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PRESENTACION

El Proyscto Principal de Educicidn para
América Latina y el Caribe ha otorgado a las
poblaciones indigenas una atencién prioritaria.
Numerosos seminarios, talleres y reuniones
técnicas regionales promovidos por la Oficina
Regional de Educacién de la Unesco para
América Latina y el Caribe (OREALC) a bo largo
de estos afos, han permitido definir con mayor
claridad las medidas que sefia oprtuno adoptar y
han reunido un valioso e impcdante caudal de
propuestas, sugerencias, planteamientos y
recomendaciones a fin de que la atencién
educativa corresponde a las aspiraciones y
exigencias actuales de los pueblos indigenas
del continente. Ademdés, la gran mayoria de los
Ministerios de Educacién de la regién han
comenzado A ejecutar proyectos y programas
de educacién bllingle Intercultural, en los
cuales se utiliza la lengua materna indigena del
educando y se rescatan elementos proplos de
su ambiente cultural, para adecuar el proceso
educative a sus caracteristicas y necesidajes.

Sin embargo, Las dificuitades que. se
deben superar para asegurar la debida
implementacién de estos tipos de programas

son notorias. Las innovaciones se enirentan
con una tradicién consolidada que ha
considerado las lenguag y la. culturas ind'genas
coIno un obstéculo, MAs QUG COMO UN rECUrso
valoss para la labor pedagéeica. La carencla de
personal capacitado y la escasez de
investigaciones aplicadas para orientar las
acciones educativas, constituyen limitaclones
signiticativas en el logro de los objetivos
propuestos. En buena edida, una de las
tareas mas urgentes sigue siendo la de
proporcionar una adecuada formacién y
capacitacién al personal técnico y docente ce
los programas de educacién bilingle.

Para apoyar las acclones llevadas a cabo
en s distintos paises en términos de formacién
de personal, ia UNESCO, con al apoyo
financlero del Goblerno de Espafa, ha
desarrollado una serie de actividades cuyo
objetivo principal ha sido elaborar un conjunto
de materiales de apoyo a ia formacion y
capacitacién de docentes y técnicos de
educacién bilingde intercultural, como
complemento y refuerzo a los materiaies
elaborados y utilizados en los paises de las
subregién andina y centroamerica.).




Para tal efecto, el primer paso ha s'do la
redaccion de la versién preliminar de texlos
didacticos relativos a materias sobre las cuales
todo docente que trabaja en area indigena
debe tener un conocimiento adecuado para
desempefiarse con éxito en su labor
pedagégica: la ciiltura; la lengua; la metodologia
de la educacién bilingOe; la relacién entre
comunidad, escuela y curriculo; y, la
alfabetizacién de la poblacién adulta Indigena.
La preparacién de estos textos preliminares ha
estado a cargo de especialistas de diferentes
¢izclplinas, con amplia experiencia de trabajo en
proyectos de educacién bilingte.

Posteriormente, se llevé a cabo una
revisiéon y adecuacién de los malterlales
mediante |a realizacién de talleras en algunos
palses (Bolivia, Costa Rica, Guatemala,
Nicaragua y Peri), en los que participaron
estudiantes de escuelas normales bilingdes,
docentes en serviclo y personal iécnico de los
Ministerios de Educacién encargado de las
actividades de educacién bilingae.

El objeto de los talleres ha sido recoger
toda sugerencia, propuesta y observacién para
mejorar y hacer mAs asequible tanto la
redaccién, como el contenido de cada texto.
Ademés, se ha {ratado de reunir ejemplos
concretos significativos a fin de que los
materiales, aparte de contenidos generales,
desarrollen también aspectos especlficos
relacionados con la situacién en distintos
palses, para ilustrar convenientemente la amplia
gama de contenidos tratados.

Finalmente, ia OREALC ha asumido la
responsabilidad de organizar la versién final de
los materiales de apoyo, incorporando en los
textos preliminares elaborados por los
especialistas las contribuclongs, propuestas de
modificacién y sugeren~ias presentadas por los
participantes en los tallares. Se entiende que,
de esta manera, el conjunio de los materlales

representa en buena medida el producto de
una tarea comun y compartida, y refleja la gran
riqueza de experienclas y conocimientos
oxislentes. Esto puede permitir su utilizacién en
multiples contextos, en distintos niveles y, en
las formas y modalidades que los Ministerios de
Educacién estimen convenientes.

No existen precedentes con los cuales
poder comparar el resultado de un esfuerzo
roalizado en este campo a nivel reglonal; y con
el aporte de tantos docentes, especialistas,
técnicos y estudiantes, muchos de ellos
indigenas. Podrfan haber sido muchos més, y
seguramente su vallosa contribucién lLabria
enriquacido notablemente los textos. En casos
como éste, bien puede esperarse que el
resultado final de una actividad sea el comlenzo
de muchas otras. Serd la ulilizaclén de estos
instrumentos précticos y flexibles la que
permitird establecer cudnto y cémo pueden
perfecclonarse o complementarse para
adecuarlos a las exigencias de situaciones
especificas.

La OREALC agradece a todos aquellos
que ha contribuido a la realizacion de esta
actividad y espera estar ofreciendo un
instrumento til para una adecuada atenclén
aducativa a los pueblos indigenas de!
continente.

Oficina Regional de Educacién
para América Latina y el Caribe



INTRODUCCION

Una antigua historla cuenta de un hombre
que intentaba entrar en una ciudad. Liego pues,
a la puerta grande y gsperd que algulen abriera.
Los guardias lo miraron dsde arriba y en lugar
de abrir, le praguntaron cual era su nombre. El
hombre viajaba ya desde tanto tiempo que habla
olvidado su nombre y asi lo explicé a los
centinelas. Pero, estos fueron Inflexibles: "sin
nombre no se puede pasar”; y el visitante fue
condenado a vagar por el desierto y nunca
consiguié entrar en la ciudad de sus suefios.

E! significado de esta historia es muy
simple: el nombre es muy importante porque, en
un sentido amplio representa la identidad de
una persona. Quien conoce el nombre de otro,
conoce algo muy intimo y profundo; es por eso
que muchos esconden su nombre ante los
enemigos o los extrafos, como una forma de
evitar ser atacados o dafiados.

Al igual que ios individuos, también los
pueblos tienen nombre e identidad. Esta es el
"alma" profunda de una socledad; es su riqueza
y su caracteristica. Gracias a esta identidad, los
pueblos pueden diferenciarse unos de otros y
afirmar su derecho a existir de manera diferente.

Cuando esta identidad de pueblo es quebrada y
entra en crisls, los individuos plarden su fuerza y
los pueblos desaparecen.

Para reforzar la identidad de los pueblos y
de los individuos en las épocas de crisis, es
necesario hacer un doble trabajo:

A. Redescubrir y valorizar la manera
caracter(stica de vivir del proplo pueblo
(lengua, costumbre, elc).

b. Analizar lo que provocé la crisis, para
intentar bloquearla y al mismo tiempo,
aprender ds los otros pueblos todo lo que
puede servir para reforzar la propia identidad
y defenderia mejor.

En este esfuerzo, mucho pueden hacer
los maestros en las escuelas. Junto con los
alumnos y su comunidad, podran desarroliar
actividades comunitarias que valoricen las
costumbres locales; ademds, tomar conciencia
de la situaciéon actual de los pueblos indigenas y
buscar soluciones a los problemas. La escueln,
asl, en lugar de ser el camino ancho por el cual
pasan la historia y las cosiumbres de otros




pueblos (sobre todo de aquellos de origen
europeo), se puede transformar en un lugar

donde se recrea la propla cultura y se confronta
con fodo o nuevo.

Somos consclentes de que la tarea que
estamos encomendando a los maestros es
diticll, como también les pareceran los temas
que les proponemos en este texto. Sin
embargo, aprender sélo es posible estudiando y
aplicandose, en colaboracién con los alumnos y
todo aquel, dentro de las comunidades, que
deseoe colaborar con esta tarea. En el curso de
este trabajo van a aprender que la Identidad de

un puseblo es algo muy Importante, producido
por la comunidad y no por el individuo. Por eslo,
hay que trabalar junto con los lideres y Jefes de
familia para que todos unidos, puedan colaborar
a maptener la fuerza y la identidad del pueblo.

Como "el hombre sin nombre” de la
historia que contamos, sl los pueblos no tienen
ni nombre ni identidad, su destino seri
desaparecer hasla de ta memoria de los olros
pueblos. Al contrario, con un nombre y una
fuerte identidad, podran perinanecer en la
historia con los mismos derechos y dignidad de
los otros pueblos.
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CULTURA
DEFINICIONES Y FUNCIONES

1. Importancia de la Cultura

Cuando un campesino va a la ciudad por
primera vez, el comportamiento de la gente le
parece raro y extrafio; por ejemplo, sdlo algunos
se saludan cuando se encuentran en la calle; las
mujeres y los hombres sa victen diferentes que
en el campo y hablan también otro idioma. De la
misma manera, cuando un habtante de la cludad
ve un ca quechua o aymara caminar por
las calies, 4| también nota las diferanclas en el
modo de vestir, hablar, movesse, etc. Es a causa
de estas diferencias que, a veces, los que viven
en la cludad consideran a ‘los campesinos
anticuados.

En verdad, las diferencias son
determinadas por los tipos de vida de cada uno:
en el campo es necesario vesiirse de manera
diferente que en la ciudad, asl como distintos
son o8 ritmos de vida y de trabajo. E! comtraste
es aiun mas grande, cuando se¢ irata de
poblaciones indigenas En este caso, las
diferencias son mayores porque se trata de
sociedades de origen distinto. Los que viven
en la cludad, por lo general, descienden de los
SUropeos Negaron a América desde 1500;
en cambio, los pueblos Indigenas son

doscendientes de los antiguos pobladores de
estas tierras.

Para explicar estas diferencias se dice
que las personas que habitan en la ciudad son
de Cultura diferente a aguelios del campo v,
méas auin, de los indigenas. Pero, el término
Cultura no se refiere a los libros y a la
educacién que cada uno recibe. Con este
término se Indica todo el conjunto de
conocimientos y técnicas que cada grupo posee
y que le es necesario para vivir en su amblente.
Cada socledad posee una cuitura y ésla es la
respuesta que generaciones de hombres han
dado a los problemas que se les han planteado
en el curso de su historia .

Vamos a sefialar un ejemplo nara explicar
mejor. En los Andes, los campesinos quechua y
aymara desarrollaron una agricultura
completamente adaptada al tipo de ambiente;
como el tarreno andino presentaba muchas
pendientes, resolvieron el ma a través de
la modificacién de las laderas, contruyendo
terrazas de tlerra decrecientes: los andenes. El
trabajo en andenes es muy especitico y
necesita de un saber particular, del cual estos
campesinos disponen. Si un campesino
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europeo llegase a los Andes no sabria cémo
trabajar en estos declives, porque esta
acoslumbrado a cuttivar sus plantaciones en la
planicle.

Vimos, asl, que ua pueblo frente a un
probloma particutar del medio ambiente,
produce una serle de respuesias para
resolverio. Estas respuestas forman parte de la
cultura y se sitian en el mismo nivel de atuellas
que otros pueblos dleran a sus problemas
agricolas. Enlas zonas tropkales, por ejemplo,
los problemas son de otro lipo y, por eso, las
respuesias deben ser diferentes.

INDIGENAS Y CAMPESINOS

‘€l térmnino  Indigens pone de
las caracteristicas
R rales de UNG PErSOnR © PPO.
-&Mﬂﬂﬂluﬂa
R e €3 deck, a ia
pogiokin de una )

pensone

Al lado de las técnicas, cada socledad
produce comportamientos y pensamientos
proplos. Tamblén las maneras de relaclonarse
de las personas, difiv-en mucho de socledad en
socledad. Decfamos que en la cludad las
personas que Nno se conocen, cuando se
encuentran casualmente, no se saludan; sn
embargo, cuando un campesino se cruza con
algulen por un camino lo saluda, le estrecha la
mano, puede ofrecerle un clgarrillo o, en los
Andes, ofrecerle algunas hojas de coca en
signo de amistad. Esto quiere decir, que
tamblén los pensamientos de las personas de
sociedades distintas son difarentes. Sin duda,
esta diferencia no es total. Existe la posibilidad
de comunicarse, cuando, por lo menos, se
conoce el idioma del otro. Pero en muchos
casos, la distancla cultural es tanta que la
comunicaclén se vuelve dificil, aun cuando se
hable un mismo idioma.

Por lo dicho hasta ahora, se puede
entender la importancia de la cultura. Sin ella, un
hombre no sabrfa sohrevivir porque no
conocerfa el modo mejor de producir los
alimentos, ni la manera de pedir ayuda a los
olros. Ademas, tenemos ejemplos de nifios
que vivieron con animales y que una vez
enconfrados no se comportaban como los
hombres. De hecho, un hombre es tal, sélo
cuando vive eri un grupo social particular y en
una cuttura especffica.

2. Composicién de la cultura

El término cultura empieza a utilizarse en
el final del siglo XIX, viniendo poco a poco &
sustituir e! de folklore (saber del pueblo).
Actualmente, la palabra cultura se emplea en el
periodismo, an las escuelas, en los dicursos de
politicos, etc. Sin embargo, hay todavia quien lo
usa para subrayar la diferencia entre aquellos
que estudian y los que no. Asi, se define como
"culta” a una persona que estudié en la



Universidad, pero el mismo término no es
utilizado para describir un campesino. De
hecho, el saber de este campesino puede ser
muy amplio y profundo. Por ejemplo, un joven
quechua sabe mas de la cosecha y del tiempo
atmosférico que una persona "culta® de la
cludad, aun cuando posea estudios
universitarios.

En realidad, serfa mejor decir que los dos
saben, pero en ambitos diferentes. En este
sentido, tc-ios tienen cultura y las diterencias se
refleren al tipo de actividad de cadauno y a la
socledad en la cual viven. El tinico nivel cultural
que se puede medir es entre adultos y nifios,
debido a que los nifios tienen que aprender,
para poder alcanzar el nivel de conocimientos de
los adultos de su socledad.

Estas conclusiones permiten subrayar un
aspecto importante de la cultura: el aprendizaje.
Una persona no nace sabiendo cémo
comportarse, lo aprende a través de sus padres
y de su comunidad. Asl, podemos afirmar que la
cultura es aprendida y se transmite de persona a
persona y de grupo a persona y nNo es un
patrimonio que los nifios poseen al momento de
su nacimiento.

Veamos ahora algunos de los aspectos
de los cuales se compone la cultura. Ya citamos
las técnicas y los conocimientos: desde los
instrumentos para trabajar la tierra hasta las ollas
o las armas para cazar o defenderse, todo esto
es un producto de la cultura. De la misma
manera, las técnicas para utilizar estos
instrumenios y preservarlos, asi como fabricarios
y adquiririos, hacen parte de la culiura. El
conjunto de esos objetos suele llamarse
cultura material.

Ademdas de los objetos, que algunos
flaman cultura material, tenemos también los
comportamientos. Cada cultura determina lo
que esta y no esta permitido hacer. De hecho,

s6lo de esta manera la vida soclal puede
desarrollarse y no acabar en un gran descrden.

Si la cuttura no determinara el comportamiento
de todos, cada uno actuarla a su maneray, por o
tanto, serfa Imposible comunicar y colaborar,
Asi, por ejemplo, todos saben cémo
comunicarse con un nifio o con un enfermo;
conocen el tipo de respeto a brindar a los mas
ancianos o cudl es la Inanera correcta de pedir
ayuda en el trabajo.

Estos comportamientos son en general
determinados por reglas, que la mayoria de las
personas de un grupo comparten. Si una
persona visita a un amigo y tlene hambre, no
puede entrar en la cocina y comer sin pedir
antes a los duefios de la casa. En cada socledad
existen reglas que determinan cuél es el
comportamiento mejor en estas ocaslones. Por
050, en algunas sociedades se prohibe pedir y
es el duefio quien debe prevoer la necesidad y
conseguir comida. Por otro lado, continuando
con el ejemplo, el comportamiento en estas
situaclonas esta determinado por el grado de
parentesco que el huésped tiene con la famiia
que lo recibe. Un herman:u del duefio puede,
en algunas oportunidades, irse a la cocina a
comer, sin pedir autorizacién; en otros casos,
eso ho estd permitido. De !a misma manera, el
sexo de la persona influye sobre el
comportamiento que en cada situacién se
puede tener.

Las reglas, como las actitudes y los
comportamlentos, son definidos por los
valores de la cultura. Estos son criterios que
indican lo deseabie y lo que no lo es. Cada
cultura posee un conjunto de valores que sirven
como pautas del comportamiento. Decimos que
los valores indican lo deseable, porque de
hecho es posible no seguir sus
recomendaciones. El hombre tiene una clerta
libertad de seguir o no las indicaciones de su
cultura. En estos casos y dependiendo del

I CULTURA. DEFINICIONES Y FUNCIONE?3
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grado de discrepancla, una persona puede ser
obligada por e! grupo a comportarse como los
otros.

Los valores, que aigunos flaman también
modelos, son propios de cada cultura. En
este sentido, cada cultura posee los suyos, y
por esto los valores de una sociedad no son
superiores a los de otra. Llamamos con el
nombre de "relativismo cultural™ esta manera de
considerar los valores de una socledad.

Cada individuo de una cultura sabe cuales son

las reglas mas importantes de su sociedad, pero -

no necesariamente conoce explicitamente los
valores que la determinan. Estos est4n, en
buena parte, implicitos en la conclencia de los
individuos. Las personas viven estos valores y
sélo tienen conclencia de ellos cuando su
comportamlento es censurado por ios demas o
se encusriran en situaciones de conflicto. Un
nifo puede reirse en un entlerro, pero aprende
rapidamente que esto no se hace (reproche de
los padres, etc.). Si lo hace un adulte, que
leéricamente sabe c6mo comportarse, la accién
puede generar un conflicto, cuya solucién
implica disculpas o explicaciones justificables en
el cuadro de la cultura ( por ejemplo, es
considerado "loco" o se justifica porqua bebié
demasiado, en el caso de que sea permitido
tomar en los entierros).

Al lado de los valores, encontramos
también otros contenidos que sirven a los
individuos para mantenerse dentro de su
sociedad y en su ambiente: los conocimientos
culturales relativos al mundo natural y espiritual.
Cada cultura tiene una manera particular de ver
las cosas y todos estos conocimientos y
creencias constituyen su concepcién o
visién del mundo. Esta concepcién es
general, porque incluye todo lo que una
cultura produjo en el curso de su historia ( por lo
menos lo que continia activo) y especitica,
porque se refiere también a cada aspecto de la

vida de aquella sociedad (desde la manera de
dar a luz, hasta los conocimientos de las
estrellas, elc.).

ETNOCENTRISMO
Y RELATIVISMO CULTURAL

La palabra etnos viene del griego y
quiere decir “cultura®. Por lo tanto,
etnocemrismo quiere decir poner al
centro la propla cullura considerdndola ia
mejor de todas. Este pensamiento Neva &
juzgar a los mismbros de culturas
diferentes no en base a lo que esics
creen que sea bueno o malo, sino en
baze a (0 que es bueno y malo para la
persona que zga.

E! pensamiento etnocéntrico ha sido
Mmuy marcadu entrs 08 colonizadores y
se envuenira hasta ahora entre aquelios
que opinan que hay que "civil.ar" a los
indigenas.

Basta con escuchar io que opinan
muchos blancos y en relacién a los
Qrupos , para darse cuenta que
en su memalidad cerrada no de

espacios & otras formas de ser y de vivir,

Lo contrario del etnocentrismo 53 el
relativismo cultural. Esta forma de
pensamiento, parte de consideraciches
opuestas a las del etnocentrismo, pues
reconoce que hay distintas cukuras, cada
una con si* vision del mundo, con sus .
costumbrés y can sus creenclas.

En modo méds sencillo podemos decir
que tener una actitud relativista es tratar
de entender a otra cultura, asl como o
hacen sus miembros; entender el
pensamiento, 61 modo de ser del otro y



no jzgario inmediatamonte porquo o8
distinto de nosotros. De este mudo
vamos & damos cuenia que muchas
cosas que nos parecen “raras”, tienen
una explicacién razonable. Por ejemplo,
los latinoamericanos en general, se
saludan estrechdndose la mano Yy
abrazéndose. Los ingleses no se dan la
mano y no se abrazan si no 58 conocen.

Ahora blen, un Ing'és etnocéntrico
pueds pensar que los latinoamericanog
son malcriados, &asl como un
latinoamericano puede pensar que el
inglds es muy "frlo® y muy raro. De
hecho: ¢Qué es lo que pasa?
Simy!smente, que sus costumbres son
distinicz y el modo dJde saludarse no es
igual en todas las culturas.

Todos estos elementos - conocimientos,
Ideas, reglas, valoros, técnicas, costumbres,
etc.- doterminan ia forma de vida de una
comunidad y le permiten tener una identidad
propia a nivel del grupo y de los individuos. Es
por esto que un camposino de los Andes
puede afirmar de ser qucchua frente a un
aymara de la misma regién. En el sentido que,
como veremus, la identidad do un pueblo no es
completamente determinada por el ambiente en
el cual se desarrollé, sino tamblén por las
respuestas Culturales dadas por aquel pueblo y
por su historia. Hay sin dudad semojanzas entre
las culturas de pueblos vecinos, pero éstas no
eliminan la identidad de cada uno.

En esie contexto, cabe subrayar que
existen culturas parecidas y otras bien distantes
entre sf. El idioma, que es uno de los
elementos méas importantes de la cultura, puede

ser un éptimo Indicador para medir la distancia
entre una cultura y otra. Asf dos culturas conun
idioma semejante, tendrdn también ofros
elementos en comun; mientras que dos culturas
con un idioma completamente diterente, seran
distintas también en ctros &mbitos culturales.

3. Accléon y transformacion de la
cultura

Ante la pregunta gdénde esta la cultura?,
parece fAcll responder: en los libros. Pero, esta
respuesta puede ser valida sélo para aquellas
socledades que transmiten su saber a través de
la escritura. Sin embargo, slendo que tamblén
las socle’.ades sin escritura poseen una cuttura,
ésta debe ubicarse en otro “lugar®.

Podemos decir que la cultura esta en
varios sitios, pero su ambito principal es ia
"memoria” de las personas. Secundarianiente,
la cultura se maniflesta en los productos del
nombre: artesanfa, construcciones,
modificaciones ariiticiales del territorio y en ios
comportamientios de los individuos (sélo o en
grupo). Sin embargo, si todos los objetos
fuesen destruidos, los Individuos de cualquier
cultura conseguirfan reconstruirlos, ya que los
datos culturales se encuentran en la memoria de
las personas.

L.a cultura 3s un patrimonio de datos
coinpartidos por todos los seres humanos de un
giupo. Sin duda, hay personas que recuerdan
mas que otras; y hay algunas que, por su oficio,
tienen un saber especifico que otras no
poseen; pero todos participan de un conjunto
de datos béasicos idénticos. No obstante, la
totalidad de una cultura nunca se encuentra en
la memoria de un sélo individuo: se necesita un
buen nimero de personas (de sexo, edad y
profesién diferentes) para lograr reconstruir una
cultura. Por esto, se dice que la cultura es un
fenémeno de grupco con origen, historia y drea

I CULTURA. DEFINICIONES Y FUNCICNES
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Antiguo plano de la capital sztecs, Tenochtitian, y sus alrededores. El trazo de este mapas,
publicado por primera vez en Nuremberg en 1524, se atribuye a Herndn Cortés.
(Tomado de: Wolfgang Haberland, Culturas de la América Indigena, México, 1974)
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geografica comun y no un fenémeno individual.

Una multitud de personas que se reunen
casualmente no constituyen un grupo cultural.
Para esto, se necesita una vivencia en comun, a
través de la cual desarrollar relaciones soclales y
producir un vinculo soclal que permita al grupo
actuar como unidad. La cultura, para funcionary
reproducirse, requiere también de una
estructura social como referencia y que, en
clerto sentido, es su expresién visible. Asl, el
sistema jurldico, las reglas del matrimonio, la

organizacién del trabajo y la distribucién del
producto, la ciencia, etc., forman parte
integrante de la cultura y son su aspecto visible.

Este conjunto de elementos, que
funciona como un sistema complejo y
equilibrado, no es estatico, sino flexible para
adaptarse al amblente natural (que cambia
continuamente) y responder a las exigencias de
los individuos del grupo que, a su vez, cambian
en su historia.

Analizaremos seguidamente algunos
tipos de transforniacién cultural.

Cualquiler sociedad nace y se transforma
en un entono natural de tipo particular. Este
ambiente, que ofrece medios para sobrevivir y
también problemas para superar, no es
simplemente un teldn de fondo de las
sociedades. Es un elemento fundamental para
su sobreviviencia y, en buena parte, el origen de
sus transtormaciones. Si en el ambiente de un
grupo indigena que vive de la caza, empiezan a
desaparecer los animales, este grupo tlene
varias maneras de solucionar el problema: a)
puede transferirse a otro lugar; b) puede camblar
de alimentacién y comenzar a comer otros tipos
de alimentos, y ¢) puede dejarse morir de
hambre.

Esto quiere decir que, si de un lado el
medio ambiente limita la adaptaclon de un

grupo a sus posibllidades naturales (utifizacién
de lo que esta disponible), por otro lado los
grupos soclales tlenen la posibilidad de
inventarse soluciones culturales diferenciadas
ante los problemas que el medio amblente
propone. Las transformaciones del ambiente
influyen en la cultura; pero, a su vez, los camblos
sociales y culturales producen transformaciones
en el medio natural (hasta el limite de la
destruccién total). Este juego entre naturaleza y
cuftura crea un movimiento constante en los
grupos soclales. Movimiento que empuja a los
individuos a permanecer "tranquilos, pero
alertas frente al medio amblente local”.

Por ofra parte, los sistemas sociales
cambian tamblén por "naturaleza” interna de la
socledad. Asf como hay necesidad de equilibrio
entre sociedac y amblente natural, de la misma
manera es necesario un equilibrio entre
individuo y grupo. Ahora, siendo que los
individuos cambian, este equilibrio debe ser
constantemente renovado. El hecho mismo de
que los grupos culturales e encuentran con
otros e intercambien ideas y objetos, produce el
cambio y la necesidad de renovar las relaciones
internas de un grupo. Dsfinimos estos camblos

y sus resultados como "historia de un grupo
cultural”.

Queda claro que, de esta manera, no es
absolutamente verdad que existen sociedades
con historia y sociedades sin historia. Todas
cambian y, por esto, todas tienen historia. El
problema es otro: algunas sociedades escriben
su historia, otras la conservan en la memoria.
Asl, las primeras recuerdan también fechas
particulares; en cuanto que las segundas,
conservan sélo el recuerdo de los grandes
eventos, de aquellcs que verdaderamente
tienen sentido. Sin duda hay sociedades que
cambian con mas rapiduz que otras. Algunos
opinan que éstas son mas evolucionadas; pero,
serfa interesante investigar el por qué algunas



sociedades tienen menos necesidad de
cambiar. Tal vez, porque resolvieron mejor sus
problemas de sobrevivir y adaptarse al medio y
por ello no es necesario camblar
frecuentemente. Este tema queda para la
discusién,

Por lo expuestc hasta aqui, podemos
apreciar la dificultad de resumir en pocas
palabras 0 en una breve definicién todo lo que
se entiende con el término de cultura. En
efecto, cada quien puede dar una definicién Jde
cultura, cada escuela de antropologia ha
elaborado la suya y son tan numerosos los
aspectos que puede abarcar que slempre se
tiene la impresién de que "falta” algo. Volvamos
a lo que hemos tratado en este capitulo.

En el primer parrafo se ha resallado como
aspectos fundamentales de la cullura los
conociimientos y las técnicas, los
comportamientos y los pensamientos (las ideas)
de los seres humanos. En el segundo péarralo
hemos visto que todo eso se aprende y se
transmite, que hay también reglas y actitudes,
valores y costumbres, idiomas y productos
concretos, una concepcién del munido y una
forma de vida que los miembros de una cultura
comparten. En el tercer parrafo se ha puesto
énfasis en el sistema social, en las relacionos
que se establecen entre sus miembros
(juridicas, econémicas, politicas), en sl hecho
de que todos esos aspectos cambian cn el
tiempo y se modifican por diversas razones.

Asl, hemos estado hablando de una
forma de vida (un modo de ser) y de un saber:
saber qué hacer, cémo hacerlo y qué es bueno
y malo hacer, tanto en el ambiente natural como
entre los demas seres humanos. Este modo de
ser y este saber hacer se aprenden, se

ransmiten y cambian en el tiampo. Este modo
de ser y este saber hacer s3 manifiestan en

productos del hombre, en sus instrumentos y

sus inventos.

A es0 nos referimos cuando hablamos de
cultura. En los préximos capitulos volveremos
sobre muchos de estos temas, pero ya
podemos darnos cuenta de que, sl el
aprendizaje y la transmisién de la cultura son
algo muy importante, lo son también todos los
contextos donde se realiza este proceson. Y la
escuela es uno de elios.

e

N

—‘ SN 'v

Representacién fantdstica del
Descubrimiento de América
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GLOSARIO

Adaptacidén

Proceso gradual a través del cual las sociedades
entran en refacién con el medio ambiente. Esle
proceso es muy Iimportante para la
sobrevivencia de los grupos humanos, ya que
del medio ambiente depende su sobrevivencia.
Cuando éste cambia, también las sociedades
deben cambiar para adaptarse a la nueva
situacion.

Aymara

Pueblo indigena andino de Peri, Boliva y Chile.
Particularmente, se encuentran muchas
comunidades aymara alrededor del lago Titicaca.
Son aproximadamente unos 3 millones.

Azteca

También mexica. Antigua civilizacién que se
desarrollé en la regién central de México y cuya
capital Tenochtitlan se convirtié en el centro de
un vasto imperio. Sus descendientes se
encuentran principalmente en México y el
nahuall, idioma de los aztecas, se mantiene
como lengua de més de un millén de personas.

Concepcldédn o visiéon del mundo

Lo que los individuos de una cullura piensan
que es el mundo que los rodea. Incluye ideas
sobre el origen de la sociedad, la descripcién de
la realidad natural, espiritual, etc. Se dice
también "cosmovisién".

Cultura material

Con este término, algunos estudiosos de la
cultura, indican todas las producciones
materiales de un grupo cultural: herramientas
para el trabajo, armas, casas, artesanias, etc.

Etnocentrismo

Indica sobre-valoracién de la propia cultura. Es
una aclitud etnocéntrica la que juzga las otras
culturas a partit de la propia y emite juicies de
"inferioridad” y "primitividad”. Esa actitud és
opuesla a la del "relativismo cultural".

Folklore

Término utilizado sobre todo en el siglo pasado
para indicar el "saber popular", en
contraposicién con el "saber intelectual”. En la
primera parte del presente siglo, este término
fue substituido por aquel de "cultura®, para
expresar mejor el "saber” de los pueblos y sin
juicio de valor.

Forma de vida

El conjunto de comportamientos, costumbres y
reglas  propias de una sociedad, que permite
diferenciar un individuo de una cultura de otro
perteneciente a un pueblo diferente. Caoa
pueblo tiene su forma de vida.

Medio amblente

Es el espacio geografico en el cual vive un
pueblo determinado y que condiciona su
economia y su cultura. La relacién con el medio
ambiente es muy importante. Una aclilud
equivocada puede, de hecho, destruirlo y privar
al grupo de su sustentamiento. Otro término
equivalente es "entorno natural”.

Quechua

Pueblo indigena de los Andes. Actualmente se
encuentra en Botivia, Perd, Ecuador, Colombia
y Argentina. Es el pueblo indigena mas
numeroso de América Latina (cerca de ocho
millones). En Ecuador se llaman quichua.

Relativismo cultural

Concepcién antropolégica segtn la cual cada
cultura tiene valor en sf y no en relacién con
otras. Asi, no existirian culturas superiores a
olras, mas bien cada una se puede juzgar
solamente desde su interior. Esta actitud de
respeto es necesaria para el didlogo entre
culturas.

Socledades occldentales
Con el término occidental se indican las



socledades europeas y norleamericana de tipo
industrial. De la misma manera, con el término
"cultura occidental" se indica la culiura propia de
estas sociedades. Se puede hablar de
"sociedades occidentales" también en América
Latina, en referencia a los Estados Nacionales,
Cuyo origen es europeo.

Valores

Lo que cuenta mayormente para una cultura, lo
que es bueno. Cada cultura tiene sus valores y
éstos determinan las actitudes sociales y los
comportamientos de los individuos. Los valores
generan las normas o pautas para la conducla
de los individuos.

GUIA PARA LA EVALUACION

1. ;Qué se entiende por cultura y por qué es
tan imporiante?

2. Indicar los elementos que conforman la
cultura.

3. Explicar en qué consiste una actitud
etnocéntrica.

4. ;Por qué es importante la "memoria” en las
culturas indigenas?

5. {C6émo cambian las culturas?

GUIA PARA LA INVESTIGACION

En el trabajo escolar seria importante
dedicar un tiempo semanal a la reflexién sobre la
cultura local y aquella de otros pueblos con los
cuales las comunidades de la regién estan en
contacto.

En estos periodos de estudio, es posible
también involucrar a los alumnos en actividades
de investigacién sobre las costumbres de sus
comunidades y en la discusién en grupo de los
datos recogidos. En seguida ofreceremos
algunas sugerencias para la investigacion de la
cultura.

1. Recolectar datos generales sobre la vita de
la comunidad. Se puede escoger un tema
especitico (por ejemplo: el trabajo, el

describa a una parte de la cultura de la
comunidad. El texto puede ser también
acompafiado por dibujos realizados por los
mismos alumnos.

2. intentar resumir, junto con los alumnos, la

"forma de vida" de la comunidad y describir
a grandes rasgos su "concepcién del
mundo". Una manera de recolectar estos
datos es preguntarse:

a. ¢ Cémo vive la gente de la comunidad?
b.;Cudles son sus ideas sobre la
naturaleza, los animales, los seres
espirituales, etc.?

c. ;Qu4 es bueno para una persona?

ch. ;Que es malo para una persona y como

! CULTURA. DEFINICIONES Y FUNCIONES
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casamiento, elc. ) o seleccionar un "ciclo"
en la vida de la comunidad. En esle
segundo caso, una buena posibilidad es
ofrecida por el ciclo de 1a vida. Se trata de
describir los diversos momentos que
marcan la vida del individuo.

a. hacimiento

b. adolescencia

¢. casamiento

ch. muente

Cada alumno, solo o en grupo, deberia
describir tedos estos eventos, tal como se
dan en su comunidad. Después, los datos
pueden ser reunidos en un texto que

resuelve sus problemas? etc.

Compatrar la forma de vida de 1a comunidad
con aquella de las aldeas no indigenas de
la vegiébn o de la ciludad més cercana.
Subrayar lo que es semejante y lo que es
diferente y, en grupos de discusién,
intemar encontrar las razones de la
diierencia.

