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PRESENTACION DE LA COMISION

Si bien es cierto que, al dia de hoy, se tiene una nocidén distinta
acerca de las nefastas consecuencias de cardcter histérico, antro-
polégico, econdémico, social, cultural y espiritual que nos dejé
la invasién europea y su violento proceso de colonizacién, no es
menos cierto que todavia hace falta generar multiples espacios
que permitan el andlisis, discusién, debate y reflexién permanente
sobre aspectos que, a la luz de nuevas interpretaciones, permitan
conocer elementos poco estudiados, o nada valorados, de lo que
representa nuestro complejo pasado colonial.

Bajo esta premisa, el 25 de enero de 2022, el ciudadano
Presidente de la Republica Bolivariana de Venezuela, Nicolds
Maduro Moros, juramenté a la Comisién Presidencial para el
Esclarecimiento de la Verdad Histérica, Justicia y Reparacién
sobre el Dominio Colonial y sus Consecuencias en Venezuela,
instancia integrada por investigadoras e investigadores de la aca-
demia, activistas, lideres y lideresas de las comunidades indigenas
y afrodescendientes, quienes han dedicado su vida y trayectoria



profesional al estudio y difusién de esa otra mirada a la historia,
contribuyendo con sus aportes a la descolonizacién de la memoria
colectiva y la reconstruccién de una memoria plural, una identidad
multiple y una historia insurgente.

Como parte del plan de trabajo de esta comisién presidencial,
se defini6 un proyecto editorial que ha sido materializado con la
publicacién de la Coleccién Insurgencias Histéricas y Afroepis-
temologias Cimarronas, una seleccién de textos que, ademds de
promover el didlogo entre las diversas contribuciones que tanto
la sabiduria popular como la rigurosidad cientifica han brindado
para el enriquecimiento de las epistemologfas cimarronas, tam-
bién contribuye con la valiosa misién de sacar a la luz aquellos
hechos que, intencionalmente, han permanecido ocultos o se les
ha restado importancia en la historiograffa tradicional.

Ha sido desde la Comisién Presidencial para el Esclarecimiento
de la Verdad Histérica, Justicia y Reparacién sobre el Dominio
Colonial y sus Consecuencias en Venezuela que se impulsa este
proyecto editorial en alianza con el Centro Nacional del Libro
(CENAL) y la Fundacién Editorial El perro y la rana, con el firme
propdsito continuar aportando nuevos datos y elementos que
permitan contrarrestar todos los esfuerzos de quienes se valen de
organismos internacionales, academias, medios de comunicacién
y redes sociales marcadamente colonialistas e imperiales, para
mantenernos en la absoluta ignorancia.

Por ello, la Coleccién Insurgencias Histéricas y Afroepiste-
mologfas Cimarronas pone al alcance de espiritus insurgentes,
libros que van desde investigaciones inéditas, investigaciones ac-
tualizadas, manuales, poesia y otros géneros literarios que brindan
la posibilidad de decodificar, reconceptualizar y construir nuevos



conocimientos. Ya lo dijo el Presidente Nicolds Maduro Moros
durante la conmemoracién del Dia de la Resistencia Indigena, el
12 de octubre de 2021, que esta Comisién Presidencial para el
Esclarecimiento de la Verdad Histérica Justicia y Reparacion sobre
el Dominio Colonial y sus Consecuencias en Venezuela tiene el
deber de generar aportes en funcién de:

Reconstruir toda la historia del genocidio, de la resistencia, de la
victoria y de la esperanza en estas tierras venezolanas y dar un
aporte. Una comisién por la verdad, por la vida, por la repa-
racion [...] y reconstruir toda la historia de c6mo fue el colonial-
ismo en estas tierras, vamos a dar el ejemplo y a dar el primer
paso en Venezuela. [...] porque el que no conoce su historia, el
que no encara sus valores, el que no sabe de dénde viene, es muy
dificil que pueda estar parado en esta tierra del siglo XXI, es muy
dificil que pueda avanzar en este tiempo del siglo XXI, cuando
nos acechan nuevos colonialismos.

CoMISION PRESIDENCIAL PARA EL ESCLARECIMIENTO
DE LA VERDAD HisTORICA, JUSTICIA Y REPARACION
SOBRE EL DoMINIO COLONIAL Y SUS
CONSECUENCIAS EN VENEZUELA.
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{HASTA QUE PUNTO ES NECESARIO
ACTUALIZAR UNA DE LAS OBRAS
FUNDAMENTALES DE MI REPERTORIO
BIBLIOGRAFICO DEL SIGLO PASADO?

