos y africanos
de hoy no son los indostanos y africanos del pasado con ciertas adi-
ciones fordneas que pueden ser eliminadas con el fin de exhibirlos
tal como solian ser. Su experiencia ha devenido parte de ellos y su
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perspectiva incluso en temas ‘puramente nativos’ jamds podrd ser
la misma de antes. Aiin el uso parcial de una lengua europea mo-
difica su légica y tiene efectos en su propia lengua. Naturalmente,
el observador debe registrar todo lo que ha sobrevivido de la anti-
gua vida nativa, pero debe mostrarla en su ambiente moderno y
con todos sus aderezos europeos” (1929: 40; mi traduccion).

Me temo que en lo que concierne a la antropologfa amazonista
las advertencias que se hacian en esta nota tienen tanta vigencia ahora
como la tenfan en 1929, casi setenta afios atrds. En efecto, la literatura
etnogrifica sobre los pueblos indigenas amazénicos estd compuesta
mayormente por estudios en los que se procura reconstruir la vida o el
pensamiento supuestamente ‘tradicional’ de un determinado pueblo o
en los que se ‘tradicionaliza’ 1a vida o el pensamiento indigena contem-
poréneo al ignorar, obviar o descartar -mds o menos concientemente-
sus “aderezos europeos’. Asf, por ejemplo, de los 53 grandes estudios et-
nogrificos sobre pueblos indigenas amazénicos que tengo en mi bi-
blioteca -y no pretendo que ésta sea una muestra ‘vilida’ en términos

_estadisticos- sélo siete abordan los procesos de cambio social como te-
ma central de discusién -casi en todos los casos en relacién a fenéme-
nos de etnogénesis-, mientras que en otros nueve el fenémeno de cam-
bio social es analizado en un capitulo final como si éste fuera una espe-
cie de apéndice -necesario si, pero cuya funcién no resulta del todo cla-
ra. En los 37 estudios restantes dicho fenémeno constituye apenas una
referencia breve y simbélica en algin capitulo inicial en donde se des-
cribe de manera sumaria la historia de contacto del pueblo indigena en
cuestién. Mi estudio etnografico sobre los Yénesha (1991; 1994) cae
dentro de esta tltima categoria.

En la nota del Notes and queries se sefialaba que ya por entonces:
“Casi todos los pueblos han sido modificados en algtin grado debido a
la influencia europea, ya sea directamente, como resultado del arribo
de colonos, comerciantes, misioneros, soldados y administradores, ya
indirectamente, a través de los pueblos vecinos” (ibid.: 38).Y agregaba:
“incluso la estadia del propio investigador es suficiente para modificar
el pensamiento nativo en cierto grado...” (ibid.: 39). En su obra clésica
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sobre los Munduruct, Murphy va més all4 y, al citar las palabras con
que lo despidié el jefe Cabrud una vez terminado su trabajo de campo,
demuestra que los propios indigenas son concientes de la influencia
transformadora de la presencia de los antropélogos: '

“antes de que vinieras a vivir con nosotros, nuestras vidas eran como lo
habian sido siempre, y éramos felices. Trabajdbamos, comiamos y luego
dormiamos. Cuando ti llegaste nos alegramos, por cuanto trajiste contigo
muchos hermosos regalos. Y todas las noches, en lugar de ir a dormir, nos
sentdbamos contigo, tomdbamos café, fumdbamos tu tabaco y escuchdba-
mos tu radio. Pero ahora te vas y sentimos pena, por cuanto todas estas co-
sas se van contigo. Ahora conocemos placeres a los cuales no estdbamos
acostumbrados y seremos infelices” (1960: XI; mi traduccién).

Més recientemente, en una historieta del dibujante Gary Larson
(1993) se satiriza el afén de buisqueda de lo ‘auténtico’ que por lo gene-
ral caracteriza a los antropélogos, al mostrar cdmo ante la inminente
llegada de estos tltimos los ‘nativos’ se apresuran a ocultar cualquier
evidencia de influencia occidental que pudiera denotar que su cultura
estd ‘contaminada’ (ver figura). Este bien puede haber sido el caso en el
pasado y aiin ahora en el presente, como resultado de la relacién dia-
léctica entre investigador e informante y de la existencia de una suerte
de ley de la oferta y la demanda entre ambos, por la cual mientras ha-
ya una demanda de cultura ‘auténtica’ siempre habr4 algiin informan-
te dispuesto a satisfacerla atin a costa de distorsionar su propia realidad
(ver p.ej. Chagnon 1968: 10-12). Sea como fuere, lo cierto es que como
consecuencia de este sesgo de parte de los antropélogos sélo una infi-
ma porcién de los grandes estudios etnograficos sobre la regi6n estd
dedicada al anélisis del cambio social y que, en términos generales, el
tratamiento de dicho fenémeno ha sido relegado al género de los arti-
culos. '
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“iAntropélogos!

,)}

jAntropdlogos! o

Si uno analiza esta literatura ‘menor’ -y uso el término ‘menor’
en el sentido de que pareciera que los antrop6logos armazonistas no en-
cuentran el tema lo suficientemente atractivo o merecedor de un estu-
dio de mas largo alcance- encuentra que la misma puede ser dividida
en dos grandes conjuntos: grosso modo, uno dedicado al andlisis de los
cambios derivados de la situacién de contacto en la época colonial -el
‘encuentro colonial’- y otro consagrado al estudio de los cambios que
resultan de la ampliacién de la economia de mercado en épocas repu-
blicanas -la ‘expansién capitalista’. En otras palabras, el grueso de este
tipo de literatura est4 dedicado a analizar lo que aquf quisiera denomi-
nar como ‘primera y segunda ola de cambio’ en la amazonia indigena.
Como veremos mds adelante, hoy en dia se puede afirmar sin lugar a
dudas que la totalidad de los pueblos indigenas amazénicos fueron
afectados -directa o indirectamente- por la primera ola de cambio,
mientras que todos los pueblos que sobrevivieron al impacto de esta tl-
tima se vieron involucrados -mds tarde o més temprano- en los proce-
sos de cambio asociados a la segunda ola.
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Adicionalmente, se puede afirmar que muchas de estas tltimas
sociedades estdn siendo rdpidamente envueltas por las vertiginosas
fuerzas y dindmicas de lo que que he denominado ‘tercera ola de cam-
bio) es decir, los cambios producto del ‘proceso de globalizacién’ por el
que atraviesa el planeta como consecuencia del incremento en términos
cuantitativos y cualitativos del movimiento e intercambio de comuni-
caciones, gentes y productos. Si la expansion capitalista de la segunda
ola de cambios insert6 a los pueblos indigenas amazénicos en sus res-
pectivas sociedades nacionales, el proceso de globalizacién dela tercera
ola los ha metido de lleno en el 4mbito transnacional.

Las transformaciones ocasionadas por las dos. primeras olas de
cambio han sido ampliamente documentadas en la literatura especiali-
zada aunque no siempre con idéntico éxito. Ambos tipos de estudios se
han nutrido de los enfoques de otras disciplinas: los trabajos dedicados
al an4lisis del ‘encuentro colonial’ han recurrido a la historia, mientras
que aquellos consagrados al estudio de los efectos de la ‘expansién ca-
pitalista’ han recurrido a la sociologia. En el primero caso, el encuentro
entre antropologia e historia ha sido por demds fructifero dando lugar
a un nuevo sub-campo disciplinario -la etnohistoria- en el que se ha
preservado lo mejor del enfoque antropolégico. En el segundo caso, la
unién entre antropologfa y sociologia -que ha dado lugar a lo que se
podrfa denominar como ‘antropologia comprometida’- ha sido menos
equilibrada y enriquecedora. En efecto, en esta instancia el enfoque mi-
cro y ‘desde dentro’ de la antropologfa se ha visto subsumido por el en-
foque macro y ‘desde fuera’ de la sociologfa dando lugar a grandes ta-
xonomias y tipologfas sociales basadas en las diversas situaciones y gra-
dos de integracién/aculturacién (p.ej. Oliveira 1962, 1972; Ribeiro
1968, 1970), pero dejando de lado la indagacién acerca de cémo estos
‘grandes cambios eran percibidos y vividos por los proplos actores 50-
ciales a nivel de su quehacer cotidiano.