Por ejemplo:

a. ¢Las relaciones entre las personas son
iguales o diferentes?

b. ¢(La manera de trabajar es igual o
diferente? etc.



PRODUCCION,

Cuando un grupo de personas se reune
para hacer un trabajo, necesita antes de todo
ponerse de acuerdo sobre lo que tiene que
hacer y cudl es la mejor manera de hacerlo. Asl,
las personas necesitan compartir la finalidad,
crear regias validas para todos, dividir las tareas,
otc. En clerta manera, pasa 1o mismo con las
sociedades. La cultura es todo el conjunto de
“decisiones” fomadas para alcanzar la finalidad
de "estar juntos”, de resolver los problemas
materiales y continuar a través de las
generaciones, a subsistir como grupo social. Es
necesario subrayar que, buena parie de este
proceso se realiza implicitamente y sélo una
parte de él es realizado conscientemente.

La cultura es ¢l conjunto de todas estas
*decisiones”, organizacién, Iideas, etc.,
producidas por el grupo en el curso de su
historia. Sin duda, no todo lo que un grupo
produce permanece vivo: algunas de estas
producciones cuiturales son abandonadas
cuando ias condiciones sociales damandan
nuevas soluciones. En este sentido, la cultura

n

PARTICIPACION
Y
TRANSMISION DE LA CULTURA

estd constantemente en transformacién:
algunos elementos son abandonados, otros
son restructurados y otros son creados. Este

80, en general, 68 amonico y se desarrolia
a mediano y largo plazo Sin embargo, a veces,
frente a situaclones no previstas, es necesario
camblar rapidamente. Por ejemplo, la llegada de
kos europeos en el sigio XV, obligé a algunos
pueblos a cambiar rapidamente para defenderse
de los invasores.

Hablar de la cultura como produccién de
grupo no solfuciona completamente el problema
de la creacién cultural. De hecho, el individuo
\iene un papel en esta creacién.
Consecuentemente, la preguita es la siguiente:
L Quién produce la cultura?.

Ante todo, existe una creacién inmediata
de conjuno. Por ejemplo, frerie a un problema
ol grupo puede reunirse para discutirio, hasta
liegar a una solucion vélida para todos. Otra
forma puede ser represemada por la discusidn
en fases sucesivas en pequefNos grupos o a
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nivel familiar, hasta que todos estén enterados y
produzcan parte de la solucién. También esta el
caso de respuestas culturales que evolucionan
casl por su cuenta, graclas a la fuerza implicita
que fue aplicada en su produccién iniclal
(veremos, mas adelante, que los mitos pueden
entrar en esta categoria).

En todo caso, el individuo permanece
como productor principal de la cultura, pero de
una marera muy particular. En una socledad en
la cual el saber se transmite a través de la
escritura, quien hace un invento puede publicar
su descripcién y colocar su firma. En este caso,
el autor es slempre un individuo bien preciso,
con nombre y apellido. Puede ser que su
socledad decida nn utilizar su invento, pero es
posible que afios despies alguien, !3yendo
aquei texto, lo recupere y utilice.

En las socledades indlgenas, en las
cuales el saber es transmitido de manera oral, la
participacién del individuo en la produccién
cultural es distinta. En efecto, son los individuos
los que producen nuevos inventos técnicos,
cantos, historias, etc., pero para ser integrados
en la cultura, tienen que ser aprobados y
aceplados por el grupo. Por ejemplo, si una
muchacha compone un nuevo canto, éste
puede ser escuchado por otros y transmitido de
boca en boca, hasta que todo sl grupo lo cante.
En este caso, 1a produccién individual se vuelve
patrimonio cultural del grupo. Sin embargo,
puede no ser transmitido a otros (tal vez por no
reunir el estilo o los contenidos culturales del
glor::Japo) y asf ho integrarse a la memoria cultural

1.

En el caso de un invento técnico, el
nuevo objeto, para ser integrado en la cuttura,
debera pasar una especie de examen; es decir,
funclonar mejor que los objetos de! mismo tipo
que el grupo ya posee. Por ejemplo. si un joven
inventa un nuevo tipo de arco, para ser
aceptado éste debe satisfacer no solamente los

requisitos de los arcos tradicionales, sino ofrecer
mejores prestaclones. En este caso, sin
embargo, no siempre el grupo acepta la
innovacién técnica: puede que la nueva aima
permita cazar mas animales que los arcos
tradiclonales; pero el grupo no necesita cazar
mds: primero, porque ya tiene lo suficiente con
los arcos tradicionales y, segundo, porque un
arco mejor acabaria mas rapidamente con la caza
y &n poco tiempo el grupo padeceria hambre.
De este modo, el nuevo arco acaba siendo
rechazado.

Queda claro que es el grupo qulen
decide lo que debe entrar en el conjunto de
producciones culturales tradicionales. Otro
aspecto de este proceso nos lleva a atribuir al
grupo un papel todavia mdas importante en la
produccién cultuVolvemos al ejemplo del cante.
Declamos que una muchacha compone un
canto sobre una pareja de jévenes que deciden
casarse y realizar sus deseos. Si el canto
comienza a difundirse, se puede producir un
fenémeno muy interesante. Puesto que el
canto es transmitido en forma oral, algo en su
contenido puede perderse o agregarse. Asf,
pnr ejemplo, la décima persona que reproduce
of canto podria ser una mujer que queria casarse
con su enamorado, pero no lo logré porque los
padres se opusieron. Esta mujer, recordando
su historia en el momento de cantar, modifica el
final del canto, de alegre a triste. En la misma
manera, un sucesivo cantor puede introducir
otras variantes, como la muerte de la muchacha
o dificultades para estar juntos, etc.

Como la primara versién del canto no fue escrita,
al momento de su difusién el canto inicial dio
origen a otros diferen’,s. Finalmente, el autor
del canto no puede ser considerado sélo la
primera muchacha, sino todos los que
participaron individualmente en su
transformacién. Enrealidad, el autor es el grupo
cuttural y no el individuo. Lo mismo se da con



los objetos: alguien inventa un instrumento para
remover la tierra, otros lo modifican por su
cuenta. Algunas de estas transformaciones
permanecen on el ambito individual y
desaparecen con el Individuo: otras, son
aceptadas por el grupo y sobreviven como
cultura material. Por ejemplo, no hay duda de
que la CHAKITAQLLA, herramienta agricola
andina utilizada por los quechua y aymara, es un
instrumento de trabajo creado por generaciones
sucesivas, hasta conseguir la forma
superespecializada actual. De hecho, es
posible encontrar varios tipos de chakitaqllas en
regiones distintas y con grados diferentes de
transformacién. Este Gltimo ejemplo manifiesta
cémo las culturas andinas contintan
evolucionando también en nuestra época.

El papel del individuo en la cultura no se limita a
su contribucién en la produccién de nuevos
elementos. De hecho, el rol principal del
individuo es vivir la cultura. Los individuos ,
asociados en pequefos o grandes grupos, son
los sujetos principales de la cultura; ésta
sobrevive en su memoria y es a través de ellos
que los datos culturales se transmiten. Sin
embargo, esta participacién no es total, porque
cada Iindividuo no posee toda [a cultura de su
socledad. Es el conjunto de todos los
individuos de una sociedad que posee Yy
mantiene viva su cultura. Si, por ejemplo, un
hombre muere, la cultura sobrevive en otros y lo
que se plerdeson sélo los datos individuales
(experiencias, emociones, etc.) de aquel
hombre. Asl, la cultura vive en los individuos,
los moidea y es moldeada por ellos, pero no
acaba con cada uno de ellos.

Solamente cuando todos los Individuos
de una socledad son destruidos, entonces la
cultura muere. Muchas culturas de América
Latina desaparecieron porque los pueblos que
las hablan producido y vivido fueron diezmados
por los europeos. En algunas regiones, esta
destruccidén todavia continda.

Llegamos asi a la conclusién de que el
individuo participa sélo de una porcién de su
cultura. Tenemos que preguntarnos: ;Cual es
esta porcién?

LOS HEROES MITICOS Y LA
PRODUCCION CULTURAL

Cuando preguntamos a los ancianos de
cuaiquier puebio indigeha de América
Latina, quién les ensefié a cultivar la
tierra, © quién inventd los objetos,
muchas veces la respuesta es una
historia la cual cuenta que fueron los
antepasados del pueblo los que
indicaron como hacer los objetos, las
casas, c6Mo curar y ies ensefiaron los
wmymm.a\mmbs
_ héroes miticos asumen url: papel de
massiros del pueblo.
Por ejempio, Manco Capac y Mama Oclio,
después de fundar Cuzco, ensefaron a
los incas o6mo cultivar ia tierra y asmo
curar. Esta nplloadén que saiguno
coneideran fantistica, an clerto um&h
puede ser considerada verdadera. Sin
opummqg:n resolvieron ::.
]
pfohlomaa mayores de cada sociedad.
Ademds, cuancio se atribuys a héroes

miticos este on realidad se estd
explicando ol proceso de creacién de
mansra semejants & la nuestra, pero con
otras palabras. :

son personificacionss de Ilas
caracteristicas principaies del grupo
cultural. Por ejempio, lbs grupos
indigenas guerrsros tienen muchos

Il PRODUCCION, PARTICIPACION Y TRANSMISION DE LA CULTURA
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(Tomade de: Victor Rivero Luque, La Chakitaqlla
on ol mundo sndino, Cuzco, 1987)

CHAKITAQLLA
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héroes guerreros que enseharop las
aries de la guerra. Del mismo meJo, un
pueblo de curanderos, como los
KALLAWAYAS de Bolivia, tiene en sus
historias personajes que ensefaron a
curar. Esto quiere decir que los héroes
miticos son los que encaman (a identidad
profunda del grupo. Ellos mismos son el
grupo cultural. En consecuencia, cuando
la creacién cultural es atribuida a estos
personajes, se esta diciendo que fue el
grupo (0, a lo mejor parte de ello) que
produjo la cultura.

La primera respuesta a esta pregunta es la

siguiente: todos los individuos de una sociedad
participan de una misma porcién de cultura
basica. Se trata de elementos fundamentales
de su cultura y que sirven para dar a todos los
integrantes de la sociedad una misma identidad
de base. La lengua es, sin duda, uno de estos
elementos; asi como la forma de sentarse o
mover el cuerpo. A éstos, hay que afiadir
también algunos otros elementos culturales mas
profundos, relativos a la manera de ver el mundo
de aquella cultura.
Al lado de esta participacién cultural comun
tenemos porciones de la cultura que sélo
algunos conocen. Por ejemplo, las mujeres de
una sociedad saben hacer cosas que los
hombres no saben y éstos, a su vez, participan
de conocimientos culturales, de los cuales las
mujeres son excluidas.

En conclusion, el sexo de la persona
influye sobre el tipo de conocimientos cullurales
que se posee. De la misma manera, hay
individuos que desempefian actividades
particulares y, por esto, poseen conocimientos
especializados que otros no tienen. Es el-caso

de los curinderos (médicos indigenas), quienes
saber curar enfermedades o solucionar
problernas que otros no consiguen resolver, por
no tener el conocimiento adecuado.
Llamaremos esle proceso participacién
diferenclada en la cultura.

ETNOCIDIO-GENOCIDIO

Con el término de etnocidio se sefiaia
el hecho que a un pueblo, colectiva o
individualmente, se le niega su derecho
a disfrutar, desarrollar y transmiir su
propia cultura y su propia lengua.

Pueda definirse como una violacién de
los derachos humanos, particularmente,
del derecho de los pueblos indlgenas al
respeto de su identidad cultural.

Por genoclidlo se entiende la
eliminacion fisica de un grupo humano o
pueblo hasta acabar con él
completamente. Muchos pueblos
indigenas de América Latina fueron
exterminados y desaparecieron durante
la época de la conquista (genocidio),
otros tuvieron que renunciar a su cultura
y aceptar otra (etnocidio).

Es necesario subrayar que rara vez un
solo individuo participa de aspectos
especializados de su cultura. Seria un riesgo
grande: si el individuo se muere, estos
conocimientos desaparecerian para siempre.
Por eso, son siempre varios los individuos que
participan de un mismo conjunto de datos
culturales. Si un curandero muere y el grupo
necesita de esta funcién, muy pronto alguien



asumira su funcién, ayudado por curanderos de
pueblos vecinos. Por otro lado, si la comunidad
no necesita de un curandero, porque hay
muchos en la regién, puede ser que nadie
ocupe el lugar dejado vacio. Por ejemplo, con la
llegada de la medkina europea y el desprecio
de los invasores por las costumbres indigenas,
el nimaro de curanderos estd hoy en
disminucién.

Las personas no nacen sabiendo ¢cémo
vivir, tlenen que aprender de su sociedad. Eslo
quiers decir que la cultura no es poseida por i0s
individuos desde su nacimiento; mas bien es
aprendida y se transmite de individuo a
individuo y de grupo a individuo. Si un hombre
quiere aprender a hacer un {ipo particular de
arco tiene que pedir a alguien que sabe la
técnica para roalizarlo. Sin embargo, el proceso
de aprendizaje de una cultura se desarrolia en
el curso de toda la vida del individuo y, con
particular intensidad, durante la infancia y la
adolescencia. Llamamos a todo este proceso
general con el término de "soclalizacién” y, en
su aspecto cullural, con el término de
*enculturacion®. Este Gltimo proceso se refiere
sobre todo a aquellos elementos basicos de
una cultura que sirven para crear la identidad
cultural del individuo y se desarroila
particularmente en la infancia.

Los nifios nacen con caracteristicas diferentes
(fisicas, de inteligencia y temperamento) pero,
para vivir en sociedad, tienen que compartir
caracteristicas comunes con los otros miembros
del grupo. Esto no quiere decir que la cultura
elimina las diferencias entre los individuos,sino
mds bien, que una parte de la perscnalidad de
los individuos es comun a tocos. De hecho es
sobre la base de estos elementos comunes, de
las diferencias naturales y de la historia
individual, que se construye la personalidad
completa de un hombre adulio. Asf, cada
individuo de una sociedad es al mismo tiempo
unico en su grupo e igual a sus compafieros,

frente a los individuos de otra cultura. Por
ejemplo, un quiché rJe Guatemala es unico en
su comunidad (caracteristicas {lsicas, manera
de reacclonar, historia familiar, etc.); pero,
confrontado con un aymara de Bolivia, él es un
quiché semejante a los otros individuos de su
grupo. En el interior de una socledad emergen
mds las caracterlsticas que diferenclan a los
Individuos; en la relacién con otras sociedades,
resaltan mds las caracteristicas que unifican los
individuos de una misma cultura.

La socializacién es el proceso a través del
cual los niflos son poco a poco integrados en
su o i;dad. Es un proceso intenso de

.. izaje que comienza con el naclmiento y
ucabu sélo cuando al nifio puede ser integrado
en la comunidad como adulto. En general, este
proceso se realiza dentro de la familia, pero
también la comunidad participa en su desarrollo.
En las socledades indigenas este proceso casi
nunca es violento y rara vez el nifio es castigado
fisicamente, pues los aduitos manitiestan
mucha paciencia.

La imitacién tiene un papel muy
Importante y el mismo juego es una
reproduccién de las actividades de los adultos
donde, gensralmente, los juguetes son
instrumentos de trabajo en miniatura: arcos y
flechas, ollas para cocinar, etc. Desde la primera
infancia, se observa una diferenciacién de
aprendizaje en relacién al sexo.

Poco_a poco, sin necesidad de escuela,
los nifios y las nifias se integran a la vida de la
comunidad, aprendiendo a componrtarse segin
las expeclativas de los adultos. Aprenden lo
que es importante para ser aceptados como
miembros de su comunidad (las reglas del
juego) y las técnicas especificas de trabajo que
los llevaran a asumir un papel econémico activo
en su sociedad.

No todos los conocimientos son transmitidos
de adultos a nifios; tal como existe una

Il PRODUCCION, PARTICIPACION Y TRANSMISION DE LA CULTURA
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transmisién entre adultos, de la misma manera
axiste una transmisiéon cultural entre nifios, que
podriamos llamar "horizontal”. Algunos tipos de
juegos Infantiles, por ejemplo, transmitidos de
nifo a nifio sin participacién de adultos; o,
entre adolescentes, datos sobre la sexualidad.
Este proceso es particularmente desarrollado
en aquellas socledades donde los jévenes son
organizados en "grupos de edad". Estas son
instituciones en las cuales los j6venes de la
misma edad viven y duermen juntos, hasta
alcanzar la mayor edad.

Para tener un cuadro globai de estos procesos
de aprendizaje, basta observar las actividades
diarias de una comunidad. Es posible ver nifios
que juegan en grupos como pequenos adulios
(por ejemplo, juegap a cazar o pescar), y las
nifias por su cuenta juegan con mufiecas. Otras
nifas observan a sus madres cocinar y las
ayudan a cuidar a los recién nacidos. Los
mayorcitos estan en el campo con sus padres o0
cuidan de las ovejas. Por la tarde, un anciano
consiruye una canasta y algunos nifios
senados a sus pies, mirando los gestos del
viejo y escuchando sus explicaciones.
Finalmente, de noche los nifios escuchan a los
adultos discuti sus problemas y las historias de
los antiguos, :;us a veces cuentan,

En la mayoria de las sociedades de
América Latina, el proceso de aprendizaje estd
marcado por un acontecimiento particular. Llega
un momento en que los nifios tienen que
abandonar el mundo de la infancia y entrar en el
munrdo de los adultos ( a veces el proceso se
realiza en fases sucesivas). Este momento es
muy importante y por eso involucra a toda la
comunidad. Es un tiempo social y también
religioso. El rito de transiciéon, como es
llamado, sirve para cumplir dos finalidades:
transmitir a los jévenes conocimientos
especiales que necesitan de un ambiente y de
una ocasién particular (no se puede hablar

ENCULTURACION
Y ACULTURACION

Ambos términos se 'roﬂemn. on un
se\tido amplio a la transmisién de
elomenios culturales,

Enculturaciéon os el proceso de
transmisién de esos eslementos
culturales de una generacién a la otra
deniro dv una misma sociedad.

Aculturacion es el proceso de
transmisién de elementos culturaies de
una socledad a otra, de una cultura a
otra.

Tanto los fenémenos de enculturacién
como aquelios de aculturacién pueden
86 visios COMO Procesos casi naturales
dentro de !a historia de una cultura: los
primeros garantizan su sobrevivencia y
reproducciéon, los segundos, su
enriquecimientd con los apories de otra
cultura.

Por lo general, en el caso de los
indigenas de América Latina, la
aculturacion ha tenido caracteristica;
violentas e impositivas, ya que ent.o
cultura europea y cutturas indige. as no
hubo una relacién de Igualdad y
contacto pacifico, sino que una tra’é de
dominar a las otras.

Por es0, con el término aculturackin nos
referimos a la imposicién -mas que
transmisién- de elementos culturales de
una cultura dominante & une cultura
dominada.



ptblicamente de todo) y marrar de alguna
manera su entrada definitiva en el mundo de los
adultos (a veces también con pruebas, heridas,
etc.). Desde este momento, no serd posible
volver atras. El mundo de la infancia es
abandonado para slempre.

En general, el proceso de ruptura ritual
de! mundo de la infancla se realiza tanto para los
varones como -para las mujeres, pero es
separado y con accionec diferentes. En el caso
de las mujeres, este ritual puede coincidir con la
llegada de la primera menstruacién: en muchas
sociedades, en este periodo las jévenes tienen
que vivir separadas de las otras, comer ciertos
alimentos, elc.

Un ejemplo de rito de transicidn muy
importante en las culturas andinas es el
rutuchl o corte de pelo, que se realiza

alrededor de los 2-3 aios de edad de un nifio.
Antes de esta ceremonia, no se puede peinar,
lavar o cortar el pelo del nifio, pues de otra
manera surgirlan problemas. En el momento del
rutuchl se hace una gran fiesta y los padrinos
del menor se encargan de cortarle el pelo y
hacerle entrega de regalos (plata, algun
animalito, etc.). Desde ese momento el nifio
entra en la vida econémica de la comunidad, ya
que empieza a cuidar aigin animalito (oveja,
corderito, etc.). No se trata de un pasaje de
ninos a adultos, sino més bien de una etapa de
la infancia a otra.

Con el contacto con la sociedad europea
estos rituales entraron en crisis y en algunos
casos ya desaparecieron. En todo caso, vale la
pena citar que también en la cultura europea se
realiza algo semejante. Por ejemplo el "servicio
militar” para los varones puede ser considerado
como un periodo ritual para entrar en el mundo
de los adultos.

Finalmente y para concluir este recorrido,
tenemos que citar la transmisién del saber
especializado. Algunos individuos realizan

funciones especlficas dentro de la comunidad:
lideres politicos, curanderos, parteras, etc. Para
desempefiar algunos de estos roles es
necesario prepararse particularmente. En este
caso, la transmisién del saber s4 realiza de
individuo a Individuo y en tomentos
especiales.

Por ejemplo en el caso del curanderismo,
algunos jévenes que manifiestan interés y
tienen las caracteristicas apropladas, son
escogidos y pasan a frecuentar 0 convivir con
un anciano curandero. Es una especle de
escuela donde, en el curso de varios afios,
estos jévenes aprenden el valor de las hierbas,
a pedir ayuda a los espiritus, etc. Asli, la
transmisién de los conocimientos se da a través
del ejemplo y también con conversaciones
entre el anclano curandero y el joven. Muchas
veces, el aprendiz tiene que demostrar su
habilidad con pruebas dificiles y en varias
sociedades indigenas existe también un ritual
de iniclacién especial para marcar el Inicic de su
actividad como curandero.

Concluyendo, podemos afltmar ahora
que la cultura es un producto de los logros
humanos, que se transmite de generacién en
generacién y es renovada cuando e6s
necesario. La cultura se aprende desde la
primera infancia deptro de la familia y con toda la
comunidad. Ademd4s, en el caso de algunos
contenidos especificos existen espacios y
tiempos particulares para transmitirlos. La
cultura sirve al grupo para su sobrevivencia en
el tiempo y tiene una edad mas larga que los
mismos individuos. La cultura, es, de hecho, un

fendmeno histérico de los grupos y de las
sociedades.

I! PRODUCCION, PARTICIPACION Y TRANSMISION DE LA CULTURA
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EL ORIGEN DE LOS INDIGENAS AMERICANOS

El hombre americano no es originario de este continente. Los primeros grupos llegaron a través
del estrecho de Bering, en el extremo norte del continente, entre los afios 20.000 y 15.000
antes de Cristo y se dispersaron en direccién sur. Se hipotiza también, que otros grupos
Hlegaron por mar, a través del Océano Pacffico.

En el curso de los mitenios, estos grupos se multiplicaron, hasta formar centenas de pueblos
diferentes. Estd claro que estos grupos no desclenden-de un tnico pueblo, dado que las
inmigraciones desde el norte fueron varias. Cada grupo desarrolié su cultura y su propia
organizacidn social. Un ejemplo de esta enorme variedad es dada por los idiomas hablados en el
continente. En Norteamérica habla méds de 300 lenguas diferentes y en el caso de América
Central y del Sur, muchas mas.

Los pueblos indigenas se expandieron en ambientes naturales diferentes y en relacién con
estos crearon su manera de vida. Tenemos grupos que se asentaron en zonas tropicales, otros
en la costa y otros en akiplanos.

Cada uno de estos pueblos, en relacién con su madio ambiente, desarrolié formas auténomas
de economia. Algunos se especializaron en la ¢ria de animales; otros en la agricultura 0 en
ambas. Algunos pueblos prefirieron no fliarse en un sitio y continuaron viajando dentro de un
territorio definido. Estos titimos, todavia viven de la caza y la recoleccién de productos naturales
(actuaimente son muy pocos).

Mucha es la variedad de sistemas soclales desarrollada. Ya citamos a 108 Incas y los aztecas con
su Estado centralizado. Otros grupos prefirleron confederarse, sobre todo en caso de guerra.
Sin embargo, en la mayoria de los casos, el sistema social y polftico de estos pueblos es de tipo
horizontal.

La llegada de los espafioles y de los portugueses en América Latina, destruyé muchas de estas
sociedades. La mayoria intenté oponerse y su sobrevivencla hasta hoy manitiesta esta
resistencia y su fuerza.
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GLOSARIO

Cuzco
Capital del Estado Incalco. Actualmente es
Capital de un Departamento en Peru.

Enculturaclén

Progresivo aprendizaje de los elementos que
constituyen la cullura. Normaimente, es un
proceso relativo a los nifios y empieza en la
primera infancia. Gracias a este proceso, es
posible formar hombres y mujeres con una
identidad cultural compartida por los integrantes
de una cultura.

Héroes culturales

Cada sociedad cuenta historias de grandes
personajes que dieron origen a la cultura y
ensefiaron las técnicas a los hombres. A veces
son seres espirituales que se transforman
también en hombres. En algunos casos, se
identitican con algunos antepasados
importantes; la mayoria de los mitos son
historias de estos héroes culturales.

Identidad cultural

Siendo cada cultura unica en su caracterizacion,
sus individuos tienen conciencia de ser
diferentes de otros pueblos. Esta percepcion
de diferencia se basa en las caracteristicas
profundas y originales de cada cultura, que
determinan la “identidad" del grupo y en parte,
también del individuo.

Kallawayas

Poblacidn de Bolivia, con fuerte tradicién de
medicina natural. En época incaica, estos
"médicos viajeros" circulaban por varias
regiones de América Latina, curando vy
aprendiendo las 1écnicas de curacién de otros
p. ~blos. Actuaimente, existe una asociacion de
"m;u:co0s kallawayas" reconocida por el
yubierno boliviano.

Maya

Antigua civilizacién que se desarrollé en la zona
meridional de México (Yucatan) y en Guatemala.
Sus descendientes se encuentran
principalmente en Guatemala, donde existen 21
lenguas de origen maya habladas por varios
millones de personas.

Manco Capac y Mama Oclio

Héroes incaicos, miticos fundadores de Cusco.
Se atribuye a ellos también la ensefianza de las
técnicas agricolas y de la medicina a los Incas.

Mito

Historias que cuentan los origenes de las
sociedades y la invencién de las técnicas
culturales. Los mitos son historias sagradas de
cada pueblo, y sirven también para transmitir a
las nuevas generaciones los contenidos
espirituales mas profundos de la cultira. Una
ocasién muy importante de transmisién y
relacién de los mitos son los rituales
comunitarios.

Quiché
Pueblo indigena de Guatemala de origen maya
(ver). Se calcula que son alrededor de 1 millén.

Rito

En general, se trata de un conjunto de palabras,
gestos y comportamientos especiales,
realizados en grupe o individualmente para
entrar en contacto con seres espirituales. El
término es utilizado igualmente para indicar
cualquier ceremonia social que conlleva también
un aspecto religioso. (llaAmase también ritual).

Rito de Iniclaclon

Conjunto de rituales, con pruebas de valor y
examen de conocimientos, al cual tienen que
someterse los que quieren hacer parle de
grupos sociales especiales (guerreros,
curanderos, etc.). El término es particularmente
utilizado para indicar el ritval a través del cual los



aprendices curanderos acaban su curso y pasan
a ejercitar por su cuenta.

Rito de transicién

En general, ceremonia que indica el pasaje de
una situacién soclal a otra. El término indica,
sobre todo, los rituales a través de los cuales los
jévenes pasan del mundo de la infancia al
mundo de los adultos (También: rito de pasaje).

Soclallizacion
Proceso de integracién progresiva de los nifios

en la socledad.

Transmisién cultural

La cultura, como producto de los hombres que
viven en un grupo, se aprende. Por esto, los
adultos transmiten a las nuevas generaciones
sus costumbres y su saber. Al lado de la
transmisién vertical, de generacién en
generacién, existe también una transmisién
horizontal, de adulto a adulio y de grupo a

grupo.

GUIA PARA LA EVALUACION

1. ¢Quién o quiénes producen la cultura?

2. i Por qué se dice que cada individuo participa

de la cultura de manera diferenciada?

3. Explicar qué se entiende por soclalizacién y
por enculturacion.

4. ¢ Por qué son imponrtantes los mitos y los ritos
en las culturas indigenas?

GUIA PARA LA INVESTIGACION

1. Preguntar a los mas ancianos de la
comunidad cémo era la vida cuando eran
jovenes y compararla con la actual.
Preguntarse el por qué y el origen de ios
cambios.

2. Recoger algunos cantos de la comunidad y
compararlos para estudiar:
a. eltema.
b. la manera de cantarlos.
c. la ocasién en la cual se cantan.
ch. las variaciones entre cantos semejantes.
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3. Recoger historias sobre el origen de la
comunidad y de todo el pueblo indigena.
Confrontar estos datos con la historia
estudiada en la escuela y ver las diferencias y
las convergencias. Seria posible, con todos
estos dalos, escribir una “historia de la
comunidad”, con dibujos y testimonios de los
anclanos.

4. Describir los procesos de aprendizaje de la
cultura por parte de los nifios y nifas: los
rituales de introduccién en la comunidad y en

el trabajo de los aduttos (Si no se realizan
mds, preguntar a los ancianos cémo se
haclan antes).

5. Buscar algunos especialistas de la comunidad
(por ejemplo, curanderos, parteras. etc.) y
recoger datos sobre el tipo de saber que
tienen; como lo aprendieron y con quién; el
uso que hacen de estos conocimientos, etc.

Serla tamblén importante preguntar quién es el
autor y analizar su produccién cultural y la
aceptacion por parte de la comunidad.
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TERRITORIO, GRUPO Y RELACIONES
SOCIALES

Un aspecto muy importante de la vida de
un grupo soclal es su relacién con el medio
ambiente. La materia prima para construir las
casas, las armas y la misma comida, provienen
del entorno natural del grupo. Si esta relacién
es equilibrada y el medio no es demasiado
explotado, el grupo puede continuar

indefinidamente aprovechando los productos.

que necesita para vivir. Normaimente, las

técnicas agricolas son utilizadas para este fin y-

el mismo rimero de individuos es controlado,
de manera que no supere las posibilidades del
ambiente,

En su relacién con el medio, el grupo
hace referencia a un territorio particular, que no
se confunde con aquel de otros grupos. No se
trata simpliemente de la propiedad de una

porcién de tierra. Ademds, este conceplo esta

presente en la socledades indigenas de
América Latina. Es algo méas profundo y
significativo. El territorio es el espacio histérico
del grupo, su referencia constante y su
seguricad. La identidad misma de los grupos y,
como veremos, su articutacién social y politica,
es proyectada en su termitorio y representada
por é1. La historia dei grupo se confunde con la

geografia y los héroes marcaron su presencia
en estos espacios.

El valor del territorio sobresale
particularmente, si consideramos aigunos
pueblos andinos. Por ejemplo, para los
quechua y aymara la tierra es algo sagrado. Es la
Pachamama, la tierra, que da sus frutos y
proteje a las comunidades. La relacién con ella
es de individuo a individuo y no de individuo a
cosa. La tierra no es una cosa, como lo es un
palo o una herramienta de trabajo y por esto es
dificil entender la posibilidad de poseer la tierra.
Sin duda, se puede delimitar un territorio, un
espacio, y utilizario, paro no poseerio. También
enhtre los Maya la tierra es algo sagrado, es la
madre tierra o dios mundo: se le pkie permiso
cuando se abren sus ¢ames para sembrary se
le agradece con una ceremonia cuando se
recibe la cosecha.

En el pasado, era tan fuerte este tipo de
relacién que algunos pueblos tuvieron la
necesidad de representar en su territorio los
signos de su presencia y los elementos de su
cultura. Por ejemplo, los grandes dibujos del
desierto de Nazca, en Peru, pueden ser




considerados como signos culturales que los
pueblos de la regién dejaron para representar
su relacién con la tierra. Lo mismo vale para los
incas, que en todo rincén del Tawaniinsuyo
(Imperio Incaico) marcaron en las rocas su
prasencia.

Por otro lado, siendo el territorio espejo
de la vida soclal y cultural del grupo, debe ser
relacionado a toda la comunidaa y no a los
individuos singularmente. Poseer
individuaimente un pedazo de tierra es, asi, una
manera de quebrar con la historia y la cultura de
un pueblo y, en efecto, muchos de los
problemas actuales de los pueblos indigenas
son causados por este tipo de situaciones.

Podriamos decit, que el territorio no es
poseldo por el grupo, mds blen es utilizado por
él. En este sentido, es necesirio conocer las
fronteras de este territorio para no entrar en
conflicto con otros puablos; pero estos limites
son fluctuantes y no necesariamente rigidos:
hay siempre espacio para otros mientras éstos
acepten las reglas del grupo.

También en el caso de grupos hémadas,
el territorio esta definido, dado que en general,

los grupos némadas o semi némadas se
desplazan por motivaciones econémicas (caza,
recoleccién, etc.) en una regién geogréfica fija,
que elios consideran su territorio vital. La cuttura
de estos grupos se adapta completamente a la
situacién de némadas y cualquier imposicién de
permanecer en aideas fijas produce cambios
muy profundos en su cultura.

El territorio es también el teatro de las
relaciones entre las comunidades de un mismo
grupo local y entre pueblos de diferente
cultura. Por esto, las diversas comunidades de
un grupo cultural viven en un mismo territorio
que las unifica histérica y geograticamente.
Como veremos, el otro tipo de unidn importante
entre comunidades es el parentesco.

l.a estrecha relaclén entre espaclo
geografico y cultura es representada tombién
por la disposicion de las casas de las ak.a?s vy,
en general, por la manera de habitar ce los
grupos. Por ejemplo, los quechua del Peri
dividen todavla sus comunidades en dos
mitades, aito y bajo, habitadas por familias
diferentes. Del mismo modo, pero mds
compleja, 1a capital del Estado Incaico estaba
dividida en sectores que representaban el
poder de las familias y su relacién con todo el
territorio del Estado.

La relaclén entre grupo y medio ambiente
representa s6io uno de los aspectos
impontantes de la existencia de las sociedades.
Evidentemente, los grupos deben desarrollar
una serie de reglas y comportamientos para
mantenerse en el tiempo. Si tres o cuatro
personas emprenden una tarea, elios tienen
que saber y compartir algunos factores
(tinalidad, reglas, etc.), para realizarla. Este
acuerdo puede durar s6lo un dia y, por esto, no
necesita ser muy profundo: pero, si el grupo es
de tamafio mayor y quiere continuar junto,
entonces l2 complejidad de las reglas dehe ser
mayor (particularmente, porque es superior la
cantidad de informacidn que circula y el mimero
de los individuos). En este caso, s necesario
tomar decisiones mas amplias y para mas
personas y, por esto, el grupo debe
organizarse. Todo estr proceso resulta
sumamente importante, si pensamos que una
de las tareas relevantes de las socledades,
ademas de proveer de alimentos a sus
integrantes, es su reproduccién. Por esto, es
necesario crear instituciones apropiadas para
llevar a buen fin las varias fases de este
proceso. La familia, por ejemplo, es una
institucién creaua principalmente para ayudar a
los nifios a integrarse a su sociedad.