Es siempre bastante dificil reeditar un libro denominado “clésico”
en un momento posterior, incluso a cincuenta o més afios de su
publicacién. En cierta forma, el autor desearia dejar la obra tal
como fue elaborada y redactada, precisamente, en esa coyun-
tura en el pasado, cuando él mismo determiné su publicacion.
Posiblemente, desearia escribir otro libro sobre el mismo tema,
antes que trastocar o mutilar algo que juzgé ser bueno en ese mo-
mento porque hoy tal vez pudiera confundir, hasta cierto punto,
al mds simpatizante y benévolo de los nuevos lectores que viven el
presente. Es algo muy complejo, por lo cual pretendo modificar
mis obras anteriores lo menos posible, excepto en casos que lo
exijan como un derecho a la veracidad del presente frente a errores
y limitaciones del pasado.

Posteriormente a la aparicién de este libro ha venido surgiendo
una extensa literatura sobre los pueblos y comunidades indigenas
de Venezuela y de toda América: hecho muy saludable. Me siento
feliz y contento al ver que buena parte de esa produccién es obra
de los propios indigenas, mujeres y hombres de filiacién autdc-
tona. En variados textos, yo mismo continué trabajando asuntos
fundamentales del tema indigena. Ya no decimos, por ejemplo,
“grupos” sino “pueblos” indigenas; tampoco “promotores” sino
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“técnicos y profesionales” con distintas especialidades; ni tam-
poco “indigenistas criollos” sino “aliados de origen indigena”,
criollo e incluso extranjero.

La palabra “indigenismo” tiende a caer en un desuso cada
vez més marcado, ante el auge de multiples dirigentes, expertos,
funcionarios y politicos indigenas de todos los rincones del pais.
De manera que hoy dia ya no nos corresponde hablar de politicas
indigenistas, sino indigenas.

Con todo ello, la validez perdurable y fundamental de nuestros
estudios no sélo se comprueba con la ruptura evidente con sus
antecesores, sino con su comprobada influencia en la Constitucién
y Legislacién bolivarianas. Hay cambios en el vocabulario, en
algunos métodos, argumentos y definiciones, mas la mayor parte
de la obra en discusién no pierde su valor contempordneo ni su
clara orientacién futurista. Por lo menos, en lo que a Venezuela
se refiere —sin dejar de influir en otros paises—, percibo, sin falsa
modestia, una clara diferencia entre la forma de tratar la realidad
indigena antes y después de la aparicién del presente libro, junto
a un conjunto de publicaciones nuestras que lo complementan.
Comparto la reflexién martiana cuando el ilustre cubano afirma
que “América no camina sin el indio”. A lo cual yo anadiré que
tampoco sin los demds pueblos indigenas, autéctonos y origi-
narios del mundo, hoy tan pervertido por la inclinacién genocida
y hasta suicida del mundo actual occidentalizado, hipercapitalista,
inclusive culturicida.

Perdénenme la insistencia, pero me satisface en alto grado que
muchos de mis planteamientos hechos en el libro se han venido
cumpliendo y perfeccionando: por ejemplo, la interculturalidad,
la cual he venido a redefinir en la forma siguiente:
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“Definicién minima de interculturalidad: proceso de acerca-
miento pacifico, horizontal, solidario y complementario entre
dos o mds sociedades de cualquier dimensién; reconociendo su
diversidad y diferencias especificas, asi como sus caracteristicas
identitarias propias, con miras a su convivencia mutuamente en-
riquecedora y creativa, asi como respetuosa de la vida, dignidad,
derechos y deberes de cada cual, frente a la humanidad entera, los
seres dotados de vida y el conjunto teldrico césmico”.

Expresindome en forma sucinta, £/ indigena venezolano en
post de su liberacidn definitiva es el retrato de un proceso que
aun perdura y también de una época que no es la actual, pero
que la preconiza de mudltiples maneras.

EstEBAN EMILIO MOSONYI
Caracas, mayo de 2025
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EL PARA QUE DE ESTE PROLOGO
AL LIBRO VIVIENTE DE NUESTRO
MAESTRO

Wajuupajaain siimaa wasakiiin nia
stipiila ka'ikaa stiptishua’a, chi
wekirajaakai anainjee siimaa
watiinajutuin nia Esteban Emilio
Mosonyi, waapiiin niimiiin joolu’u
piitchi analu’ulu, talatshii waya niimaa
aka anasiiin nikiirujuna siimaayalee
waneein ashajiii nia kajutshi ma’in
sutuma jee sutuma tii

e’raajiriitkaa karalo’'uta ashajuushi.

Na wayuukanairua

napushua’a siinainmiiinre’eya
noo’uliwo’u siipa’apiinaa mmakaa
moo’utpiinaa yaa siimaa tii weikaa jee,
talatashaanashii waya siinainjee

kajutuin nia atumaa.
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Jee miisiija’a kajutuin nia natuma

na wekiipu'ukana siinain sukua’ipa Ekirajiaa,
Sukua’ipa Shi’yataain

Wayuu jee Sukua’ipamaajatii

Wayuu Supushua’ale’e,

eesii natumaya'asa kajutuin nia

natuma siikajeeinka ni’yataain

nayaalu’u wayuu napushua’a,

stikajee wattain saalia niitiijakaa apiileerua
kajutuinnakaa anainjee waya wapushua’a,
atamiiinree nakua’ipa wayuu

siipa’apiinaa mmakaa siikalu’u ka’i.