La presente antologfa en dos voliimenes -de la cual aqu1 presen-
tamos el primero- busca dar cuenta de los procesos de cambio contem-
poréneos; por esta razén, no he incluido articulos correspondientesa la
primera ola de cambios, prefiriendo concentrarme en aquellos que
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abordan el tema de las transformaciones asociadas a la segunda y ter-
cera ola. A fin de presentar enfoques alternativos a los de la antropolo-
gia ‘sociologizada’ sobre los cambios de la segunda ola he incluido una
serie de articulos que considero constituyen excelentes ejemplos acerca
de c6mo abordar algunos de los viejos temas sobre la incorporacién in-
digena a la dindmica capitalista con ojos mds nuevos y aproximaciones
mds frescas, a la par que preservando lo mejor de la perspectiva antro-
poldgica (ver Bennett, Gow, Muratorio, Stearman y Taylor en este vo-
lumen). En la medida que las transformaciones asociadas a la tercera
ola de cambios recién han comenzado a recibir la atencién de los an-
tropélogos amazonistas, en la preparacién de la presente antologia he
puesto especial énfasis en incluir una seleccién de aquellos trabajos
pioneros en este campo que juzgo son de gran interés tanto por la ori-
ginalidad de los temas tratados, como por la solidez e innovacién de
sus enfoques tedricos o metodolégicos (ver Hendricks, Jackson, McCa-
llum, Ramos, Turner y Whitten & Whitten en este volumen).

En las pdginas siguientes delinearé las caracteristicas generales
que desde mi punto de vista definen a la primera y segunda ola de cam-
bios en la amazonfa, a fin de contrastarlas mas adelante con las radica-
les transformaciones que caracterizan a la tercera ola y que han provo-
cado una profunda metamorfosis social y cultural entre los pueblos in-
digenas de la regién. Ello a su vez me permitir4 concluir con algunas re-
flexiones y observaciones acerca de lo que podria ser una ‘antropologfa
de lo contemporaneo’ en el 4mbito de la amazonia indigena. Antes de

proceder a ello se hace necesario, sin embargo, hacer algunas aclaracio-
nes.

Olas de cambio en la amazon{a indigena

Tal como se ha mencionado, las primeras dos grandes olas de
cambio en la amazonia indigena est4n asociadas, grosso modo, a lo que
para los paises de la cuenca -exceptuando Brasil-corresponderfa a los
perfodos ‘colonial’ y ‘republicano’ No obstante, es preciso sefialar que
esta asociacién es laxa y que aunque ambas olas de cambio tienen ras-
gos claramente distintivos y son consecutivas en el tiempo, el anilisis de
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casos concretos demuestra que las mismas no siempre se cifien estric-
tamente a dicho marco cronolégico y no siempre constituyen procesos
concatenados y continuos en el tiempo. En efecto, los momentos en el
tiempo en que los pueblos indigenas amazénicos fueron afectados por
dichas olas presentan una gran variacién, de modo que mientras que
para algunos pueblos el impacto de la primera ola de cambios tuvo lu-
gar ya en el siglo XVI, para otros tuvo lugar de manera bastante tardia
en el siglo XVIII, casi a fines de la época colonial. De igual manera,
mientras que algunos pueblos se vieron envueltos tempranamente en
los procesos de expansién capitalista en torno, por ejemplo, a la explo-
tacién de caucho, otros no se vieron involucrados en relaciones de
mercado sino hasta bien entrado el siglo XX.

Por otra parte, muchos de los pueblos que se vieron afectados
por ambas olas de cambio no las experimentaron como un proceso
dnico e ininterrumpido, sino que por una diversidad de razones tuvie-
ron la oportunidad de gozar de largos periodos de aislamiento, auto-
nomia y recuperacién social y demogriéfica entre ambas. Finalmente, es
preciso aclarar que algunos pueblos s6lo experimentaron indirecta-
mente los efectos de la primera ola de cambio y que posteriormente se
vieron afectados violentamente por la segunda sin jamés haber estado
en contacto directo con los agentes fordneos. Este es el caso de los
Huaorani de Ecuador, ‘pacificados’ recién a fines de la década del ‘50
(Rival 1994), de los Yuquf de Bolivia, pacificados en la década del ‘70
(Stearman en este volumen), o de los Nahua del Per pacificados en la
década del ‘80 (Zarzar 1987).

A fin de facilitar la caracterizacién de cada una de estas olas de
cambio he optado por hacer referencia a seis dimensiones en donde las
transformaciones adquieren un carédcter especialmente dramético: de-
mografia, territorialidad, economifa, politica, cultura e identidad. Esta
opcién, permitird, por lo demds comparar las particularidades de los
efectos asociados a cada una de ellas.
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Primera ola de cambios: el encuentro colonial

Uno de los impactos més sobresalientes de la primera ola de
cambios en la amazonia -y uno de los mds destacados en la literatura
especializada- es el demogréfico. Las epidemias que cruzaron el Atldn-
tico junto con los ‘conquistadores’ frecuentemente los precedieron, si-
guiendo las redes de intercambio que atravesaban la amazonia y diez-
mando a sus poblaciones incluso antes de que éstas entrasen en contac-
to directo con los fordneos. Las guerras de conquista y resistencia, las
reducciones y los trabajos forzados -con su secuela de castigos, ejecu-
ciones, suicidios, infanticidios y colapso sicolégico- también contribu-
yeron a este violento proceso de disminucién demogréfica y en algunos
casos extremos al exterminio de pueblos enteros (tal como es el caso de

los Yurimagua del alto Amazonas brasilefio o de los Maynas del alto
Maraifién).

Los territorios de los pueblos indigenas més cercanos a las vias y
frentes de expansién colonial -red de grandes rios, piedemonte andino-
fueron rdpidamente ocupados -aunque no de manera masiva-por una
diversidad de agentes coloniales: militares, encomenderos, autoridades
y misioneros. Este proceso de ocupacién territorial fue acompafiado
por la reduccién de la poblacién indigena en asentamientos nucleados:
misiones, encomiendas, pequefios centros poblados o fazendas (estas
tltimas en el caso brasilefio). En la selva baja este proceso se caracteri-
z6 por la desaparicién casi total de algunas de las antiguas etnfas ‘ribe-
refias’ -como es el caso de los Omagua del Napo y alto Amazonas pe-
ruano- y el traslado forzado de indigenas originarios de las 4reas ‘inter-
fluviales’ hacia las 4reas riberefias con el objeto de reemplazar a la po-
blacién original y mantener estable el volumen demogréfico de las mi-
siones. Como contraparte, el vaciamiento de las 4reas interfluviales
permitié que sobrevivientes y fugitivos de algunos de los pueblos indi-
genas conquistados se establecieran en ellas, convirtiéndolas en verda-
deras ‘zonas de refugio’ (Naranjo 1977).

La ocupacién territorial y el nucleamiento de la poblacién indi-
gena fueron dos ticticas funcionales a los objetivos coloniales de con-
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versién de almas y rdpido enriquecimiento. Reducida en una diversidad
de unidades que junto con otras funciones -politicas o religiosas- te-
nian un cardcter econdémico -encomiendas, misiones y fazendas-, la po-
blacién indigena fue puesta a trabajar tanto en la extraccién de recur-
sos naturales, tales como oro o las llamadas drogas do sertdo -canela,
zarzapatrrilla, clavo de olor, vainilla, aiiil y raices aromdticas-, como en
la produccién agropecuaria -cafia de aziicar, algoddn, coca y ganaderia.
La poblacién indigena se constituyd en la principal fuente de mano de
obra de la regién y como consecuencia de ello perdié en gran medida
su autonomia econémica.

Bajo el dominio de los diversos agentes colonigles, los indigenas
también perdieron su autonomia politica. Parad6jicamente, sin embar-
g0, los lideres que sobrevivieron a la fase de conquista y que fueron co-
optados por los invasores vieron su poder reforzado o incluso incre-
mentado respecto del que detentaban en la época del pre-contacto. En
efecto, en algunos casos la autoridad de estos lideres indigenas que ac-
tuaban de mediadores entre su gente y los agentes europeos se vio am-
pliada al atribuirseles nuevas funciones y prerrogativas al interior de las
jerarquias impuestas por estos dltimos sobre la base de modelos euro-
peos. Esto es especialmente cierto en el caso de aquellos pueblos que es-
tablecieron ‘pactos coloniales’ con los fordneos y que sirvieron de pun-
ta de lanza para someter a otros pueblos indigenas vecinos con los que
tenfan relaciones tradicionales de hostilidad, tal como es el caso de los
Mojo del oriente boliviano (Lehm 1992). Interesantemente, en muchas
ocasiones fueron precisamente estos lideres inicialmente co-optados
quienes posteriormente desempeiiaron importantes papeles en la orga-
nizacién de la resistencia armada contra los agentes coloniales (Santos
1992a: 227-31 y 1992b: 115; Ruiz 1992: 93).