Los grupos necesitan de un soporte para
que seo realice la cultura. Este soporte es la



organizacién soclal, con sus instituciones y sus
reglas. Por eJemplo, cuando una comunidad

incluye varias familias es necesario que aiguien
asuma la responsabilidad de reunir a la gente y
tomar decisiones. Por tal motivo, la organizaclén
soclal comprende el rol de jefe o un cargo para
grupos de ancianos, etc.

Todas las instituciones de una socledad
estan slempre relacionadas entre sl, de manera
- centralizada (por ejenplo los Estados) o no
centralizada (por ejemplo muchas sociedades
indigenas de América Latina). Este conjunto de
elementos puede s3er llamado sistema
soclal. Utilizamos ei término "sistema”, no
solamente porque los elementos son
relacionados entre si, sino también porque
cuando algo sucede en un ambito, esto tiene
repercusiones en los otros. Por ejemplo, si el
ambito econdémico tiene problemas, éstos
influyen también en la situacién de las familias,
etc.
Estos hechos nos permiten concluir que
los sistemas soclales funcionan como un todo y
no como partes desligadas entre sf.

Finalmente, podemos aclarar mejor la
utilizacién de algunos términos. En la base de
todos los sistemas soclales podemos colocar la
familla. En todas las socledales que
conocemos, la familia constituye la base para la
formacién de los grupos. Cuando varias familias
viven juntas podemos hablar de comunidad,
con reglas y relaciones soclales desarrolladas
en su interior y dependientes de un ambito
soclal mayor: los grupos.

En un espacio geografico determinado,
el conjunto Je varias comunidades puede ser
considerado un grupo social. De hecho, es ésta
la aglomeracién minima para sobrevivir
socialmente. Las diferentes comunidades se
relacionan en varios niveles:

1.Econdmicamente:intercambian productos,
colaboran en la produccién, etc.

2.Soclaimente: existen vinculos de
parentesco entre las comunidades y estos
pueden asumir funciones politicas.

3.Culturalmente: el intercambio entre
comunidades se realiza también a nivel
cultural (flestas en comun, intercambio de
artesania, etc.).

Varios grupos relacionados entre si
forman una socledad. Sus fundamentos son:
un territorio, una organizacién social y una
cultura tendenciaimente unitaria. A veces, la
cultura puede ser una realidad que incluye
varias socledades. En el caso de América
Latina, no siempre el término cultura colinc'de
con ia socledad. Los quechua, por ejemplo,
participan de una cultura mas o menos unitaria
(con algunas variaciones loca'as), pero forman

parte de socledades diferentes. Después de la
constitucién de los estados nacionales, los
pueblos indigenas fueron obligados a
integrarse a estas sociadades. Asl, en la
situacién actual, los gsechua se encueniran
mas o menos integrados en las distintas
socledades nacionales \Peni, Bolivia, Ecuador,
etc.), y deben seguir buena parte de sus reglas.

No exist9 una forma fija de organizar una
sociedad y, por esto, cada grupo tiene mucha
posibilidad de mezclar los elementos sociales
que la componen. De igual modo, no existe una
séla manera de producir la comida, ni un sélo
tipo de familia. Describimos, en seguida,
algunos tipos de sociedades.

Normalmente, las sociedades se dividen
en dos categorias: con o sin Estado. En cada
categoria encontramos tipos diferentes. En el
caso de socledades con Estado, 0 sea,
organizadas de manera centralizada y con una
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fuerte estructura soclal, existen algunas mas
liberales y otras més autoritarias. Por ejemplo, la
monarqufa es un tipo de organizacion del
Estado con un jefe Unico, un rey. Mientras que
los Estados democratices son organizados de
tal manera que todos pueden participar en la
toma de decisiones. En el caso de socledades
sin Estado, encontramos diferentes lipos.
desde el grupo némada, que basa su
subsistencia en la recoleccién de frutos y en la
caza, hasta los grupos establecidos en aldeas.
Esimportante subrayar que cada tipo no es
necesariamente superior a otro/ Un tipo de
socledad puede ser juzgado sélo desde su
interior (por ejemplo, si responde o no a las
necesidades de los individuos y a sus
expectativas).

Sin duda, las sociedades cambian por
fuerza interna, pero con mas frecuencia se
moditican por imposicién externa. En el caso de
América Latina, el camblio de las socledades
indlgenas ha sido una consecuencia directa de
la invasién y de 1a conquista. A ralz de ellas se
impuso otro tipo de organizacién social (el
Estado). Veremos mds adelante cémo este
proceso destruye la identidad cultural y
transforma a los indigenas en los pobres de la
socledad occidental local.

Las sociedades con Estado estuvieron

presentes en América ain antes de la llegada
de los europeos. s el caso de los incas y de
los aztecas. El pueblo incaico conquisté a los
demas pueblos andinos de la regién, formanda
un fuerte Estado llamado Tawantinsuyo. La
capital era Cuzco y una gran red de
comunicaciones se extendla por todo el
territerio dominado. Las bases del Estado eran
de tipo religioso y el Inca era considerado hijo
del sol. Los conquistadores espafioles
consiguieron destruir este imperio en el afio
1530 e implantaron su sistema de dominio.

Al lado de este tipo de socledad, habla
también centenas de otras. Muchas
desaparecieron y otras sobreviven en la
actualidad, habiendo incorporado en su cultura
muchas influencias y elementos externos.

Todos los grupos Iindigenas actuales
contindan basando su sistema soclal en
relaciones de consanguinidad, en el sentido de
que la familia es todavia una fuente de
relaciones sociales. Sobre esta base, se
desarrollan relaciones mé&s complicadas y con
valor politico. La consanguinidad es el factor
determinante para la identidad social del
individuo y para su relacién con los otros
integrantes del grupo. Este mismo factor
determina también la relacién politica y
econdmica entre os grupos mayores.



GLOSARIO

intercamblo

Relacién entre individuos y grupos, en la cual
cada participante da y recibe algo. Existe el
intercambio de blenes, noticias, etc. Esta
relacion es una caracteristica particular de los
pueblos Indigenas.

Pachamama

Término quechua y aymara para indicar a la tierra,
considerada co:10 un ser espiritual. Para cultivar
la tierra hay que pedir su autorizacién y
agradecerle por los productos que de ella se
sacan (a través de rituales, ceremonias, etc.).

Parentesco

Relacion que existe entre los parientes. Indica
también el conjunto de parientes (blolégicos o
adquiridos) que tienen valor para el individuo.
En las socledades sin Estado, es el sistema de
parentesco el que funciona como base para las
relaclones politicas y econémicas.

Reglas culturales

Indicaciones, mas o menos rigidas, que
determinan el comporiamiento de los individuos
y de los grupos de acuerdo a los valores de una
cultura (también:normas o patrones cuiturales).

Relaclén de consangulnidad

Relacién de parentesco enire personas que
descienden de un mismo tronco familiar. Se
distingue de ias relaciones de "atinidad" que se
dan con los parientes adquiridos (esposa y sus

parientes, etc.).

Sistema soclal

El conjunto de Instituciones de una socledad y
las relaciones entre ellas. La organizacién soclal
es la manifestacién del sistema general de una
socledad.

Socledad con Estado
Sociedades con estructura social y politica
centralizada y de tipo vertical.

Socledad sin Estado

Definicién de una sociedad, donde la estructura
social y politica no esta regida por una
institucién paricular, siendo ésta una de las
funciones del sistema de parentesco y de
alianzas.

Territorlo

Area geografica que una poblacién reconoce
como de su uso. Cada sociedad reconoce un
territorio como propio y, en su interior, cada
grupo local usa una parte para sus necesidades.
El territorio es un elemento fundamental para la
sobrevivencia de las culturas indigenas.

Tawantinsuyo

Nombre dei Estado incaico que se extendia
desde el norte de Chile hasta el Ecuador. Su
capital era Cuzco. El nombre en Quechua
signitica "cuatro partes™ (tawa = cuatro y suyo =
regioén).
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GUIA PARA LA EVALUACION

. ¢Por qué se dice que toda sociedad es un
"sisterna™?

. Indicar los fundamentos bdasicos de una
socledad.

3. Dar ejemplos de autoridades tradicionales,

nuevas autoridades, y de relaciones que hay
entre ellas.

4. ,De dénde vienen los pueblos indigenas

americanos?

GUIA PARA LA INVESTIGACION

. En consideracién de la importancia del
territorio para las comunidades, recopilar con
los alumnos datos sobre los Iimites
territoriales de la comunidad. Con eslos
datos construir un mapa, indicando también
las areas de trabajo. Finalmente, preguntar a
los ancianos si estos limites colnciden con
los antiguos de la comunidad. Si no,
descubrir el por qué de las diferencias.

. Dibujar un mapa de la comunidad, con la
indicacidn de las distintas casas. Sefalar los
nombres de las familias y descubrir por qué
algunas casas estdn mas cerca que otras. Ver

también si la comunidad esta dividida en
sectores y preguntarse cudl es el origen de
esto.

. Investigaclén sobre e! medio ambiente y la

produccién.

a.¢ Cudles son las plantas de la regién?
b.¢Cuales son utilizadas, y cuéles no y por
qué?

c.;Cudles son los productos que la
comunidad produce?

d.iCuéales productos son destinados al
consumo y cudles al intercamblo? etc



v

FAMILIA, DESCENDENCIA
Y PARENTESCO

Si bien no es posible considerar a la familia
como el origen del grupo socicl, cabe sefalar
que estd presente en todas las sociedades y
constituye una de las instituciones soclales mas
importantes. Los [azos que unen a esta
institucién son biolégicos y emotivos. Sin
embargo, hay que considerar también sus
funciones en .las explicaclones de su
sobrevivencla. Efectivamente, una institucién
social continua existiundo mientras realiza las
funciones que la sociedad le atribuye y cuando
éstas ya no se cumplen, la institucién se
trangiorma o desaparece.

Las funciones realizadas por la familia son
basicamente tres:

a. Roproducclion: la sociedad necesita de
nuevos individuos y la familia responde a esta
necesidad. La familia sirve para procrear hijos.

b. Socializacion: la sociedad no necesia sélo
de individuos sin especificaciones. Necesila
de Individuos de clerto tipo, segun las
caracteristicas de su cultura. Por esto, la
familia realiza gran parte del proceso de
gocializacién v aprendizaje de los nifios. Es la

familia quien ensefia las costumbres, las
reglas, la manera de encontrar sustento, etc.

c. Economia: La familia es también, en
muchas sociedades, una unidad de
produccién y de consumo. En su interior se
establecen reglas de trabajo y roles
productivos. Por ejemplo, el hombre trabaja
en el campo; la esposa cocina y ayuda a criar
animales. En otros casos, es la mujer quien
se ocupa de la produccién ayricola y el
hombre de la caza.

Contrariamente a lag socledades
industriales actuales, en donde la familia estd
reducida a dos generaciones (padres + hijos),
en casl todas las sociedades el "sentimiento
tamiliar” Ld reconocimien‘o de la importancia de
los familiares, se extiende a tres generaciones,
por lo menos (abuelos, padres e hijos), e incluye
también a los parientes que ya abandonaron el
nucleo principal para formar uno nuevo. De esta
manera, tenemos una familia numéricamente
grande que vive junta o cerca y una red de
enlaces de sangre (que puede incluir también a
comunidades distantes).
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Como se puede vaer, existen diferentes
tipos de tamilia. Al lado de la famitia biolégica
(padre, madre, hijos), encontramos socledades
con familias complejas, en donde un

hombre vive con varias mujeres y sus hijos.

" Ademas, existe otro tipo de familia, prosente en

muchisimas socledades, en la cual conviven
varias generaciones de nuvieos familiares: la
famiila extensa.

Este ultimo tipo de familia se basa en la
residencia comun y en el tipo de relaciones que
se desarrollan en su interior. El tamafio esta
generalmente limitado por la cultura, la cual fija ei
maximo de Individuos consentidos. Cuando
una familia se vuelve demasiado grande, la
convivencia entre los miembros comlenza a
complicarse y la relacién con los recursos del
medio ambiente pierde su equilibrio. Asl, llega
el momento de dividirse y formar un nuevo
nicleo familiar, bien sea en la misma comunidad
o en otro sitio. :

Con frecuencia uno de los dos ¢ényuges
debe abandonar 1a familia de origen e ir a vivir
con fa del esposo o la de la esposa. Cuando es
la esposa la que va a vivir en la casa de la familia
del vardén, hablamos de restdencla
patrilocal; cuando es el esposo quien se
traslada, la residencia serd matrilocal. Al lado
de estos dos tipos principales de residencia,
encontramos también sociedades que dejan
libre a la pareja para decidir su residencia y otras
que permiten attarnarla entre la casa del esposo
y de fa esposa.

La familia, como los seres humanos, debe
reproducirse. Por esto, son necesarias algunas
reglas para que sea posible un intercambio de
individuos entre los diversos nucleos. La
prohibicién del incesto es una de estas
reglas. Esta prohibido casarse con los propios
parientes y es obligatorio tuscar fuera del
propio nicleo a la espnsa o al esposo. Sin
embargo, esta regla pucde ser diferente segiin
el tipo de sociedad. En algunos casos, estd

prohibido casarse sélo con parientes mas
cercanos (padre, madre, hermanos); en otros, la
prohibicién se extiende también a los primos y a
los parientes adquiridos por matrimonio (por
ejemplo, cufados). De esta manera, los
individuos saben slempre con cuéles parientes
no pueden casarse.

REPRESENTACION GRAFICA
DE LA FAMILIA

Para la representacion gréifica de la famiia
se utizan estos simbolos:

A indica hombre

O insca e

== indica casamiento

indica relacién de
filiacion

indica relacién de
| l hermandad

El esquenia mads simple para indicar las
relaciones entre los miembros de una
familia es el sigulente:

AszO
A O




El esquema represenia a un hombre y a
una mujer casados y con dos hijos.
Veamos el sigulente sjemplo con los
nombres:

Juan esté casado con Maria. Maria tiene
Ln hermano que se lama Andrés. Juan y
Marfa tienen tres hijos: Rosa, Cecilia y
Carios. Carios estd casado con una mujer
que se lama Luisa.

A_.

Juan TMarfa Andrés

O O A-O

Rosa Cecilia Carlos Luisa

En algunas sociedades, podemos
encontrar una regla que es la inversa de la
anterior. La sociedad indica las personas con las
cuales un individuo debe casarse (matrimonio
preferencial). Por ejemplo, en algunas
sociedades los primos cruzados (hijos de un
hermano y de una hermana) tienen la obligacion
de casarse entre ellos. En todo caso, estas
reglas pueden ser mas o menos rigidas y el
individuo tiene espacio también para
rechazarlas. Sin embargo, las sociedades

sobreviven porque la mayoria de sus
integrantes aceptan estas reglas.

Otra regla relacionada con la prohibicién
del incesto se refiere al origen del cényuge. Hay
sociedades que obligan al individuo a buscar
esposa en comunidades diferentes de la propia
(exogamia), y otras que obligan a buscar esposa
en la misma comunidad o grupo (endogamia).
De este modo y a través de los casamientos,
cada grupo crea relaciones de alianzas con otros
grupos; estas alianzas tienen valor econémico y
politico. Ademads, daco que slempre hay
jovenes que se casan, e¢stas alianzas se
renuevan y mantienen las familias en constante
interaccion.

Cada sociedad tiene su manera de realizar
el casamiento. En algunas se trata de un asunto
particular, que involucra sélo a las dos familias;
en otras, se celebran grandes fiestas. Hay
también sociedades que permiten un periodo
de prueba a los aspirantes al matrimonio. A
veces, el aspecto econémico del casainiento es
muy evidente. Por ejemplo, en muchas
sociedades, el novio tiene que trabajar un
periodo a favor del suegro; en otras, los padres
de la esposa tienen que entregar al esposo
algunos bienes como dote. Finalmente, el
divorcio es previsto en muchas sociedades: en
este caso, hay reglas especificas para
establecer con quién se quedan los hijos.

Por todo lo dicho, se entiende la gran
importancia de la familia. En verdad, esta
importancia no se refiere al nicleo familiar, sino a
todo el conjunto de elementos que tiene la
familia como centro. Queremos referirnos al
parentesco que rodea a la familia y a los
individuos. Para las sociedades indigenas, el
parentesco no es solamente la manera que
\ienen los individuos para relacionarse, sino que
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es también la estructura que determina las
relaclones econémicas y politicas. Por ejemplo,
en una familia extensa existe una persona (el
padre, en el caso de la familia patriarcal), que es
al mismo tiempo el individuo con més relaciones
de parentesco y el que asume el papel de jefe.
Del mismo modo, sl un grupo tiene que unirse
para su defensa, solicitara ayuda a las familias
con las cuales tiene intercambio de esposas o
esposos. El parentesco es la red preferencial
también para el intercambio . econémico
(produccién de bienes, venta, etc.). Cuando la
red de parentesco se quiebra, la unidad de la
sociedad puede ser destruida con facilidad.

Para la identidad del individuo, el sistema
de parentesco de su socledad es fundamental.
Es a través del parentesco, que él sabe quién
es y qué lugar social ocupa; le da derecho sobre

la tierra; sabe c6mo escoger esposa y qué lugar
ocupan sus hijos. Ademas, a través de la manera
de llamar a los parientes el individuo puede
determinar con facilidad la distancia familiar y
social y, en consecuencia, el trato a dar a los
otros y qué tipo de obligaciones tiene.

Por todos estos motivos, el parentesco
especifico de cada sociedad es la respuesta
que la cultura da a los problemas de
sobrevivencia soclal. Estar en socledad quiere
decir tener parientes. Vimos también la
importancia de la regla de residencia. Es
diferente si un individuo que se casa, continia
viviendo con sus padres, o0 va a habitar con la
familia de su esposa. Ahora, siendo que las
sociedades son sistemas que perduran en el
tiempo (tienen historia), al lado de la regla de
residencia, es muy importante la regla de
descendencia. Con esta regla, el individuo sabe
siempre a cudl familia pertenece y qué tipo de
relacién fiene con los demas familiares e
individuos de ofras familias.

Tenemos varios tipos de descendencia,

pero los mdas importantes son: la I(nea
patrilineal y la linea matrilineal
(descendencia unilateral). En los casos de
descendencia patrilineal, el individuo recibe de
su padre los elementos fundamentales de su
identidad social (nombre, rol, étc.); en el caso de
descendencia matrilineal, los recibe por parte de
la madre. Algunas socledades permiten al
individuo declidir su descendencia; otras,
combinan las dos descendencias (del padre y
de la madre).

Segln el tipo de descendencia, una
socledad se llamard patrilineal o matrilineal. En
un caso, la identidad del individuo es atribuida a
través del padre (linea masculina); en el otro, por
medio de la rnadre (linea fermenina).

Si combinamos ias reglas de residencia
con las reglas de descendencia, tenémos
cuatro tipos de parentesco (en general, se
puede llegar hasta siete tipos):

1. Descendencla patrilineal + resldencla
patriiineal:
Es la esposa quien va a vivir en la casa
del esposo y los hijos reciben su lugar so-
cial y nombre a través del padre.

2. Descendencia patrilineal +
residencia matrilocal:
Es el esposo quien va a vivir con la familia de
la esposa, pero los hijos reciben su lugar
social y nombre a través del padre.

3.Descendencia matrilineal + residencia
patriocal:
Es 1a esposa quien va a vivir en casa del
asposo, mas los hijos reciben su nombre e
impontancia a través de la madre.

4.Descendencla matrilineal + residencia
matrilocal:
El esposo va a vivir en casa de la esposa, y
los hijos reciben el nombre a través de la
madre.



REPRESENTACION GRAFICA DE LA DESCENDENCIA PATRILINEAL

Utilizando los mismos simbolos del esquema anterior, podemos ahora representar a una
familia con descendencia patrilineal en tres generaciones dislintas. Hagamos el ejemplo con el
apellido, ya que en la descendencia patrilineal el apellido se transmite a través de los hombres.
Tenemos asi a un fundador masculino que se llama, por ejemplo, Mamani. Ponemos asl a todos
los Mamani con tridangulos y clrculos rellenados.

Tenemos asl, un fundador masculino, casado y con dos hijos (un varén y una mujer). Estos a su
vez se casan y tienen hijos. El esquema sigue sék el destino del vardn, porque los hijos de la
hija del fundador asumen la descendencla (nombre) del padre, perteneciente a otra familia.

El hijo del fundador, segun el esquema, tiene tres hijos (dos varonss y una mujer), quienes se
casan a su vez. Todos los hijos de esta pareja estan en la linea de descendencia del fundador,
pero sélo los varones la transmitirdn a sus hijos, com» en la primera generacién.

En la descendencia matrilineal el esquema es parecido, sélo que sera indicada la mujer
fundadora. Las descendencias seran a través de las hijas, en cuanto los hijos se casan con
mujeres de fuera, y van a vivir con las familias de ellas (asumiendo el riombre de las mujeres).

FUNDADOR

A:O
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Cuando la descendencia es unilateral
(patrilineal o matrilineal) y el casamiento es
exogamico (la esposa es de otro grupo), el
grupo local puede ser dividido en mitades:

|Esposas

Esposas

-]

En el esquema, el grupo local se divide en
dos mitades (A) y (B) que se relacionan
principalmente a través del intercambio de
mujeres. Claramente, sobre esta base se
desarrollan también relaciones econdémicas y
alianzas politicas. En este caso, podemos hablar
de Intercambio restringldo , porque
involucra solamente a dos grupos. Es
interesante notar que muchas veces la
justificacién para este tipo de divisién se
encuentra en los mitos. Por ejemplo, historias
de dos héroes enemigos, Identificados cada
uno con un color o0 animal, con la noche y el dia,
etc., 1o cual justifica y marca la divisién en
mitades. En consecuencia, cada mitad tendra
un color diferente de la otra y un animal como
simbolo, etc.

Finalmente las mitades pueden, a su vez
ser divididas en varias secciones. El

lutercamblo generalizado se diferencia del
tipo restringido porque las partes que participan
en el juego soclal son mds de dos. Tomando en
cuenta al grupo dividido ,en cuatro partes,
tenemos el sigulente esquema:

Esposas

A " e

Esposas
sesods3

D " Esposas c

En este caso, teniendo como referencia al
grupo (A), sus mujeres se casan con los
hombres de (B), mientras que sus hombres se
casan con las mujeres del grupo (D). A veces,
este sistema es dificil de percibir y se necesita
mucha investigacion para entenderlo.

En ciertas socledades, las familias
extensas pueden constituir un linaje. Este
consiste en un grupo mayor con un antepasado
comun. A su vez, un linaje o varios linajes funtos
pueden formar un clan , para el cual, el
antepasado comuin puede ya ser olvidado,
sobreviviendo todavia la identidad del grupo. El
clan regula el matrimonio entre sus miembros y



determina el territorio cuando se trata de clanes
localizados en una regidn especifica. A veces el
clan tiene un simbolo en comin: por ejemplo,
un animal y, en este caso, se habla del Totem
del Clan .

Cabe sefialar que el clan y el linaje son
grupos familiares que existen como tales,
independientemente de cada individuo
involucrado. En general, en la cultura occidental
no tenemos clanes y linajes (grupos de
parientes que existen como tales): cada
persona tiene a su propio grupo de parientes y
solo dos hermanos tienen al mismo grupo.

Resumiendo: los nucleos familiares
constituyen la familia extensa. Esta puede ilegar
a formar un linaje (a veces, junto con otras
familias). Un gran linaje o varios juntos, pueden
formar un clan. Todos estos elcmentos,
relacionados entre 3!, constituyen la vttructura
social.

Actualmente, estos sistemas indlgenas
estan en crisis a causa de la presién cultural y
social de las sociedades occldentales locales;
estas imponen su sistema de relacién social,
destruyendo o transformando el sistema
indigena (de tipo horizontal).

IV FAMILIA, DESCENDENCIA Y PARENTESCO
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Dado el nimero y nombre a cada individuo, podemos proseguir con la segunda fase: 10s
parientes del padre y de Ia madre.

AszO Az O
5 A6 A
A O

Ego

Localizamos, asf, quienes son los abuelos de Ego. La investigacién podria extenderse al
pasado (los padres de los abuelos) o en direcclén de los harmanas de los padres del Ego
(recordamos que en muchas sociedades el "tio” es muy impcrtante.

A=z O A 3 O
Ajé Al(b ATO
O A é O O A

Teremos asi represemtados los "tios” y los primos de Ego. Naturalmente, la representacion
debe tamblén ir en direccién al presente de Ego y su futuro. EQo se casa y tiene dos hijos.



AszO Az O
Aff@ ATO A 10
A éCAD“Ego O A 6

De esta manera, podemos ahora graficar 1a genealogia de cada persona. Evidentements, sl una
persona ya murié, también tenemos que ponerla con una barra oblicua (por ejemplo: @ ), lo
cual indica su muerte.

Ejemplo:

O = ATQ'
Agod)

Aqul Ego es una mujer. Su mama se ha muerto y su padre se ha vuelto a casar con otra mujer,
con quien ha tenido otro hijo varén.

IV FAMNILIA, DESCENDENCIA Y PARENTESCO
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ESQUEMA PARA LA TERMINOLOGIA DE PARENTESCO DE EGO FEMENINO

A=zQO A=sO

575 Otk A+& aro ATé

| |
A 04

(')OTEE;E AA O A O
A OA O

ESQUEMA PARA LA TERMINOLOGIA DE PARENTESCO DE EGO MASCULINO

AsO AsO

&]-A OTA ATO ATO ATCJ

K éAéATmT 1ok 3 A3

A OA 04 O



GLOSARIO

Allanza matrimoniat

Tipo de alianza conseguida a través de los
casamientos entre individuos de grupos
diferentes (ver: exogamia).

Clan

Grupo formado por uno o mas linajes. Se
diferencia del linaje por su dimensién y porque,
en general, el antepasado comun fue ya
olvidado, manteniéndose la fuerza de unién del

grupo.

Descendencla patrilineal o matrilineal
El individuo ocupa un lugar especifico en la red
de parentesco, a través de la relacién de
consanguinidad con el padre (descendencia
patrilineal) o de la madre (descendencia
matrilineal). En algunas sociedades, la
descendencia puede ser doble, mezclandose
aquel'a del padre y de la madre.

Endogamlia

Sistema matrimonial mediante el cual, la esposa
o el esposo son buscados dentro del mismo
grupo local.

Exogamla
Sistema matrimonial en el cual se busca aspusa
o0 esposo fuera del propio grupo local.

Famliia extensa

Tipo de familia en la cual varias generaciones de
parientes conviven en una misma casa 0
mantienen fuertes relaciones de parentesco.

Famiilla nuclear

Tipo de familla presente en la sociedad
industrial. Esta constitulda por el padre, la madre
y los hijos (reduccién a la familia bioldgica).

Famllia bloldgica
Unidad familiar formada por el padre, la madre y
los hijos.

Genealogia

Conjunto de los antepasados cercanos y
lejanos de un individuo. Su reconstruccion es
muy importante para determinar el parentesco
de un individuo.

Linaje
Grupo de parentesco formado por individuos
que tiene un aniepasado comun.

Matrimonlo preferencial

Regla que indica con cual persona un individuo
debe casarse (o0 serfa mejor que se case).
Frecuente es el matrimonio entre primos

IV FAMILIA, DESCENGENCIA Y PARENTESCO
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cruzados (el hombre se casa con la hija de 1a
hermana del padre, por ejemplo).

Mitades

Partes en las cuales puede estar dividido un
grupo lacal. Es importante por el intercambio de
mujeres y las alianzas politicas y econdmicas. Es
una manera de organizar la sociedad.

Prohibicién del Incesto

En todas las sociedades, pero con reglas
diferentes, esta prohibido tener relaciones
sexuales con parientes cercanos. La condicién
de "cercania" es definida por cada sociedad.
Para algunas, la prohibicién se extiende hasta
parientes de segundo o tercer grado, para olras
se reduce sélo a la familia biokigica.

GUIA PARA LA

1. Indicar las funciones que tiene la familia.

2.4 Por qué son tan importantes las relaciones
de parentesco en las culturas indigenas?

3. Describir diferentes tipos de familia.

Resldencla matrilocal
Regla que obliga a las nuevas parejas a vivirenla
casa de la esposa.

Residencia neolocal

Regla que obliga a la nueva pareja a vivir por su
cuenta, y no con la familia de la esposa o del
esposo.

Reslidencla patrliocal
Regla que obliga a fa nueva pareja a vivir con la
familia del esposo.

Unidad de produccién

Grupo social minimo para la produccién de
bienes. La familia es, en muchas sociedades,
una unidad de produccién.

EVALUACION

4. Indicar posibles reglas diferentes relativas al
matrimonio.

5. {Qué se entiende por linaje y clan?

GUIA PARA LA INVESTIGACION

1. Recolectar datos sobre el trabajo realizado
por cada integrante de la familia.
Particularmente, hacer una lista de las tareas

desempefiadas por la mujer y aquéllas
desempefiadas por el hombre. Luego,
discutir con el grupo los aspectos de esta



divisién del irabajo (por qué las mujeres
hacen algunos trabajos y no otros, etc.).

2. Investigacion sobre el tipo de familia presente

en la ~omunidad:

a. {Como se escoge a la esposa o al esposo
en cada comunidad?

b. {Con quién puede o no puede casarse
una persona?

c. (Ddénde va a vivir Ia pareja después del
casamiento?

ch. El esposo, ¢liene que hacer trabajos para
el suegro, o no?

d. ;Qué tipo de parientes viven en la misma
casa? etc.

. Utilizando el "método de investigacion del

parentesco”, reconstruir la genealogia de
algunos alumnos y determinar los nombres
comunes con los cuales cada uno llama a sus
parientes. Sobre todo preguntarse por qué
algunos parientes son llamados de la misma
manera y cudles son las consecuencias en la
relacién con el individuo.

IV FAMILIA, DESCENDENCIA Y PARENTESCO
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CONTROL SOCIAL Y PODER

Todas la socledades, para continuar
existiando, necesitan de una organizaclén.
La cuttura determina de qué tipo ésta debe sery
cé6mo debe funcionar. La familia representa una
institucién fundamental de esta organizacién,
junto a los linajes y a los clanes. En el caso de
las sociedades occidentales, estas instituclones
son sustituidas por otras diferentes, pero con las
mismas funclones (por ejemplo, las
corporaciones, las clases, los sindicatos, etc.).

En el caso de los pueblos indigenas de
América Latina, por lo general esta organizacion
tiene dos elementos fundamentales que la
diferencian de otras: descentralizacién y
estructura horizontal.

Descentralizacion: los nucleos familiares y
las comunidades estdn dispersos en un
territorio, del cual extraen su sustento. Esta
situacién determina la autonomia de cada
grupo; o sea, que las dacislones son en gran
parte tomadas localmente y no por alguien que
est4 amriba de la comunidades.

Estructura Horizontal: conirariamente a las
socledades con Estado, en las cuales las

decislones son tomadas de arriba para abajo
(estructura piramidal y vertical), en estas
socledades la toma de decisiones es de tipo
horizontal: son los jefes de cada comunidad los
que -reunidos- las implantan.

Un aspecto importante de este sistema
debe ser inmediatamente subrayado: cada
familia, gracias también al tipo de relaciones que
tiene con las otras, mantiene una autonomla
considerable.” Si una comunidad toma una
decision general y algunas familias no estan de
acuerdo, nadie los obliga a aceptar lo que la
mayoria decidié. Puede continuar con su propla
manera de vivir y, si la situacién se vueive tensa,
puede simplemente transferirse a otro sitio.

Dentro de la familia, la toma de decislones
parece de tipo mas autoritario: el padre decide y
los otros tienen que aceptar. En la realidad, el
proceso es un poco mas complicado. El jefe de
familia debe convencer a sus hijos mayores que
su declsién es buena para todos. Si no los
convence, éstos pueden abandonar la familia;
sl son casados pueden ir a formar un nicleo por
su cuenta; si son solteros hay siempre muchas
posibilidades para ellos en nucleos famillares de



importante. En verdad, pocas cosas son
decididas por el padre de la familia sin ia
aprobacién de la esposa. Esta influencia
femenina no se exprasa publicamente, sino en
el interior de la casa. Siuna mujer no estd de
acuerdo con su esposo, puede, si lo desea,
volver a la casa de sus padres o de sus
hermanos. A veces esto no es posible y 1a
mujer debe soportar. Pero existe siempre la
posibilidad de aliarse con los hijos adultos v
presionar as! al esposo.

No queremos dar la impresién que entre
los puebbs indigenas cada uno puede hacer lo
Gue desee. Existen reglas rigidas y otras méas
elasticas. Ya vimos que, por ejemplo, hay reglas
para el casamienio y éstas a veces son muy
rigidas.

Como ¢s obvio, en una aldea indigena
existen conflictos, comportamientos
antiscciales, delitos, etc. Sélo que estos actos
antisoclales no son iguales para cada sociedad.
Un comportamiento prohibido en una sociedad,
puede no serlo en otra. Por ejemplo, robar a
una persona es considerado un delito grave en
una socledad y estar severamente prohibido;
mientras que en otra puede ser sélo un
problema que involucra a los individuos.

En conclusién, cada cultura tiene una lista
de comportamientos que son negativos y no
exista posibilidad de considerarios iguales para
fodas. De la mismma manera, carda sociedad
tiene su sistema de castigos y su manera de
prevenir v sancionar a los individuos gque no se
integran a las normas locales. Por ejemplo, un
adulterio puede ser castigado con la muerte en
algunas sociedades, en tanto que en otras se
recurre a la simple expulsién del ntcleo familiar.

El tipo do control mas utilizado es implicito
en las relaciones soclales; si una persona se
comporta de mangra antisocial, puede ser
ridiculizada frents a los demas, o la gente

emplieza a hablar mal de ella. Las
murmuraclones, en una aldea en la cual se sabe
todo, puede ser un arma muy fuerte de
control soclal. Si, por ejemplo, en una
socledad con fuerte separacién enire irabajos
masculinos y femeninos, una mujer insiste en
realizar tareas masculinas, sera puesta en
ridficulo hasta que por verguenza acabe
volviendo al rol que su sociedad determiné para
las mujeres.

Por otro lado, si un individuo plensa matar
a otro y todos lo saben y el control informal no
funciona, el grupo puede tomar una actitud méas
activa @ impedir la accién delictiva. Siuna accién
antisoclal fue ya realizada, dependiendo de su
gravedad, el grupo puede castigar al individuo.
Esto se puede dar a nivel de grupo (todos
participan del juicio) o Involucrar sélo a las
familias que tiene que ver con la accién. En
verdad, existe siempre un clerto nimero de
normas cuya transgresién debe ser punida.