(Nuestro abrazo y entrafable saludo al
maestro y amigo Esteban Emilio

Mosonyi, ademds de felicitarlo en su
condicién de pensador y escritor. Los pueblos
indigenas y sus descendientes actuales,
hacemos nuestro este merecido y justo
homenaje. En este mismo orden

sentimos que nuestros ministros de
Educacién, Cultura y de Pueblos Indigenas,
también hardn suyo este compromiso orgdnico
con los pueblos originarios y con todas las

causas comunes de la humanidad).

(SALUDO EN WAYUUNAIKI)
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Por qué el maestro Esteban Emilio Mosonyi desea publicar
un libro como este con vivencias de los inicios de la década del
70, y quiere dejar el material intacto, con nociones y conceptos
que usé en el momento, si a estas alturas, su quehacer y pensar
innovador ha ido actualizdndose en el mismo sentido inclusivo?

Un uruguayo nos decia que para él saber que era indio-cha-
rria, primero pasé por ser “indigenista”. Y asi empezé a quitarse
miscaras. Tratemos de responder en forma escueta y luego expli-
caremos, abundando en algunas temdticas.

Primero: ¢l siempre quiere que sus vivencias y su compromiso
orgdnico en la lucha indigena se vean en el contexto histérico,
geogrifico y humano preciso.

Segundo: ¢l quiere que se le vea en el momento exacto de su
propio proceso de descolonizacién personal y colectiva, proceso
nunca desligado de lo que sucede en Nuestra América, el Caribe
y en el mundo.

Tercero: el maestro quiere demostrarnos tres cosas:

a) que es capaz de formarse plenamente aqui mismo en Venezuela
y de la forma mds actualizada —y yo dirfa que anticipada-—,
en ese momento histérico, sin irse del pais hacia los grandes
centros metropolitanos de Europa o los Estados Unidos;

b) sabe que formarse en el pais, dentro del pais, sin desvincularse
de la savia de su propio pueblo, incluso, ya siendo posible la
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interconexién con el planeta entero, sus movimientos sociales
y académicos, antes del despliegue tltimo de la era digital.
Ya era multilingiie, lo cual le permitirfa hablar de td a td con

Europa, Africa y Asia, incluso con Oceanfa.

¢) Que su Venezuela toda, indianista y bolivariana, de vocacién
unionista y pacifica, es capaz de retomar y reconstruir con
audacia y dignidad sus espiritualidades, su identidad na-
cional y cultural frente al avasallante mundo occidental, hi-
per-alienante y despersonalizante de sus pueblos, lenguas y

culturas maternas.

[Para esto, nos remitimos, como equipo del INIDI, a
su Anti-Libro/Manifiesto: “Identidad Nacional y Culturas
Populares” en sus dos ediciones: (1982. Jiménez Pérez, editor
y Fundarte, 2014). Se trata también de descalificar y degradar
hoy al pais y su gente bajo el pretexto de que no somos “altas
culturas americanas”, ni “virreinatos” sino una simple “go-
bernacién welser” o “Capitania General” durante la colonia.
Por lo cual recordamos hoy junto al poeta Andrés Eloy Blanco
que: “El sol de Venezuela (y de Colombia la Grande), nace en
el Esequibo”;

Cuarto: El libro se cocina no en laboratorios ni en expe-
rimentos etnograficos y etnoldgicos, sino al calor de la vida,
mientras fustiga a la antropologia colonialista, externa, marcada
por el “tesismo”, los doctorados y posdoctorados de investi-
gadores extranjeros. Vale decir la dependencia colonial de “la
ciencia’ y del pais “neo-colonia”. A partir de 1980, comienza
a hablarse de una “autocritica de la ciencia” (y léase, “ciencia”

en singular, ya convertida en nueva religién del capitalismo
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monopdlico, transnacional y neoliberal y ahora ultra-nacional/
fascista). Los pueblos indigenas no somos un “objeto de es-

tudio” sino seres plenos de finales del siglo XX y comienzos

del XXI.