En términos culturales esta primera ola trajo importantes cam-
bios a nivel material e ideacional. La incorporacién de instrumentos de
metal desplazé a muchos de los instrumentos de hueso, madera y pie-
dra, y a través de las redes de intercambio a larga distancia los mismos
llegaron hasta los mds recénditos rincones de la cuenca (Lathrap 1981;
Myers 1983), introduciendo importantes modificaciones en la organi--
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zacién y balance del tiempo dedicado a actividades productivas y re-
creativas, motivando un incremento de las acciones guerreras entre
asentamientos y pueblos indigenas con el fin de obtener las preciadas
herramientas (Ferguson 1995), y transformando las propias redes de
intercambio (Oberem 1974; Whitehead 1991). Por su parte, a través de
los procesos de misionalizacién y evangelizacién muchos pueblos indi-
genas se vieron obligados a adoptar nuevos idiomas -quichua, quechua,
tupf, mojo, castellano o portugués- y terminaron por incorporar moti-
vos cristianos a sus creencias y précticas religiosas, dando lugar en al-
gunos casos al surgimiento de nuevas teologfas, especialistas y movi-
mientos religiosos.

Como resultado de los masivos y caéticos cambios del periodo
de post-contacto se desarrollaron importantes procesos de desarticula-
cién y rearticulacién étnica dando lugar a la redefinicién de las anti-
guas identidades precoloniales y al surgimiento de las llamadas ‘identi-
dades coloniales’. En algunos casos, segmentos de pueblos asentados en
zonas de refugio y separados del grueso de sus respectivas etnfas pasa-
ron por un proceso de simplificacién cultural respecto de su organiza-
ci6én pre-colonial, tal como es el caso de los Huaorani de Ecuador o de
los Yuqui de Bolivia. En otros casos, pueblos que originalmente tenfan
una cultura de tipo interfluvial se ‘riberefiizaron’ adoptando muchos de
los patrones culturales caracteristicos de las etnfas socialmente mas
complejas cuyos antiguos territorios ocuparon, tal como es el caso de
los Shipibo/Setebo del Pert respecto de los Conibo (Frank 1994). Fi-
nalmente, en otros casos, segmentos de diversos pueblos desarticulados
se fundieron para formar una nueva entidad étnica con una nueva
identidad basada en la recombinacién de elementos indigenas y fora-
neos: el idioma quichua o quechua y una ideologia cristiana en el caso
de los Quichua de Ecuador o los Lamistas del Perd (Whitten 1987; Mu-
ratorio 1987; Hudelson 1987; Reeve 1988) o una versién propia del
cristianismo en el caso de los Mojo y los Chiquito de Bolivia (Lehm
1992; Melgar 1992). Pero uno de los principales efectos de esta prime-
ra ola de cambios fue el inicio del proceso de anquilosamiento o crista-
lizacién de las identidades indigenas anteriormente mucho més impre-
cisas y fluidas (Frank 1991). -
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En resumen, lo que resulta cada vez més claro a partir de los es-
tudios etnohistéricos es que al finalizar la época colonial ni uno sélo de
los pueblos indigenas amazdnicos escapé a los envolventes procesos de
cambio desatados por la conquista y la presencia europea. Hasta aque-
llos grupos que jamds estuvieron en contacto directo con los agentes
coloniales se vieron expuestos a la influencia fordnea a través de la di-
fusién de enfermedades, instrumentos e ideas de origen europeo. Pero
también estuvieron expuestos a lo que se podria denominar como efec-
tos de tipo ‘carambola; es decir, situaciones que se dieron o posibilida-
des que se abrieron de manera indirecta, por accién u omisién de aque-
llos grupos que sf estaban en contacto con los agentes coloniales. Este
es el caso de los pueblos o segmentos de pueblos interfluviales que
aprovecharon la desaparicién de las antiguas etnias riberefias para
asentarse en los ricos territorios que éstas ocupaban originalmente, del
establecimiento de alianzas interétnicas entre pueblos que habfan expe-
rimentado directamente. la opresién colonial y pueblos que no la ha-
bian experimentado pero que conocian de ella a través de los primeros
(Santos 1992a), y del incremento de las acciones guerreras de pueblos
indigenas que tenfan acceso a las herramientas europeas contra quienes
no lo tenfan a fin de mantener su monopolio, o de los tltimos respec-
to de los primeros a fin de acceder a dichos bienes (Ferguson 1995). Sin
embargo, es importante subrayar que el impacto de la situacién de con-
tacto entre amazdénicos y europeos no fue unilateral -de los segundos
hacia los primeros-, y que los fordneos también se vieron afectados de
multiples maneras como consecuencia de su relacién con los pueblos

indigenas amazénicos (ver Pagden 1982 sobre una situacién similar en
Norteamérica).

Segunda ola de cambios: la expansién capitalista

La segunda ola de cambios tuvo lugar luego del largo interregno
de la post-independencia -por lo menos en el caso de las antiguas co-
lonias espafiolas- periodo durante el cual gran parte de la amazonia
quedo en una suerte de limbo jurisdiccional y administrativo debido al
poco interés que manifestaron los nuevos estados republicanos en su
ocupacién efectiva. En términos generales, se podrfa afirmar que para
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muchos de los pueblos indigenas de la regién esta segunda ola de cam-
bios se inicia a fines del siglo XIX cuando se da el ‘boom’ de la explota-
cién gomera, el cual fuerza la entrada de la amazonfa al mercado inter-
nacional. Sin embargo, para otros muchos pueblos la misma comienza
bien entrado el siglo XX cuando la presién demogrifica en la costa
atldntica del Brasil y en las tierras altas de los paises andinos se hizo in-
sostenible y los estados amazénicos procuraron aliviarla re-dirigiendo

los flujos de poblaci6n excedente hacia sus respectivas regiones amazé-
nicas.

El ingreso de nuevos contingentes de poblacién fordnea como
resultado del reinicio de actividades econémicas a gran escala en la
amazonia tuvo como efecto una segunda gran oleada de epidemias.

Las ‘correrfas’ o incursiones armadas a cargo de los propios pa-
trones caucheros o de miembros de ‘tribus’ aliadas de los mismos y rea-
lizadas a fin de obtener mano de obra indigena para la extraccién go-
mera, dieron lugar a un clima de violencia que afecté de manera dris-
tica la demografia de los pueblos involucrados y en ciertos casos oca-
sioné el exterminio de algunos de los pueblos que habian logrado so-
brevivir a los draméticos cambios de la primera ola. Adn cuando la
‘cultura del terror’ de la que habla Taussig (1987) es un fenémeno que
no afect al conjunto de la amazonia, los efectos de la explotacién cau-
chera sf se hicieron sentir en sus rincones més apartados. En todo caso,
se puede afirmar que la incorporacién de los pueblos indigenas a la es-
fera de la economtfa de mercado -tanto si ésta se dio a fines del siglo XIX
o ya entrado el siglo XX- ocasioné en sus inicios un nuevo proceso de
disminucién demogrifica.

La intensa biisqueda de gomas hizo que los agentes forineos se
hicieran presentes en pricticamente todas las 4reas indigenas. Tras la
caida de los precios del caucho muchos de estos agentes se retiraron de
dichas 4reas a fin de establecerse en las orillas de los grandes rios. En
contraste, los migrantes que desde la década de 1940 comenzaron a
arribar a la regién de manera cada vez mds acelerada y en nimeros ca-
da vez més grandes, ocuparon a la fuerza tanto los territorios indigenas
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del piedemonte andino, como los de las zonas interfluviales atravesadas
por las nuevas redes de carreteras que comenzaron a ser construidas a
partir de entonces por los diversos estados amazdnicos. Estas carreteras
se convirtieron en los instrumentos mds importantes de propagacién
del cambio y tuvieron un importante impacto en diversas esferas de la
vida de los pueblos indigenas de la regién (Saffirio & Hames 1983). La
invasién de los territorios indigenas ‘neo-tradicionales’ -en el sentido
de que ya la primera ola de cambios habfa alterado de manera sustan-
cial el panorama territorial indigena- tuvo por consecuencia su progre-
siva fragmentacién y el desplazamiento de sus habitantes hacia las zo-
nas mds pobres y marginales en términos de calidad de suelos y dispo-
nibilidad de recursos. Estos procesos contribuyeron a.la ruptura de las
antiguas redes de intercambio interétnico y al aislamiento no sélo de
los diversos pueblos indigenas entre si, sino incluso de los segmentos
pertenecientes a una misma etnfa.