En casl todos los pueblos indigenas, una
regla importante es la raciprocidad. Hablando
del casamiento, ya vimos que existe un
intercambio de individuos entre famillas. Este
intercamblo es mas amplio e incluye también la
esfera econémica y la politica. Un sistema de
reclprocidad implica que una accion hecha
por un Individuo en favor de otro, siga una
acclén realizada por el Individuo beneficiado.
Todo esto vale también en sentido negativo:
una accién contra un individuo o familia, produce
otra del misme tipo.

Qusbrar este sistema, provoca la ruptura
de las relaciones. Un individuo que sale del
sistema de reciprocidad, dificilmente puede
continuar viviendo en comunidad. Este
principlo vale también para los castigos por
delitos cometidos. Si un individuo roba a otra
familia, ademas de ser castigado, debe también
devolver lo que robd y sl no lo tiene més, es su
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familia la que asume la responsabilidad. Un
ejemplo puede aclarar mas. Siun hombre mata
a una persona de otro clan, éste no serd
satisfecho hasta que un individuo del clan
enemigo sea muerto. Este ejemplo nos lieva a
la atirmacién que, en muchas sociedades, la
culpa debe ser asumida por toda la familia y no
solamente por el individuo.

El ejemplo puede servimos para indicar
los sucesos en este campo, despuds de la
llegada de los europeos. Para éstos, el
culpable era el individuo y ademés, no se
reintegraba lo robado al grupo ofendido. La
falta, en lugar de ser subsanada, era penalizada
con castigos corporales o la muerte. En todo
caso, ¢l sistema europeo de hacer "justicia”
nunca elimind completamente el otro y las
comunidades continuaron, en general,
haciéndola 3 su manera. Es tan arraigado este
sistema que, en caso de reclamo por parte del
sistema policial, muchas comunidades
esconden al culpable para después juzgario a
Su manera.

En caso de necesidad, la comunidad
puede crear sistemas permanentés de justicia;
pero, en situaciones normales, el sistema entra
en accién sélo cuando es nacesario. Por
ejemplo, en Pend actua'mente los quechua se
encuentran en situacién de tensién por la
presencia de las guerrillas y la represién del
ejéreito.  En esta situacién extraordinaria, son

las mismas comudnidades las que toman en su
mano la defensa de su gente y hacen justicia a
su manera. Las "rondas campesinas®, por
ejemplo, son un fenémeno reciente de mucnas
comunidades: son grupos de hombres que
hacen guardia (dfa y noche) con las armas,
llegando a juzgar y ajusticiar a los que atenjan
contra la seguridad de la comunidad.

Poco a poco, estamos acumulando los
elementos que constituyen la red interna de las

sociedades, su manera de funcionar y los
contenidos culturales que en ellas circulan, De
este sistema, el control social, implicito y
explicito, es uno de los elementos maés
importantes. De hecho, si para sobrevivir un
individuo solitario tiene que darse ritmos y
tiempos de actividad (buscar la comida cada dia,
etc.), tanto mas los grupos tienen que elaborar
reglas para que todos sus integrantes consigan
"funclonar” como una orquesta de musica. Para
realizar esta accién de conjunto, a veces es
necesario un minimo de presiones sobre el
individuo. En otras palabras: si el proceso de
socializaclén y enculturizacién de los nifos
funciona, pocos seran los casos de individuos
que no se adapten, necesitdndose asi poca
presién  soclal para contormarlos al
compontariento de todos.

Por esto, en el caso de los pueblos
indiganas, la presién social y control ejercido
por la comunidad sobre el individuo no es
mucha y, en buena medida, es implicita. Bien
diferente es la situacién de las culturas en crisis.
En esfe caso, a consecuencia de las crisis, 1a
sociedad no consigue rcalizar bien el proceso
de socializacién a través de la familia y son
muchos los individuos que no se adaptan a las
normas de! grupo. Por eslo, la presion tiene
que ser mayor y el control més rigido. Algunas
migraciones indigenas juveniles, en direccién a
la ciudad, tienen este tipo de origen.

Aparte de estos casos, sobre los cuales
volveremos en otro capftulo, en general las
sociedades indigenas son poco represivas y su
control social es minimo e implicito en gran
parte. Bien diferente es la situacion de las
sociedades de América Latina que se
originaron de Euwropa. Para sobrevivir, estas
sociedades necesitan de presiones sociales
muy fuertes y de un control soclal explicito
(ejército, policla, carceles, tribunales, etc.).

En los pueblos indigenas, la sociedad



funciona como una red de relaciones sobre la
cual los individuos y los nicleos familiares
colocan su seguridad. Esta red no slempre es
implicita en Ia vida cotidiana. Existe la necesidad
para los individuos de percibirla con méas fuerza
en algunos momentos especificus. Por esto,

en todas las socledades existen "rmomentos
fuertes” en los cuales se renuevan los lazos
entre famillas y se evidencia la red de relaciones.
Por ejemplo, los casamientos o las grandes
flestas anuales, asi como el nacimiento de un
" hijo o un entierro, son ocasiones para estar
nuevamente juntos y producir nuevas
relaciones. Estas ocasiones sirven para tener
conciencia de estar en sociedad. Por un
momento, los individuos viven de una vez toda
la fuerza y el empule social.

Fuera de estos tlempos extraordinarios
(las fiestas, los ritos, etc.), en la vida de cada dia
oxisicn aelementos que representan la red de
relaciones y el control social. Se trata de
individuos que represenian la sociedad mas
que otros por desempefar un pape! social
reconocido por todos, como es el caso de los
jefes. Pasamos asl a interesarnos en el poder
de los individuos, después de haber hablado
del poder de la sociedad considerada en su
globalidad.

La pregunta es la siguiente:

¢, Quién tiene el poder en una sociedad
indigena y de qué tipo es éste?

Antes de todo, es necesario distinguir
entre autoridad y poder. La autoridad se
basa en el conocimiento que alguien tiene de
alguna cosa. Un cazador que consigue muchos
animales o un curandero que sana, poseen
autoridac porque saben. Algunos ancianos
son méas respetados que otros porque
acumulan mucha experiencia y no se niegan a
compartirla con los més jévenes. El poder

podrla ser considerado como una
consecuencia de esta autoridad, cuando es
aceptada y legitimada por el grupo. Sin
embargo, el poder puede existir sin el respaldo
de la autoridad personal y sin la legitimacion del
grupo. Es el caso de individuos que imponen
su poder con la fuerza o por {a riqueza que
disponen. Esto quiere decir que muchas son
las fuentes del poder y no siempre este
depende del grupo social.

En el caso de los grupos indigenas, el
poder de algunos individuos es generalmente
fundado en su autoridad y saber, y es
legitimado por el grupo. Si alguien intenta
ejercer un poder sin esta legitimidad, la gente
no lo sigue y puede también unirse en contra
de él. En algunas sociedades, el jefe es
elegido por el grupo; en otras recibe su rol por
la familia. Sin embargo, también en este ulitimo
caso, el Jele tiene que cumplir con las

.expectativas del grupo o no es aceptado. En

algunas sociedades es dificil, en tiempo de paz,

percibir si hay o no un jefe, mientras que en
otras este cargu es asumido por cada "padre de
familia®.

En conclusién, ceda cultura tiene su
manera de considerar y ejercer el poder.

Sin embargo, existen algunas
caracteristicas del jefe indfgena que parecen
comunes. Estas pueden ser resumidas de la
siguiente manera:

1. Debe ocupar un lugar importante en las
relaciones entre familias. Es necesario que
su autoridad tenga un reconocimiento amplio
y éste debe ser dado por su familia y por las
otras en relacién con ella.

2. Debe ser un buen orador, porque el poder
del jefe indigena es el "poder de la palabra” y
no el "poder de la fuerza®. Aconsejar y
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resolver los contlictos son caracteristicas
fundamentales.

3. Debe saber trabajar y tener autoridad en el
campo econdmico. Un jefe que no sabe
organizar los trabajos de grupo y escoger
bien ds tierras para cultivar, no es
considerado buen lider.

4. Debe respetar las relaciones de reciprocidad
y ademdas, ocupar en ellas un lugar
importante. Cuando algulen va a su casay no
hay bebida para todos, no es considerado
buen jefe. Si en una socledad indigena
todos tienen que dar, él tiene que dar méas
que los otros. Es también por esto que el
jete no posee mds que otros individuos.

5. El jefe tiene que aceptar el control de su
grupo. Un jefe que no realiza sus funciones
os dectituido y si no quiere dejar su cargo, es
abandonado por la gente.

Todas estas caracteristicas producen una
figura de jefe diferente a las del mundo
occidental. El, en verdad, no ejerce un
verdadero control sobre el grupo;mas bien es
éste el que se controla a si mismo y sblo delega
algunas funciones. Esto vale para los tiempos
de paz. Cuando hay que realizar alguna accién

de guerra, su rol cambia un poco. En esta
situacion é1 puede ejercer mas autoridad y
pretender la obediencia de todos. Pero una
vez terminada la actividad de guerra, tiene que
volver a sus caracteristicas de tiempo de paz.
Finaimente, debemos citar también
algunas otras figuras con influencia sobre los
demas dentro de las comunidades. Son
individuos que tienen autoridad por la actividad
especial que desempefian. Por ejemplo, una
partera a la cuai todos reconocen su habilidad,
ejerce mayor influencia sobre los demds, que
una mujer cualquiera. De la misma manera, un
curandero, verdadero médico de la comunidad,

es escuchado con respeto y el mismo jete
recurre a él en caso de necesidad.

El curandero es una figura muy importante
también por sus relaciones con las realidades
espirituales (esplritus, antepasados, etc). El
maneja un poder espiritual muy fuerte y es
gracias a éste que logra curar a la gente y
defender a su comunidad de influencias
negativas externas. Por este poder que
posenn estas personas, muchas veces son
evitadas y aisladas de la comunidad. Su poder
puede ser negalivo y por esto la gente tiene
miedo de ellos cuando se vuelven brujos. Los
curanderos sirven para defendurse de estos
brujos y también por esto, ellos tiene una
fuerte influencia sobre la comunidad.



FAMILIA Y PODER

Si la base de las sociedades indigenas es la familia, ésta tiene mucha importancia en la
determinacién de las influencias dentro de la comunidad. Ademas, el mismo jefe, (cuando la
aldea tiene uno) es miembro de una familia y, michas veces, ejerce este rol gracias a ella.
Podemos, asi, encontrar aldeas con grupos de familias que se alternan en {a asuncién del cargo
de lefe. De la misma manera, cuando una familia es mas fuerte que las demas (por ejemplo, por

su numero), puede mantener por varias generaciones el cargo de jefe. Vamos a hacer un
ejemplo para aclarar mejor.

Entre los Makux| del Brasll, el cargo de jefe puede ser electivo o, muchas veces, pasar de padre
a hijo, sl este realiza las funclones que la sociedad le atribuye. El caso que vamos a relatar se
refiere a la aldea del Limao, en los ultimos quince anos.

El jefe (a) muere y es sustituidoe por su hijo mayor (b). Este no cumple completamente con las
expectativas de la comunidad y acaba dimitiéndo. Lo sustituye su hermano menor (c). Cuando
este muere, es sustituido por (d), actual jefe y el nieto del hermano del primer jefe citado (a).

A veces, en la Sociedad Makuxi el cargo puede pasar también a parientes adquiridos, como el
marido de la hija. Por ejemplo, en la aklea Makuxi del Contdo (1960), el jefe muerto (a) fue
sustituido por el marido (b) de una de las hijas. Este, a su vez, ya anciano, pasé el cargo al hijo
mayor (c) del viejo jefe muerto. Cuando también éste fallecié, el cargo fue transferido a su
hermano menor {d). El esquema es el siguiente.
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GLOSARIO

Autorldad

El respeto que una persona inspira entre los
integrantes de su grupo, por su saber, su edad,
etc.

Coheslén soclal

Puede ser considerada una especie de fuerza
que mantiene unidos a los grupos. Se basa
particularmente en las reglas que ordenan la
vida social y la necesidad del hombre dr estar
en comunidad.

Control soclal

La presién que el grupo ejerce sobre los
individuos, con la finalidad de conformarios a las
costumbres del grupo. El control social puede
ser expliicito, a través de las instituciones
destinadas para este fin; o implicito, a través de
las acciones cotidianas de los integrantes del
grupo (murmuraclones, rechazo, etc.)

Estructura Social

Es el conjunto de ias relaciones que s¢o
establecen entra los individuos y grupos en
una sociedad, su posicién y rol que
desempefian para el funcionamiento de ella.

Legitimidad
Con relacién a la asuncién de un rol social, 1a

legitimidad consiste en el reconocimiento, por
parte de los Integrantes de un grupo, que un
determinado individuo posee las caracteristicas
para desempefiar ese rol y tiene derecho a
asumirlo (legitimidad de! grupo).

Normas soclales

Reglas vigentes en una sociedad para su
funcionamiento y prosecucién en el tiempo.
Pueden ser formales e informales.

Poder

La posibliidad de realizar la propia voluntad con
o sin la colaboracién voluntaria de los otros
individuos del grupo. En este segundo caso,
muchas veces es obtenido por la fuerza.

Reclprocidad

Caracteristica principal de las relaciones entre
individucs y grupos en las sociedades
indigenas. Quien da, recibird de los otros,
creandose asi un circuito de interdependencia.

Transgresion

Accién o comportamiento en contra de las
costumbres o de las reglas de una socledad.
Dependiendo de su gravedad, la transgresion
puede ser punida o simplemente censurada.
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GUIA PARA LA EVALUACION

1. ¢ C6mo se puede caracterizar la organizacién
soclal de los pueblos indigenas?

. Explicar qué se entiende por control social
explicito e implicito.

.LEn qué consiste un sistema de
reciprocidad?

4. ;Cudl es la diferencia entre autoridad y

poder?

5. Especificar los aspectos mds importantes que

definen una autoridad indigena.

GUIA PARA LA INVESTIGACION

1. En grupos de discusién, ver con los alumnos

cudles son los indi/iduos que tienen un
papel de poder en la comunidad.

a. ¢ Quiénes son los individuos?

b. ¢Qué tipo de poder ejercen?

¢.¢ Sobre qué elementos se basa este poder
y ¢émo lo consiguieron?

ch.;Cémo son aceptados por los otros?
d.;Tienen o no un cargo oficial y cuanto
tiempo dura?

2. Describir el sistema de poder tradicional de la

comunidad y confrontarlo con el aclual.
Sucesivamente analizar los motivos del
cambio.

3. Sefalar las diferencias entre el sistema de

poder de la comunidad y aquel de la
sociedad nacional. En particular, observar y
describir las interferenclas del poder nacional
dentro del sistema tradicional de la
comunidad.

4. Investigar y describir los sistemas formales e

informales de control social de la comunidad
sobre los individuos.

. En caso de presencia de "federaciones

indigenas”, describir el nuevo sistema de
poder: su origen, su funcionamiento y sus
problemas.



vi

PRODUCCION, INTERCAMBIO
Y
CONSUMO

Muchos investigadores conslideran la
economia de una sociedad como su elemento
fundamental. Si la gente llene que comer,
dicen, producir es el aspecto méas importante de
la vida cotidiana. Esta afirmacién, verdadera
para las socledades industrializadas, no lo es
completamente para las sociedades indigenas.
No queremos negar la importancia de la
economia para una socledad, sino afirmar que
en las comunidades indigenas, ésta no es un
sector auténomo del resto de la sociedad. Esta
completamente ligada a todos los otros
seclores y no existe una rigida division entre
tiempo de trabajo y tiempo libre. La produccion
de comida esta fuertemente determinada por la
red familiar de relacién y cada nicleo ivo
-tiene libertad para decidir el tipo de actividad,
‘cudndo realizarla y cémo consumir los
productos.

Es normal, por ejempic, que la familia
dedique un tiempo de |a semana a la agricultura,
un tiempo a la caza y recoleccién de frutos, otro
tiempo en descansar u ocuparse de la casa, etc.
Si un hombre decide quedarse un dia en casa,
nadie lo censura y su misma permanencia es
importante porque es dedicada a olras

actividades, incluyendo las recreativas. Por otro
lado, aparte de los casos de poca produccion
que Imponen ritmos duros de trabajo, en
general una comunidad indigena esti blen
relacionada con su ambiente y éste le
proporciona comida suficlente.

Tal vez, todo e! sacreto de esle tipo de
organizacidn liviana para el individuo, se debe al
hecho de que la mayorla de las socledades
indigenas producen para el autoconsumo y no
para la acumulacién, como en las sociedades no
indigenas. ¢Qué quiere decir acumulacién?
Qulere declr que la gente produce una cantidad
de prixjuctos superior a su consumo, los cuales
son conservados o vendidos.

En las socledades indigenas, sobre todo en las
menos afectadas por la influencia occidental, la
produccién es muy variada (agricultura, caza, y
pesca), y la gente produce solamente para su
consumo. Por lo tanto, no hay necesidad de
trabiajar mucho porque, ademas, las actividades
rnés pesadas son realizadas en grupo y con la
colaboracién de todos. Producir para el
consumo, no qulere decir que los indigenas no
plensan en el futuro. Ellos saben que puede
liegar, durante el afio, un periodo de escasez.




Por esto, hay siempre algun producto de
reserva. Por ejemplo, las plantaciones de yuca
no son explotadas completamente en un sola
época del afio, De esta manera, hay yuca que
puede ser sacada en todos los meses. Lo
mismo se realiza en los Andes, donde los
quechua y los aymara inventaron técnicas de
conservacién de papas, para los tiempos de
mer:or produccién.

La unidad productiva es la familia y en su
imerior existe una relativa divisidén de tareas. En
general, es el hombre quien caza, mientras que
la mujer se interesa mAas en los asunlos de la
casa. En agricultura, algunas tareas son
realizadas por la mujer y otras por el hombre; la
pesca puede ser realizada en conjunto por los
dos sexos o, segun el tipo, sélo por el hombre
o la mujer (algunas socledades, por ejemplo,
reservan la pesca con anzuelos a las mujeres).
A veces, algunos productos pueden ser
cultivados sélo por las mujeres. La preparacién
de la plantacién es generalmente un trabajo
masculino. También los hljos ayudan en el
trabajo y los mayorcitos se encargan de los mis
pequenos. Son los nifios los que, en general,
cuidan del ganado (vacas, ovejas, llamas, eic.).

En muchas sociedades [a fabricacién de
los instrumentos de trabajo es una tarea
masculina. También en la atesanfa hay objetos
producidos por los hombres y otros por las
mujeres. Por ejemplo, tejer es una tarea
femenina en la cuftura quechua, asl como hilar.
Pero, son los hombres quienes trabajan la lana
con los palitos para hacer butfandas, medias,
etc. Muchas veces, lo que en una cultura esta
hecho por las mujeres, en otra es realizado por
los hombres. No existen reglas fijas. Se puede
entender esta diferencia entre culluras si
consideramos que en la sociedad quechua es
normal para un hombre tejer con palitos,
mientras que en la sociedad occidental seria un
escandalo, siendo éste considerado un trabajo
femenino.

APORTES INDIGENAS A LA
AGRICULTURA EUROPEA

Cuando los conquistadores europeos
llegaron a América, buscaban oro
ansiosamenie. Esta era la fuerza que los
impulsaba y estaban dispuestos a matar,
como en verdad hicieron, para
consegquirio.

Aparie del ora encontrado, e! verdadero
tesoro que traslataron a Europa fue de
tipo agricola. Muchisimas plantas ro
eran conocidas por los europeos vy,
lievados por la necesiiad (habla mucha
hambre en Europz), importaron los
nuevos produr(os. Estos eran de varios
tipos: plantas medicinales, fibras
vegetales y, sobre todo, productos
alimenticios.

La lista de los productos que Europa
importé es muy larga; en algunos casos
no consiguieron cultivar las nuevas
plantas y tuvieron que continuar

"~ importando los productos; en otros

casos, lograron cultivarias y fueron estos
productos los que salvaron a la gente
pobre de muchas reglones europeas

(por ejempio, 1a papa).

Entre los producios agricolas importados
de América Cemral y Meridional,

encontramos, malz, papa, yuca,
cacahuetes, semillas de girasol, nueces
del Brasil, anacardos, judias pintas,
alubias, habas mantecosas, pifias,
granadillas, quayabas, cacao, papayas,
aguacates, calabacines, tomates , Chiies,
patatas, efc. -



Estas divisiones de tareas pueden ser
mas o menos rigiias. Sin embargo, en case de

necesidad, todos estan dispuestos a asumir las
tareas necesarias y que tradicionalmente no le
competen. Vale la pena subrayar que en

algunas socledades Indigenas hay trabajos que
un hombre nunca realizarla. Por ejemplo,
parece en en la socledad shuar tradicional los
hombres prefieren pasar hambre antes que
cocinar. En general, la armonia familiar permite
a sus integrantes una ayuda mutua constante.

LA DIVISION SEXUAL DEL TRABAJO .

En todas las socledades existen tareas que son Jwalizadas por of hombro y otras por la mujer.
Esta divisién no es rigida y, a veces, en caso de necesidad el hombre puede hacer trabajos de la
mujer y viceversa. Ademas, entre ios pueblos indigenas; ia mujer o se queda sbio en la casa
realizando las tareas domésticas, pues también va al campo para ayudar en la agricultura, '

recoleccién de frutas, pesca, eic.

Para aclarar mejor esta divisién de trabajo, vamos a describir la diferencia de las tareas entre
hombre y mujer en la socledad makux| del Brasil (el signo+indica la realizacién del trabajo; el

signo - la no

QUEMA DEL TERRENO
PLANTAR

LIMPIEZA DEL TERRENO
COSECHA

CONSTRUCCION DE LA CASA
CACERIA

PESCA

CONSTRUGCION DE ARMAS

HOMBRE MUJER

CONSTRUCCIKON DE CANASTAS
CONSTRUCCION RECIPIENTES DE ARCILLA
CONSTRUCCION DE HAMACAS

HILADO DE ALGODON

COMIDA : ASADO

COMIDA: COCINADO

PREPARACION DE BEBIDAS

CARGAR LENA :

- CARGAR AGUA

[ I B L L I S SO S B R

IR X X S S

Como se puede ver, las tareas son bien distribuidas y esta divisién tiene su explicacién en la
“cultura local y en la misma diferencia fieica entre los dos sexos.

VI PRODUCCION, INTERCAMBIO Y CONSUMO

65



Cuando una familia debe realizar trabajos
pesados, puede pedir la ayuda de otros
individuos o familias. En este caso, se prepara
mucha comlida y bebida y todos trabajan de
acuerdo y alegremenie. Por la relacidn de
reciprocidad, los que ayudaron pediran, a su
vez, colaboracién cuando lo necesiten. De
este modo, la relacién entre familias tiene
también un aspecto econdmico. Cuando se
requiere llevar a cabo un trabajo para toda la
comunidad, el jefe retine a las familias y se
decide dedicar un dia 0 mas a estas actividades.
Para el dia citado, todos participan y sl algulen
se niega no es conskderado de manera positiva
en la comunidad.

Veamos en seguida los tipos de
actividades productivas que encontramos en
las socledades indigenas:

Recoleccldn: es una actividad primordial de
los grupos humanos. El medio ambiente coloca
a disposicién muchos productos para comer y
también para otras utilizaclones. Los f:utos
silvestres integran la dieta de los pueblos de
zonas tropicales y son un recurso en caso de
necesidad. El medio natural ofrece tamhién los
materiales para las casas; madera para las
herramientas, etc. Hay socledades que gracias
a la riqueza del entorno viven casi
exclusivamente de este tipo de actividad
productiva. En este caso, se trata de pequefios
grupos con un territorio muy grande, porque de
lo contrario los recursos se agotarfan
répidamente. Por esta razén, la mayoria de los
pusblos indigenas de América Latina integran la
recoleccién con otras actividades productivas
(caza, pesca, etc.)

Caza: Es la actividad prevaleciente en muchos
pueblos de las zonas tropicales. Se realiza con
arco y flecha, cerbatanas, escopetas, trampas,
efc. Practicamente, el aporte mayor de cames a
la dieta Iindigena deriva de este tipo de

actividad. Es Iimportante subrayar que cada
cultura selecciona a su manera los animales que
se pueden o no cazar (y comer). Algunos
animales son considerados sagrados y no se
cazan; otros , no son considerados comestibles.
Lo que es comestible para una cultura puede
no serlo para laotra. Por ejemplo, los venados
no son comidos por muchos pueblos y lo mismo
pasa con algunas clases de aves. Tamblén la

-cantidad de animales que se cazan es

determinada por el grupo cultural. Aparte de lo
que se captura para comer en fiestas
comunitarias, la cantidad de animales cazados
cotidianamente el limitada, para no destruir la
fauna local. En muchos casos, {a introduccién
de las armas de fuego provoca desequilibrios
ecolégicos.

Pesca: Todos los pueblos pescan y cada uno
lo hace a su manera y decide el tipo de pescado
que s¢ puede 0 Ro comer. Hay varios métodos
de pesca: con arco y flecha, con anzuelos, con
veneno, trampas, redes, etc. El método es
seleccionado en base al tipo de pescado y a las
caracteristicas del rlo. Algunos pueblos
organizan también grandes pescas comunitarias
en ocasién de fiestas.

Pastoreo y Cria: Es muy probable que sélo
en las areas andinas, ef pastoreo sea una
actividad antigua (antes de la conquista). En
estas regiones, tradicionalmente, se realiza la
cria de animales domesticados, como la llamay
la alpaca. Estos animales son apreciados sobre
todo por la lanay, en el caso de las llamas, por el
transporte (mas rara es la utilizacién de la came).

Actualmente los pugblos andinos crian también
ovejas (para lana y carne) y vacas. En la
Amazonlia, la introduccién del pastoreo es
reclente y en menor cantidad. Es interesante
resaltar que algunos pueblos de la sabana crlan
vacas también para demostrar a los "blancos”
que las tierras tienen duefios, siendo en eslas



reglones la vaca el simbolo de la ocupacién de!
tarritorio,

Debemos inc'uir, en este aspecto de la
produccién, tamblén la cria de animales
domésticos, como gallinas y conejos. Es
curioso que zigunos pueblos indigenas crian
gallinas, pero no la comen. En este caso, su
cultura no las considera comestibles.

Agricultura: Es la actividad econémica mas
importante para la mayoria de los pueblos
indigenas. PPara realizarla, es necesario un
conocimiento profundo del medio natural: el
tipo de terren, los productos mejores, técnicas
de siembra, wic. La agricultura permite una
concentracién mayor de individuos en
comunidades, pero esie hecho depende
también del tipo de terreno; asi como los tipos

de productos son decididos por la cuttura. Lo~

que es conuckdo por un arupo no lo es
necasariamente por otros.

En las regionas Andinas, el tipo de terrend
obligé a los quechua a medificario para poder
cultivar los productos. Por esto fueron creados
los andenes: terrazas horizontales,

escalonadas en la montafa. También para la.

irrigacion en estas regiones fueron construidos
sistemas muy sofisticados. El pueblo inca fue
muy experto en este tipo de construcciones y
su agricultura fu2 la més productiva de la época.

Para no empobrecer los recursos naturales, se
utilizan sistemas de cultivos rotatives. En
algunos casos, como en los Andes, se deja la
tierra descansar un ano por cada perfodo de
produccién; eh tanto que, en zonas tropicales,
se cultiva el terreno hasta que dura la fertilidad
del suelo (generalmeme 2 o 3 ahos), y después
se p)asa a otro (agricuttura de tala y quema o de
roza).

Finalmenta, debemos citar también la
produccidn de objetos: ia llarnada artesania.

Tradicionaimente, estos objetos (tejidos,
herramientas, canastas, etc) son producidos
para la utllizacién propia y familiar y sélo
secundariamente para el intercamblo. En
muchas regiones se crearon redes de
intercambio para la cirgulacién de objetos, dado
que algunos pueblos saben hacer mejor que
otros algun tipo de artesanfa. Actualmente,
algunos pueblos producen también para la
venta a los turistas, pero esto crea dependencla
de la demanda externa (otro problema es la
dependencia que se crea del dinero).

Los alimentos producidos por la familia
sirven hormalmente para su autoconsumo
diario. Algunos pueden ser {tratados
especialmente para conservarse por un largo
periodo (pescado ahumado, papa
deshidratada, etc.). Parte de estos productos
se utiliza también para el consumo comunitario
en particulares ocasiones.

Son las fiestas, sobre todo , la
oportunidad de compartir la comida. A veces,
toda una comunidad recibe a otra y todos
contribuyen con productos agricolas; se
organizan cacerfas comunitarias y se preparan
grandes cantidades de bebida (liquido
fermentado de yuca o maiz, etc.). Estos
eventos son aprovechados para decidir nuevas
alianzas, intercambio de noticias, juegos, etc.
Posteriormente, la comunidad huésped
organizard en su aldea una idéntica fiesta,
invitando a la otra. Lo mismo se realiza entre
farnilias.

Es éste un aspecto del principio de
reciprocidad que rige la vida de un pueblo
indigena y que es la fuerza integradora del
sistema social. Esta reciprocidad puede ser
inmediata, cuando el intercambio se da en el
mismo momemnto; o distanciada, cuando el
compromiso dura meses 0 anos, Es necesario
entender que, slendo la reciprocidad tan
importante, nadie decide salirse de ella (el
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resultado seria el alslamiento). En este sentido
np es obligatorio solamente dar, sino también
recibir. Rechazar una donacién es un acto muy
grave, porque equivale a rechazar a quien
ofrece, ofendiéndolo. Por ésto, el intercambio
de dones (comida u otros) no es sélo lo que
aparece superficialmente. ES$ una relacién
social que mantiene el equilibrio interno en esta
sociedad, quebraria es un acto grave y puede
des_erlwcadenar hostilidades y debilitar al sistema
social.

LA AGRICULTURA ITINERANTE

En casi toda América Latina se reallza la
agricultura itinerante. Esta consiste

o on ia tala y quema de una
porcién de terreno (pradera, bosque
eic.) y la sucesiva utilizacién agricola. Las
fases de este proceso son las
siguientes:

a. Se tala y quema una porcion de
terreno y se cortan los arboies mayores
on los meses de sequla (la ceniza sirve
de abono),

del bosque tropical, este tiene
posibiliidad de recostruirse. Los drboles
emplean, generaimente, no menos de
50 afos para reforestar el espacio
quemado.

Liamamos este tipo de cultivo con el
término de "agricultura de roza® y
también de "tala y quema”. En la pradera
y la sabana (Nanura con pocos érboles),
slendo los terrenos muy pobres, se
necesita de terrenos muy grandes;
mientras que en el bosque son
suficlentes terrenos menores para

producir la misma cantidad de producto.

En general, este tipo de cultivo es
posible para un nimero pequeho de
individuos. Si la poblacién aumenta, es

la productividad cae, ya que el bosque
no consigue reconstruirse. Por esto, los
pueblos Indigenas de las zonas
tropicales mantienen sus comunidades
con un mimero bajo de individuos, a fin

de proteger el equilibrio
poblacién/recursos ambientales.

Integrado al sistema de reciprocidad,
encontramos tambien un circuito de
intercamblio con valor mas econdmico. Para
realizar este circuito, las familias tienen que
producir un poco mias (excedente econémico) y
fabricar més.

Existen tres tipos de circuitos de
intercambio: dentro de la comunidad con las
otras familias; con las otras comunidades; y con
otros pueblos de la regién.

Intercamblo dentro de la comunidad: se



trata de intercambio de productos agricolas y de
objetos, cuando alguna familia tiene necesidad
por una causa cualquiera. Debemos remarcar
que, en situacién normal, cada familia es
autosuficiente a todos los niveles (comida,
herramientas, etc.). El intercambio de objetos
se da sobre todo cuando en la comunidad hay
algun especialista en determinado producto. Si
a3n una comunidad, por ejemplo, algulen sabe
hacer canastas mejor que oltros, las familias
quieren tenerla también y es asi como se
gesencadena el intercambio. En todo caso, es
importante notar que estos  productos
anesanales son objetos de larga duracién y por
esto no se necesita a menudo buscarlos.

Cuanto mayor es el nimero de habitantes de
una aldea, mayor volumen de intercambio de
realizard. Eltrueque es la base de esta actividad
"comercial®.

intercambio con otras comunidades:
prdcticamente un proceso similar al que
describimos para el intercambio comunitario, se
realiza con las otras comunidades de la misma
sociedad. La ocasién para este intercambio es
dada por las fiestas o rituales periédicos.

Intercamblo con otros pueblos: existe
también intercambio entre pueblos de lenguas
y culturas diferentes. Cada grupo tiene slempra

algcn producto especial que es deseado por
otros de la regidn o viceversa. Asl, en viajes
periédicos o en encuentros organizados para
esta finalidad, se realiza el trueque de
productos. Basicamente, todos los pueblos
indigenas intercambian con sus vecinos y
ancontramos siempre una. red de intercambio
organizado.

Estas redes de intercambio pueden ser
minimas, involucrando sélo dos o tres puebios;
0 amplias, abarcando hasta diez o mas puablos.
Un ejemplo puede servir para aclarar este
procesa.

Las regiones que se extienden entre el
Rio Orinoco v el Rio Branco (Norte de Brasil,
Venezuela y Guyana), son habitadas por
muchos pueblos indigenas de lengua y cultura
diferentes. Entre éstos se desarrollé al final del
siglo pasado un intenso circuito de intercambio,
en el cual cada puebld contribufa con los
productos de los cuales era especialista.
Ademds, algunos servian también como
puente para algunos productos; asi, los
taurepang (Pemon) recibfan cerbatanas de los
mayongong (Yekuana) y los intercambiaban a
su vez con los makux(. El esquema que sigue
describe cudles pueblos entraron en el circuito,
quléé tipo de producto intercambiaban y con
quién.

Es interesante subrayar que algunos
objetos eran producidos por diferentes grupos,
circulando asf especies diversas del mismo
objeto (por ejemplo, ralladores de yuca), con
una tendencial competencia entre ellos.
Actualmenta, este sistema asta parcialmente en
crisis a causa de la creacién de mercados
occidentales y por la introduccién del dinerd en
el circuito de intercambio

Todos estos intercambios se dan, sobre
todo, a través del trueque producto a preducto.
En los casos mas complejos podemos también
encontrar una especie de "moneda”: un objeto
mds raro es utilizado para calcuiar el valor de los
otros objetos. Por ejemplo, si la sal realiza esta
funcién y se requiere intercambiar papas por
ollas de arcllla, se procede de la siguiente
manera:

1. Un saco de papa, por ejempio, vale dos
bolsas de sal;

2. Una olla de arcilla vale media boisa de sal;

3. Entonces, un saco de papa vale cuatro ollas
de arcilla.

Con la ilegada de los europeos y después
de los colonos, este sistema se modifica de dos
maneras:
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A. Se crea un circulio de intercambio también
con los "blancos” a través de mercados
periddicos o de iitermediarios que Hegan
hasta las comunidades.