El libro es contempordneo con las luchas de los pueblos
indigenas por los derechos histéricos, que hoy estdn previstos
en la CRBV; con el proyecto Guaicaipuro al Panteén Nacional
(1970-2001); la lucha anti-imperialista contra las Misiones
Nuevas Tribus y el conflicto de tierras de los pueblos indigenas
de Venezuela contra el senor Hermam Zingg en el Valle de
Guanay, los Barbados I, II y I1I; la conquista del sur, de Rafael
Caldera que ya venia tejiéndose en el debate publico; pasando
por el proyecto de la circunnavegacién fluvial del Orinoco, el
Amazonas y el rio de La Plata, al igual que el balance critico
alternativo del V Centenario de la Conquista de América; el
encuentro ecuménico pueblos indigenas, antropdlogos criticos,
las teologias de la liberacién, tanto catdlica como protestante,
y los movimientos ecolégicos y culturales, pasando por la
reconstruccién del Caribano como lengua franca de la regién
centro-norte de Venezuela, que hoy se pudiera hablar en Caracas
y la regién Centro Norte-Oriental de Venezuela, el idioma de
Guaicaipuro; los antecedentes de la Educacién Indigena y la

educacién intercultural bilingiie en el Ministerio de Educacién

Quinto: sélo dejando una pregunta al viento. ;Cémo
es que si los pueblos indigenas éramos —o somos junto con
nuestros chamanes y chamanas— un punto cero, que nada
aportamos al mundo actual, en tanto que tratados como

simples “informantes”, nos venfamos graduando, doctorando
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y pos-doctorando en las universidades mds famosas de los
grandes centros metropolitanos del poder mundial? ;De cudl
“actualizacién histérica” o “evolutiva” nos hablan los Palacios
de Las Academias y las Universidades que todavia son medioe-
vales, reales y pontificias? Todos tenemos que entre-civilizarnos;
ningdn pueblo, cultura o civilizacién, supera globalmente a

otro.

Sexto: el libro del maestro viene dedicado a nosotros, sus
hermanos indigenas y sus descendientes actuales. Pero no por
ello Esteban estigmatiza a alguien s6lo por el hecho de que se
gradue, curse estudios o investigue en el exterior. Hay muchos
que ya regresan viendo los barcos de Colén desde Tierra Firme
y no desde la Alta Mar. Desde las filosofias indias del Buen
Vivir (para no hablar sélo de las academias), ambos escenarios,
internos y externos son vistos como caras distintas o comple-
mentarias de un mismo cuerpo del conocimiento humano y
social, o de lo que el Papa Francisco, inspirado en Nosotros,
llamé en su enciclica Laudato Si, La Casa Comun: nuestro
encuentro con el planeta y sus maltiples humanidades, base
del nuevo ecumenismo. Esto, a pesar de que todo grito de

guerra de la cultura dominante se califica de atavismo “tribal”.

Desde el Ministerio del PPP la Educacién, con el Instituto
Nacional de Idiomas Indigenas, el Centro Internacional de
estudios Luis Antonio Bigott, ente adscrito al Ministerios del
PPP la Cultura, el Ministerio del PPP de Pueblos Indigenas,
los Movimientos Indigenas y Afroamericanos y los hermanos

haitianos, la C4tedra Libre Intercultural César Rengifo, hemos
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comenzado a llamar Las Grandes Causas Comunes de la

Humanidad.

Decimos, con Whitman, que ningtin imperio es universal,
traicionando su propio proyecto de nacién. Pero cuando vino
la anexién colonial de México, se le olvidé por unos afos el
indio interno que hay en él y sus Hojas de Hierba. Se acogid
al “Destino Manifiesto”, para mds tarde arrepentirse. Tal vez
se vio de nuevo en el espejo chamdnico, releyendo su Canto a

mi mismo. Whitman y Chaplin tienen mucho que decirle hoy
a Estados Unidos.

En otro orden de ideas, destacamos que el tedlogo y filésofo
de la liberacién, Enrique Dussel, ya sostenia la posibilidad de un
didlogo directo, con Grecia, de los pueblos indios de América

y su pensamiento, sin pasar necesariamente por Europa.

En 1986, la delegacién venezolana en Cosquin, Cérdoba,
Argentina, en el II Seminario Internacional sobre Filosofia,
Ideologia y Politica de la Indianidad del Consejo Indio de
Sudamérica y Consejo Mundial de Pueblos Indigenas, pu-
simos a prueba el didlogo entre las Antropologias Criticas de
Venezuela y las Filosofias Indias del Buen Vivir, como parte de
una necesidad histérica para reivindicar el digno lugar iden-
titario de las microsociedades caribes, arahuacas y de lenguas
independientes, en relacién de complementariedad con las
llamadas Altas y Medias Culturas Americanas, y la pedanteria
virreinal de la clase dominante de aquellos paises, para desco-
nocer a sus propios libertadores: como Bolivar y Sucre, que
procedian de una “simple” Capitania General de Venezuela,