Si bien las correrfas tuvieron un importantisimo papel en la cap-
tacién de mano de obra indigena esclava para la extraccién de gomas -
especialmente en algunas dreas de la amazonia- mds importante atn
fue la generalizacién del sistema de ‘habilitacién y enganche’ -conocido
como aviamento en la amazonia brasilefia-durante y después del boom
cauchero. Con leves matices, este sistema fue implementado a lo largo
y ancho de la cuenca a fin de reclutar mano de obra indigena para ta-
reas tan diversas como la extraccién de balata, tagua, palo de rosa y
otros recursos forestales, obtencién de pieles, caza y pesca de animales
vivos, lavado de oro, talado de maderas finas y cosecha de café. El ca-
rdcter parcialmente coercitivo de este sistema hizo que durante este pe-
riodo los pueblos indigenas perdieran en gran medida su autonomfa
econémica. En contraste, en otros frentes econémicos de caricter més
marcadamente capitalista -tales como los frentes petroleros- las posibi-
lidades de asalariamiento contribuyeron a romper los antiguos nexos
creados por el sistena de habilitacién y enganche. Si bien la relacién de
los indigenas amazdnicos con los nuevos agentes econémicos tuvo un
carécter marcadamente asimétrico, en algunos casos la percepcién que
los indfgenas tienen sobre la misma revierte dicha asimetrfa de modo
tal que éstos aparecen revalorizados como ‘personas conocedoras de la
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selva, mientras que los foraneos son ridiculizados por su incompeten-
cia para sobrevivir en el bosque (ver Muratorio en este volumen). En
todo caso, el desarrollo de actividades extractivas y productivas asocia-
das al mercado nacional e internacional durante casi cien afios -fuesen
éstas desarrolladas bajo relaciones de habilitacién o asalariadas-expuso
a los indigenas a los valores y précticas mercantiles, lo cual les propor-
cioné los conocimientos necesarios para convertirse posteriormente en
pequefios productores independientes.

Durante el boom cauchero, la gran demanda de mano de obra
indigena hizo que muchos de los grandes patrones se aliaran con, y ha-
bilitaran -mediante la entrega de armas y otros bienes manufactura-
dos- a lideres indigenas de los pueblos més poderosos o estratégica-
mente mejor ubicados a fin de que éstos realizaran incursiones entre
sus vecinos menos fuertes para capturar jévenes y mujeres Como mano
de obra para los patrones caucheros (Pineda Camacho 1985; Gow
1991). En otros casos, los lideres indigenas fueron co-optados para que
engancharan a miembros de su propia etnia como fuerza de trabajo pa-
ra patrones ‘amigos’ (Camino 1977; Barclay 1989, 1995). Como resul-
tado de la co-optacién de sus lideres y de la pérdida de autonomfa po-
litica, muchos de los sistemas neo-tradicionales de autoridad y lideraz-
go -es decir, aquellos sistemas que surgieron como resultado del en-
cuentro colonial, pero que aparecen como ‘tradicionales’- comenzaron
a perder legitimidad y a colapsar. A partir de mediados de la década de
1960 surgieron en su reemplazo nuevas organizaciones politicas, cuyo
denominador comtn era el hecho de estar basadas en modelos gremia-
les de tipo occidental -centrales, federaciones, ligas, asociaciones, etc.-,
el tener un alcance ‘supralocal’ o ‘étnica’, y el girar en torno a reivindi-
caciones de tipo ‘étnico’ en vez de las reivindicaciones de tipo ‘clasista’
caracteristicas de las organizaciones obreras o campesinas/indigenas
(Smith 1985).

En la década de 1970 estas organizaciones ‘étnicas’ comenzaron
a agruparse para formar las primeras organizaciones confederativas o
de caricter ‘supraétnico’ de nivel nacional: la Confederacién de Nacio-
nalidades Indigenas de la Amazonfa Ecuatoriana (CONFENIAE), la
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Organizacién Nacional Indigena de Colombia (ONIC), la Asociacién
Interétnica de Desarrollo de la Selva Peruana (AIDESEP), la Central de
Pueblos y Comunidades Indigenas del Oriente Boliviano (CIDOB) y la
Unién de Naciones Indigenas del Brasil (UNI). El surgimiento de fede-
raciones ‘étnicas’ permitié superar la tendencia hacia la descentraliza-
cién caracteristica de los pueblos indigenas amazénicos, asi como la ex-
trema fragmentacién interna en la que se encontraban como resultado
del despojo y colonizacién de sus territorios, Por su parte, el surgimien-
to de confederaciones ‘supraétnicas’ permitié superar el aislamiento de
los pueblos indigenas entre si producto del aislamiento geogrifico y de
la ruptura de las antiguas redes de intercambio.

Nuevos esfuerzos evangelizadores, fundamentalmente a cargo de
una diversidad de iglesias protestantes, hicieron que la iglesia catélica
perdiese el monopolio de la cristianizacién de los pueblos indigenas
amazénicos y que se difundiesen nuevas teologfas, ideologias y valores
morales. El proceso de escolarizacién, asociado en sus inicios a los es-
fuerzos evangelizadores de cat6licos y protestantes -particularmente
del Instituto Lingiifstico de Verano (Stoll 1982)- y asumido mds tardfa-
mente por los estados nacionales, contribuyé a este proceso. El mayor
contacto con agentes fordneos, la adopcién de nuevos valores de con-
sumo y el mayor grado de participacién en la economia de mercado es-
timularon y posibilitaron la adquisicién de una mayor gama de pro-
ductos manufacturados. Si en la etapa anterior los productos manufac-
turados mds preciados eran las herramientas, los espejos y las cuentas,
en ésta lo fueron, en un comienzo, las escopetas y cartuchos, linternas
y baterias, ollas de metal, ropas y telas, y mds adelante, radios y tocadis-
cos a pila, motores fuera de borda y relojes digitales. Las relaciones de
intercambio que los indigenas establecen con los agentes fordneos a fin
de obtener estos productos constituyen, segin Hugh-Jones (1988:101),
la ‘bisagra’ que une a la economia indigena con la economia de merca-
do, a la vez que “la puerta a través de la cual la una penetra en la otra”

- Por su parte, la mayor eficiencia de las nuevas armas y utensilios
para el desarrollo de ciertas actividades de caza y pesca respecto de las
anteriores trajo importantes cambios en lo que se refiere al tipo de ani-
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males cazados/pescados, a los niveles de productividad y a la divisién
sexual del trabajo, aunque no necesariamente en lo que se refiere a los
niveles de consumo (ver Gros 1976; Hames 1979; Yost y Kelly 1983; y
Stearman en este volumen). Atribuyendo la riqueza de los fordneos a
sus poderes sobrenaturales, muchos pueblos indigenas procuran apro-
piarse de éstos a través de la adopcién de lo que consideran sus fuentes
de poder y précticas simbdlicas (ver Taylor y Gow en este volumen).
Como resultado de la conjuncién de estos procesos colapsaron la ma-
yor parte de las religiones indigenas, se generalizé el bilingliismo y se
abandoné o perdi6 gran parte de la cultura material neo-tradicional:
cerdmica, textiles, tallas, adornos plumarios, armas, trampas, etc.).

La fragmentacién de los antiguos territorios étnicos y la ruptura
de las redes de intercambio interétnico, sumados a los intentos de legis-
lacién y administracién de los pueblos indigenas por parte de los esta-
dos nacionales y a la propia labor de los antropélogos contribuyeron a
cristalizar ain més las identidades indigenas ya redefinidas por la pri-
mera ola de cambios, otorgdndoles una nueva realidad. En efecto, 1a ne-
cesidad de ‘identificar correctamente’ a los pueblos indigenas a fin de
administrarlos o de estudiarlos de manera mads sistemdtica hizo que se
generasen toda una serie de trabajos -censos, diagnésticos, directorios,
etc.- que terminaron por endurecer y en algunos casos imponer fron-
teras étnicas allf donde éstas habian sido flexibles o jamds habian exis-
tido; un ejemplo de esto es la discusién acerca de si ‘los Shiwiar’ -un
grupo de jibaro-hablantes del rio Corrientes del Perti- constituyen o no
un pueblo o etnia independiente (Seymour-Smith 1988; Descola
1988). Por lo demds, ante las presiones aculturativas de una serie de
agentes fordneos algunos pueblos indigenas optaron por una estrategia
de asimilaci6n y ‘disfrazamiento’ de su identidad -dando lugar al fené-
meno de los ‘hativos invisibles’ (Stocks 1981)-, mientras que otros op-
taron por und estrategia de resistencia y ‘exteriorizacién’ de la misma
{Santos 1990).