B. Se introduce e! dinero en los circuitos de
intercambio interno. Veremos, en el capitulo
de los “cambios culturales”, las
consecuencias de esta transformacion.

Para completar este recorrido sobre el
aspecto econémico de las culturas indigenas,
una referencia tien2 que ser hecha al saber
impliciio en esta actividad. Para producir se

requiere un conocimiento muy alto del medio
ambisnte. Estos pueblos tuvieron que
seleccionar los elementos comestibles, las
tierras que podian producir mejor, fabiicar
herramientas, etc. Ademds, fue necesario
descubrir lo que era venenoso, Ias hierbas para:
curarse, etc.

Todos estos conocimientos son fruto de
un verdadero trabajo cientifico de cada pueblo.
Es tacil, por ejempio, encontrar a un habitante
de la Amazonia que conoce mdas de
cuatrocientas hierbas y vegetales diferentes,
con su hombre y utilizacién. En verdad, toda la
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historia de cada cultura es un largo proceso de
experiencias y reflexiones acumuladas.

Un ejemplo puede servir mejor para
entender la complejidad de este proceso de
descubrimiento y utilizacién de este saber. Por
mas de tres mil afios y hasta hoy, los pueblos
del Caribe y de las regiones norte del
continente sudamericano (Venezuela, Brasil,
Guyana), cultivaron dos tipos de yuca: una
dulce y una amarga. Nuestro dlemplo se refiere
al tipo amarga. Si aiguien, hombre o animal,
come un poco de esla yuca, se siente mal y,
dependiendo de la cantidad, puede también
morir. Esto se produce porque la yuca amarga
contiene un veneno (acikdo cianhidrico). Ahora,
la yura que mas se consume en estas regiones
o es la dulce, sino la amarga porque la
consideran mejor que la otra y, ademas, se
puede hacer harina con mds facilidad.

Para descubrir cémo eliminar el acido y, en
general, c6mo tratarla, fue necesario pensar
mucho y hacer algunos descubrimientos de
quimica (por ejemplo, con el calor el &cido se
avapora, etc.). Elproceso es el siguiente:

a. Layuca amarga se limpia y se ralla sobre una
tabla de madera con punias de pledra
(rallador);

b. Esta masa blanca Se coloca dentro de ung
cesta elastica y de forma tubular. Se trata de
un objeto especlal (sebucédn) que una vez
lleno y extendido con la ayuda de un peso,
permite exprimir la masa de la yuca (ver
dibujo);

c. De la masa exprimida sale un liquido blanco
que contiene la mayor parte del 4cido. De
este liquido se consigue extraer todavia otra
sustancia muy buena para la alimentacién
(almiddn);

d. Una vez exprimida, la masa de yuca es

SEBUCAN

colocada poco a poco sobre una superficie
caliente de hierro o arcilla y movida
constantemente para que se seque y el
residuo del 4cido se evapore. De la masa

seca se hace la harina. EI mismo
procedimiento se utiliza para hacer una
especle de pan muy fino y archo.

Un proceso de este tipo invnlucra una
serie de experimentaciones, invencién de
herramientas y, sobre todo, el descubrimiento
de cé6mo eliminar el 4cido de la yuca amarga.
Se trata de un trabajo intelectual muy profundo
y atil.

Los ejemplos que citamos nos Hevan a
concluir que cada cultura es el resultado de un
largo recorrido para acumular saber, con la
finalidad de resolver cada vez mejor los
problemas de ia sobrevivencia de los pueblos.
Por esto, cada cultura tiene su saber y éste no
es inferior de aquel de otra cultura. Si asf es, se
puede también concluir que cada pueblo tiene
algo que aprender de los otros y nadie fo sabe
todo.

VI PRODUCCION, INTERCAMBIO Y CONSUMO
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PENURIA Y RIQUEZA EN LAS ECONOMIAS INDIGENAS

Si consideramos la produccién global de un grupo de indigenas y la confrontamos con la
produccién de las sociedades industrializadas, concluimos que la primera es una economlia
pobre. De hecho, la imagen que se tiene de las sociedades indigenas e la sigulenta: los
individuos tienenh que buscar continuamente la comida, no consiguen alimentarse bien y tienen
que trabajar mucho para producir la escasa comida que consumen. En la realidad no es
absolutamente asl.

1. En las sociedades indigenas tradicionales, todos los individuos comen y nad'e sufre hambre,
contrariamente a la sociedad occidental. También los que no pueden producir mas, como los
ancianos, no mueren de hambre porque la comunidad los ayuda.

2. En ectas culturas no existe el problema de acumular blenes. Cada tamilia tiene lo que
necesita (herramientas, comida, etc.) y no es necesario tener mas que los otros. |

3.Para permitir el sustento de la familia, los individuos no tienen que trabajar totdo el dia. Los
célculos indican rue son suficientes cuatro o cinco horas al dfa y, en algunos casos, hasta
menos.

4.Gran parte ('el tiempo cotidiano es dedicada a actividades no especiaimeme productivas,
como visitas, educacién de los hijos, fiestas o simple descanso. Aqui hay mas tiempo para
pensar que er la ciudad.

Todos los elementos indican que estas sociedades no son mds pobres que otras de tipo
industrial, donde hay muchos pobres y la gente tiene que trabajar todo el dia para comer.
Ademas, en las sociedades indigenas el trabajo es libre; en la ciudad no y es el patrén quien
manda.

Sin duda, hay actualmente poblaciones indigenas que sufren a veces de hambre. Pero el
origen de esta situacién no esta en ellas, sino en factores externos. Es dificil sobrevivir cuando
las tierras mejores son robadas; cuando los jévenes son llavados a despreclar a sus padres y
quieren vivir en la ciudad, etc. Por esto, lo3 ancianos dicen que se vivia mejor antes y que hay
que luchar para conseguir la autonomia y fortalecimiento de la cuitura tradicional. Tal vez, no se
puede volver atras, pero se puede luchar para revalorizar lo yue se liene y no transformarse
completamente en peones de "blanccs” y "mestizos™.



GLOSARIO

Acumulaclén de blenes

En algunas cociedades, como las europeas, el
trabajo productivo es destinado a producir
blenes, sea para el consumo como para fa venta.
De esta manera, es posible acumular dinero.
Pero no todos consiguen hacer esto, porque
algunos Individuos explotan a los demés y
consiguen volverse cada vez mas ricos.
También algunas sociedades indigenas tienen
algo parecido a la acumulacién de bienes, sélo
que ésta no es destinada a la venta, sino al
consumo comunitario en ocasiones de grandes
fiestas.

Agricultura itinerante

Tipo de agricultura difundida en las regiones
tropicales. Se trata de la tala y quema de la
vegetacion y de la sucesiva utilizacién agricola
del terreno. Siendo que los recursos de la tierra
se agotan rapidamente, es necesario trasladarse
periddicamente a otro sitio y comenzar
nuevamente el proceso (se ilama también:
"agriculiura de roza").

Auto-consumo

En muchas socledades, el lrabajo es destinado
a producir sélo aquella cantidad de productos
suficientes para el consumo de la familia
(economia de subsistencia). EIl término es
utilizado también para indicar, en la produccién,
la parte no destinada a la venta (cuando se
pardicipa en {a economia de mercado).

Circuito de Intercamblo

El intercambio de bienes no se realiza
solamente entre las comunidades de un mismo
pueblo, sino también entre pueblos diferentes.
En qeneral, encontramos regiones bien amplias

en las cuales pueblos diferentes intercambian
bienes dentro de una red de relaciones. Esta
red es un circuito en el sentido de que no es
necesario que cada uno intercambie con todos,

siendo que son los productos los que circulan
de pueblo en pueblo.

Divisiéon del trabajo

En general, cada sociedad distribuye las tareas
de acuerdo a las caracteristicas de cada
individuo. Asi, las tareas de los hombres son
diferentes de aquellas de las mujeres; las tareas
de los adultos difieren de aquelas de los nifios,
elc.

Intercambio econdémico

Tipo de relacién en la cual unos dan algunos
productos a otros y reciben a su vez los
productos que necesitan. Tradicionalmente, el
intercambio se realizaba a través del trueque;
aclualmente, parte de estas transacciones
incluyen la utilizacién del dinero.

Llamas y alpacas
Animales domésticos andinos, aprasiados por la

lana, la carne y ademas ulilizazns para el
transpoite de productos.

Shuar

Pueblo indigena de la Amazonfa ecuatoriana.
Son ceirca de 40.000 y estdn organizados
desde muchos afios en la Federacion Shuar.

Trueque

El sisternz de intercambio econémico mas
utilizado por los pueblos indigenas. Un
producto es dado en cambio de ofro, sin calcular
el valor en base al dinero.

Vi PRODUCCION, INTERCAMBIO Y CONSUMO
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GUIA PARA LA EVALUACION

1. Indicar los elementos basicos que conforman

la economia de las socledades indigenas.

2. ;Qué tipos de actividades productivas

realizan los indfgenas?

3. Describir los diferentes intercambios

1.

econdémicos que se producen en las culluras
indigenas.

4. ;Por qué se dice que también hay saber y

ciencia en las culturas indigenas?

GUIA PARA LA INVESTIGACION

Junto con los alumnos, hacer una lista de
los trabajos que se realizan en la comunidad y
distinguir los que son desempefiados por
hombres, de aquellos de las mujeres.
Sucesivamente, interrogar a los mas viejos
para ver si algo cambié con el tiempo en esta
divisidn del trabajo y descubrir los motivos del
cambio.

Elaborar una lista de los productos que son
intercambiados o vendidos y, extendiendo [a
investigacion a toda Ia regién, llegar a formar
un cuadro general de los intercambios como
el citado en el capitulo.

Hacer una lista de los mercados de la regién
y del periodo de realizacién. Descubrir qué

tipo de productos son vendidos y 3u origen.
Este tipo de anadlisis dabe servir para tener
conciencia de cémo funciona un mercado y
cuél es la manera mejor de utilizarlo.

Escoger una actividad agricola y describirla
paso a paso, con la finalidad de descnhrir el
saber a ella vinculado.

Cualquier actividad productiva contiene
también una parte religiosa. Describir estos
momentos en la agricufiura, en la cazay en el
pastoreo. Evidenciar también los motivos por
los cuales se reali.a cada ceremonia (por
ejemplo: danzas para cacerias, ceremonias
de agradecimiento a la tierra, etc.).
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COMUNICACION Y LENGUAJE

La base fundamental de la existencls de
los grupos humanos esta constituida por la
posibilidad de comunicarse. El trabajo, la
cooperacion sociai, las fiestas, la familia, eic.,
pueden desarrollarse porque los individuos
que participan consiguen comunicarse entre
ellos, intercambiar mensajes, ponerse de
acuerdo, tomar decisiones . Si un grupo de
hombres necesita cortar un arbol, es
indispensable que alguien invite a otros,
explicando la tarea y que éstos acepten
ayudarlo. Después tienen que discutir cémo
cortarlo y cuando. Sin la posibilidad de
comunicar, todo este proceso no podria ser
gumplido. Ademés, es gracias 2 la
comunicacién que los nifios aprenden y los
adultos transmiten sus conccimientos. Asl, ia
cuitura es sobre todo comunicacidn entre los
individuos y entre los grupos.

De cierto modo, también los animales s¢
comunican. Si un mono percibe un peligro para
su manada, emitird una serie de sefiales para
advertir del peligro. Esta es sin duda una forma
de comunicarse. En el caso de laz abejas, por
ejemplo, a través de su danza frente a la
colmena, una abeja es capaz de comunicar su

descubrimiento de nuevas flores, la direccién y
la distancla, para que las otras puedan
encontrarias y sacar el polen.

Este tipo de comunicacién es, sin duda,
bastante desarrollado y funciona bien para
realizar sus finalidades. Sin embargo, estos
animales e insectos no poseen cultura porque
su grado de comunicack:n no aicanza un alto
nivel expresivo y no es capaz de transmitir
contenidos complejos.

En el caso de los grupos humanos, la
comunicacién entre los individuos aloanza un
nivel muy alto, gracias a la utilizacién de
instrumentos y canales muy sofisticados (por
ejemplo, la lengua). A través de éstos, se
pueden transmitir mensajes complejos que se
refieren no solamente a realidades cercanas (
como un peligro o alimentos situados en las
inmediaciones), sino también & olras lejanas en
el espacio y &n el tiernpo. Un hombre puede
describir a olros 10 que hay a distancia del sitio
en el cual se encuentran y tambi4n narrar algo
que sucedié en el pasado. Ademds, la
comunicacion humana permite relacionar
contenidos entre si e intercambiarios con otros.
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Es todo esto, en delinitiva, lo que perimite a los
hombres producir y transmitir una cultura.

Cuando se habla de comunicaclén, todos
plensan inmedialamente en el idioma. Este es,
sin duda, el instrumento mds imporante de la
comunicacién. Pero existen también otros
medios y, tal vez, la misma lengua pueda realizar
3u finalidad, porque es ayudada por éstos. Hay
estudiosos de la comunicacién que estiman
que solamente e! 35% de la comunlicacién
soclal pasa por la lengua hablada y que el
restanle se expresa a fravés de otros canales.
Estos son conslituidos por los gestos, las
axpresiones de la cara, los movimientos del
cuerpo, elc. Estos medios constituyen los
diversos niveles de la comunicacién y, al mismo
tiempo, se Integran entre sf para conformar un
sistema homogéneo de comunicacién. Por

EMISOR t————MENSAJE—~——p| RECEPTOR

ejemplo, si un hombre est4 comunicando a otro
que algo pas6é muy lejos, para indicar una gran
distancia puede acompafiar las palabras
extendiendo todo el brazo en la direccién del
sitio. Asl, el otro entiende con facilidad y no es
necesario expresar con palabras la direccion y
amplitud de la distancia. En este ejemplo,
geslo y palabra se integran para realizar juntos
una funcidn: permitir la comunicacién entre dos
hombres.

Antes de analizar mejor estos
Instrumentos de comunicacién, nos parece
importante aclarar el proceso mismo de
transmisién de contenidos. Examinamos la
situacidn tipica de la comunicacién a través de la
lengua: un individuo habla y otro escucha.
Llamamos emisor al primero y receptor al
segundo y tenemos asf:

Cuando el emisor acaba su transmisién, el
receptor responge transforméndose a su vez
en emisor, mientras el otro escucha.

EMISOR [ MENSAJE —¥%{ RECEPTOR

RECEPTOR|— MENSAJE 2 ———
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De esta manera, cada individuo es, en
momentos diferentes, emisor y receptor.
Ambos utllizan, para desempefiar estos
papeles, érganos diferentes: el aparato vocal
para la emisién y el aparato auditivo para la
recapcion.

Parte el mensaje
transmitido
cor la voz

Parte el mensaje
transmitido
con el gestod

E! mensaje globul es constituido por la
suma de los mensajes parciales enviados a
través de varios rnedios. FEl receptor, para
entender el mensaje global y poder responder,
tlene que juntar todas las partes. Este proceso,
an general, es automdtico y no necesita del
esfuerzo consciente del individuo. La Gnica
condicién que se requiare del receptor es la
sigulente: tiene que saber el significado de
cada movimiento y sonido del emisor. Vamos a
dar un ejemplo: en alqunas culturas indigenas
de América Latina, para indik:ar algo muy lejano,
es normal golpearse levemente Yy

e—

Mensaje——p- codificacion fe=—— Transmisién == Decodificacién—s- Mensaje

En ¢l caso de un mensaje emitido a través
de medios diferentes, como la lengua mas el
gesto, la situacién de conunicacién es un poco
mas compleja. El emisor utilizara la voz y el
gesto y el receptor el oldo y la vista. El
mensaje, asi, es transmitido a dos niveles: la
voz y el gesto.

mensaje
global

repetidamente el pecho con la derecha, para
acompanar las palabras, Los individuos de esta
culturas saben esto e interpretan
correctaments ¢l gesto. Siuna persona de otra
cultura esta presente, puede no entenderlo,
siendo que, por ejemplo, an su cullura se
mueve la mano en direccién del sitio para indicar
la distancia. Mas clara se hace esta diferencia, si
pensamos en las lenguas. Todo Pueblo tiene
una lengua y quien no la conoce no entiende el
significado de los sonidos emitidos.

El esquema podiria ser el siguiente:

Vil COMUNICACION Y LENGUAJE
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El esquema se puede leer de la siguiente
manera: un individuo (emisor), para transmitir
un mensaje, debe codlficario (traducirio en
gestos y sonidos). El individuo receptor, para
entenderlo tiene que decoditicarto (atribuir a
¢ada grupo de sonidos y a cada gesto un
significado). Parece dificil, pero no lo es sl
pensamos un momento en nuestras
conversaciones diarias.

Por ejemplo, un individuo de los Andes
que habla quechua y aymara, se encuentra con
un individuo que no conoce; antes de
comenzar a hablar é! tiene que verificar sl el otro
s quechua 0 aymara, para poder escoger la
lengua mejor para comunicarse. Este individuo
tiene un mensaje para transmitir (ef saludo) y
debe elegir el tipo de codificacién linguistica a
utitizar: la lengua quechua o aymara. Algo
semejante se realiza en cada Individuo. Para
hablar es necesario escoger los sonidos que
forman las palabras y las palabras que
componen las frases. El mensaje puede ser ,

asl, codificaon y transmitido (todo sesto,
naturalmente, se iealiza de manera muy rapida).

Todas estas consideraciones nos llevan a
una serie de conclusionas:

a. La comunicaclén se realiza a través de
medios diferentes (voz, gestos, etc).

b. Cada medio tiene un "modo” propio de
transmitir (c6digos)

¢. Estos "modos” no son los mismos para todas
las culluras, porque cada una tiene-sus
propios "modos” (por ejemplo, las lenguas).

d. Para entender el mensaje de alguien,
tenemos que conocer el cédigo que esta
utilizando. Soélo de esta manera es posible
decoditicar el mensaje.

A través del proceso de aprendizaje, cada
cultura proporciona al individuo una serie de
cddigos que le permiten comunicarse con los
otros. El principal cédigo de comunicacién es
representado por la lengua, pero hay también
toda una serie que utilizan el cuerpo para la
comunicacién. Ademds, siendo que cada
cultura tiene sus cddigos, éstos sirven tamblén
para identificar un individuo. Asl, la manera de
comunicar se vuelve un distintivo de la cultura y
el individuo es identificado a través de ésta.

Sin embargo, no es solamente la lengua
la que permite una identificacién. También la
manera de moverse y sentarse puede servir de
indicador. Es posible saber si un quechua que
estd hablando es del Perd o del Ecuador, no
solamente por el uso diferente de la lengua
(variaciones regionales), sino también por la
manera de moverse o vestirse. Del mismo
modo, un italiano se puede reconocer
inmediataimente y distinguir de un inglés, por su
manera de mover las manos.

En nuestra explicacién del proceso de
comunicacién ya citamos varios medios de
realizarlo: lengua, gesto, expresiones, etc.
Veamos particularmente estos diferentes
medios y su importancia dentro de la cultura.
Dejando la lengua para el final, consideramos
ante todo la expresion corporal.

La base de cualquier tipo de
comunicacién directa entre los individuos es el
cueipo. Sin duda hay posibilidad de
comunicacién indirecta, en la cual la
participacién fisica del individuo es menor

(escritura, sefNales en el territorio, etc.); pero
también en este caso, el modelo gereral se
refiere al cuerpo. Esta funcién dal cuerpo no s&
limita a la produccidén de los sonidos que
constituyen la lengua. El cuerpo participa de
10dos los otros lenguajes.



Al lado de la comunicacion explicita
(algulen qulere decir algo) tenemos una
comunicaclén implicita de datos. F:sta se
reflere, en busna parte, a la manera de mover el
cuerpo. Asi, a través de sus movimientos es
posible comunicar y reafirmar la propla
identidad; como decir: "Yo soy quiché, puedes
verlo en la manera como me muevo”". El
individuo puede tamblén querer comunicar
que, por ejemplo, no quiere luchar. En este
caso, asumird una posiciin no agresiva, que los
otros reconoceran como sefal de paz (por
ejemplo, las manos caldas a lo fargo del cuerpo,
0 una posicién sentada, etc.). La cosa mas
importante es el reconocimiento, por parte de
los otros, del significado del gesto. Por
ejemplo, cuando dos hombres de origen maya
sostienen una conversacién, existe la
costumbre de no mirarse en la cara ya que elio
representa una aclitud de respeto frente al
interlocutor. Lo contrario podrfa interpretarse
como una actitud de amenaza o desafio.

En general, cada cultura tiene su manera
de mover el cuerpo. Por ejemplo, la forma de
sentarse o correr; llevar un peso 0 manejar un
cuchilio; 1a manera de llevar a un nifio (en
algunos casos, los nifios son llevados en la
espalda; en atros, en el pecho). La identidad
cultural estd bien subrayada por todos estos
gestos, posiciones y movimientos que el
cuerpo realiza. Una demostracién de la
importancia de la relacién cuerpo/ identidad
puede ser encontrada en la diferencia entre
hombre y mujer. De hecho, la mujer utiliza su
cuerpo de manera diferente que los hombres;
por ejemplo, se slentan de manera particular,
sus ademanes son mas sueltos, etc. Tan fuerte
es la expresién de identidad femenina a través
del cuerpo, que sl un hombre utiliza estos
gestos es ridiculizado y llamado en broma
"mujer". En algunas sociedades indigenas, por
este tipo de expresién, los hombres que se
comportan coino mujeres son considerados

como tales. Esta asi demostrado que la
gestualidad y la manera de utilizar el cuerpo
oexpresa también la identidad sexual. En
conclusiéon, tenemos gestos y movimientos
caracteristicos de cada cultura y, dentro de cada
una de ella, gestos masculinos y gestos
femeninos.

Todos los elementos citados se
relaclonan entre sf, formando un sistema. Un
movimiento de la mano, por ejemplo, puede ser
acompafado de otro de la cara. Para comunicar
una actitud o un estado emocional intervienen
slempre varios movimientos o posiciones. La
cultura atribuye significado a cada uno de ellos y
a la combinacién que pueda realizarse.
Ademds, la cultura determina los gestos y
posiclones adecuados para cada situacién. Por
ejemplo, en el caso de un entlerro, es posible
encontrar culturas en las cuales el cuerpo debe
estar tendido y otras en que el muerto tiene
que estar doblado y en posicién fetal.

Al lado de estos gestos, movimientos y
posiciones del cuerpo, que comunican
automaticamente el estado emotivo o la
actividad del individuo, hallamos otros que son
utilizados iniencionalmente para comunicar algo
a otros. Si una persona tiene hambre puede
explicar con palabras su necesidad o puede
simplemente hacer un gesto (tipo acercarse la
mano a la boca con movimizntos que simulan la
introduccién de comida). Estas gesticulaciones
pueden ya ser consideradas una forma do
comunicar explicitamente algunos’ significados
y son caracteristicos de esta cultura. Por
ejemplo, para describir a un nifio en la cultura
occidental se hace un gesto con la mano y el
brazo indicando la estatura y moviéndolo
horizontaimente. En algunas culturas
indigenas este mismo gesto es utilizado para
indicar animales de crla. Se puede percibir
inmediatamertte la dificultad ds comunicacion
gestual entra individuos de culturas diferemas.

VIl COMUNICACION Y LENGUAJE
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Algunas culturas llevan este método de
comunicaclén a niveles muy altos,
constituyendo verdaderos lenguajes. Un
ejemplo de este proceso se encuentra en las
socledades de cazadores. En estos casos, los
individuos que cazan en grupos, tienen
necesidad de comunicarse sin espantar. los
animales. Por esto, utilizan una serie de gestos
manuales para indicar los momentos de parada
y el tipo de animal encontrado. Por ejemplo, un
movimliento de la mano con los dedos
extendidos puede significar un puercoespin; la
mano con solo dos dedos levantados, un
venado, etc. A cada gesto correspondera un
signiticado solamente, de modo que se evite la
confusién.

En general, cada cultura utiliza una media
de 150 a 200 gestos con significado. Pero, su
nimero puede aumentar enormemente, sl al
gesto se asocian letras del alfabeto o palabras
como en el caso del lenguaje de los mudos.
Sin embargo, en este caso no se trata del
lenguaje gestual (a un gesto corresponde un
contenido), sino de un medio linguistico propio
(a un gesto corresponde una particula de
contenido, como en el caso de los sonidos).
De hecho, el lenguaje gestual de los mudos es
una verdadera lengua que en lugar de sonido
uliliza gestos.

LAS POSICIONES DEL PARTO

Contrariamente a lo que se pueda pensar, las posiciones de la mujer al dar a luz no son
universales, mas bien cada cultura tiene las propias. En la socledad occidental, por ejemplo, es
normal que al momento del parto la mujer asuma una posicién horizontal de espalda sobre una
cama clinica, con las plernas levantadas. En otras culturas, la mujer tienen que colocarse
agachada y es ayudada por familiares. Las figuras que siguen indican algunas posiciones del
parto en la cultura quechua del Peni. El hornbre que ayuda a la mujer es, en general, 8l marido.




(Saravia y Cabredo, 1985, Lima)

EL LENGUAJE DE LOS MUDOS

Ademas de utilizar el cuerpo para
comunicarse, lcs grupos cullurales tienen
también otros elemeantos artificiales. Muchos
pueblos, por ejem.plo, dejan "marcas” para
indicar su territorio. Estas pueden ser sefiales
en los arboles, objetos, constricciones de
palos, etc. En todos estos casos, la sefal
comunica un significado a quien sabe el cédigo,
particularmente, los integrantes de un mismo
grupo que conocen el cddigo y por esto
consiguen decodificar las sefiales. LUIna piedra
al lado de ofra puede no significar nada para
muchos, pero para un grupo especitico puede
indicar que aquel lugar es peligroso.

L.a sefales sirven para comunicar en un
cédigo particular significados vélidos para el
grupo que los utiliza. Un ejemplo interesante
de este tipo de comunicacidn es representado
por las pinturas corporales. Muchos pueblos
pintan su cuerpo con dibujos y colores
diferentes (en caso de ceremonias, sobre
todo). Estas pinturas, aparte dei valor estético,
pueden tener también un signiticado
as;ecifico para el grupo. Asl, un cierto dibujo
en la cara de una mujer puede significar que
esta casada; en cuanto otro, puede indicar que
es soltera. Esto permite a los jdvenes no
cometer @rrores en su frato con las mujeres.
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La pintura torporal indica, dentro de un
mismo pueblo, a cuél familia o grupo se
pertenece. En el caso, por ejemplo , de los
sherentes del Brasil los jévenes estan
organizados en grupos por edad. Cada grupo
se identifica por un especifico dibujo corporal.
La figura representa las pinturas de tres de
estas clases de jovenes (segin Nimuendaj).

En general, hay dibujos caracteristicos de
las mujeres y otros de los hombres. Estos

pueden incluir solamente la cara o todo el
cuerpo. El color puede ser rojo, negro o blanco
y es obtenido a través del procesamiento de
frutas de la selva o de minerales. La figura

siguiente muestra aigunas pinturas rituales de
mujeres y jovenes makux( y taurepang del norte
del Brasil. Los dibujos de color rojo y negro se
utilizan en ceremonias de grupos Yy
permanecen hasta varios dias después de

aplicados.

Vil COMUNICACION Y LENGUAJE



1-8 Pinturas Faclales de color rojo oscuro (Bignonla Chics) y szul-negry (Genips) de muchschas
Taullpdng, Makuschl y Waplechans. 9-11b Pinturas del cuerpo hechas con Genlpa de
muchaciios Taullpdng.



En muchas socledades Indigenas el
modo de vestir comunica significados. Por
ejemplo, en Bolivia es posible reconocer el
lugar de origen y el estado civil de 1as mujeres
por el tipo de sombrero cue utilizan. En
Guatemala, generalmente el color dsl gOipil
(especie de camisa que usan las mujeres)
proporciona una serie de indicaciones: entre las
mujeres del grupo mam, por ejemplo, sl el ghipil
es de color blanco o rojo vivo, indica que la
mujer es soltera; un color rojo obscuro, en
camblo, indica que la mujer est4 casada.

Finalmente, para entender mejor este
proceso de significacién, citamos el caso de los
militares. Estos ulllizan un uniforme, para
distinguirios de fos Individuos no millitares y,
safiales para indicar su grado. También en este
caso, la sefial comunica un significado
especifico para quien entiende el cédigo.

De todas estas formas de comunicar, la
lengui es I+ mds importante.

Si, como ya dijimos, 1a cuftura es sobre
todo comunicacién, la lengua ocupa un lugar
muy importante en su produccién. Es el medio
més iddneo para transmitir la cultura a los mas
j6venes y de individuo a individuo y gde grupo a
grupo. Ademads, siendo que cada socledad
tiene su lengua, ésta tiene las caracteristicas de
la cultura que la produce, pues expresa su
visién y estd relacionada con el ambionte propio
de cada sociedad.

Seginla manera de entender su mundo,
cada grupo produce términos linguisticos para
exprasarlos. Sl para un grupo cultural, ia
realidad comprende también a los espliritus (por
ejemplo, de la montafia o de los antepasados ),
su lengua tendra términos para describirios y
verbos para indicar sus acciones. Siendo que
cada lengua expresa las caracteristicas de cada
cultura, hacer traducciones es un proceso muy
dificil y, a vecas, imposible.

La lengua esta también vinculada con lo
que es el medio amblente del grupo. Es una
relaclén reclproca: el amblente condiclona la
lengua (en el sentido que solamente los
elementos que en aquel lugar existen pueden

tensr nombres) y, a su vez, la lengua
"condiclona® la percepcién del amblente (en el
sentido de que solamente la realidad que el
grupo considera Importante, tiene nombres y
puede ser utilizada).

Sl, por sjemplo, un grupo nunca conoclé
la nleve, probablemente no tiene un término
adecuado para hombrarla; lo mismo sucede con
pueblos que conocen el algoddn y no la lana 'y
las ovejas. Asl, preguntan: ;Cémo es la planta
de la lana?. Este ejomplo expresa plenamente
la inter-dependencia entre lengua y amblente.

Pur otro lado, las lenguas reflejan la
riqueza expresiva de cada cullura. Para los
europeos hay un solo término para indicar el
colar verde; en cambio, en la lengua de los
bororo del Brasll, existen diecislete palabras
tiferentes. Esta abundancia se produce, en
primer lugar, porque las variedades de verdes
son mayores en el bosque; y, en segundo
lugar, porque es vital para los bororo reconocer
las variedades de este color. Séio asi es
posible distinguir lo que es temestible de lo
que no Io es, los animales mfmetizados, etc.
(do hecho, el amblente Iinfluye tainbién en el
mayor o menor desarrollo de la percepcién,
como lavista y el ofdo).

Actlualments, se hablan en el mundo mas
de 5.000 lenguas diferentes. Algunas de éslas
son habladas por millones de hombres; otras,
sélo por algunos centenares. En todo caso, el
valor de una lengua no depende del nimero de
individuos que la utilizan, sino de la funcién de
representar el mundo y comunicar. En este
sentido, todas las lenguas tienen el mismo
valor.

VI COMUNICACION Y LENGUAJE



LENGUA Y ESCRITURA

Casi todas las languas de los pueblos indigenas d3 Amdrica Latina son lenguas oralas, Otros
pueblos, por caracteristicas y problemas internos, tuvieron necesidad de fijar en signos sus
palabras y crearon diferentes tipos de escrituras. £l espafiol por ejemplo, es una lengua escrita
y sus contenidos son transmitidos a través de los libros. Esto no quiere decir que la forma oral
no sea ulllizada. De hecho, también contina teniendo funcién y utilidad.

La escritura nace con la asociacién entre unn imagen grafica y una palabra o un grupo de
palabras. En un segundo momento, estas imdgenes se vuelven mas eslilizadas, hasta tener
pocas caracleristicas de los dibujos originales. La escritura aliabetica se produce sélo cuando a
cada sonida corresponde un signo y es posibly asi formar palabras.

Algunos estudiosos de las culturas de América Latina sostienen que los incas tenlan escritura.
Sin embargo, por o que hasta ahora sabemns, los incas utilizaban algunos sistemas de registro
de contenidos, pero que no Hegaron a ser escrituras. Sin embargo, estos sistemas tenian la
funcién da mantener la memoria de hechos y fransmilir contenidos verbales y simbélicos. Estos
sistemas son el Kipu y el Tocapu.
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El Kipu, como se ve en @t dibujo, es un sistema de nudos en cuerdas de colores diferontes. A
través de aste sistema, los incas consegulan registrar las cantidades de productos y los tipos
producidos cada ano; asi como los acontecimientos s importantes, etc.

Los diferentes productos eran indicados con beliones de lanas de determinado color.

Los Tocapus son dibujos de forma cuadrada que encontramos en los vestuarios de 10s incas y
en las vajillas de la época. En un solo vestuario es posible encontrar hasta 150 tocapus
diferemes. Ninguno de los cronistas se refiore a estos dibujos como una escritura, pero aigunos
estudios modernos consideran que cada dibujo es la representacién simbdlica de una realidad.
Los sigulentes dibujos representan un ejemplo de tocapus (Decodificado por Barthel).

MUJER SOL
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GLUSARIO

Codificacidon

La formulacién de un mensaje mediante un
cédigo establecldo. Por ejemplo, las letras del
alfabeto o los sonidos de la lengua. La
decodificacién es el proceso contrarin;
interpretar el cédigo para entender el contenido
del mensaje.

Emisor
El individuo que transmite un mensaje a través
de un medio (voz, escritura, etc.)

Expresion Corporal

Gustos, movimientos, expresionas y posklones
del cuerpo pueden ser considerados una serie
de medios para emitir mensajes. La expresion
corporal, an su globalidad, es muy importante
para la identidlad del individuo. )

Gesto

Movimiento de una parte del cuerpo cque
expresa un estado de danimo o emite un
mensaja intercional.

Simbolo

Un elemento que expresa conceplos o ideas.
L2 relacién idea-simbolo para funcionar debe
sor compartida por un grupu (por gjemplo; la
tandera es el simholo de la palria).

Mam

Pueblo Indigena de origen maya localizalo
principalmente en Guatemala. S
aproximadamente 600.000 personas.

Mensaje
tinformacién o contenldo transmitic'o a través e
un codigo (lengua, escritura).

Receptor
Alguien qua recibe el mensaje ernitido por 1un
individuo emisor

Significaclén

Proceso de atribucién de signiiicados a los
elementos de un cddigo (como bs sonidos de
la lengua)



GUIA PARA LA EVALUACION

. Definir qu1é sa entiende por rcceptor y emisor
de un mansaje.

. Explicar «yué qulere decir codificacién vy
decodificacién.

3. ,Qué se puede decir acerca de la

comunkcacion humana?

Indicar cudles otros imedios de cormunicarse

existen aparte de la lengua.