de paso vistos como zambos o mulatos. El feroz zambo Piar,
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llam¢ al parte de guerra mondrquico dirigido a Pablo Morillo,
después de la Batalla de San Félix, el 11 abril 1817. Alli, en
Argentina, nos tocé asumir, como delegacién venezolana, con-
ferencias y ponencias centrales —luego en Buenos Aires, junto a
los hermanos Sadl Rivas-Rivas y Angel Lovera, todos delegados
del Movimiento Indigena de Identidad Nacional, MOIIN,
coordinado por la hermana y camarada Noeli Pocaterra. El
mismo Esteban Emilio era ya asesor de las organizaciones indi-
genas internacionales y Noeli, co-fundadora de todas ellas. 150
ejemplares de su libro Identidad nacional y culturas populares, se
repartieron en aquellos momentos, incluyendo a la delegacién
de Australia y Nueva Zelanda y a los Sammi del norte de
Europa. En ese sentido, expresamos nuestro agradecimiento, en
aquel momento, al Coordinador del CISA, Asuncién Ontiveros
Yulquila y su equipo de trabajo central. Tampoco podemos
olvidar alguna gente clave del equipo del maestro, como el
mismo Jorge Mosonyi, nuestra hermana Gloria Marrero, Radl
Dominguez, Beatriz Bermudez y Carlos Azptrua entre otros.

Vayamos ahora al tema medular: El indigena venezolano,
en pos de su liberacién definitiva, por boca de su mismo autor,
el compatriota, maestro y amigo, Esteban Emilio Mosonyi,
en laantesala del libro, explica con suficiente claridad su con-
tenido, sentido y alcance, justificando muy bien su salida al
ruedo en 1975, cuando aparece su primera edicién. Vale decir,
en su contextualizacién histérica y social, ecolégico-cultural,
lingiiistica y espiritual.

Este libro es otro anti-libro, cargado de vivencias, luchas y
compromiso orgdnico/militante con su tiempo, en una lucidez
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llena de intuiciones, innovaciones y creatividades cosmo-vi-
sionarias antes que desde los enfoques cientificistas propios
de la fundamentacién y legitimacién de la cientificidad domi-
nante. No antagoniza el Maestro con las Ciencias y Academias,
Ciencias y Humanidades, Ciencias y Espiritualidades, Hombre
y Mujer, Venezolanos y Extranjeros, Pueblos indigenas y Estado
Nacional o binacional; mds alld de las antropologias criticas.

Ahora, visto por nosotros mismos, los pueblos indigenas y
sus descendientes actuales, desde las filosofias indias del Buen
Vivir, como opuestos complementarios, nunca antagénicos; y
de alli que el maestro Mosonyi nos convoque siempre, desde
las comunidades, a los rastreos y construcciones de una in-
terculturalidad del conocimiento y de la vida concreta, del
hacer-conociendo, rompiendo con los cldsicos modelos, frente
a cualquier perspectiva reductora colonial o re-colonizante,
como lo denuncié en su tiempo nuestro hermano y camarada,
el maestro Luis Antonio Bigott.

En otros escenarios, si bien complementarios, Mario
Sanoja, Iraida Vargas, Erika Wagner, y otros arquedlogos y
etno-historiadores, contribuyen significativamente a demostrar
con testimonios materiales y espirituales, que Venezuela no
fue un simple “lugar de paso” de antiguos poblamientos,
sino territorios de grandes encuentros inter-civilizatorios
con Centroamérica, Sudamérica y todo el rosario de islas del
Caribe. Sospechdndose ya la intercomunicacién hasta con
Africa. Lo que inclina de hecho, al propio Esteban Emilio,
desde su Antropologia Critica, a tender lazos y puentes in-
ter-culturales, inter-dialogantes para entre-ayudarnos mucho
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mids hacia lo endégeno, con el destape de las Filosofias Indias
del Buen Vivir.

Si bien, todo debe ser visto dentro de un largo proceso
de la descolonizacién personal y colectiva, en el camino, y
esto es lo normal, vamos cambiando nociones, conceptos y
categorias. Y hasta los simbolos gestuales de los Chaplin del
Siglo XXI contra todos los macartismos habidos y por haber,
de los discursos tnicos y los simbolismos que vertebran los
nazi-fascismos y entrampan todas sus redes y sus degradantes
industrias culturales; sus pre-modernidades, modernidades,
anti-modernidades, pos-modernidades y trans-modernidades,
convertidas en el alfa y el omega del mundo de hoy, sub-su-
miendo todas las ancestralidades y dejando sin piso y tejido
propio, sin brujulas y esperanza para el futuro y para las de-
mandas espirituales del encuentro de la tierra con el cosmos
bajo multiples cosmovisiones, de lo cual cada idioma indigena
en particular es un cédigo de céddigos —cédigo matriz—, para
incluir las visiones del mundo y de la historia, modalidades de
convivencia de cada pueblo y cultura en el marco de ecosistemas
y civilizaciones especificas.