Si la primera old de cambios no involucré directamente a todos
los pueblos indigenas de la regién, la segunda ola sf lo hizo. Adn aque-
llos pueblos indigenas mds aislados y que nunca habfan estado en con-
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tacto directo y prolongado con agentes fordneos se vieron incorpora-
dos en mayor o menor medida a la esfera de las relaciones de mercado:
Huaorani en Ecuador; Amahuaca, Nahua y Mayoruna en el Perq; Sirio-
né y Yuqui en Bolivia. Al no haber experimentado directamente los
cambios de la primera ola -la cual permitié a muchos pueblos indige-
nas adaptarse con mayor facilidad a los cambios de la segunda- el im-
pacto de su incorporacién al mercado fue atin més violento. Lo poco de
‘tradicional’ que habfa sobrevivido a la primera ola de cambios -es de-
cir, aquellos elementos ‘neo-tradicionales’ que no mostraban signos ‘vi-
sibles’ de haber sido afectados por la influencia europea- comenzé a su-
cumbir bajo la presién de los cambios de la segunda ola.

Sin embargo, es esta realidad social y cultural ya profundamente
alteradd y que se encontraba pasando por un proceso de cambio atin
mayor la que los antropélogos amazonistas contemporéneos han reco-
gido y analizado como si fuera ‘tradicional’. En efecto, si consideramos
que el primer estudio etnografico ‘moderno’ de un pueblo indigena
amazénico fue el trabajo de Holmberg sobre los Sirioné -publicado en
1950- y que el grueso de los estudios etnogréficos modernos son pos-
teriores a la publicacién de los trabajos de Murphy sobre los Mundu-
ructd (1958, 1960) y de Goldman sobre los Cubeo (1963), resulta claro
que para entonces los pueblos indigenas bajo estudio ya habfan sido, o
estaban siendo, profundamente afectados por la segunda ola de cam-
bios. A pesar de ello, salvo contadas excepciones -entre las que cabe
mencionar el sugerente trabajo de Gow sobre la ‘gente nativa’ del bajo
Urubamba (1991)- son pocos los trabajos que tienen por sujeto a los
indigenas ‘tal como som;, es decir, con sus “aderezos europeos”.

“Tercera ola de cambios: el proceso de globalizacién

En la actualidad los pueblos indigenas amazénicos estdn pasan-
do por lo que se podrfa denominar la tercera ola de cambios, los cam-
bios que derivan del proceso de globalizacién. Este proceso se caracte-
riza por un incremento ¢ intensificacién del intercambio a nivel: 1. de
las comunicaciones -gracias al establecimiento de satélites y cables ép-
' ticos, y al surgimiento y rdpida difusién del fax, la televisién por cable,
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el correo electrénico y la Internet; 2. de la gente -debido a la existencia
de importantes flujos de poblacién entre paises como resultado de si-
tuaciones de pobreza y de violencia, pero también de la transnaciona-
lizacién de la economia que moviliza a los ‘expertos’ alli adonde se los
requiere; y 3. de los productos -no sélo materiales, sino también no-
materiales, tales como ‘know-how’, ‘copyrights’, patentes industriales o
‘gustos’ culturales. Como resultado de este proceso se ha dado una
‘transnacionalizacién’ de la sociedad, la economia, la politica y la cul-
tura, que ha permitido a algunos definir al mundo actual como una ‘al-
dea global’, es decir, como un dmbito que abarca todo el planeta, pero
donde la intensidad de las interrelaciones entre los actores recuerda a
aquella que caracteriza a la vida aldeana. Sin embargo, es preciso subra-
yar que la presente etapa no representa un corte radical respecto de la
anterior, sino que de la misma manera en que Lenin (1961) considera-
ba al ‘imperialismo’ como “la fase superior del capitalismo”, se podria
afirmar que la ‘globalizacién’ constituye el desarrollo maés reciente -la
culminacién?, una mds entre otras etapas por venir?- del proceso de ex-
pansién del capitalismo.

Algunos antropélogos, tales como Appadurai, han urgido a la
comunidad académica a analizar las nuevas situaciones sociales que
han surgido en este contexto.‘global’, nuevas configuraciones a las que
él denomina ‘etno-paisajes’ (ethnoscapes). Segin Appadurai:

“Los paisajes de identidad de grupo -los etno-paisajes-alrededor del mun-
do ya no constituyen objetos antropolégicos familiares, en la medida que
los grupos ya no estdn fuertemente territorializados o espacialmente limi-
tados, ni son histéricamente poco concientes de si mismos o culturalmen-
te homogéneos.... Por etno-paisaje entiendo al paisaje de personas que
conforman el cambiante mundo en el que vivimos: turistas, inmigrantes,
refugiados, exilados, trabajadores visitantes, y otros grupos y personas que
se mueven, constituyen un rasgo esencial del mundo y parecen afectar las
politicas de, y entre las naciones en un grado hasta ahora sin precedentes
(1991: 191-2; mi traducczdn)
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Si bien los pueblos indigenas amazénicos no han asumido -al
menos por ahora- las caracteristicas de los ‘etno-paisajes’ que Appadu-
rai tiene en mente, los mismos ciertamente han experimentado algunos
de los efectos ‘des-localizadores’ y ‘trans-nacionalizadores’ del actual
proceso de globalizacién. Son estos efectos los que creo deberfan cons-
tituir el objeto de estudio de la nueva antropolog1a de lo contempor4-
neo en la amazonia indigena.

En la cuenca amazénica el inicio de la tercera ola de cambios
puede fijarse aproximadamente a comienzos de la década del ‘80 cuan-
do los pueblos indigenas de la regién comenzaron a recibir una gran
atencién por parte de los medios masivos de comunicacién y cuando
las organizaciones y lideres indigenas comenzaron a salir a la palestra
no sélo en 4mbitos regionales y nacionales, sino en una diversidad de
escenarios internacionales, apoyados por una diversidad de nuevos
agentes: antrop6logos comprometidos, organismos no-gubernamenta-
les (ONG’s) de apoyo tales como Survival International, International
Work Group for Indigenous Affairs (IWGIA) y Cultural Survival, o
agencias internacionales como la Organizacién Internacional del Tra-
bajo (OIT). Debido a lo reciente de este proceso es dificil determinar de
antemano la multiplicidad de efectos que tendr4 en los pueblos indige-
nas de la amazonfa. Sin embargo, a fin de demostrar el carcter radical
de las transformaciones de la tercera ola de cara a aquellas asociadas a
las anteriores olas de cambio, a continuacién presentaré de manera bre-
ve lo que conmdero constxtuyen sus principales hitos.

Los mayores niveles de mtegrac16n a sus respectivas soc1edades
nacionales -producto de los cambios de la segunda ola- hicieron posi-
ble que los indigenas amazénicos tuvieran un mayor acceso. a servicios
sanitarios, tales como postas, medicinas y promotores de salud. Esto y
la gradual aceptacién de algunos de los métodos terapéuticos de la me-
dicina occidental -tales como, por ejemplo, las vacunas- han contribui-
do a disminuir la mortalidad infantil y a incrementar las expectativas de
vida. Como consecuencia de esto, de su mayor organizacién sociopoli-
tica y de un clima menos hostil a su existencia, hoy en dia los pueblos
indigenas que lograron superar los traumas de la primera y segunda ola
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de cambios presentan las mds altas tasas generales de fecundidad de la
cuenca amazénica y salvo algunas pocas pero notables excepciones -ta-
les como los Yanomami- se encuentran pasando por un proceso de ré-
pida recuperacién demografica (Santos y Barclay 1991: 69-71). A pesar
de ello, el creciente proceso de integracién ha traido consigo nuevos
problemas de salud y nutricién para los cuales solo los agentes fordneos
tienen solucién; en la medida que a fin de tener acceso a dichas solucio-
nes los pueblos indigenas se ven obligados a incrementar sus niveles de
integracién, los mismos se han visto involucrados en un circulo vicio-
so cuyo resultado es dificil de predecir (ver Bennett en este volumen).