GUIA PARA LA INVESTIGACION

. A través dw la obsarvacién del
comportamientc: deo los integrartas de la
comunidad, destubrir tas diferenclas entre
hombres y mujeies an la expraskn corporal:
como mueven Ids brazos, cdinno caminan,
woémo se slantan, itc.

. Descubrir el sipniticado de algunos gestos
basices para cormunicar sin hablar:
a. Exprasion dg la cara
b. Movimiente da la mano
<. Movimiento (e tedo el cuerpo, etz.

3. Si todavia se utiliza la pintura o el tatuaje del

cuarpo, hacer una descripckdn y un dibujo de
astos y descubrir cudl es e! significado de
cada uno (sobre todo, a través de su
nombre). Diferenciar imuy blen entre dibujos
mascuiinos y ferneninos; de adulto y de niho,
etc.

. Investigar el uso de marcas o sefalas en el

trabajo agricola (por ejemplo: marcas de
propiedad) y en el pastoreo (marcas en los
animales, etc.). Dibujar o describir eslas
marcas y pregumar cudl es su sigrificado.

Y COMUNICACICY Y LENGUAJE
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PENSAMIENTOS, MITOS Y REALIDAD

1. El seber Cudural,

Todat las socledades cuentan la historia
cle sn origer. Estas historias, que los hombras
nairen sotwe 8l comlenzo de su socliedad,
parecon foner un elemento comun: lg ulvisidn
ert'e naturgleza y cultura. Una ma ra de
dascrible esla division, s reflure a la comin v Por
dlampio, s6 dice que s almalas comen sus
alimentos crudos, mientras que los hombres los
comen cosidos.

Esta oposicién entre la naturaleza y la
cultura es un hgcto fundamental para las
sociadades humanas y nos psimite analizar
major Ia relacién enlra ¢! "munde” y la "manera
de vere”. Los grupos culturales ¢stan en madio
natural y lo obsarvaw, ¢on el interes de extraer
cde &l su alimerto. Hablando de la lengua, ya

dijimca que el proceso cde dar nombres a. las
cosas ara muy importante. Sin duda, parn dar
nombre es Nacesario antes pensar.

Este proceso de "pensar” y "dar nombre”
a ia realidad lo llamamos "representacion
culturai del mundo™. Veamos lo que
significa.

Ropresentacién: porque, en efeclo,
no sa trata de la naturaleza tal ccino es sino de
com) es pensada. Por gjoinglo, una planta cue
no as utilizada ni es conslderada Irnportarite,
pusde no tenar nombre. En este ¢rso y en
cierta manera, olla esta en el medio natural, Dero
no en lg "representacién” dsl giupo cultural.
Esta represontacién, formada de nombies y
contenidos relaclonados entie si, @8 colnvs un
dibujo mental do 1a naturaleza.

Cultural: porque no se trata d2 un
hecho inclividual, sino mas blen de todo el grupo
que ve y organ'za los conocimisntos sobre la
naturaloze. Es una “representacion ¢iural® del
grupo, dal cual cada Individuo forrna parie.

Dol mundo: porque cada grupo tiane
su "mundo” y ést¢ es su relerencia constante.
Este "mundo” no puede ser muy grande,
porque el grupo dehe conocerlo v utilizark. Sin
duda, muchas socledades saben que la realidac
es mds ancha que su territorio, pero el
verdadero conocimiento abarca sélo su
"mundo”

St por un lado, solamente una parte de la



naturaleza es percibida, tiene nombre y es
representada culturalrento, por otro laclo, el
"mundo” de las socladades indigenas Incluye
tarmblén lo que no so ve. Se (rala uo otras
realldades que , para estos pushWs, conviven
con la naturaleza y con los hombyas y pueden
influlr sobre los individuos y solwe el grupo.
Cada pueblo llama a su manera esta otra
realidad. Para algunos, se trata de espiritus
de ln tlerva; para otros, esplritus de las
plantas, etc. Hay casos también en que se habla
de fuerzas Impersonales y no de
Individualidades. Por ejemplo, en el mundo
andine, el viento puede "agarrar® y provocar una
enfermedad. En esto caso se trala e una
fuerza Impersonal ligada al viento (producidn por
la naturaleza). Siempra en el mundo andino, uh
Apu puede ser considerado como un esplritu
incividual protector, ligado a una montaha
particuiar; mientras que la Pachamama, o
madie natura'eza, s en parte fuorza imparsonal
y an parte esplritu individualizado.

tstos ejemplos nos permiten entender
meajor 10 que es osla "olra realidad®. Sin duda,
hay personas y socladades que plensan que la
unica realidad es la que sd ve, pero an otras
sociedadns no sucede asl. Lo mis irnpoi@ante,
en este campu, es respetar lo gque cada
socladad piensa y no intentar convencorias de
que nuastra manera e ver as mojor (a veces,
como on el caso de los conquistadores, s¢
recurro a la fuerza o a regaks para parsuadir a
camblar).

Contrarlamente a lo que plensan algunos,
es mucho el saber que cada pueblo tiene.
Pociemos afirmar que el mejor conocedor de un
ambiente natural es el puehlo que vive en él.
Por ejemplo, seria ridiculo gqua algulen llegase
de Europa para ensenar a los quechua como
cultivar papas. Ellos lo saben blen porque
conocen su tlerra y porqua son cemtenas de
afios que las cuitivan. Este conocimiento es

parte de su "representacién cullura! del mundo”
y los nifios 1o aprerden desde su in‘ancia junto
con el resto de su cultura.

La historla de cada pueblo puede ser
considerada un largo proceso de aprerdizaje y
de construccién de su cultura. Por asto, la
cultura no es algo estético, sino un complsjo de
conocimianlos (representaclones) que cambia y
so adapta cada vez mas a su ambiente. Asl, la
pregunta que pcdamos hacer es la sigulonte:
¢ COmo la cultura conoce a su "mundo™?

Volvamos altrds, por un momento, e
imaginemos a un hombre hambriento que se
perdié fuera de su territorio. Caminando entre
las montahas, se encuentra en un valle con
plantas diferantes que no cotnoce. Al principlo,
mira a su alradedor e irtenta descubrir algo que
l¢ saa familiar; no encontrandolo, se queda sin
comer. Pero llega el momento en gue no resiste
mas y sus fuerzas so estdn agotando, por esto
cornlenza a probar las frutas que encuentra.
Algunas serin amargas y las rechazara; otras
sgvan dulces y las comerd. Poco a poco y sl
tione suerte, hallard algunas frutas buenas para
comer y saclara su hambre (si no tiena suerte,
una de las frutas dulces resultara vanenosa y el
probre s3 morird). Al dla después, recordando
cudles frutos habfa probado, recogera sélo
aquellos buenos y asl conseguird sobrevivir.
Una vez retomaro a su aklea, contara !a historla
del viaje y describird ¢l valle, con sus frutos
buenos y malys. De aste modo, también el
grupo sabra cuales frutos comer, en caso de
perderse alguien por esa valle.

Nuestra pequefia historia puedo ser
consliierada un ejemplo de cémo los grupos
conncen su ambiente. Se {rata de un
conocimiento nacldo da la experiencia de toclos
los individuos del grupn. Los datos son
confrontados y se dacide lo que es mejor (a
veces s3 aprerxie més de 10s airores que ds s
logros).

VTOS, MITOS Y REALIDAD
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Esta manera de conocer experimeniando,
es muy desarrollada en todas las socledades,
pero no es la tinica. En el caso de las culturas
indigenas de América Latina (y de muchas otras)
el saber tiene también otro origen.

En general, so trata de historia: en las
cuales algulen ensefia al grupo cdimo hacer las
cosas, cuéles frulos comer, elc. Este puade ser
un esplritu 0 un antepasado que conslgue vivir
en el mundo esplritual. A veces, dste roha una
semilla de malz o una estaca de yuca y con estos
vuelve a su tlerra, donde sus parientes estan
muriéndoso de hambre y consigue salvarlos.
Estas historias varlan do pueblo a pueblo y hasta
en la biblia se cuenta que Dios indicé a Adin los
frutos comestibles. Resumlendo: enh 3stos
casos, el conocimiento no es resultado de la
busfueda y la experimentacion.

Las historias a las cuales nos astamos
refiriendo son los mitos. Con este término no
snten:lomos algo "alse”, sino mas bien historias
imporniantes del grupo. Un mito, es la historia.
voerdadera, en el sentido que cuenta y oxplica
los elemeantos profundos de cada cullura. Para
entender blen cudl es el saber que los mitos
contienen, tenerwos qua distinguir entre saber
propimente mitico y saber transmitido a fravis
de los mitos. En este segundo caso, se trata clel
saber «le la experiencia que es transmilido a
través do los mitos. Los nifios, escuchando las
historias que cuentan los anclanos, aprenden
las técniras y conocen su ambienle. Por
ejemplo, cuando los mitos relatan los viajes de
los héroes, contignen muchisimos elemen’os
geogradficos Do esta manera, qulen los
escuche aprende las caracteristicas geogréaficas
de su territorlo, aunque no las conoce
directamento por la experiencla. Los indigenas
tucano del Eratil, por ejemplo, narran el viale
que sus antspasados hicieron por el rio Negro,
dentro de una gran serpiente. tLa descripcién
del viaje es tan axacta que cualquier j6ven

tucano, sabiendo el mito, pvede navegar por el
rlo esquivando o3 peligros, las rocas, etc.,
aunqu¢: sea su piirnera vez.

Conclusiin: los mitos son historias que
transmiten una parle de los datos de la
experiencia del grupo, de generacién an
generacién; otros datos de la experiencia son
transmitidos sin recurrir a los mitos o,
simplemente, através del ejemplo.

LPor qué estos conocimientos son
transniitidos a través del mito?

La primera razén consiste en que el mito
es un 6ptimo método para la transmisién de
datos cullurales, pero no es sélo asl. De hecho,
el inito, por su importancla, es contado por los
mas anclanos en situaciones especiales, sobre
todo en ceremonlas religiosas. Esto parmite
crear una atmdsfera inlensa que produce una
atencién especial en los oyentes. En este
coniexto, es mas f4acll grabar, en la memoria de
cada uno, los conocimientos transmitidos por la
hisloria mitica.

Un segundo tipo de conocimlento
transimitido por ¢l mito, se reflere al origen del
grupo. En este caso mis que antecedentes de
la oxperiencia, se lrata de datos histéricos y
teorfas sobre los "primaros tiempos". Como ya
dijimos, cada socledad cuenta su historia y su
orijen. Esta se forma fusionando datos
histéricos transmitidos oralmente de padre a
hijo, con teorias explicativas. Laforma es de tipo
fabulosc, porque poco a poco los sventos
pequefios desaparecen y quedan solamente
los hechos fundamentaies, trarisformados en
imagenes y acclores irnpersonales (simbolos).
Estos Ultimos repraseritan tamblén indicaclones
morales para la conducta del individuo.

Finalmente, los mitos transtniten también
otro fipo de conocimientos, que podamos llamar



*saber mitico® proplo. Muchas de las
descripciones de |2 realidad que rodea al grupo
esta contenida en los mitos y éstos se relieren

tamblén a realiciades no visibles. En verdad,.

estos mitos hacen algo mds: relacionan unos
con otros los elementos de la realidad visible
(por ejemplo, un animal terrestre con un ave y un
arbol) y, ademas, los vinculan con los elementos
de la realidad no visible (por ejemplo, un esplritu
con una planta, como en el caso de la yuca y del
esplritu Kamado "madre de la yuca”)

El "saber mitico® es un saber no
ordinario y no todos lo entienden. Por esto,
on cada comunidad hay especlalistas (como los
curanderos) que saben las historlas y las
cuentan a otros. Es un saber que
complementa.el saber ordinario fruto de la

expuriencia, porque sus datos fueron
conseguldos y acumulados a través de rlesgos
personales y métodos peligrosos (como la
ingestion de sustancias alucinégenas), ademas
de incluir el encuentro con fuerzas y espiritus de
otras realidades.

Resumiendo:

1. Cada pueblo indigena concce su amblente y
transmite este conocimiento de generacién
en generaclon.

2. Este saber es de varios tipos:

Emplrico: fruto de la experiencla cotidiana,
de pruebas y errores, de hallazgos casuales,
efc.

Mitico: de carédcter no ordinario, relativo a la
historia del grupo y a sus relaclones con lag
muliples realidades de su entorno natural y
social.

3. Los mitos son el medio de transmisién del
saber sobre el origen del grupo, la

cosmologfa, la agricultura, etc.
Particularmente, los mitos indican las
conexlones entre las varias realidades.

4, El mito es una historia de tipo simbdlico y
transmite las pautas de comportamiento de
cada socledad. Por esto, es la base de la
identidad cultural Individualy de grupo.

5. El conjunto de saber empirico y saber mitico
constituye la representacién cultural del
mundo de una socledad.

6. Esta representacién no es estatica, pues
cambla segun las exigencias del grupo y se
adapla a los camblos naturales y soclales (de
hecho, o el mito se adapta para explicar la
nueva realidad, o se crean nuevos mitos).

7. La destruccién de los mitos de una socledad
produce angustias, inseguridad y confusién
a nivel Individual y de grupo, porque los
mitos son las bases de la socledad. No
existe mélodo mejor, aparte do las armas,
para destruir a un pueblo.

2. E! orden del mundo y la

religlon,

Frente a la multiplickdad de los elementos
de la naturaleza, los hombres de cada socledad
entendieron que, para sobrevivir, tenlan que
establecer un orden entre las cosas, dividir gn
categorfas y determinar las prioridades. Esle
proceso, que es continuo en toda culura,
implica tamblén una actitud frente a este orden.
De hecho, no se trata de decir y/o entender
salamente como las cosas se relacionan entre
s, sino tamblén cémo relacionarse con ellas. Si
por ejemplo en la “representacién del mundo”
de un pueblo, la yuca est4 ligada con un esplritu
particular, se trata de saber cémo relaclonarse
con él para continuar teniendo yuca sin
problemas.

Vill PENSAMIENTOS, MITOS Y REALIDAD
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Tenemos as{ dos cuestiones:

1. Cémo organizar los elementos multiples del
"mundo” y
2. Cémo relacionarse con elios.

La multiplicidad de la naturaleza no implica
necesariamente desorden. Por ejemplo, cada
animal no es totaimente diferente de los otros.
Existen tlpos que, casi automdlicamente,
pueden ser incluidos en categorias: los que
tienen cuatro plernas, los que vuelan, etc. Por
otro lado, slendo que no se trata de organizar
categorias por placer sino para su utilizacién, es
rormal enconrar divisiones entre animales que
se pueden comer y otros no comestibles.
Podriamos concluir que el criterio utilizado para
dar orden a la multiplicidad de la naturaleza es de
tipo utilitarista: de un lado las cosa Utiles (para
comer, para hacer cosas, elc.) y del otro lado, los
que no son Ultiles. Claramente, no todo el
proceso o8 tan simple: primero, porque las
categorias se pueden dividir en subcategorias
(las que no son utiles se pueden dividir en
"peligrosas” e "indiferentes”, etc.); y, segundo,
porque el concepto de utilidad es relativo a cada
pueblo y no es universal. Por esto, to que es
comestible para unos no lo es para otros.
Segun la cultura de cada grupo, encontramos
arreglos diferentes de los elementos naturales.
Por ejemplo, un ave puede ser incluida en el
mismo grupo de un felino simplemente parque
sus costumbres los llevan a cazar en la misma
hora del dia o porque el color es el mismo.

Sobre el segundo problema (cémo
relaclonarse con estos elementos), la solucikén
encontrada se integra con la primera: la manera
de organizar contlerie implicitamente el modo
de relacionarse. Por ejemplo, si un pueblo
plensa que los alimentos son propledad de
algun asplritu potente, esta casi implicito que
para conseguirio hay que pedirle el permiso de

cultivar la tierra o, después de cuttivar,
agradecerio por lo que se utilizé,

Podemos ver asl que la actitud frente a la
naturaleza es, al mismo tiempo, profana y
religlosa.

Profana: En el sentido de actividad
cotidiana para entender lo que puede servir o no
para vivir y la bisqueda de las cosas buenas.
Profana significa no-sagrada.

Religlosa: En el sentido de percibir que,
Junto a los elementos de la naturaleza, existen
fuerzas "esplrituales” con las cuales es
necesaria una ralacién especial.

En el caso de las culturas Indigenas de
América Lalina, no existe una divisién rigida
entre profano vy religloso, siendo el
comporiamiento fruto de una mezcla de las dos
actitudes.

Sembrar papas, por ejemplo, puede ser
una actividad productiva de tipo profano y, al
mismo tiempo, conllevar una actitud religiosa
respecto a latierra. Por otro lado, aunque todas
las aclividades pueden contener las dos

-aclitudes, enconlramos tamblén actividades

explicitamente religiosas.

Es este un tema muy dslicado, sobre todo
porque los pueblos indigenas fueron acusados,
en la historia del contacto con los europeos, de
no tener religién y, muchas veces, sus
ceremonias eran consideradas diabdlicas:
solamente los cristianos tenlan una religién
verdadera. Hoy sabemnos que no es asl, y que
cada pueblo tiene su manera de considerar el
mundo natural y espliritual,

En este sentido, la religlén como
relacién organizada con realidades no "visibles",
puede tener muchas formas. En algunos casos,
se trata de una actitud general frente al



"mundo®, que se mezcla con todas las
aclividades; en otros casos se trata de un seclor
especifico del comportamlento y de la misma
socledad. Asi, por ejemplo, en el caso europeo,
la religién se expresa en liempos particulares,
con una Iglesia y sacerdotes, una descripcion
rigida de lo que es la divinidag, elc.

LEn qué sentido la religién tiene que ver
con el orden del mundo?

Vimos que una manera de transmilir los
conocimientos entre los pueblos indigenas, es
ulilizando los mitos. Sin embargo, como el agua
que toma la forma del rociplente, el
conocimiento transmitido por los mitos toma una
forma mitica (fabuloso, simbdlico, etc.) Por esto,
la organizacidn de los conocimlantos y el orden
qua se atribuye a ellos, es de tipo mitico. Asi, la
hisioria de un antepasado puede contener la
descripclon de un rlo, el encuentro con un
esplritu, la manera de plantar un drbol, etc. Hay
que subrayar que los mitos Indican tamblén la
manera de relaclonarse con los esplritus. Por
es0o se dlce: "como hicleron nuestros
antepasados, asl debemos hacer nosotros®,

Todas las religlones producen teorlas
sobre el origen el mundo, 1a manera de sery de
relacionarse, 1a finalidad de las cosas y del
destino del mundo. Todos aportan "pruebas”
sobre la validez de su visién. Todos ulilizan la
forma mitica para explicar su verdad. Algunos
puéblos, pensando tener la verdad, obligan a
olros a aceplar su religién (como el caso de los
cristianos y 1os musulmanes); otros pusblos
aceptan la religlén fordnea junto con la propla
(como los incas y los romanos anliguos) y otros
viven su religién sin tener la presuncién de ser
los mejores (es el caso de la mayorla de los
pueblos indigenas).

Resumiendo, en el caso de los puablos
indigenas de América Latina (aparte de los Incas
y los aziecas), mas rue de religién seria mejor

hablar de "actitud religiosa” frente al mundo. Por
esto, aclividades consideradas por los europeos
como profanas, pueden ser tamblén religlosus
(por eJemplo, clertas actividades agricolas o
praclicas médicas). Este aspecto religioso de la
vida no se expresa en una iglesia organizada
Jerarquicaments. Sin embargo, también aqui
encontramos algunos especlalistas  Por
ejemplo, los sacerdoles mayas y los Yatkt aymara
son personajes religiosos que asumen Ia
funcién de intermediarios entre los hombres y
los seres espilriluales.

Todas las rellglones, con o sin
organizacién en Iglesias, tienen tamblén un
aspecto practlico. Se trala de actividades que
evidencian las creenclas, ordenando y
realizando la ralacién con los seres esplrituales,
Llamamos a estas actividades rituales . Se
trata de un conjunto de préclicas que incluye
palabras, cantos, objetos y geslos, que sirve
para relacionarse con los seres esplrituales:
pedir ayuda, ejercer intluencla sobre ellos, elc,
Veamos particularmente la composiclén de los
riluales o ritos:

Aclos rituales

Depsendisndo del tipo de ritos, el oficiante
(sacerdote o chaman) y los participantes deben
comportarse de clerta forma, hacer clertos
gestos, elc. Por ejemplo, entre los quechuas
cada vez que se toma chicha o trago se hace un
pequefio ritual: se dejan caer algunas gotas del
llquido en la tierra para la Pachamama. Este es
un acto ritual simple. En el caso de rilos
complejes, los actos son varios y de su perlecla
ejecucién depende su éxilo.

Palabras Rlituales

Son palabrits o canlos especiales ¢ue slven
para llamar a los espfritus o para describirlos, Las
palabras riluales sirven para subrayar las
acciones riiuales.
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Objetos Rituales:
La mayoria de los ritos se celebran utilizando
objetos o elementos destinados a facilitar su
ejecucién . Puede ser un cdliz, como en la misa
cristiana, 0 una maraca (instrumento musical),
para llamar al esplritu.

Todos estos elementos son también
sagrados, porque en el momento de su
utilizacldn pierden su dimensién cotidiana
(profana) y asumen olra especial: ponen en
comunicaclén a los hombres con las realidades
no materiales. A veces, las palabras sagradas
del rito son tan importantes, que son dichas en
una lengua diferente de aquellas utilizadas
normalmente (los karita de Venezuela, por
eJemplo, usan para los ritos una lengua conocida
solamente por los especlalistas chamanicos. Lo
mismo se daba con el latin de la iglesia caldlica).

Entre los pueblos Indigenas de América
Latina, muchos rituales - incluyen wun
procedimlento especial para entrar en
comunicaclén con los esplritus. El chaman, con
técnicas especiales o con la ayuda de sustanclas
alucinégenas o del tabaco, entra en trance
para conseguir la comunicaclén. Eltrance es un
ostado particular de la mente, en la cual {a
conclencla se dilata y fa percepcién se hace mas
aguda. En este estado, dicen los indigenas, e!
alma del chaman puede viajar hasta la casa de los
esplritus para pedir ayuda.

Existen muchos tipos de ritos y cada uno
tiene periodicidad y finalidad especificas. Hay
ritos que se hacen sblo una vez y otros clclicos,
que se repiten cada aho. Por ejemplo, existen

ritos que tienen que realizaise cada vez que se
slembra; los ritos para curarse se realizan
solamente cuando uno se enferma. Los ritos
pueden tener un tiempo y espacio proplo.

Tlempo : Algunos rituales pueden realizarse
en cualquier tiempo (por ejemplo un
casamiento); otros, sélo de noche o en clertos
dias de la semana o del aho (por ejemplo, en el
mundo andino la lectura de las hojas de coca es
major realizarla el mantes o el viernes). Son las
creenclas de cada pueblo las que determinan
los tlempos especiales /.ol rito.

Espaclo: Muchos ritos deben ser realizados 2n
lugares especiales. Por ejemplo, algunos ritos
quechua se celebran en la cumbre de las
r?ontanas; otros de tipo curativo, cerca de un
rlo.

Finalmente, hay que recordar que para los
nueblos Indigenas no existe divisién rigida
entre el mundo espiritual, el mundo natural y el
mundo soclal. Todos estos elementos son
parte de una unidad . Por esto, una relaclén
econémica puede tambidn ser una relacién
religlosa y viceversa. Por otra lado, 6s osla
misma unidad la gue determina la influencia de
un mundo sobre el oiro. En este sentido, los
rituales son momentos en los cuales se realiza la
comunicacién entre 8l nmiundo esplritual, el
natural y el social. Ademas, sl es la relacién
ordenada y equilibrada de estos tras mundos la
que permile vivir, los rituales pueden ser
considerados instrumentos para mantener el
"orden del mundo”. Sin ellos, la vida carece de
sentido y el "mundo” cae en el desorden.



ALTAR AYMARA PARA INVOCAR A LOS ESPIRITUS

o Ry, U
V(L ¢ } 1’

Elementos que componen el altar (mesa) aymara utiizada para invocar a los esplritus:

. Campanita de bronce

.y 4. Conchas de molusco "peine” con una botellita de vino tinto adentro

. Dos pequefios crucifijos de huesos

. Un viejo rosario con dos crucifijos y tres medallas religiosas .

. Pequefia mesa cuadrada de piedra con pirivas de hierro encima, que representan el oro.

. Pequefia mesa cuadrada de piedra que sirve como asiento para un espiritu.

. Pequeha mesa cuadrada de piedra con galena encima, que representa la plata.

. Pedazo de espejo con una vieja moneda de plata encima que representa el Lago de Titicaca.
10.y11.Bolsas de bronce perforadas, que representan el rayo.

12. Tres grandes conchas de molusco, cada una con otra mas pequefa dentro; sirven también
como asientos para los esplritus.

13 Concha bivalva cerrada, que contiene una semilla y la concha de caracoi.

OONOCIWN =
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3. Salud y madicina Indigena.

Para entender mejor la relacién entre
pensamiento, mitos y practicas, analicemos un
&mbito especlfico de la cultura: la medicina.

El sentido comin nos dice que un
hombre tiene salud cuando consigue realizar
sus tareas con facilidad, estd alegre y su cuerpo
estd sano. Salud es lo contrario de enfermedad.

Sin embargo, hay que considerar algunos
principios generales:

a.Cada pueblo tlene un concepto
proplo de salud.

Muchas veces no se trata solamente de
salud fisica. Si recordamos que en el mundo
indigena todo esta relacionado, entonces un
problema social o familiar puede ser considerado
también una enfermedad y tener

complicaciones fisicas. De la misma manera, la
salud puede perderse por la ruptura de la
relacién con algun esplritu. Por ejemplo, una
persona que pisa un lugar con huesos de
antepasados, puede enfermarse y hasta morir,
porque hizo algo que no debla.

L.Cada pueblo intenta resolver a su
manera el problema de la
enfermedad.

Segun la manera de organizar su mundo y
las relaciones entre los elementos de la realidad
natural y espiritual, cada cultura tiene un
conjunto de ideas sobre la curacién de las
enfermedades. Asl, sila causa es la interrupcién
de ta relacién con algun esplritu, se curara la
enfermedad intentando reconstituir la
comunicacién a través de ofrendas, disculpas,
elc. Pero si la causa es de lipo natural, se
buscaran las hierbas para curarla

El esquema puede explicar mejor:

SALUD

$+1 ENFERMEDAD

CURACION




Para realizar este proceso, existen
practicas dilerentes, segun el tipo de
enfermedad y su causa. Si se trata de una
enfermedad simple, es la misma familia que cura.
Si se trala de una enfermedad o problema més
grave, se buscard a un especialista que sabe
curar. En cada aldea hay personas que, por
caracleristicas y habitidad personal, se dedican a
este oficio. Se le llama en diferentes maneras:
por ejemplo curanderos, chamanes, sukias, etc.
Se trata de verdaderos médicos indigenas que
conocen las enfermedades y sus causas y
saben cdmo sanar.

Para curar, tienen que saber ante todo,
qué tipo de problema tiene el enfermo. Por
esto, disponen de algunas técnicas para
diagnosticar la enfermedad:

a. Interrogan al paciente sobre su historia.

b. Utilizan unas técnicas para saber el tipo de
enfermedad. Por ejemplo, en el mundo
andino es muy utilizado el método de las
hojas de coca. Las hojas son lanzadas sobre
una tela y segun la posicién y su forma es
posible realizar el diagnéslico.

c. Pueden necesitar la colaboracién de algunos
seres espirituales que los ayuden a
diagnosticar el mal. En estos casos, no es
raro que utiticen sustancias alucinégenas.

Gracias a una de las técnicas
mencionadas, el curandero conocera la
enfermedad y curard al paciente. A veces
utilizar4 algunas hierbas; otras veces, ritvales.
Puede también recurrir a masajes o bafos
calientes. Para algunos pueblos, la enfermedad
es causada por un ataque de algun brujo
enemigo. En este caso, se pasara a oor]trata_qar,
para obtener la curacién. Si el brujo utilizd
objetos o flechas embrujadas, el curandero las
sacara del cuerpo del enfermo a través de
succiones.

En general, para ser curandero una
persona debe ser escogida muy joven. Pasara
muchos afios estudiando con su maestro, hasta
que sepa lo suficlente para curar y sea bastante
fuerte para tener relaciones con los esplritus.
En muchas culturas existen curanderos de tipo
o grado diterente, segin su fuerza o su
especialidad. Asf, tenemos curanderos que se
espacializan en algunas enfermedades o
solamente en un fase de curacién, por ejemplo,
el diagnéstico.

¢{Como aprenden sus conocimientos los
curanderos?

Ya dijimos que para ser curanderos hay
que aprender de alguien mas anciano. No todos
pueden serlo y se necesitan algunas
caracteristicas fisicas y psicolégicas particulares
(saber concentrarse, etc.). En general, es el
viejo curandero quien escoge al joveny lo lleva a
su casa para transmitirle sus conocimientos.
Durante un largo periodo, el joven debe
aprender e valor de las hierbas; a llamar a los
espiritus y pasar algunas pruebas. A veces,
tiene que encontrar su espiritu protector que lo
ayudara en las curaciones (por ejemplo, cerca de
una cascada o en fa cumbre de una montana).

Todo este proceso de aprendizaje esta
reglamentado por cada cultura, y por esto
encontramos muchos métodos. En general,
podemos afirmar que esos conocimienios se
fundamentan en:

a. La observacién cotidlana: el grupo y el
curandero observan la naturaleza y el
comportamiento de los animales (por
ejemplo, si un perro enfermo come una
hierba y sana, puede ser que alguien decide
probar y ver si funciona también con los
hombres). Siglos tras siglos, cada cultura
acumula sus descubrimientos y los utiliza en
caso de necesidad. Es por este tipo de
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proceso que un pueblo sabe curar
solamente las enfermedades que ya
encontré y resolvié en su historia. Por
ejemplo, con la llegada de los europeos a

América, llegaron también muchas
enfermedades desconocidas (gripe,

sarampidn, viruela, etc.), para los cuales los-

indigenas no conocian remedios nhi tenfan
defensas naturales.

b. El saber mitico: la mayoria de la técnicas
curativas, sobre todo aqucllas para

SABER
EMPIRICO

enfermedades graves, se describe en los
mitos. Cada pueblo tiene asi un conjunto de
mitos en los cuales se relata cémo un
antepasado se enfermd, cémo consigulé
sanar, cémo fue ayudado por un espiritu, etc.
A veces, a través de la repeticién de la
historia en el mismo momento de la curacién,
el curandero sabe lo que tiene que hacer y
cémo hacerlo.

Todos ostos procesos pueden ser
representados del modo siguiente:

SABER
MITICO

CURACION

SALUD

O sea: el saber empirico, fruto de la
observacién, junto al saber mitico, herencia de
los antepasados, da al curandero los
conocimientos necesarios para curar y permitir al
enfermo recobrar su salud. Hasta que la cultura
de un pueblo sigue vigente, estos dos saberes
se unen y es posible sanar la enfermedad.

Cuando la cultura entra en crisis y cada vez
menos jévenes quieren aprender, la cura se
vuelve dificil o no funciona mis. Veremos, en el
préximo capitulo, las consecuencias de esti
crisis y los cambios provocados por el contacte
cen los pueblos de origen europeo.



LA CURACION DE LA TORTUGA

Entre los Makuxi del Brasil, se narra el siguiente mito:"Un dia la tortuga caminaba por la pradera y
se encontré con un urubu (especie de buitre). Este la invitd a una fiesta que se realizaria en el
cielo. Latortuga respondid que fe gustaria participar, pero no sabia cémo llegar al cielo, siendo

que no tenfa alas. El urubti le respondid que no se preocupara, ya que el la llevaria al cielo.

Asi, agarré a la tortuga y empezé a volar. Cuando estaban volando se enconiré con otros
urubis y el ave se paré a charlar con sus amigos. Charlando y charlando, se olvidd de la tortuga
y la dejé caer. La tortuga cayd violentamente y chocé contra una piedra, quebrdndose en
pedazos. Cuando estaba para morirse, pasé Enxiquirang (héroe Makuxi) y la tortuga, con voz
muy ronca, le pidié ayuda. El héroe se pard y, con pena del sufrimiento de la tortuga, decidié
curarla. Tomd una hierba del bosque, la mezclé con el jugo de un 4rbol, y con esto pegé los
trozos de la tortuga.

Después de un tiempo, la torluga volvié a vivir y agradeciendo a Enxiquirang, juré no tener més
trato con el urubti.

s por esto que la tortuga tiene el caparazén constituido por placas diterentes”

Tomando el ejemplo de 1a tortuga, el chaman Makuxi puede a su vez curar. Veamos en
particular los contenidos del mito y 1a técnica médica consiguiente.

1. La "voz ronca" de la tortuga, mas la anatomia del pecho del hornbre, algo Rarecido al
caparazén de ésta, permiten a los curanderos Makuxi asociar la historia con las enfermedades
pulmonares de ipo respiratorio.

2. Asi como hizo el héroe, el curandero buscara la hierba y el jugo de la planta, las mezclard y
colocara en el pecho del enfermo.

3. Si todo esto no es suficiente, puede lamar a Enxiquirang, quien ayudar4 al enfermo como
hizo con la tortuga.

Es interesante notar que el mito encierra también ofros datos (recuérdese la funcién del mito
antes descrita).

1. La explicacién mitica del por qué fa tortuga tiene su caparazén en forma de placas unidas.
2. La actitud que se debe tomar frente a los urubus (poca relacién por ser aves de caddveres,
elc.)

En verdad cada mito realiza miltiples funciones y, por eslo, se refiere contemporaneamente a
varios ambitos de la realidad natural y cultural del pueblo que lo produjo
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LA CREACION DEL HOMBRE SEGUN EL POP VUJ

El cullivo del malz es un elemento de vital imporlancia en el mundo maya y a ello se asocian
muchos aspeclos de la religidn de esos pueblos. En el Pop Vuj, libro sagrado de los maya-
quiché, uno de los pocos textos escritos en lengua indigena que ha llegado hasta nosotros
después de la conquista, asi se describe la creacion del hombre:

He aqul, pues, el principio de cuando se dispuso hacer al hombre, y cuando se buscé lo que
debia entrar en la carne del hombre.

Y dijeron los Progenitores, los Creadores y Formadores, que se llaman Tepeu y Gucumalz: "Ha
llegado el tiempo del amanecer, de que se termine la obra y que aparezcan los que nos han de
sustentar y nutrir, los hijos esclarecidos, los vasallos civilizados; que iparezca el hombre, Ia
humanidad, sobre 1a superficie de la tierra". Asi dijeron.

Se juntaron, llegaron y celebraron consejo en la obscuridad y, en la noche; luego buscaron y
discutieron, y aqul reflexionaron y pensaron. De esta manera salieron a la luz claramente sus
decisiones y encontraron y descubrieron lo que debia entrar en la carne del hombre.