El maestro y amigo, inicidndose la década del 70, enfrenta
un primer desafio intelectual: la ideologia mestiza de “la raza
césmica” del mexicano José Vasconcelos —que habia penetrado
toda nuestra América y en especial el Caribe; la cual sostenia
que aqui el indio habia desaparecido por el intenso mestizaje,
cuando no, por exterminio directo o indirecto. El conquis-
tador encontré, supuestamente en nuestra geografia una tabla
rasa: paisajes habitados por “primitivos” o “bdrbaros”. Eran
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paisajes lugar de paso, “despoblados” o “poco poblados”. Eran
una especie de “H” los caminos ancestrales, de Guaicaipuro
y Terepaima, Apakuana y Anasoli, caminos continentales y
caribenos que cruzaban y cruzan nuestros territorios de la
hoy, Venezuela Toda, antes de la aparicién de “El Dorado”;
de esta Venezuela de ahora Indianista y Bolivariana, que no
comienza en 1492-1498, ni con Walter Raleigh, la hipoteca de
Espafa a los Welser en 1528-29, ni con la Capitania General
de Venezuela (1777), ni con Carlos 11, con la expulsién de los
jesuitas y la pretension de prohibir la ensefianza de los idiomas
indigenas y la imposicién del espafiol como idioma tnico.

El presidente actual de EE. UU., Trump, hoy aclara que el
“idioma oficial” de su pais es el inglés, que volverdn al culto a
Colén, y en contra las subversiones de “inmigrantes ilegales”,
al dia “de los pueblos indigenas”, como nombre para el 12 de
octubre, y cuando no, el balbuceo de dragones que viene de
afros y latinos (o de mujeres).

En América, el indio desapareci6 antes de aparecer, decia
el maestro Eduardo Galeano, haciendo gala de su pluma-litigo,
de punzante ironia, ante el racismo radical reinante contra los
des-castados de la misma sociedad colonial: quiero decir, que
no cabiamos ni como esclavos en la sociedad colonial, salvo si
abandondbamos el idioma materno, historia propia, educacion
propia y cultura propia o como decir las “malas y pecaminosas
costumbres”, algo que continud después de la primera inde-
pendencia para convertirnos en “no-indios”, crios, criados o
criollos, sipiaforos, dirian los hermanos karina: seres extranos
y contrarios a nosotros mismos.
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Este racismo es de naturaleza patriarcal o de negacién
radical de la Madre India; racismo de indole étnico-territorial
y lingiiistico, contra las formas mismas de conocer el trépico
y el mundo a sus pies. Somos, de paso, los inicos hasta ahora
en conocer palmo a palmo el trépico como lo reconocen Erika
Wagner y Leandro Aristigueta, entre otros. Por eso este racismo
contra nosotros es eco-etno-genocida, sea por via directa o
indirecta, a sangre y fuego, o con anestesia, mediante la acul-
turacién y deculturacién transitoriamente campesinizante y

de definitiva compostura desindianizante.

Luego, con el pais de “Las torres y el viento”, con la llegada
del petréleo, como atestigua el maestro y dramaturgo César
Rengifo, en la IV Republica, relatando el caso de un indio que
andaba por meses en su bongo para sobrevivir, y de vuelta a
su casa encuentra su territorio, su lugar de origen invadido.
Regresa a su rancho a media noche, semi-civilizado ya, perdén,
digo borracho, y al despertar, esas torres le hablan en inglés:
“carajo, sy qué pasé aqui?”, se pregunta. Habia llegado el ruido,
el bochinche, la degradacién moral y espiritual y, de nuevo, las
falsas promesas. Detrds de eso venia un nuevo destierro, otra
modalidades de desintegracién de la familia y la comunidad,
la prostitucién, la delincuencia urbana, el bombardeo de los
hermanos bari, cuando no, el lanzamiento de espejitos desde el
aire, la colonizacién pseudo-religiosa y otros flagelos: el urba-
nismo unilateral sin proyecto histérico y sin horizontes. Todo,
en nombre de “la civilizacién”, “el progreso” y “el desarrollo”.
La deshumanizacién en nombre de “la educacién” compulsiva
y unilateral. En sintesis, la cientificidad en nombre de “la pla-

nificacién” y “el desarrollo”, cada vez mds sub-desarrollante.
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Después venia la sentencia final de quienes nunca ven, ni ayer
ni hoy, las consecuencias fatales de una sociedad recolonizada
en el urbanismo compulsivo, unilateral deculturante: ;Qué
inventamos ahora para justificar la hecatombe? “El bédrbaro”
ha contaminado de nuevo “la civilizacién”. ;Cria cuervos y
te sacardn los ojos!, dicen los “blancos” por autodefinicién.
Entonces nos llaman de nuevo “migrantes” y cuando no, “in-
migrantes ilegales” en nuestros territorios. Se ponian y se ponen

de manifiesto los modelos de poblamiento de los apartheid

made in USA.