El surgimiento de organizaciones indigenas de alcance étnico
cuya principal bandera era la lucha por la tierra permiti6 frenar y en al-
gunos casos revertir en parte el proceso de despojo territorial que ha-
bian experimentado los pueblos indigenas de la regién en épocas ante-
riores. En algunos casos éstos han logrado que se les titulase los frag-
mentos de territorio que ain permanecian en su poder; en otros han
logrado recomponer importantes porciones de sus antiguos territorios
al conseguir que se les titulase una serie de espacios y ‘comunidades’
contiguos; finalmente, en otros casos han logrado que sus respectivos
estados nacionales les reconozcan como propias grandes porciones -
aunque rara vez la totalidad- de sus antiguos territorios étnicos. Este es
el caso de los Tucano del Vaupés a quienes en la década del ‘80 el esta-
do colombiano concedi6 un “resguardo” de tres millones de hectéreas
(ver Jackson en este volumen), de los Yanomami a quienes en 1988 el
estado brasilefio les reconocié un territorio de “posesién permanente”
de 8°216,925 has. (Aparicio 1989), y de los Huaorani a quienes en 1990
el estado ecuatoriano les tituld una extensién de 612,560 has. (Valare-
2o 1994).

~ Enlaactualidad gran parte de los pueblos indigenas amazénicos
estdn involucrados directamente con la economfa de mercado ya sea a
través de la venta de su fuerza de trabajo o como productores indepen-
dientes. Si bien atn subsisten formas no-capitalistas de integracién
mercantil -tales como el sistema de habilitacién y enganche- la mayor
parte de los pueblos indigenas han recuperado en gran medida su au-

P
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tonomia econdmica, es decir, su poder de decisién en cuanto a la defi-
nicién de estrategias econémicas. Como productores independientes
los indigenas amazénicos se han involucrado en el tipo de tareas ex-
tractivas y productivas que son mds o menos tipicas de la economia
mercantil amazénica: extraccién de maderas finas, produccién de café,
crianza de ganado, etc. El desarrollo de estas actividades ha tenido un
importante impacto en las modalidades de propiedad de la tierra y uso
de los recursos, en la viabilidad de las actividades de subsistencia, en la
organizacién del trabajo, e incluso en la vida social y ceremonial (Des-
cola 1983; MacDonald 1989; Stearman y Redford 1992). En los dltimos
afios los indigenas amazénicos también se han involucrado en la pro-
duccién de productos ‘eco-amistosos’ -nueces, palmito, objetos de ta-
gua, etc.- para satisfacer la demanda de ciertos grupos de consumido-
res pertenecientes a los paises post-industriales, quienes buscan utilizar
su poder como compradores para apoyar actividades productivas no-
depredadoras del bosque, o la demanda de ciertos grupos empresaria-
les de dichos paises, quienes buscan captar a este tipo de consumidores
mediante la fabricacién de productos ‘verdes’ -tales como, por ejemplo,
la compafiia britdnica de productos cosméticos Bodyshop o la compa-
fifa norteamericana productora de helados Ben & Jerrys.

_ Adicionalmente, los indigenas amazénicos han comenzado a in-
cursionar en el sector térciario, ofreciendo una serie de servicios para
los cuales no existfa un mercado en épocas anteriores. Asi, hoy en dfa
los indigenas estdn creando sus propias agencias y servicios de ecotu-
rismo, montando especticulos ‘tradicionales’ para turistas, organizan-
do sesiones shamdnicas de cardcter puramente ‘mistico’ para fordneos
que estdn en la onda ‘New Age’, ofreciendo servicios etno-médicos a en-
fermos fordneos de céncer y SIDA, y haciendo demostraciones de tra-
bajo artesanal en 4mbitos fuera de sus comunidades y territorios e in-
cluso fuera de sus paises (ver Whitten y Whitten en este volumen). Por
su parte, el incremento de las comunicaciones con otros pueblos indi-
genas, pero también con sectores no-indigenas rurales y urbanos veci-
nos, ha estimulado la reactivacién o creacién de nuevas redes de inter-
cambio tanto de objetos materiales (Scazzocchio 1978), como de cono-
cimientos y capital simbélico (Chaumeil 1991).



28 .. Introduccién

Como producto de la globalizacién, las organizaciones indigenas
contemporédneas -en sus inicios frecuentemente auspiciadas por misio-
neros cristianos, funcionarios estatales o antropélogos comprometi-
dos- logran cortar sus lazos de dependencia respecto de estos agentes
‘locales’ y establecer relaciones directas con una diversidad de ONG’s
de apoyo pertenecientes a los paises del ‘primer mundo’: organizacio-
nes financieras, promotoras de desarrollo, defensoras de los derechos
humanos, ambientalistas, etc. Esta suerte de ‘internacionalizacién’ de la
politica indigena se manifiesta en la asistencia regular de lideres indige-
nas a foros internacionales y en una mayor presencia de los mismos en
los medios de comunicacién internacionales. Resultado de este mismo
proceso es la creacién en 1984 de la Coordinadora de las Organizacio-
nes Indigenas de la Cuenca Amazénica (COICA), la cual agrupa a las
grandes confederaciones nacionales creadas en la década del ‘70 y cuya
sede es rotativa.

Las nuevas alianzas han traido consigo a un nuevo tipo de agen-
tes fordneos: los voluntarios, cooperantes o promotores que trabajan
con los pueblos indigenas en una diversidad de proyectos productivos,
tecnolégicos, de salud y educacién, de titulacién y de manejo ambien-
tal. A pesar de los nuevos lazos de dependencia que se han ido forjan-
do entre las organizaciones indigenas y las ONG’s que las apoyan, estas
nuevas alianzas les permitieron a las primeras tener acceso a nuevos es-
cenarios de lucha, confiriéndoles un mayor poder de negociacién, todo
lo cual ha redundado a su vez en el logro de algunos de sus objetivos
politicos. Como contraparte, sin embargo, el liderazgo indigena, antes
fuertemente ligado a sus bases sociales, comienza a desconectarse de las
mismas. Debido a las exigencias de sus cargos -pero en algunos casos
también a sus propias opciones personales- los lideres de nivel nacio-
nal e internacional ya no viven en sus comunidades y en algunos casos
ni siquiera en sus paises de origen. '

Por lo demés, en muchos casos, su legitimidad ya no sélo se sus-
tenta en elementos ‘tradicionales’ -tales como el contar con ciertas ca-
pacidades personales como orador o cazador o el tener la habilidad po-
litica para manipular las relaciones de parentesco, afinidad e intercam-
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bio a fin de crear un grupo de seguidores-, sino que depende de la ad-
quisicién de capacidades de comunicacién adquiridas del mundo exte-
rior -aprendizaje de idiomas ‘nacionales, nuevos modalidades de ora-
toria, y nuevas técnicas de comunicacién como la videocdmara-, asf co-
mo en su habilidad para atraer la atencién y el apoyo de los medios ma-
sivos de comunicacién (ver Stearman, Ramos y Turner en este volu-
men). Adicionalmente, y como resultado de las cambiantes situaciones
impuestas por los nuevos contextos econémico-politicos, estos lideres
se han visto obligados a modificar la forma, el léxico y/o el contenido
de sus discursos a fin de: 1. incentivar a sus seguidores a involucrarse en
nuevos proyectos econémicos (ver McCallum en este volumen); 2. per-
suadir a sus ‘paisanos’ a aceptar la autoridad de las nuevas organizacio-
nes étnicas de carédcter centralizado y jerarquico (ver Hendricks en este
volumen); o 3. suscitar la solidaridad y el apoyo de auditorios no-indi-
genas (ver Ramos en este volumen).