Poco faltaba para que el sol, laluna y las estrellas aparecieran sobre los Creadores Formadores.
De Paxil, de Cayala (lugares miticos), asi llamados, vinieron las mazorcas amarillas y las
mazorcas blancas (de maiz).

Estos son los nombres de los animalr,»> que trajeron la comida: Yac (el gato de monte), Utiu (el
coyote), Quel (una cotorra vulgarmente llamada choce 9) y Hoh (el cuervo). Estos cuatro
animales les dieron la noticia de las mazorcas amarillas y las mazorcas blancas, les dijeron que
fueran a Paxil y les ensefiaron el camino de Paxil.

Y asi enconlraron la comida y ésta fue la que entré en la carne del hombre creado, del hombre
formado; ésta fue su sangre, de ésta se hizo la sangre del hombre. Asi entré el maiz (en la
formacion del hombre) por obra de los Progenitores.

Y de esta manera se llenaron de alegria, porque habian descubierto una hermosa tierra, llena de
deleites, abundante en mazorcas amarillas y mazorcas blancas y abundante también en pataxte
y cacao, y en innumerables zapotes, anonas, jocoles, nances, matasanos y miel. Abundancia
de sabrosos alimentos habia en aquel pueblo llamado de Paxil y Cayala.

Habia alimentos de todas clases, alimentos pequefios y grandes, plantas pequefas y plantas
grandes. Los animales ensefiaron el camino. Y moliendo entonces las mazorcas amarillas y las
mazorcas blancas, hizo Ixmucané (diosa) nueve bebidas, y de este alimento provinieron la
fuerza y 1a gordura y con él crearon los musculos y el vigor del hombre. Esto hicieron los
Progenitores, Tepeu y Gucumalz, asi llamados.



A conlinuacién entraron en plalicas acerca de la creacién y la formacién de nuesira primera
madre y padre. De malz amarillo y de maliz blanco se hizo su carne; de masa de maiz se hicieron
los brazos y las piernas del hombre. Unicamente mmasa de maiz entré en la carne de nuestros
padres, los cuatro hombres que fueron creados.

(Verslén castellana de Adridn Recinos, 1947)
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GLOSARIO

Apus

En el mundo cultural de los quechua, son
espiritus que viven en las montafias. Protegen
a los hombres y cada persona tiene uno como
prolector. Entre los apus, hay también una
jerarquia. El apu mayor vive en el monte
Ausangate, cerca de Cuzco.

Chaman

Con este término se puede indicar una ftigura
médico-religiosa muy difundida enire fas
culturas indigenas de América Lalina. Es el
curandero y, a veces, el sacerdote; consejero y
defensor de su pueblo. El chaman es quién
recuerda fas historias anliguas y, por esto, es
una especie de "memoria” de la comunidad.

Espiritu

Para las culturas indigenas, la realidad no acaba
con los seres de la naturaleza. Hay otras
realidades en esiricto contacto con aquella que
cotidianamente vemos. Este ofro "mundo” es
poblado de espiritus que ayudan 0 no a fos
hombres. En cierlo senlido, la realidad material
que se ve, es el aspecto visible de las otras. Por
eslo, 10s espiritus tiene fuerte relacidbn con

constiluyen su "representacion del mundo”. El
término "representacion” sugiere una especie

de dibujo mental de 1a realidad externa al
individuo. Gracias a esla representacidn es
posible obrar sobre la naturaleza, la sociedad,
elc.

Rito/Mito

El rito es, en cierta medida, una de las
realizaciones prdcticas def mito. Este dltimo
puede ser una hisloria sagrada que en el rito es
represeniada y revivida con cantos, gestos,etc.

Saber Empirico

Todos los conocimientos que se obtienen a
través de la experiencia son de tipo "emplrico".
t-ste saber nace en 11 colidianeidad y, por lo
general, se consigue mediante experimenios y
pruebas. En cierta medida, también el saber
transmilido por los ancianos es de este tipo,
porque es fruto de su experiencia o de otros
que vinieron antes. El saber empirico se
diterencia particularmente del saber mitico (ver)
y del “saber” de los animales, gue es una buena
parte instintivo.



algunos elementos de nuestra realidad: un
monte, una planta, un ave, elc.

Fuerza esplritual impersonal

Se trata de elementos de nuestra realidad que,
debido a su relacién con otras realidades,
encierran una fuerza espiritual muy grande.
“"Impersonal”, porque no son espiritus
individualizados (por ejemplo: una quebrada, un
manantial, una cueva, etc.)

Representacion cultural del mundo
Todas las ideas y conocimientos relativos a la
realidad natural, individual y social de una cultura

de cosa peligrosa (ambiguedad del sagrado).

Sukia-awa

Individuo especializado, conocedor de la
naturaleza. Medico netamente indigena con
caracleristicas y vocacién para curar
enfermedades. En algunas comunidades
también autoridad tradicional. El término es muy
utilizado en Costa Rica y Nicaragua.

Trance
Estado particular de la conciencia del individuo,

Saber Mitico

Es el saber transmitido por los mitos y tiene la
forma de estos (énfasis emotivo, simbolos, etc).
En general, se trata de un saber muy profundo y
de origen religioso. Por esto, su origen es
atribuido a anliguas experiencias del grupo o a
“revelaciones” de espiritus y antepasados.

Sagrado

Todo elemento, acto, palabra u objeto que
parlicipa de a'gun modo de la relacién con las
realidades espirituales, es considerado sagrado.
El término expresa, al mismo tiempo, una idea
de cosa buena que merece respeto y también
en el cual los sentidos parecen ampliarse
permitiendo comunicarse con los espiritus de
olras realidades. Elirance, presente en muchas

culturas para la curacién de los enfermos, puede
ser obtenido con técnicas (por ejemplo,
baliendo ritmicamente un ranio con sus hoja) o
la ingestién de sustancias vegetales (por
ejemplo, tabaco, jugos de lianas, etc.). Durante
sus sesiones de cura, los chamanes o
curanderos pueden enirar en un estado de
trance.

VIII PENSAMIENTOS, MITOS Y REALIDAD

S
&
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GUIA PARA LA EVALUACION

1. Explicar qué se enliende por representacion

cultural del mundo.

2, ¢Qué es un mito?
3. Indicar las caracteristicas del saber transmitido

1.

mediante los mitos.

(o2& ]

. ¢ Cudles son los elementos que componen el

rito?

. Explicar la importancia de la religién.
. $Qué se puede decir acerca de la salud y de

la enfermedad en las culluras indigenas?

GUIA PARA LA INVESTIGACION

Preguntando a los mas ancianos, recolectar
las historias de los antiguos que se cuentan
en la comunidad. Despues de esta primera
fase, dividir las historias en grupos segun el
tema. Por ejemplo:

a.Historias de los origenes;

b.Historias de la naturaleza;

c.Historias de caza, agriculiura, animales
domésticos, elc.

Una vez hecha esta operacioén, confrontar las

2.

historias de cada grupo e identificar las
repeticiones y los elementos semejantes
En un segundo momento, ver cudl es el tipo
de saber que cada historia encierra y cual es,
en consecuencia, su funcién.

Hacer una lista de los momentos rituales y
ceremoniales de la comunidad.

a.Rituales de trabajo (agrigultura, pastoreo,caza)
b.Rituales sociales (matrimonios, fiestas

religiosas, etc.)

c.Rituales del ciclo de la vida del individuo

(nacimiento, corte del pelo, enlierro, elc.)

Intentar descrubrir cudl es la funcién de cada
fito y su imporancia para la comunidad.

. Recoger dalos sobre la medicina tradicional

de la comunidad. Proceder de la siguiente
manera:

. Recolectar recetas médicas que son

utilizadas dentro de la familia ( los alumnos
pueden preguniar a sus padres y abuelos);

. Identificar y describir las figuras propiamente

médicas de la comunidad: parteras,
curanderos, elc. Descubrir el origen de su
saber y su manera de curar.

. ldentificar algunas enfermedades mas

importantes que su curan en la comunidad v
descubrir co6mo es realizada !a curacién
(diagnéstico, ritos, técnicas, hierbas usadas,
etc.).
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LA TRANSFORMACION
DE LAS
CULTURAS

1.Cambio Cultural y Conquista.

La cultura puede ser considerada el
instrumento mAas importante produc'do por el
hombre, para resolver los problemas
fundamentales de su existencia. Problemas
como la buisqueda de alimentos, las relaciones
sociales, la educacién de los nifios, etc., son
solucionados por cada pueblo a su maneray en
el curso de su historia. Estas soluciones son
aceptadas por todo el grupo porque, en el
momento, parecen ser el mejor modo de
resolver un problema. Se liene la percepcion
que, encontrando un arreglo, esto puede servir
para siempre. Pero, la historia nos ensefia que
nunca esto se realiza.

La realidad cambia y los hombres también.
Por esto, las culturas tienen que ser
herramientas flexibles para poder adaptarse a
los nuevos eventos y proporcionar nuevas
soluciones. Asl, podemos afirmar que también
las culturas cambian y se transforman porque
existe un dinamismo Interno en la sociedad que
las empuja a renovarse. Este dinamismo puiede
asumir muchas formas y ser provocado por
muchos factores, desde la creatividad de los

individuos que producen innovaciones, hasta
los contlictos internos entre familias y grupos.
entre

Contlictos indlviducs y

grupo

Ya vimos que la sociedad intenta formar
individuos de acuerdo con sus pautas
culturales. Cada sociedad produce el hombre
que necesita. Sin embargo, a veces, el proceso
de socializacién no funciona. En este caso,
dependiendo de la entidad de la diterencia
pueden generarse problemas porque el
individuo no acepta conformarse. Cuando se
trata de casos aislados, el grupo continiia con su
manera de vivir. Pero, cuando estos individuos
aumentan de nimero pueden presionar para
que sea la sociedad quien se adapte a su
manera de ver las cosas. En esle caso se
producen modificaciones de algunas partes de
la cultura o son producidas nuevas respuestas
culturales.

Conflicto entre grupos

No son solamente los Individuos que
entran en conflicto con el grupo. También, los
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grupos entran en conllictos. Puede ser una
familia en contra de ofra, o0 grupos de familias en
contra de ofras, por motivaclones econémicas,
de poder , efc. También en este caso, la
solucién puede ser el cambio cultural de parie o
de toda !a sociedad.

Todos estos factores pueden ser

considerados internos a la sociedad. Sin

embargo, el cambio es también generado por
factores externos, como es el caso de
transformaciones en el medio ambiente.
Muchos antropélogos dan actualmente
importancia a estos factores naturales. Si algo
cambia en el ambiente natural del grupo, las
soluciones culturales precedentemente
utilizadas no sirven mas y es necesario producir
otras. El caso mas citado es, sin duda, aquello
de las catastrofes naturales. Por ejemplo, la
erupcién de un volcan o una inundacién
imprevista pueden destruir el medio ambiente y
obligar al grupo a emigrar 0 a inventar nuevas
soluciones para sobrevivir. También en caso de
emigraciones, las caracteristicas del nuevo
ambiente, diferentes de aquellas de! antiguo
territorio, determinan la necesidad de nuevas
respuestas.

Por ejemplo, debido a la invasién de sus
tierras, algunos pueblos indigenas del Brasil
Central fueron trastadados (casi a la fuerza) al
parque del Xingu, en la década del 60. Estos
pequefios grupos tuvieron que adaptarse a un
nuevo medio y también al contaclo con grupos
indigenas que antes no conocian. Asi, la
obligada cercania, los empujé a cambiar parte de
su cultura para relacionarse ¢>)n fos nuevos
vecinos.

Dejando a un lado los cambios imprevistos
de! medio ambiente, existe otra transformacién
devida al mismo hombre. Se crea un circuito: el
grupo modifica el ambiente y éste a su vez
produce la necesidad de cambios culturales en

el grupo. Por ejemplo, el consuino excesivo de
carne, para un pueblo que vive principalmente

de la caza, puede provocar la progresiva
reduccion de los animales cazados. En este
caso, 0 el grupo decide comer también otros
tipos de animales que antes no consumia (como
el caso del venado entre los Shuar de Ecuador)
o transformar su alimentacién incluyendo
vegetales. Es evidente que, en los dos casos,
la cultura debe cambiar porque el grupo
necesila de nuevas soluciones.

Otra fuente de cambio, tal vez la mas
importante, es representada por el contacto con
otras socicdades. Aparte de algunos casos, no
existen sociedades que vivan completamente
aisladas. Siempre el territorio de un grupo
colinda con el territorio de otro, con lengua y
cultura parcial o totalmente diferentes. &l
contacte de pueblos de la zona andina con
pueblos de la zona amazénica es sélo uno de
los ejemplos que se pueden hacer. No se trata
de contactos casuales, sino mdas bien, de
relaciones organizadas y permanentes a través
de guerras, intercambios de productos,
vinculos religiosos, etc. Se crean asi, sistemas
de contacto intercultural que producen
influencias de un grupo sobre otros. Por
ejemplo, no es raro encontrar que un tipo de
canasto de un grupo , sea conocido por otro
grupo y sus artesanos lo reproduzcan. Lo
mismo pasa con las historias miticas que circulan
de grupo en grupo y se transforman segun la
exigencia de cada uno.

No todos ios contactos entre grupos son
iguales, asi como no lo son los elementos
intercambiados. En general, se trata de
contactos equilibrados. Un grupo da algo y
recibe a su vez del otro grupo. Silas relaciones
se hacen demasiado desiguales se puede
siempre recurrir a una pequefia guerra local para
volver a equilibrar el sistema de relaciones
regionales. No obstante, tenemos casos de



puseblos indigenas con relaciones jerarquizadas
y hasta de desigualdad soclo-politica. Es el
caso de los indigenas ye'kuana con los sanema
de Venezuela y Brasil. En este caso, un pueblo
utiliza al otro para algunos servicios pesados o
especializados. Es importante subrayar que
estas relaciones no implican la destruccién
cultural del otro ni su desaparicién. Los mismo
incas, en su conquista, no destruian la cultura
de los grupos dominados, sino que la
influenciaban para mantenerlos ligados a su
Estado.

Resumiendo: lodas las culturas cambian
para adaptarse a nuevas realidades. Uno de los
factores de cambio con mas peso es el contacto
con ofros grupos. En este caso, se opera un
intercambio de costumbres, objelos, técnicas,
etc. que transforman las culluras de los grupos
en contacto. Esta transmisién cultural no se
realiza en una sola direccién, sino en varias.
Todos los grupos dan y todos reciben.
Llamamos a este fenémeno aculturacién
(distinto de 'a enculturacién, que es el proceso
de transmisién cultural adultos / nifios).

La aculturaciéon es un proceso lento, fruto
del contacto continuo. Normalmente involucra a
todos los grupos en contacto, con
modificaciones culturales de todos los
participantes. Sin embargo, puede darse el
caso de un grupo que toma mas que olros,
realizandcse asi una transmision cultural casi en
una sola direccion. En general, entre los
pueblos indigenas de América Latina, los
procesos de aculturacién fueron mutuos. La
situacién cambid radicalmente con la llegada de
los conquistadores en el siglo XVI.

;Qué cambia en los procesos
aculiurativos de los pueblos indigenas, con la
llegada de los europeos? En general, hay dos
aspectos que conviene tener presentes:

1. Los hombres Hegados de Europa y sus
descendientes, tenfan una cultura
completamente diferente de aquellas de la
América indigena. Su ambiente de origen y
sus soluciones culturales los llevaron a un
desarrollo técnico desconocido por los
pueblos indigenas.

2. El hecho mds importante: los europeos
llegaron para conquistar. Sus motivaclones
eran basicamente de tipo econdmico y para
ello establecieron un sistema de dominacién
que ha perdurado bajo modalidades
diterentes hasta nuestros dias.

Por lo dicho resulta claro que el contacto
con la cultura occidental fue totalmente
diferente de aquel al cual los pueblos indigenas
estaban acostumbrados. Er lugar del
intercambio equilibrado, fue impuesta una
relaciéon de desigualdad en la cual un.pueblo
ganaba en términos econémicos y el oiro perdia
todo y era obligado a aceptar la cultura del
conquistador. Podriamos llamar a este proceso
"aculturacién forzada".

Pero, ipor qué esta necesidad de
imponer la propia cultura a los pueblos
indigenas?

Las explicaciones pueden ser muchas.
Quizas lo mas importante es que habia que
justificar la dominacién por un lado y consolidarla
por el otro. Para los que llegaron de Europa los
indigenas eran paganos, salvajes y primitivos.

Paganos : Los indigenas a parte de no
ser cristianos por tener otra religién eran
también acusados de relacionarse con el diablo.
Por esto, se destruian los templos v perseguian
a los sacerdotes y sabios. l.a acvsiucién de estar
en contacto con el diablo, justificé la conquista y
evangelizacién.

IX LA TRANSFORMACION DE LA CULTURA
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Salvajes : Esto servia a desvalorizar a las
culturas indigenas, dado que sélo la cultura
europea era considerada "civilizada". Ademaés,
el hecho de considerarlos salvajes permitia
camtiar 1a realidad: eran los calvajes quienes
amenazaban a los europeos y no el contrario
(otra justificacién para la destruccién).

Primltlvos: Una vez juzgados como
primitivos, los pueblos indigenas podian ser
sometidos a procesos forzados de aculturacién,
con la posibilidad de considerar la obra de
conquista cultural como una accién de ayuda.
"Si son primitivos debemos ayudarlos. a
progresar”. Hasta hoy, se utiliza este enfoque
para justificar cambios impuestos y actitudes
parnternalistas.

Es importante también subrayar que los
pueblos indigenas, cuando no fueron
completamente eliminados, resistieron y siguen
resistiendo. Es cierto que el pror 20
aculturativo violento al cual fueron sometidos
provocé cambios profundos en su cuftura; pero
la identidad cultural no fue completamente
destruida. Por otro lado, el cambio cultural se
produce por obra de los mismos indigenas,
dado que como ya dijimos, las culiuras no son

estaticas y se modifican en el tiempo. Asi,
frente a una nueva realidad (la conquista
econdmica, la dominacién, la presencia de otros

Grupo de
¢
Sociedades Europeos
ropa en
en Europ América
Latina

pueblos, olc.), los pueblos indigenas producen
cambios culturales, que son nuevas respuestas
al problema de la sobrevivencia. Por tal razén,
no se trata do rechazar el cambio, mas bien
permitir que los distintos pueblos lo asuman
libremente de acuerdo a sus intereses y
necesidades .

2.Tipos de Contacto

Todos los contactos interculturales de los
pueblos indigenas son importantes, porque
permitieron a las culturas asumir elementos de
olras y de cambiar. Aqul, nos interesames méas
por el contacto con los pueblos europeos y sus
descendientes, porque es esta la relacién gue
produjo los cambios mds radicales en las
culturas indigenas.

Debe quedar claro que los contactos
enlre los pueblos indigenas no se interrumpen
con la I'hgada de los conquistadores. Los
europeos se infiltraron en el sistema de
intercambio cultural, sin llegar a destruirlo. Un
esquema servirg para ilustrar este proceso.

Pueblos Indigenas



Los circulos representan los pueblos
indiganas y el cuadrado, los conquistadores.
Podriamos leer el esquema de la sigulente
manera: los conquistadores, respaldados por
las sociedades europeas, tiene un comacto con
uny o dos pueblos indigenas (1 y 2 ) que, a su
vez, lo tienen con otros (3,4,5), con los cuales
ya tenfan relaciones. Ademds, las flechas del
esquema son diferentes, porque entre los
puseblos indigenas el contacto se realiza en dos
direcclones; en tanto que con los
conquistadores fue sélo en una direcclién.
Muchos son los casos que se pueden citar para
demostrar la validez de este esquema. Tal vez,
en todas las situaciones regionales se presenté
una situacién parecida. Por ejemplo, en las
regiones andinas, el contacto entre los
conquistadores y los pueblos indigenas locales
se realizé con los quechua y los aymara; éstos, a
su vez tenfan relaciones -que mantienen- con
los pueblos de la Amazonia.

As{, a través de! contacto con los
europeos algunos pueblos asumen elementos
de la cultura fordnea y la llevan a los otros
pueblos indigenas con los cuales estdn en una
relacién de intercamblo. Claramente, mientras
mas distante sea el puebio indigena que recibe
de segunda mano los elementos culiurales

Socledades Naclonales

europeos, menos seré la influencia y el cambio.
Del mismo modo, si un elemento cuttural (un
objeto, un canto, eic.) europeo pasa por varios
pueblos indigenas, en cada pasaje plerde parte
de su coritenido cultural. Por ejemplo, un
objeto para el aseo personal, como un cepilio
para los cabsllos, puede, en sucesivas
transacciones, perder su utilizacién cultural y
volverse un objeto ornamental de un guerrero
(atribucién de nuevo significado cultural).

Como ya se dijo, la influencia externa no
consiguié destruir a las culturas, porque los
indigenas resistieron tenazmente. Las
rebeliones y sublevaclones fueron una
constante durante fa Colonia. En otros casos,
los indigenas se retiraron en territorios siempre
mas alejados y de dificil acceso, logrando asl(
mantener clerta independencia.

El contacto aumenta en los ultimos
cincuenta afos, sea por la mayor penetracién en
los territorios indigenas, sea por la disminucion
de la importancia del circuito de intercambic
indigena (ocaslonada por la introduccién de
nuevos productos y la creacién de mercados de
tipos no tradicional). En relacion a estos
camblos, el esquema anterior debe ser
parciaimente modificado.

Pueblos Indigenas

IX LA TRANSFORMACION DE LA CULTURA
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Los grupos regionales de la sociedad
nacional (a-b-c) contindan teniendo contacto
con los mismos pueblos indigenas ( 1y 2), pero
crean relaciones también con otros pueblos
antes no contactados, introduciéndose
practicamente en el circuito de intercambio
indlgena. Se entiende que, de esta manera, la
influencia y dominacién externa aumenta.

Resumiendo: actualmente el contaclo
entre los pueblos indigenas persiste y siguen
parcialmente activos los circuitos de intercambio
cultural (no s6lo econémico). En este sistema
se introduce cada vez mas el frente de
expansién nacional de cada Estado,

provocando nuevos cambios en las culturas
indigenas.

Los efectos de estos contactos son
diferentes de aquellos entre indigenas, porque
distinta es la voluntad de los pueblos
involucrados y también diferente es la velocidad
con que se producen. El contacto entre
pueblos indigenas se realiza a largo plazo, de
modo que los elementos culturales
intercambiados se integran paulatinamente en la
cultura de cada pueblo. Diferente es el contacto
con los frentes de expansion de las sociedades
nacionales. En este caso, el contaclo se realiza
de manera acelerada: en tiempos cortos una
masa enorme de elementos penetra en estas
culturas. No hay tiempo de apropiarse de todo
lo que llega; no hay tiempo de asimilar e integrar
los nuevos elementos y el resultado es la
confusién cultural.

3. Los agentes del cambio.

En los primeros tiempos de la conquista,
¢l contacto se establecié principalmente por dos
categorias de personas: los militares y los
misioneros.

Entre los militares, llegaron a América los
peores individuos que habia en Europa:
criminales; gente que queria enriquecerse
facilmente, asi como nobles empobrecidos.
Todos se juntaron para explotar las nuevas
tierras, ya que los empujaba un interés de tipo
econémico. Los misioneros tenfan, por lo
menos explicitamente, una motivacién
diferente: convertir al cristianismo a los
indigenas y salvarlos del pecado. Es verdad
que fue necesaria una declaracién publica del
Papa para reconocer que también los indigenas
tenfan alma, pero la finalidad evangelizadora
estuvo siempre presente. Por otro lado, en
muchos casos la accidn evangelizadora facilité la
explotacién de la mano de obra indigena.

Durante la época de la Colonia, a los
misioneros y a los representantes de la Corona
espafiola, se sumaron nuevos agentes de
cambio producto de las dinamicas histéricas
posleriores a la conquista: los criollos y los
mestizos (o ladinos). Los primeros eran los
descendientes de los europeos nacidos en
América, quienes poco a poco empujaron el
proceso de independizacién. Los segundos,
nacidos de la unién entre europeos o criollos e
indigenas, con el pasar del liempo se
convirtieron en un importante grupo social en el
marco de los modernos Estados nacionales.

Actualmente, existen mulliples sectores
de la sociedad nacional en contacto con las
sociedades indigenas los cuales, de una
manera u otra, producen nuevos cambios y
ejercen una presién siempre mas fuerte. Es asi
como los pueblos indigenas tienen que encarar
un frente de expansién conformado por
diferentes agentes de cambio, cada cual con
sus intereses particulares y formas de presién
ma&s o menos explicitas.

Vamos a describir rApidamente algunos
de los actuales agentes de cambio:



Colonos: aparte de los casos de
conflictos armados, el contacto se realiza
automaticamente en tiempos largos. En este
caso, el contacto entre indigenas y colonos
produce un intercambio en ambas direcciones.
Con frecuencia los mismos colonos, sin
considerar mucho la imporiancia de las culturas
indigenas , acaban asumiendo sus técnicas y
sus elementos culturales. De hecho,
podriamos decir que existe wuna
"indigenizacidén" de los colonos campesinos.
Esto se da, sobre todo, en el campo de la
produccién (técnicas agricolas) y en la utilizacién
de objetos indigenas (por ejemplo las hamacas,
las canoas, efc).

Misloneros: aunque en muchos
contextos los misioneros se colocan del lado
indlgena para la defensa de las tierras, no
abandonan su accidén evangelizadora. Con el
pasar del tiempo se ha registrado un incremento
de la presencia y accién de numerosas sectas
religiosas e iglesias de diterente indole, cada
una de las cuales provoca cambios culturales y,
con freritencia, divisiones en una misma
comunidad.

Comerclantes: mediante su accién se
producen los cambios mais importantes en la
cultura material de los pueblos indigenas. Es de
notar que, con frecuencia, constituyen una red
de intermediarios entre 1a economia indigena y
la economia nacional, determinando cambios
considerables en la esfera de la produccién.

Representantes de las
Instituclones del Estado: a través de su
accion se producen los cambios mas relevantes
en la esfera politica y de la organizacién social.
El Estado extiende asi su control e influencia
sobre las comunidades indigenas mediante
distintos agentes: administradores locales,
militares, :.:aestros, funcionarios de salud,
extensionistas agricolas, medios de

comunicacioén, etc.

4.Consecuencias generales del
contacto con la socledad
naclonal.

Antes de considerar particularmente los
cambios culturales, es importante describir
algunos tipos de consecuencias en los
individuos involucrados. De manera previsible,
son los jévenes los primeros en participar del
cambio. La razén es simple: en todas las
sociedades, la integracion de los jévenes en el
grupo de los adultos genera tensién. Los
jovenes deben adaplarse a costumbres ya
eristentes y que no se pueden modificar. Sien
este periodo de integracién social y cultural
entran en contacto estable con representantes
de otras culturas (sobre todo de la cultura
dominante), con facilidad los jdvenes aceptan
nuevas costumbres, para resistir a la integracién
en el mundo de los padres.

Otra categoria de personas que
facilmente acepta el cambio es aquella
representada por los individuos no bien
integrados en su sociedad. Ya vimos que
algunas veces el proceso de socializacién y
enculturacién no funciona bién y, por eso,
algunos individuos no son bien adaptados a su
grupo. En tiempos normales, estos individuos
son pocos y es facil conirolarlos. Pero, en
época de crisis, el proceso de socializacién no
funciona bien y son muchos los que no se
adaptan bien a su grupo.

Resumiendo: mientras mAs problemas
sociales y culturales un individuo tiene en su
comunidad, con mas facilidad se involucra en
procesos de cambio, transformandose a su vez
en agente de cambio acelerado.

Finalmente, en las comunidades pueden
existir tensiones entre grupos y contflictos entre
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familias. En este caso, una de las facciones
puede aliarse con los agentes externos para
vencer a la otra. En general, estos fenémenos
acaban con la introduccién de elementos
culturales fordneos y no siempre los beneficios
que los agentes exlernos piorneten llegan a la
comunidad.

Aclaradas algunas de la maneras en que
se realiza el contacto y la introduccién de
elementos externos, es necesario preguntarse
cudles son los efectos de estos procesos en el
individuo. Para entender mejor estos efectos,
volvamos por un momento a la relacién
individuo/cultura.

La cultura, decfamos, es el "instrumento"
que la sociedad da al individuo para percibir,
organizar el "mundo” y actuar en él. Esto quiere
decir que, el individuo encuentra un “horizonte"

cultural ya forrnado (nombres de los elementos
de la naturaleza, relaciones sociales,
organizaciones, etc.) En este "horizonte"
aprende quién es, cudl es su lugar, elc. (o sea
tiene identidad cultural.)

Cuando la cultura dominante sr introduce
alatuerza en la sociedad indigena, 7lgo sucede
en el individuo. La nueva cultura es, presentada
como "moderna" en oposiciér. a la cultura
indigena, que es considerada "primitiva®. El
espafiol o el portugués son considerados
superiores a la lengua indigena. Asi, el
individuo empieza a despreciar su cullura e
intenta vivir a la manera de los mestizos. El se
coloca entre dos culturas: la propiay la ajenay la
lucha se desarrolla a nivel de su identidad
cultural. Antes, él y su grupo estaban en el
centro de su mundo.

Horizonte cultural



Su identidad era segura y coherente con
el rosto de su cultura. Ahora, con el contacto

con la otra cultura, él es empujado a dejar la
propia e integrarse a la otra.

- - b
Cultura Cultura
Propla Individuo Ajena
\—_/ —

Las consecuencias de esta siluacién
pueden ser graves: el individuo, dividido entre
dos cuituras, pierde la plenitud de su identidad.

Su horizonte cultural se desarticula y ya no sirve
totalmente para dar realidad a su mundo.

Bajo la presi6én del contacto cultural, el
individuo olvida parte de su cultura, pero no
aprende mucho de la nueva. Esta entre dos
mundos: es dificil volver atrds, pero ain mds lo
es ir hacia adelante y pasar completamente a la
nueva cultura. Lo saben muy bien los indigenas
y campesinos que se fueron a la ciudad: no
olvidan el mundo de la comunidad y no
entienden completamente el mundo de la
ciudad.

Mientras que esto sucede a los individuos
{por lo menos a algunos), ¢cuéles son las
reacciones del grupo?

El grupo intenta mantener su cultura y,
por esto, defiende su territorio y conserva su
manera de pensar (hasta esconde a veces sus
practicas culturales). Sin duda, dado que los
individuos involucrados en la cultura ajena son
parte del grupo, también éste se ve afectado.
Asf, las comunidades méas cercanas al frente de
expansién de la sociedad nacional, sufren una
crisis cultural mayor que la que afec!a a las
comunidades mas apartadas. Lo mismo se da a
nivel de toda la cultura: algunas partes resisten
mas que otras.
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Cultura Propla

Cultura Ajena

Es importante enfatizar que la influencia
indigena sobre la cultura dominante es en
general minima.

La influencia cultural es de tipo particular.
No se trata de completa destruccién de la cultura
indigena, mas bien de mezcla entre elementos
culturales indigenas y no indigenas. Esta
mezcla, fruto de la imposicién cultural , puede
ser considerada una manera de defenderse y
mantener un poco la identidad cultural. Algo
como: camblar un poco, para ho camblar
del todo.

La mezcla cultural puede darse en
ambitos diferentes (econdémico, lingulistico,
religioso, etc.) y también con grado diferente.
Cuanto mayor sea el tiempo de contacto y 1a
incorporacén del grupo en la nueva culiura,
mayor y mas profunda sera la mezcla cultural. A
veces, nuevus elementos se colocan
superficiaimente sobre los elementos culfurales
indfgenas, (como aquelios indigenas del Brasil
que se ponlian los pantalones encima de su
ropa tradicional). Otras veces se trata de
mezclas muy profundas, tanto que estamos en
presencia de nuevos elementos culturales,
diferente de las culturas de origen (indigena y
no indigena). En este caso hablamos de
"sincretismo cultural”

Influencla

Ejemplos de sincretismo:

-Vestir a la manera de los colonos y meslizos y
continuar pintandose la cara a !a manera
tradicional.

-Construir una casa de adobe y colocar un techo
de calamina (zirc)

-Realizar un rito a la "madre naturaleza®,
agregando 1a recitaclon de oraciones
cristianas.

-Narrar historias tradicionales, incluyendo la
figura de Cristo y de los santos cristianos, efc.

5.Resultado del contacto en
algunos ambitos culturales.

Durante los primeros tiempos del‘contacto
con una sociedad diferente de la propia, los
elementos culturales ajenos asimilados son
pocos. Si esta relacién no continta, los cambios
también son de escasa entidad. Sin embargo, si
éste sigue, poco a poco toda la cultura es
influenciada. En e! caso del contacto con la
cultura europea y, después, con aquella de la
socledad criolla, las consecuencias son muy
profundas, porque estas sociedades pretenden



cambiar a ias culturas ipdigenas. De hecho, en
estos casos, el contacto es continuo y la presién
muy fuerte. Por esto, pocas culturas indigenas
estdn hoy fuera de las Influencias de las
sociedades naclonales. De una manera u otra,
todas las culturas indigenas mezclan su cultura
con la cultura dominante.

Este proceso se produce también cuando
el contacto se refiere a un solo dmbito de la
cultura indigena (por ejemplo, el Ambito
religioso, a través de misioneros). Esto pasa
porque la cultura funciona como un todo y los

distintos ambitos estan interrelacionados. Asi,
un cambio dentro de un ambito cullural se
extiende también a otros. Consideramos el caso
de un pueblo indigena que sélo tuvo contacto
con la sociedad nacional a través de un
misionero. Este, en su afan de evangelizar,
convence- a los indigenas de que los seres
protectores de las plantas alimenticias no
existen. En este caso, tenemos un cambio
principal en el dAmbito religioso y un cambio
secundario en el ambito productivo, porque la
gente no se relacionard mas con aquel ser
espiritual y carnbiara las reglas que organizan el
trabajo agricola. En tiempos mas largos, si el
contacto cultural aumenta, este pueblo ya no
considerard la tierra como un ser sagrado y
empezari a Wilizarla de manera diferente de
como hacian sus antepasados.

Otro importante ejemplo de cambio que
se propaga de un ambito a otro, es
representado por la inkoduccidn de |a escuela.
Cambiando el sistoma tradicional de aprendizaje
de los nifios, se modifica también una serie de
elementos de otros ambitos culturales. Los
nifos no ayudan a los padres porque lienen
que ir a la escuela; la autoridad de los padres es
cuestionada; el maestro se vuelve una figura de
poder, etc.

Finalmente, es imporiante entender que

los cambios culturales en las sociedades
indigenas no se desarrollaron solo y
necesariamente en la direccién de la cultura de
la sociedad nacional. Las sociedades indigenas,
empujadas a asumir la cultura dominante, no
olvidaron completamente su cultura y tampoco
asumieron totalmente la cultura ajena. Los
nuevos elementos se integraron, de manera
mas o menos profunda, con aquellos de la
cultura tradicional y el resultado fue la
produccién de nuevos elementos. Asl, las
culturas de los pueblos indigenas actuales
contintian siendo diferentes y originales.