iCivilizar es poblar de nuevo! Como en Australia y Nueva
Zelanda. Y estos racismos radicales, anglosajones y anglo-ame-
ricanos, cuando el maestro Esteban Emilio escribié los apuntes
de este libro comenzando la década del 70, ya Venezuela tenia
entre algunos de sus mejores intelectuales y expertos petroleros,
sus mejores admiradores, y presentaban estos modelos de pobla-
miento como los Ginicos cédnsonos con el progreso y desarrollo.
Nosotros, los pueblos indigenas ya percibiamos a los antro-
pblogos extranjeros, como quienes sélo venian a estudiar en
nuestras selvas, sabanas y paisajes semi-desérticos, las primeras
fases de los primates. Quizd los mas denigrados eran nuestros
hermanos yanomami, presentados como la presencia arbitraria
de la “prehistoria” en la historia o en la “proto-historia” de la
Venezuela petrolera, deculturada y mil veces asaltada por las
intensas busquedas del Dorado, desde Coldn, Diego de Ordaz,
Walter Raleigh, los holandeses o los Welser, hasta hoy, pasando

por la Exxon Mobil en nuestra fachada Atldntica.

31



En contraste con esta conquista estd la de Norteamérica,
la m4s radical. El poeta y amigo Luis Alberto Crespo, en la
revista Uno y Miiltiple, del poeta Efrain Hurtado, tradujo unos
poemas de los indios norteamericanos y uno de ellos decia:
“Para nosotros el oeste salvaje, comenzé el dia en que los ani-
males de la selva, huyeron despavoridos de la presencia del
Hombre Blanco”

En definitiva, los Socialismos del Siglo xx1 por ozros
mundos posibles, queremos construir sociedades donde po-
damos convivir en paz, con justicia, con libertad y sentido de
igualdad, creyentes, agndsticos y ateos, saliendo ademds de esos
conflictos inter-religiosos a los cuales quieren llevarnos de nuevo
los nazi-fascismos, como en la Segunda Guerra Mundial. Nada
es tan ajeno al discurso del poeta Mosonyi como eso los pre
que anteceden a todos los pre-juicios de esta anti-civilizacién
burguesa: la pre, cuando no la proto-historia, el pensamiento
pre-légico o pre-filoséfico, vale decir irracional o salvaje del
indio y de la mujer; lo pre-cientifico, para descalificar el saber
de los pueblos y clases colonializadas y autocalificar como
cientificos siempre sus propios saberes y pre-juicios, de quienes
aqui, se han considerado hijastros de la razén de Occidente —
viles herederos de padrastros y madrastras—, como lo denuncié
en su tiempo Ludovico Silva, anticipindose contra los que
hablaban ya por boca de Hitler, con alto cinismo académico,
para justificar y validar invasiones armadas del imperialismo
y de otros imperios de Occidente contra sus propios paises,
como lo sucedido en Palestina, Libia Irak o en Afganistdn,
manipulando a los pueblos para que nos matemos hermanos
con hermanos. Es lo que el tedlogo y pedagogo de la Liberacién
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Paulo Freire llama la violencia horizontal, de pueblo contra
pueblo, mientras las super-élites se confabulan contra todos los
pueblos del planeta, paises independientes o en vias de serlo,
atentando contra la Humanidad y sus Grande Causas Comunes.

En Caracas, territorio de la Gran Alianza de Caciques y
Comunidades al mando del inmortal Guaicaipuro. Volveremos,
hecho millones. Decenio de los Idiomas Indigenas declarado

por la ONU.

JoRGE PoCATERRA Y SAUL Rivas-Rivas.

14 de mayo de 2025.
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NOTA EDITORIAL

El presente texto fue publicado por primera vez en 1975. Por lo
tanto, es importante destacar que cuando el autor se refiere al
Gobierno se estd refiriendo a los personajes politicos de la época:
Carlos Andrés Pérez y su gabinete. La situacién de los derechos
indigenas para la década de los 70 era limitada; sin embargo, aun
cuando la situacién actual es distinta y conocida, son pertinentes
ciertos senalamientos que el autor hace sobre el tratamiento social,
politico y antropolégico que se les ha dado y da a los indigenas
en Venezuela.

Igualmente, esta segunda edicidn se hace para sentar las bases
de una imprescindible reactualizacién de la temdtica indigena que
permita dar una continuidad investigativa en consonancia tanto
con las revisiones y exploraciones del propio autor, como con los
nuevos estudios de la comunidad nacional de antropélogos, en
conjunto con otras visiones y reflexiones inter y transdisciplinarias.
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PRESENTACION A LA EDICION DE 2008

Ya es un hecho internacionalmente conocido que el indigenismo
venezolano ha tenido importantes avances tedricos y metodols-
gicos, a la par que la organizacién de los propios indigenas se ha
producido con un dinamismo superior al de la mayoria de los
paises del continente. Nadie estd mds consciente que nosotros de
que dentro del presente sistema sociopolitico, eminentemente
reformista de derecha, no puede producirse un auténtico proceso
de liberacién de la poblacién indigena. Pero poseemos, al mismo
tiempo, suficientes argumentos para afirmar que ni los indigenas
ni sus aliados mds sinceros han permanecido estdticos, y que se
han dado adelantos verdaderamente positivos, que brindardn sus
mejores frutos dentro de un régimen socialista que se aproxima
para el pais.