El incremento de la comunicacién con el resto del mundo y la
consecuente proliferacién de fés religiosas, modalidades de escolariza-
cidn, rendici6n alfabética de los idiomas nativos, modos de integracién
a la economia-de mercado, y formas de propiedad de la tierra -por
nombrar tan sélo algunos de los elementos més destacados- al interior
de los pueblos indigenas ha puesto en cuestionamiento el concepto
mismo de ‘cultura’ indigena. En efecto, la nueva realidad cultural indi-
gena -mds fragmentaria y compleja-parece ir a contrapelo de las nocio-
nes tradicionales de cultura como un cuerpo més o menos integrado de
ideas, pricticas y productos materiales conocido, aceptado y llevado a
la préctica por la sociedad en su conjunto. A nivel de las expectativas de
los propios actores indigenas respecto a su cultura, el proceso de globa-
lizacién y transnacionalizacién ha estimulado dos tendencias ideolégi-
cas opuestas: una hacia la ‘modernizacién’ o la ‘occidentalizacién’ y otra
hacia el ‘fortalecimiento de la cultura propia’ o la ‘recuperacién de las
rafces’ En la mayor parte de los casos, sin embargo, ambas tendencias
no son percibidas como necesariamente contradictorias, y los indige-
nas parecen encontrarse a la bisqueda de un camino intermedio que
de alguna manera les permita preservar ‘lo mejor de ambos mundos’.
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Adicionalmente, como resultado del incremento de la comuni-
cacién con el nuevo mundo global, los pueblos indigenas se han visto
forzados o han optado por ‘retocar’ -e incluso ‘repintar’- sus culturas a
efectos de lograr una diversidad de fines, como por ejemplo: 1. susten-
tar algunas de sus reivindicaciones politicas, tales como el CRIVA, la
organizacién tucano, cuyos dirigentes enfatizan un imaginario pasado
de propiedad y trabajo ‘comunal’ para poder legitimar su demanda de
un territorio étnico (ver Jackson en este volumen); 2. establecer alian-
zas  politicas, tales como los representantes de los pueblos indigenas
presentes en la Primera Cita Cumbre entre Indigenas y Ambientalistas
-organizada por COICA en 1990 en la ciudad de Iquitos y que conté
con la presencia de importantes ONG’s ambientalistas y conservacio-
nistas- quienes destacaban aquellos valores de su cultura que pensaban
podrian persuadir a los miembros de dichas ONG’s de que los indige-
nas eran los ‘verdaderos guardianes del bosque’ y asi lograr que apoya-
ran politica y econémicamente sus reivindicaciones territoriales; o 3.
no perder ciertas alianzas, tales como algunos lideres jibaro-hablantes,
quienes se esfuerzan por demostrar que su cultura no es ‘machista’ a fin
de preservar sus alianzas con importantes ONG’s que tienen agendas
feministas o de apoyo a la mujer.

~ Por lo demds, las transformaciones experimentadas por las ‘cul-
turas’ indigenas han hecho que se cambien o redefinan los elementos o
referentes a partir de los cuales dichos pueblos forjan sus respectivas
identidades. En algunos casos estos cambios no sélo obedecen a proce-
sos de tipo macro sobre los cuales los pueblos indigenas tienen poco o
ningdn control, sino a estrategias politicas concientemente delineadas.
Asf, por ejemplo, en su lucha por ser aceptados como ‘ciudadanos dife-
rentes’ la gran mayoria de los pueblos indigenas amazénicos se identi-
fican y subrayan aquellos elementos de su cultura que son valorados
positivamente por sus conciudadanos no-indigenas, mientras que omi-
ten toda referencia a aquellos elementos pasados o presentes conside-
rados como ‘bérbaros’ por estos iltimos -y frecuentemente también
por los actuales indigenas- tales como el infanticidio, la cliteroctomia,
la reduccién de cabezas, la antropofagia o el asesinato de ‘brujos’.
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Por otra parte, como cabria esperar, el mayor contacto de los
pueblos indigenas amazénicos entre si ha permitido el surgimiento de
una identidad indfgena a nivel nacional y pan-amazénico -e incluso
pan-americano e internacional- que trasciende las fronteras meramen-
te étnicas. Como resultado de esto, los términos ‘indio) ‘indigena’ o ‘na-
tivo’ -antes cargados de connotaciones negativas-han sido adoptados y
redimidos por las organizaciones indigenas, quienes los esgrimen orgu-
llosamente en sus negociaciones con sus respectivas sociedades nacio-
nales (ver Ramos en este volumen). Sin embargo, esta tendencia hacia
la consolidacién de nuevas identidades étnicas y el surgimiento de
identidades étnicas mds-inclusivas se ve contrarrestada por las exigen-
cias de otras identidades superpuestas -resultado de la creciente inte-
gracién de los pueblos indigenas a sus respectivos estados nacionales y
a la aldea global. Asi, por ejemplo, en algunos contextos ciertos referen-
tes identitarios -tales como el credo religioso- cobran supremacia sobre
la dimensién étnica, de modo que se dan casos en que existe una ma-
yor solidaridad entre miembros de pueblos indigenas diferentes pero
que comparten el mismo credo que entre miembros de un mismo pue-
blo pero que promulgan credos diferentes.

Algo similar ocurre cuando se oponen las lealtades demandadas
por la identidad indigena a aquellas exigidas por la identidad nacional.
Asi, durante el conflicto fronterizo entre Ecuador y Perd de 1995 los
pueblos indigenas jibaro-hablantes de ambos lados de la frontera -
Shuar/Achuar y Aguaruna/Huambisa- optaron por dejar de lado los
sentimientos de solidaridad derivados de su comin identidad como in-
digenas y como jibaro-hablantes a fin de privilegiar los sentimientos de
lealtad y patriotismo demandados por sus respectivas identidades na-
cionales. El hecho de que a pesar de ciertos llamados hacia la unidad in-
dfgena, los jibaro-hablantes de ambos lados de la frontera hayan parti-
cipado més o menos entusiastamente en las maniobras militares de sus
respectivos ejércitos nacionales nos dice mucho acerca de las compleji-
dades del fenémeno identitario en la actualidad. Hoy en dfa, es un he-
cho ampliamente aceptado el que la identidad no es uinica e inalterable,
que en la medida que la identidad s6lo existe en referencia a una alte-
ridad la misma es siempre negociable, y que la opcién por una de en-
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tre una multiplicidad de posibles identidades -particularmente en un
contexto de conflicto- constituye un acto altamente politizado. Por ello,
no se puede deducir del caso anterior que la identidad nacional tenga
para los jibaro-hablantes prioridad sobre su identidad pan-indigena.
Sin embargo, lo que este caso si demuestra es que en el nuevo mundo
global el fenémeno identitario se torna méds complejo y que cada vez
con mayor frecuencia los indigenas se ven enfrentados a dificiles opcio-
nes que no pueden ignorar.

Dicho esto, se puede afirmar, sin embargo, que si bien como re-
sultado del proceso de globalizacién las formas en que se construyen y
contraponen las identidades se complejizan, estas tltimas se ‘fijan’ adn
mds al ser capturadas, congeladas y difundidas por los agentes foraneos
y sus medios de comunicacién: periédicos, radio, televisién, video, es-
tudios y peliculas etnogréficas. Sin embargo, la transformacién de los
indigenas en actores politicos a nivel nacional e internacional y su ma-
yor acceso a estos medios de comunicacién les ha permitido reivindi-
car e imponer sus auto-denominaciones étnicas en sustitucién de otras
denominaciones mds conocidas, pero de origen fordneo y muchas ve-
ces de caricter peyorativo. Asi, por ejemplo, hoy en dia la prensa ecua-
toriana ha dejado de lado el uso del término Auca en favor del de
Huaorani, mientras que la prensa peruana ya no habla de Campa o
Amuesha, sino de Ashéninca o Yénesha.

Pero el cambio més significativo que han experimentado las cul-
_turas y las identidades indigenas amazénicas como resultado de la glo-
balizacién ha sido su paulatina conversién en mercanctas. Este proceso
de ‘mercantilizacién’ se manifiesta a todo nivel. Indigenas con conoci-
mientos altamente especializados -shamanes, narradores, cantantes,
etc.- ‘venden’ sus conocimientos a las nuevas generaciones de antropé-
logos o a equipos de cine o televisién, concientes de que los mismos se-
rén difundidos en el mundo exterior a través de articulos, libros, vi-
deos, pelfculas o discos. Y el éxito que han tenido muchos de los nue-
vos productos y servicios que ofrecen los pueblos indigenas a los con-
sumidores fordneos ha dependido en gran medida del hecho de que és-
tos han sido empacados con la atractiva envoltura de la ‘indianidad’
(ver Jackson en este volumen).
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Esto de ninguna manera es un fenémeno novedoso; dindmicos
empresarios de la segunda mitad del siglo XIX, tales como el famoso
Buffalo Bill -Capitin William Cody- ya se habfan percatado del enorme
atractivo y potencial de mercadeo que tenfan las identidades de los ‘pio-
neros’ y los ‘indios’ del ‘lejano oeste’ de los EEUU para los consumido-
res urbanos del ‘cercano este’ y a través de sus espectdculos ambulantes
-en el que se representaban diversos aspectos de las vidas y luchas de in-
dios y pioneros- procuraron satisfacer dicha demanda. Hoy en dfa, mu-
.chos pueblos indigenas han aprendido a mercadear su cultura y su
identidad a fin de satisfacer las demandas de los consumidores fora-
neos. Este fenémeno, que en algunos casos ha conducido a una banali-
zacién de la propia cultura, en otros, sin embargo, parece haber estimu-
lado un proceso de escudrifiamiento y rescate cultural que en tdltima
instancia ha redundado en el fortalecimiento de la propia identidad
(ver Whitten y Whitten en este volumen). Por otra parte, en Latinoamé-
rica pareciera ser que los pueblos mds exitosos en términos de su poder
de acumulacién econdémica, su capacidad de decisién politica, su alta
autoestima, y el hecho de haber ganado importantes espacios de reco-
nocimiento a nivel nacional e internacional son precisamente aquellos
que han hecho de su identidad parte integrante de las mercancias que
comercializan y que han sabido aprovechar las ventajas de movilidad y
de mercado ofrecidas por el proceso de globalizacién; este es, por ejem-
plo, el caso de los Otavalefios de Ecuador o de los Kuna de Panama.