Con demasiada frecuencia se dice que los
indigenas estan ya "aculturados”, solamente
porque parecen cristianos y van al mercado. En
realidad, algunos pueblos creen tal vez en el
Dios cristiano, pero junto con sus antepasados y
a los seres espirituales de su tradicién. De la
misma manera, compran con dinero en el
mercado, pero en sus comunidades o0 en sus

familias las relaciones econémicas son de tipo
tradicional (intercambio, reciprocidad, etc.)

Nuevas culturas estdn en gestacién en
América Lalina, y ésta es la respuesta que cada
pueblo da a los nuevos problemas de 1a realidad
actual. Por otro lado, no hay que olvidar la
presién que las sociedades nacionales siguen
ejerciendo sobre eslos pueblos,
particularmente en el ambito educativo, religioso
y econdmico. En seguida, vamos a analizar los
cambios en algunos ambitos culturales.

5.1.Economfa.

El principal problema econémico con el
que se han enfrentado y siguen enfrentdndose
los pueblos indigenas es el de la tenencia de
tierra. Como se menciond anteriormente, antes
de la llegada de los europeos cada pueblo tenia
su territorio y no se necesitaban titulos o
papeles para legitimizar este derecho. Ahora las
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cosas son distintas: los indigenas ya han
perdido sus mejores tierras y existe una presién
considerable sobre las que ocupan
actualmente. En algunos casos, se han
entregado titulos de propiedad y se han
promulgado leyes tendientes a garantizar los
derechos indigenas sobre los territorios que
ocupan; sin embargo, son todavia muchos los
indigenas que se ven expuestos a todo tipo de
abusos en cuanto a sus tierras.

Cabe sefialar que muchos objetos e
instrumentos indigenas han sido sustituidos
por otros producidos por la sociedad nacional y
que éstos cuestan dinero. Cuanto mas se van
perdiendo los conocimientos tradicionales,
tanto mas las sociedades indigenas se vuelven
dependientes del mercado. Por ejemplo, en
ciertos casos ya no se teje y se necesita comprar
telas; ya no se hacen ollas de barro y es preciso
cornprar otras; ya no se usan armas tradicionales
y hay que comprar escopetas y cartuchos; ya no
se conocen las hierbas medicinales y es
necesario comprar remedios, etc.

La economia indigena ha sufrido muchos
cambios. La construccién de carreteras y de
aldeas de colonos en territorio indigena
favorecié el intercambio de productos entre las

Economla de Mercado

dos socledades. Se han creado mercados y se
ha introducido la moneda. Antes, el intercambio
se realizaba directamente (producto a
producto), ahora se realiza a través del dinero.
Un objeto no tiehe mds valor cultural tradiclonal,
sino un valor monetario. Asi, para poder
comprar los productos, los indigenas deben
poseer dinero. Para esto, existen dos
soluciones:

1. Trabajar para otros, en general por un sueldo
misero. De esta manera, se descuidan los
cultivos propios, con las consecuencias de
no tener suficientes alimentos que comer.

2. Se intenta producir mas para vender en los
mercados, 0 se vende el poco producto que
se posee (el mismo que era suficiente para el
auto-sustentamiento). La corclusién es la
misma: hambre en algunos periodos del afio
y el progresivo empobrecimiento de la
comunidades.

Sin embargo, la monetarizacién del
intercambio no es total. En los limites con la
sociedad nacional se realiza el intercambio de
manera monetaria; mientras que en el interior
delterritorio indigena (cuando la aculturacion no
es total) continia el intercambio tradicional. El
esquema indica este proceso:

Economia de Intercamblo

Socledad

Naclonal

|

Socledad
Indigena

Area de Intercamblio de productos
indigenas con productos crlolios
a través del dinero




En términos generales, podemos decir
que el cambio de una economia de subsistencia
(todos producen lo suficlente para comer) a una
economlia de excedente (se produce una parte
para comer y una parte para vender) no es facil, y
lleva consigo transformaciones muy profundas
en la sociedad indigena. En primer lugar, el
empobreciiniento: las sociedades indlgenas no
pueden sustentar una produccién continua para
el mercado, porque su sistema no esta hecho
para esto y, por otro lado, es la sociedad
nacional la que domina el mercado. En segundo
lugar, también la organizacién del trabajo
indigena cambfa: antes se trabajaba para
producir lo necesario y el resto del tiempo se
dedicaba a ofras actividades; ahora, hay que
trabajar todo el dia y no hay mas tiempo para
descansar y diverlirse. Ademads, algunos con
mas dinero ya emplean a sus mismos parientes
para trabajar en sus tierras.

Este cuadro de la economia indigena no
cubre toda la realidad. Existen todavia areas
donde se sigue produciendo sélo lo
indispensable para vivir bien. Sin embargo,
sabemos que es suliciente [a llegada de nuevos
productos para impulsar cambios profundos: el
producto nuevo es deseado y para obtenerlo se
vende el propio sustento. Por otro lado,
asistimos también a intentos de crear un sistema
mixto: participacién en la economia del mercado
y mantenimiento de la organizacion tradicional
del trabajo. Por esto, muchas organizaciones
indigenas intentan formar cooperativas, en las
cuales la organizacién comunitaria podria
mantenerse en las dos economias (tradicional y
de mercado), sin necesidad de vender el
trabajo.

Finalmente, otro problema es
representado por la introduccién de la
tecnologia mecanizada. Debe quedar claro que
todo esta relacionado: si se produce sélo lo
necesario para vivir bien (auto-subsistencia), no

se requiere tecnologla mecanizada para que la
tierra produzca mds. Cuando se necesita mas
produccién para el mercado, nace la exigencia
de herramientas diferentes (hay que
perfeccionar las técnicas, extender el area de
cultivo, etc.) .

La introduccién de tecnologia
mecanizada produce varias consecuencias:

a. Se consigue producir méas, pero la tierra se
agola facilmente y es necesario utilizar
abonos artificiales y se gasta mas dinero.

b. La tecnologla mecanizada (por ejemplo, los
tractores) necesita do mantenimiento y
comitustible. Ambas cosas son vendidas en
e. mer ado. Asi, aumenta la dependencia y
'a neces:lad de producir cada vez mas.

¢. Ulilizando ‘ractores, 1a tierra no es respetada
como antes. La gente indigena comienza a
consideraria como una cosa y no como un
Ser. Poco a poco, cambian las concepciones
culturales tradicionales y la identidad de los
individuos entra en crisis.

Frente a estos problemas se esta
intentando utilizar una mezcla de tecnologia
entre la tradicional y la moderna. Un ejemplo es
representado por la tecnologia "intermedia” y
mas adaptada a las necesidades. Por ejemplo,
los molinos de viento para la extraccién de agua,
abonos naturales en lugar de los artificiales, elc.
Siendo que ya no es posible mantenerse lejos
la sociedad y la economia nacional, se deben
encontrar soluciones de compromiso para
conseguir sobrevivir.

5.2. Organizaclén Soclal y Poder

Es esle otro ambito afectado por la
dominacién y aquel que parece oponer mas
resistencia al cambio. Cuando los
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conquistadores llegaron, reemplazaron a los
jefes locales para conseguir la sumisién de los
pueblos indigenas. En clerta manera, esla
estralegia funciond con los pueblos que tenian
una organizacién social de tipo piramidal (incas,
aztecas, mayas): fue suficiente sustituir a los
jefes y sacerdotes en los centros mayores y a
los jefes locales en las comunidades. Diferente
era la organizaciéon de los restantes pueblos
indigenas. Ya vimos que se trataba de
organizaciones sociales horizontales, sin Jefes
autoriiarios y sin una rigida estructuracién del
poder. Por esto, los conquistadores tuvieron
problemas para dominar estos pueblos (cada
familia se regfa por su cuenta y conquistar una
familia no implicaba la conquista de otra).

La medida adoptada en la mayoria de los
casos fue la concentracién de la poblacién en
aldeas, eliminando asi una de las caracteristicas
del sistema indigena: la dispersién en un
territorio. Con esto se garantiz6 el control
politico y la disponibilidad de mano de obra.

En la actualidad, en casi todas las
comunidades indigenas existen representantes
de las instituciones de la sociedad nacional
(alcaldes, militares, etc.). A veces, la estructura
tradicional sobrevive paralelamente a la otra y
continia determinando las relaciones sociales.
En otros casos, muy reducidos, sigue
funcionando completamente el sistema
tradicional.

También el sistema de justicia indigena
subsiste en buena parte junto con aquel del
Estado. De hecho no es raro que alguna
comunidad tenga problemas con la policia por
gestionar la justicia por su cuenta.

Con relacién al sistema tradicional de
poder, algunos cambios deben ser analizados.
En primer lugar, los jévenes ya no reconocen
totalmente la autoridad de los ancianos. En

segundo lugar, asistimos también a cambios en
la estructura familiar. Pierde fuerza el sistema
matrimonial tradicional y las nuevas parejas
empiezan a vivir por su cuenta y ya no en la casa
de los padres. De esta manera, pierde fuerza el
sistema de relaciones familiares.

Otro cambio importante se refiere a la
introduccién de nuevas profesiones en las
comunidades indigenas. Los maestiros y los
enfermeros, por ejemplo, son figuras que,
gracias al sueldo que reciben, cuentan con un
poder nuevo. De hecho es uno de los
problemas més sentido por las comunidades
indigenas: antes, el poder era determinado por
la autoridad que un individuo poseia (si era un
buen cazador o0 un buen artesano; si sabia
mediar los problemas; si sabia hablar; elc.).
Ahora, se esta introduciendo una nueva
manera de tener poder: el dinero. Asi, quien
tiene mas, manda mds y la autoridad tradicional
pasa a un segundo plano.

Frente a estos problemas y a la necesidad
de defender la propia autonomia cultural y el
propio territorio, muchos pueblos indigenas se
estdn organizando de manera nueva. En
algunos casos, como en el mundo andino,
tenemos la paricipacién en las organizaciones
campesinas (ligas, sindicatos). En otros,se han
conformado organizaciones y federaciones
auténomas. Por ejemplo, en Ecuador existen
varias federaciones, a su vez-‘reunidas en
confederaciones mas amplias a nivel nacional,
donde son representados todos los pueblos
indigenas de Ecuador (con sede en Quito).

En estos casos la necesidad de
relacionarse con las instituciones no indigenas
determina un cambio en las modalidades de
eleccion de los jefes: son mas jévenes, saben
escribir, saben hablar casteliano, etc. Sin
embargo, no siempre é<*e es un cambio total en
la estructura de poder tradicional. Se trata mas



de una articulacién: en las comunidades
sobrevive el sistema tradicional y en las
organizaciones una mezcla entre el nuevo
sistema y el tradicional.

5.3 Religlén y Mitologla

Laiglesia catdlica ha reconocido que en la
historia de la conquista muchos misioneros
estuvieron del lado de los conquistadores. Sin
embargo, ya en los siglos pasados hubo
misioneros que asumieron la defensa de los
indigenas y lucharon junto a ellos. Actualments,
al lado de sactores de la iglesia que contintian
intentando evangelizar y cambiar las culturas
indlgenas, hay misioneros que intentan
respetar las ideas religiosas indigenas.

Después de casi quinientos afos de
evangelizacién, la religién indigena se ha
transformado. Pero, a pesar de las intenciones
de los misioneros, esta evangelizacién no di6
frutos esperados. De hecho, la religidn cristiana
se mezclé con la cultura indigena, sin eliminar
las creencias tradicionales.

Recordamos las caracteristicas mas
importantes de la religién indigena:

a. Para los pueblos indigenas el ambito
religioso no estd separado de los otros
ambitos culturales. Sembrar puede ser un
acto econémico y religioso al mismo tiempo.

b. Para estos pueblos, cada uno con sus
especificidades, el mundo esta poblado
también por seres espirituales. No existe, en
general, un dios Unico, sino toda una serie
de dioses, algunos de ios cuales pueden ser
considerados superiores a otros.

c. Para los indigenas, cada pueblo tiene su
manera de relacionarse con las otras
realidades.

En quinientos afios de evangelizacién,
los pueblos indigenas tomaron de la religién
cristiana algunos elementos que les parecieron
mas cercanos a sus ideas. Asi, en muchos
mitos Cristo sustituye a algun héroe local. A
veces se trata solamente del nombre; otras
veces hechos biblicos fueron incluldos en las
historias miticas. También algunos Santos
fueron puestos al lado de las figuras
tradicionales. Practicamente, los pueblos
indigenas continuaron manteniendo sus
creencias, mezclandolas con algunas de origen

cristiano. Llamamos a este proceso con el
nombre de "sincretismo religloso”.

No siempre el proceso de mezcla se
realiza sin conflictos. Los cristianos prohibieron
los rituales indigenas y por eso, algunos
desaparecieron y otros continiian practicandose
en secreto. Tal vez debido a eso, la necesidad
de tener ritos empujé a los indigenas a aceptar
algunas ceremonias cristianas. Es el caso del
bautismo que es actualmente uno de los ritos
cristianos mas utitizado por los indigenas.

El ejemplo del bautismo nos permite
aclarar el tipo de participacién en estos ritos
cristianos. En general, el bautismo es
considerado por los indigenas como un ritual
defensivo contra los esplritus que pueden
hacer mal al nifio. Por esto, 1a forma del rito es
cristiana (las velas, el aceite, el agua, etc.), pero
el contenido es indigena. Esta conclusién
puede valer para los demas rituales cristianos.
La gente va a la misa y escucha lo que el cura
dice, pero la relaciona también a otras
realidades. En caso de robo, por ejemplo, es
normal en el mundo andino pedir al cura una
misa para matar al ladrén. Siendo que los curas
rechazan este pedido, los indlgenas van a la
misa y, por su cuenta, la dedican al laJrén,
esperando que también él sufra un poco.
Repetimos: la forma del rito es cristiana; el
contenido, una mezcla entre elementos
cristianos e indigenas.
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Finalmente, es necesario un ultmo
comentario sobre la transformacién de los mitos.
Siendo que éstus explican la realidad, cuando
ésla cambia, también ellos deben cambiar y
ofrecer nuevas explicaciones. Los ejemplos
relativos al &mbito religioso indican solamente
un aspeclo de este proceso. En verdad, todo el
ambito mitico esta en transformacién, porque
los hombres deben explicarse el cambio de toda
la realidad. Naturaimente, el evento méas
importante de los ultimos afios es la llegada de
los europeos y sus diferencias culturales.

Decenas de mitos explican por qué ellos
llegaron, por qué vinieron y por qué poseen
objetos diferentes. Con frecuencia, es este

ultimo tema el mas imporiante. Ahora, ;por qué
ellos tienen escopetas, carros, radios y los
indigenas no? Las explicaciones miticas son

muchas: algunas hablan de errores cometidos
por los antepasados; otras, consideran que
cuando Dios distribuyé esos objelos los
indigenas no estaban, eic. Por lo que aqul nos
interesa, estas explicaciones manifiestan el
esfuerzo de reflexién indigena para entender la
diferencia y responder activamente a la
transformacién cultural y social.

Lo que importa, no es quedarse puros y
aislados, sino mas bien encontrar las respuestas
adecuadas a los cambios que se han producido,
para vivir dignamente y como personas, con el
derecho de ser diferentes.

SINCRETISMO RELIGIOSO EN LA MITOLOGIA

La mitologfa es el 4ambito donde m4s se dan fenémenos de sincretismo religioso. El ejemplo
que reportamos es una historia de los Makuxi del Brasil y nos permite constatar la

transformacion.

1, Historla mitica orlginal

“A causa de las malas acciones de los hombres, el sol cayé sobre la tierra, quebrandose en
muchos pedazos. Otros hombres, llorando, pidieron a Enxiquirang (héroe Makuxi) gie curarlo.
Enxiquirang aceptd y lo llevaron al sitio. Aqul el héroe recogio los pedazos, los unié con una
hierba poderosa y dijo a los hombres: "Cuando mafiana cante el _caboré (un ave), el sol se
levantara hacia el cielo". De hecho, el dia después, el sol sali6 en el cielo.”

2. Historla mitica sincrética

"Algunos animales de la selva mataron a la luna y la hicieron pedazos. La mosca contd estos
hechos a Jests y le mostré donde botaron los pedazos de a luna; en el bosque, en la planicie y
en el rio. Jesus, a peticién de la abeja roja, decidi6 curarla. Primero recogié los pedazos de la
luna, los froté con el aceite de una planta y los junté. El dia después, la luna se movi6 y volvié al

cielo”.



Como es posible averiguar, se trata de fa misma historia. En la segundacambiasélo el personaje
(el héroe Makuxi es sustituido por Cristo) y el "enfermo” (en lugar del sol, 1a luna). Por el resto, el
mito sigue teniendo la misma funcién que antes de ser transformado.

El ejemplo nos permite indicar ur hecho general: la figura de Cristo, con mucha facilidad, es
percibida por los pueblos indigenas como aquella de un héroe con capacidad de curar. Por esto
lo encontramos, en muchas mitologlas de América, sustiluyendo a los héroes "curanderos”
locales. Probablemente, esta caracterizacién de Cristo se debe a las historias del Evangelio,
donde se relatan algunos casos de curacién milagrosa por él realizadas.
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GLOSARIO

_ Atulturacion

Todos o8 fendmenos de asuncién de
elementos culturales por parte de una sociedad,
a ralz del contacto con otra. Puede ser

“equliibrada®, cuando todos los pueblos en

contacto asumen libremente elementos de las
otras culturas; o “desequiibrada”®, cuando hay
imposicion.

Economia de subsistencia

Con esta expresion se entiende una economia
donde la producciSn es destinada al auto-
consumo y no a la venta de! producto.
Contrariamente a lo que se plensa, este tipo de
economia puede considerarse como una
"econormia de abundancia® y no de "penuria”,
perque todos consiguen comer
satisfactoriamente y nadie se muere de hambre.

Horlzonte cultural

El individuo r los grupos viven en un mundo
organizado e interpretado por ellos. Este se
constituye como un horizonte alfrededor de
ellos y dentro del cual viven.

Pagano
Con este término despectivo, los cristlanos

llaman a los que no lo son. El término es
normalmente asoclado a significados negativos
(maldad, pecado, etc.). Esta definicién, aplicada
a los Indigenas en la época de la conqulsta
sirvié para justificar la destruccién de muchos
pueblos.

Rito sincrético )

Cualquler rito o ceremonia en la cual se fusionan
elementos tradicionales con elementos
cristlanos (0, en general, ajenos a la propia
cultura). Por ejemplo, en el mundo andino
peruano, un rito a la Pachamamea puede incluir
hojas de coca y sefiales de ciuz.

Sincretismo cultural

Con este término se entiende la mezcla de
elementcs culturales tradicionales con otros
ajenos.

Tecnologlia Intermedia

Con este término se entiende un tipo de
tecnologla adaptada a las exigencias locales. En
teoria, este tipo de tecnologia (llamada también
"apropiada”) disminuye la dependencia que
otros tipos producen.

GUIA PARA LA EVALUACION

1. ¢ Qué se entiende por aculturacién?
2. 4Qué posicién hay que tomar frente al cambio
rultural?

3. Describir algunos de los agentes que .

producen cambios en las culturas indigenas.

4. Indicar los sfectos que puede tener el cambio
cultural sobre el individuo y scbre el grupo.

5. ¢ Qué quiere decir sincretismo cultural?

6. Proporcionar algunos ejemplos de cambio en
diferentes ambitos de las culturas indigenas.



GUIA PARA LA INVESTIGACION

Todos los temas que investigamus hasta
ahora, sirvieron para conocer de manera mas
completa nuestra comunidad y nuestro pueblo.
Cada vez que analizamos un elemento cullural,
percibimos claramente que muchas cosas
cambiaron en los Gltimos afios. Algunos de los
nuevos elemenfos culturales son buenos para
las comunidades, otros lo son menos 0 son
totaimente negativos. La investigacion sobre los
cambios culturales nos debe servir para
entender bien todo esto y saber distinguir entre
cambios positivos y negativos.

En el final de nuestro recorrido, vamos a
reunir todos los datos que se refieren al cambio
cullural y asi intentar formar un cuadro global
sobre este tema.

1. Camblos en el ambito econdmico

a.;la tierra de la comunidad sigue siendo la
misma que en el pasado o disminuy$?
-Confrontar los mapas de territorio antiguo y
del territorio actual.
-Aclarar las causas de los cambios en la
tenencia de la lierra.

b.;La manera de cultivar la tierra es aquella
tradicional o algo cambié?
-Identificar y describir las nueva técnicas.

c.;Qué tipo de productos nuevos son
cultivados?
-Descubrir la razén del cambio en los cultivos;

sobre todo, en lo que se refiere a los
alimentos.

ch.gLa venta de productos al mercado, qué
consecuencias tiene para toda fa familia?

-Ver las consecuencias positivas y negativas,
sea a nivel general, que en el tratajo de
cada uno.

2. Camblos en el ambito soclal

a.;Cudles son los probiemas actuales de la
familia en las comunidades?
,Son estos problemas antiguos 0 nacieron
hace poco tiempo?
-Si son problemas recientes, descubrir las
causas.

b.¢Cudles son los cambios mas importantes en
la organizacion del poder dentro de la
comunidad?

c.¢La relacién con los funcionarios del estado,
es positiva o negativa para fa comunidad?
-Identificar sus acciones y descubrir su
utilidad o no.

3.Cambios en el amblito rellgioso

Describir las diferencias entre la religién
tradicional y la aclual, identificando en ésta los
elementos tradicionales y los de otro origen.
Hacer esto, a nivel de los mitos, ritos, etc.

IX LA TRANSFORMACION DE LA CULTURA
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4. Camblos en la educaclén

a.;Cudles son las diferencias entre la educacion
de los nifios en el pasado y la educacién
actual?

b.;Cambié o no la relacién entre padres e
hijos?. Sicambié, s En cudles aspectos y por
qué? Describir las consecuencias posilivas y
negalivas.

c. ¢Cudles son las consecuencias de la
introduccién de la escuela en las
comunidades indigenas?

ch. En grupos de discusién, analizar la situacién
actual de 1a escuela en las comunidades y ver
cémo puede servir al fortalecimiento de la
cultura indigena.

5. Camblos en el amblito cotidlano,

a.ilas personas se visten igual que anles o de
manera diferente?
¢ Como consiguen sus vestidos?

b. ;4Se comen todavia los alimentos
tradicionales o fueron introducidos otros en
la alimentacién?
¢Se cocina como antes o ahora es diferente?

c.;Los nifios juegan de la misma manera que
anles?

ch.Las relaciones dentro de ta familia continidan
como en el pasado o algo cambié?

etc...



X

CONCLUSIONES:
LA ESCUELA

Y LAS

CULTURAS INDIGENAS

Muchos de los cambios cullurales
analizados en el capltulo anterior se deben
también a 1a introduccién de la escuela: desde el
cambio en los trajes tradicionales, hasta el
desprecio por las costumbres y los
conocimientos de la culiura propia. Durante las
ultimas décadas, el numero de escuelas en
areas indigenas se ha Incrementado
considerablemente y, de hecho, para muchos
maestros la tarea educativa congiste en civilizar o
modernizar a los indigenas.

No es diticil captar la influencia que ejerce
la ensefanza escolar: si por algunas horas
diarias y por cuatro o cinco afios, nifios y nifas
estan obligados a pensar en cosas diferentes de
su cultura y, lo que es peor, son empujados a
olvidar el saber de sus padres y hasta a
despreciarlos, se produce una crisis en la
identidad cultural del individuo y del grupo.
‘Ademds, no se debe olvidar que los nifios
asisten a la escuela en el periodo mis
impontante para el desarrollo de su person=lidad.

La escuela puede ser considerada, en
general, un canal de transmisién do elementos
.culturales en una sola direccién: de fa sociedad
nacional a la sociedad indigena. No se puede
definir como un espacio de intercambio o de

produccién de conocimientos, puesto que
existe una imposicién de conocimientos ajenos
y la obligacién de aceptarios dejando los
propios. Esto pasa también cuando el maesiro
es indigena, porque en general, él no puede
decidir por su cuenta las actividades escolares,
sino que debe cumplir con los programas del
Ministerio de Educacion.

Existen diferencias notables entre la
educacién que los ninos reciben de sus padres
y aquella que reciben de la escuela. Veamos
algunas de ellas.

1. Los contenldos: normalmente, los
contenidos que la escuela transmite liegan
de afuera y no tienen relacién con la vida de
las comunidades indigenas. Hablan mas de
la ciudad que del campo Yy los indigenas
estan poco presentes en los libros (cuando
lo estan, son descritos como personas del
pasado).

2. Tiempo y espaclo: la educacién de los
nifos en las sociedades indigenas,
generalmente, se realiza en tiempos y
espacios armonizados con la vida cotidiana.
Los nifios aprenden con ejemplo, mirando a
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los padres vy escuchando sus
conversaciones e historias. En la escuela,
los alumnos deben estar encerrados en un
cuarto y por varias horas al dia; deben
escuchar sentados a oftro que habla.
Ademads, dado que continuan ayudando a
sus padres en el trabajo, acaban faltando a las
clases ( muchos trabajos se realizan durante
las horas escolares).

3. Método de ensefianza: Mientras que
en la educacién indigena la relacién entre
adulto y jéven se da de manera equilibrada y
en dos direcciones (de adulto a joven y vice
versa), en la escuela, la ensefianza es enuna
sola direccién: de maestro a alumno. No se
trata de un didlogo, sino mas bien de un
monodlogo. Alguien cree saber y ensefia a
otros, considerados sin ninguin conocimiento
(como un balde vacio que hay que llenar).

4. El valor del saber: para los pueblos
indigenas un saber tiene valor porque es
fruto de la experiencia o del pasado mitico.
Para la escuela el saber tiene valor porque
esta escrito en algun libro.

Pese a todas estas diferencias y a los
cambios que la escuela introduce en la vida de
la comunidad, la mayoria de los indigenas pide
una atencién educativa. Eslo se debe a varios
motivos:

1. Es indispensable conocer el idioma oficial
para relacionarse con los demas sectores de
fa sociedad nacional y no encontrarse en una
posicién de desventaja frente a ellos.

2. Es necesario adquirir ciertos conocimientos
para enfrentar las nuevas necesidades y
exigencias; particularmente, las matematicas
para las transacciones comerciales y la

ascritura para aumentar las posibilidades de
comunicacion.

3. Es necesario disponer de nuevas técnicas
para mejorar la condicién de vida de la
comunidad e incrementar 1a produccién.

- 4. En general, la escuela es vista como un canal

de ascenso social para superar la condicién
de marginacién que afecta a la mayorfa de los
indigenas.

Al lado de estas necesidades, muchos
indigenas estan concientes de que la escuela
asl como esta organizada no corresponde a sus
expeclativas y aspiraciones y que muchas
veces acaba produciendo mas problemas de
los que resuelve.

Es asf como en muchos palses han
surgido experiencias innovadoras a fin de que
la escuela asuma un nuevo papel dentro de las
sociedades indigenas. El intento es hacer de la
lengua y la cultura indigenas el eje generador
del conocimiento y la base sobre la cual adquirir
nuevos elementos para enriquecerlas. Una
escuela de ese tipo necesita cambiar algunos
de los aspectos que la han caracterizado hasla
el momento:

1. Contenidos

Para que las culturas indigenas se
desarrollen es necesario que su saber sea
transmitido también a través de la escuela. No
se trata de eliminar completamente los
contenidos que hasta ahora fueron ensefiados;
sino méas bién, integrarlos con los contenidos
de la cultura local,

2. Metodologia

Adaptar la escuela a las culiuras indlgenas
es posible, si también la metodologia de



ensefianza se vuelve més flexible. Se trata de
valorizar el saber de los alumnos e intercamblar
con ellos experiencias y estudios. Del mismo
modo, el tiempo y los espacios de la escuela
deberian ajustarse a las costumbres locales, con
el fin de no crear rupturas entre la vida en familia
y la vida en la escuela.

3. Gestién

Finalmente, un elemento importante de
este nuevo tipo de escuela indigena se refiere a
la gestién de la misma. La comunidad debe
participar en su gestién, para tener consciencla
del tipo de educacién que imparte a sus hijos.
Un papel muy importante en este sentido,

puede ser desempefiado por las organizaciones
indigenas, como ya han demostrado muchas
experiencias en América Latina.

Junto con las autoridades de ias
comunidades y los padres de familia, el sujeto
de este cambio deber ser el maestro indigena.
El puede ser el promotor de una escuela
diferente, en donde las culturas indigenas
encuentren su lugar de reproduccién vy
creacién. Los maestros indigenas tienen el
deber de ayud:r a los nifios y jovenes de su
comunidad a mantener su Identidad. Porque,
hay que recordarlo una vez mas, un pueblo sin
identidad es como un hombre sin nombre, no es
nadie y todos pueden aprovecharse de él.

X CONCLUSIONES: LA ESCUELA Y LAS CULTURAS INDIGENAS
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EL MITO Y LA ESCUELA

Reproducimos en seguida la explicaciér: de lo que es escuela, que don Isidro Huaman
(quechua), natural de la regién de Angamarca (Ayacucho, Peru), did a Alejandro OrtlzI

Rescaniere en Lima, en Julio de 1971.

La historia es un verdadero mito que describe la conformacién geografica del Peni y su relacién
m y f;itumfe x:t:;uaxwelggz. ':‘l:nd:c' que 'laos mitos actuales tienen queyexpllcaf los
) ro aclara esenci
A 1 10 avas foak presencia de la escuela, sus efectos y los

(POR QUE NO QUEREMOS IR A LA ESCUELA ME PREGUNTO?

Dios podderoso, del Cielo y del Mar, recorria el mundo, el cuerpo de Mama Pacha. A nosotros
nos creé sacandonos de los pelos, de la boca, de los 0jos, de la transpiracién de nuestra Madre
Tierra. Por eso hay pueblos que son habladores como Lima. Hay pueblos que han salido de
sus ojos, ven lejos, ven lo que ha sucedido en la época de los gentiles, ven lo que esta pasando
en el forxdo de los valles c4lidos, en las punas donde se esta cerca del clelo.

-Y, ¢el Peni?

Peni comienza en el Lago Titicaca, que es el sexo de nuestra Madre Tierra, y termina en Quito,
es su frente. Lima dice es su boca y Cuzco su corazén palipitante. Su venas son los rios.
Pero Mama Pacha se extionde mas y va muy lejos. Su mano derecha es tal vez Espafa.

Lima es su boca. Por eso ya nadie, ningin peruano, quiere hablar nuestra lengua.

Digs poderuso, Nuestro Padre, recorria el mundo. Tuvo dos hijos Inka y Sucristus (Jesucristo
0 Josus)

Inka nos dij» "hablen™ y aprendimoa a hablar. Desde entonces ensefamos a nuestros hijos a
hablar. mPlddaMaumqmmsdesedecom.yapmmmsawlw. Las hamas y
vacas nhos obedecieron. Esa fue una época de abundancia.

-4Como la de hoy?

Si usted 10 dice padrecito, wiracocha, asf serd. Usted sabe mas que yo, vive en la boca del
mundo. Noeoiros nos hemos peleado con Mama Pacha, Jesus nos protege.



Inka construyé el Cuzco todo de pledra dicen que es. Lima de barro, dicen que es. ¢Usted
conoce padrecito la inmensidad que es Lima? 4 Verdad que hay un barrio que se llama Rimac?.

Después construyé un tunel (uchku) que esta en el Cuzco. Por este tinel el Inka visitaba a
Nuestra Madre Tierra. Le conversaba, I2 llevaba regalos, le pedfa favores para nosotros.

El Inka se casé con Mama Pacha. Tuvo dos hijos. Lindas criaturas son. No sabemos sus
nombres, ni si estardn caminando por los tuneles o estaran en la iglesia Mayor de Lima. ;Usted
sefior, no los ha visto?

Cuando nacieron mucha cdlera y pena le dio a Jests Santo. Como ya habla crecido Jesucristo y
era joven y fuerte, quiso ganar a su hermano mayor Inka. "3 Cémo le ganaré?” decfa. Alalunale
dio pena. "Yo puedo ayudarte” le dijo, y le hizo caer una hoja con escrituras. Jesus
pensd:“Seguro, con eslo se va a asustar el Inka". En una pampa oscura le ensefié el papel. El
Inka se asusté de no entender las escrituras. " Qué cosa sera esos dibujos? ¢Qué quiere mi
hermanito?” se corrié, se fue lejos.";,Cémo podré hacer prisionero al Inka? seguro nunca podré”
y se puso a llorar. Al puma le dié lastima. "Yo te voy a ayudar” y llamd a todos los pumas, grandes
y chicos. Los pumas persiguieron al Inka. Asf liegaron al desierto de Lima. Cada vez que el Inka
queria ir al valle a comer, los pumas lo ahvyentaban. De hambre se fue muriendo.

Cuando el Inka ya no podia hacer nada, Jesucristo le pegé a la Madre Tierra, le corté el cuello.
Luego se hizo construir Iglesias. Ahi estd, él nos protege y nos quiere.

Naupa Machu se alegré cuando supo que el Inka habia inuerto. El Naupa Machu habla tenido
que vivir escondido mientras el Inka recorria el mundo.

Naupa Machu vivia en una montafia que se llamaba Escuela. Estaba gozandosc de que
hubieran golpeado a Mama Pacha. En eso pasaron los dos hjos del Inka. Buscaban a su padre y
a su madre . Naupa Machua les dijo: "Vengan, vengan, les voy a revelar dénde esté el Inka y
dénde estd Mama Pacha”. Los nifios contentos dicen que fueron a la Escuela. El Naupa Machu
queria comerlos. "Mama Pacha ya no quiere al Inka. El Inka se ha amistado con Jesucristo y
ahora viven juntos, como dos hermanitos. Miren la escritura, aqui esta dicho". Los nifios
tuvieron mucho miedo y se escaparon.

Desde entonces, todos los nifios deben ir a las escuelas. Y como a los dos hijos de Mama
Pacha, a casi todos los nifios no les gusta la escuela, se escapan.

¢ Dénde estaran los dos hijos del Inka? Dicen que cuando el mayor esté ya crecido va a volver.
Ese ser4 el dia del Juicio Final. Pero no sabemos si podra volver. Los nifios, las criaturas, dicen,
deben de buscarlo, fo estdn buscando, quiza lo encuentre.

X CONCLUSIONES: LA ESCUELA Y LAS CULTURAS INDIGENAS
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-Pero, ¢ dénde puede estar?

Tal vez on Lima, tal vez en el Cuzco. Pero si no le encontramos puede morirse de hambre como
su padre el Inka. ¢Se morird de hambre?

("Educaclén”, n.7, Lima)
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