* %k Ok ok %

El debate acerca de si estas nuevas ‘culturas’ -retocadas, repinta-
das y mercantilizadas- pueden o no ser consideradas ‘indigenas’ est4
abierto, tanto en lo que se refiere al uso mismo del concepto de cultu-
ra, como a lo que se considere como indigena (ver Jackson en este vo-
lumen). Sin embargo, lo cierto es que son éstas -y no las culturas tradi-
cionales o neo-tradicionales objeto de la paciente reconstruccién de los
antrop6logos en las tltimas cuatro décadas- las culturas indigenas que
requieren de la atencién de los antropélogos hoy en dfa.
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Hasta ahora la antropologfa amazonista parece haberse concen-
trado en los aspectos mds exdticos y esétericos de las culturas de los
pueblos amazénicos: parentesco, shamanismo, cosmologias, mitolo-
gias, ritual, liderazgo, guerra, antropofagia, etc. Esto en si mismo no se-
rfa problemitico; después de todo por mds que se critiquen los enfo-
ques ‘exoticistas’ u ‘orientalistas’ (Said 1978), lo que ha hecho atractiva
a la disciplina para muchos antropolégos es el que la misma brinda la
oportunidad de entrar en contacto y ‘conocer’ mdés de cerca a gente que
por una u otra razén ‘hace las cosas’ de manera diferente al que obser-
va -aun si los observados son miembros de la propia sociedad del ob-
servador, tal como es el caso de las etnografias sobre las clases altas rea-
lizados por miembros de las clases medias. Lo que si resulta problema-
tico es la forma en que los antrop6logos amazonistas -conciente o in-
concientemente- han dejado de lado aquellos elementos que no ‘calzan’
o0 que ‘desentonan’ con aquellas dimensiones sociales o culturales que
se han propuesto desentraiiar y analizar.

Asi, al hacer un répido repaso de la literatura etnogréfica sobre
los pueblos indigenas amazénicos uno no deja de sorprenderse al ver
como al abordar, por ejemplo, el tema del shamanismo los autores se
concentran en los aspectos més ‘tradicionales’ de las visiones del mun-
do y las précticas de los shamanes, dejando de lado aspectos tan impor-
tantes como su relacién con otros especialistas médicos modernos, ta-
les como los ‘promotores indigenas de salud; la creciente ‘monetariza-
cién’ de la relacién con los pacientes, o el hecho de que frecuentemen-
te los shamanes acuden a las postas médicas o los hospitales locales en
busca de atencién para los miembros de su familia. De igual manera,
no deja de sorprender como al tratar el tema del liderazgo indigena los
autores -salvo algunas pocas excepciones (ver Brown 1993; Chaumeil
1990)- se concentran en las autoridades mds ‘tradicionales’ dejando
completamente de lado el andlisis de las nuevas organizaciones politi-
cas, autoridades electas, mecanismos de toma de decisiones y escena-
rios politicos. Y los ejemplos de este tipo de sesgos podrian repetirse...

La forma en que los antropélogos amazonistas hemos venido
construyendo nuestras etnografias me recuerda una anécdota narrada
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por Gregor en el tltimo capitulo de su obra, Mehinaku. The drama of
daily life in a Brazilian Indian village (1977). En el mismo, el autor
cuenta como después de haber realizado su investigacion regresé una
vez més al campo para filmar una pelicula. Con el fin de subrayar la
disposicién dramatiirgica de los Mehinaku, Gregor narra como en sus
representaciones para la pelicula éstos “deliberadamente sobreactua-
ban a fin de comunicar el argumento de un drama que no era més que
un episodio surgido de sus relaciones sociales cotidianas” (1977: 354;
mi traduccién) y agrega que:

“En efecto, (los Mehinaku) estaban observdndose a si mismos desde la
misma perspectiva dramatirgica que he fomentado a. lo largo de este li-
bro: las actividades ordinarias eran transformadas en escenas montadas.
Se’suministraron disfraces y elementos de utileria a fin de reforzar la au-
tenticidad de la representacion. Las escenas eran intencionalmente sobre-
comunicadas de modo tal que el auditorio no pudiera equivocarse en
cuanto a la direccion general del drama y a la posicién de los actores que
en €l participaban” (1977: 354; mi traduccidn).

Sin pretender entrar en una critica post-modernista sobre la for-
ma en que los antropélogos hemos venido construyendo el ‘texto etno-
gréfico’ a fin de dejar sentada nuestra ‘autoridad’ académica (ver para
ello Clifford y Marcus 1986), creo importante sefialar que los antrop6-
logos amazonistas hemos tendido a construir nuestras etnografias de
‘'manera muy semejante a la forma en que los Mehinaku representan su
realidad para las cdmaras: es decir, ‘dramatizando’ lo cotidiano -para
hacerlo m4s atractivo-, ‘retocando’ la realidad -para conferirle mayor
autenticidad- y ‘sobre-comunicando’ los puntos que creemos centrales
-a la par que dejamos de lado los que consideramos de poca importan-
cia o que desentonan. Desafortunadamente, a través de este proceso de
construccién del texto etnogréfico -que actia como una especie de fil-
tro- nos vamos alejando cada vez més de las ‘personas’ tal como son,
para terminar presentando una imagen de los ‘indigenas’ tal como qui-
siéramos que fuesen -y tal como muchos indigenas parecen percibir
que nosotros quisiéramos que ellos fuesen.
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Si queremos dar cuenta de los nuevos fenémenos culturales que
se vienen desarrollando en la amazonia indigena es preciso desarrollar
una ‘antropologfa de lo contemporéneo’ que en vez de ocultar bajo la
alfombra los “aderezos europeos” a los que hace referencia la nota de
Notes and queries -considerédndolos, en el mejor de los casos, como ele-
mentos marginales que no afectan lo ‘tradicional’ y en el peor, como
‘intrusiones’ indeseables-, los ponga en un primer plano. Cabe aclarar,
sin embargo, que al utilizar la frase “aderezos europeos” no me refiero
tinjcamente a “los elementos adoptados en la cultura” de los que habla
la mencionada nota, sino sobre todo a los nuevos contextos, escenarios
politicos y 4mbitos de accién que han surgido como resultado de la
mayor interaccién de los indigenas con el mundo ‘de afuera, asf como -
las nuevas filosofias, mitologias y cosmologias que éstos han ido desa-
rrollando para hacer inteligibles las nuevas situaciones, y las nuevas es-
trategias econdémicas, politicas y culturales que han ido trazando para
poder lidiar con las mismas.

Una verdadera ‘antropologia de lo contempordneo’ no debe
prescindir de las ventajas del enfoque antropolégico para adoptar otros
enfoques extra-disiciplinarios, sino que debiera poder tratar estas nue-
vas situaciones, percepciones y précticas con la misma pasién, creativi-
dad y solidez que en el pasado se ha puesto en el estudio de lo ‘tradicio-
nal’. Md4s atin, hoy en dfa, cuando gracias a los altos niveles de integra-
cién y al proceso de globalizacién, los indigenas amazénicos tienen
mucho mayor acceso a los articulos y libros que los antropélogos escri-
bimos sobre ellos, los antrop6logos amazonistas no podemos dejar de
reportar y analizar los cambios de la tercera ola, atin cuando como con-
secuencia de ello nos expongamos a experimentar el “efecto Rushdie”,
como dice Abu-Lughod (1991: 142), 0 a “hacer enemigos”, como sugie-
re Jackson en el presente volumen.
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