Este libro recoge una buena proporcién de nuestros escri-
tos, fraguados a través de diez anos de actividad indigenista, que
afortunadamente han sido prédigos en resultados, sobre todo si
consideramos las dificultades e impedimentos de todo género
que nos han obstruido siempre el desenvolvimiento de nuestras
mejores iniciativas. No pretendemos ofrecer una obra acabada.
El indigenismo es un movimiento fluido, que se renueva constan-
temente. Sin embargo, tenemos la seguridad de que el libro que
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ofrecemos tiene suficiente homogeneidad y coherencia interna
como para alcanzar su propésito fundamental: dar a conocer,
en forma amplia y detallada, la problemdtica indigena nacional
y contribuir a situar al indigena en el puesto que le corresponde
en el contexto de nuestra realidad.

En vista de la complejidad de la temdtica que nos ocupa, los
capitulos de libros aparecen dedicados a topicos muy diversos, pero
en ningun caso heterogéneos, ya que en indigenismo la interco-
nexién entre lo econémico y lo social, lo cultural y lo lingiiistico
es absolutamente evidente.

Hemos tratado de establecer, no obstante, una secuencia orde-
nada que facilite al mdximo la asimilacién progresiva del conjunto
del material por parte del lector no especializado.

Dedicamos esta contribucién a toda la poblacién indigena
venezolana, que ha sabido demostrar su capacidad de supervi-
vencia, sus ansias de autorizacién colectiva y su estricta lealtad
histérica a los antepasados que supieron defender con tanta in-
tegridad su territorio que una conquista codiciosa e inhumana
le fue arrebatando.

Tawalairuwa: jiiliija jad’in siinain anaataa sukua’ipa wayuu.

Hermanos indigenas: Tengan puesto su empefio en mejorar
la suerte del indigena.

EL AuTOR.
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Mamiiin tawalayuu wayuu (wayuun).
Ma-waraotuma saba (warao).
A mis hermanos indigenas.






I
ANTECEDENTES Y PREMISAS

LA REORIENTACION DE LAS INVESTIGACIONES
ANTROPOLOGICO—INDIGENISTAS EN VENEZUELA

En todas partes, y Venezuela no es excepcidn, se estd pidiendo
a gritos la constitucion de una ciencia menos inhumana, menos
cientifica e intelectualista, mds orientada hacia los graves pro-
blemas de la humanidad. Entre los promotores de la nueva ética
cientifica encontramos representantes de las mds variadas disci-
plinas: quimicos, fisicos, matematicos, biélogos. Parece un tanto
extrafio que en nuestro pais subdesarrollado una ciencia social por
excelencia, la antropologia, responda todavia a una orientacién
oficial altamente cientifica. En las lineas siguientes nos ocupamos
solamente de la antropologia indigenista, de la que investiga los
grupos aborigenes, sin desconocer que la antropologia que estudia
poblaciones no indigenas comparte situaciones muy similares,
sobre todo en sus aspectos mds generales. Nuestra restriccidon
a las investigaciones antropolégico-indigenistas obedece al deseo
de lograr mayor precisién y coherencia.

Comenzaremos asentando firmemente que en Venezuela estos
estudios gozan no solamente de cierto grado de desarrollo, sino
que estdn adquiriendo creciente prestigio internacional. Aun mds,
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la dindmica de su desarrollo nos demuestra que si contaran con
mayores recursos y de no haber fuertes factores inhibitorios, su
desenvolvimiento serfa mucho mds espectacular. Venezuela po-
dria ser ficilmente, a la vuelta de pocos afos, una gran potencia
antropolégica. No hemos perdido atn el optimismo de que esto
suceda, pero para ello debemos desmenuzar los grandes obstdculos
para hallar las mejores férmulas de accién frente a cada problema.

El punto de partida es, por supuesto, la falta de apoyo oficial
a la investigacién antropolégica en si. Las fundaciones particu-
lares fordneas —ya que las locales son meramente decorativas— si
erogan cierto dinero para esas investigaciones, pero aparte de su
peligrosidad ética e ideoldgica, los beneficiarios resultan ser casi
siempre los universitarios norteamericanos y europeos, con la
exclusién casi absoluta de los profesionales y estudiantes vene-
zolanos. Lamentablemente el Estado venezolano se sumd, si no
enteramente al menos ampliamente, a esa politica discriminato-
ria, que ademds de afianzar en el pais el imperialismo cientifico,
constituye un factor de atraso y retroceso en el desenvolvimiento
de la ciencia antropolégica, como pronto pasaremos a demostrar.

Hay ciertos sectores resignados a tolerar la invasién de los
antropélogos “sacatesis” —cuya Unica preocupacién estriba en
elaborar sus tesis de grado y ascender en el escalafén académico
de alguna universidad extranjera— creyendo que en Venezuela no
existen especialistas o los que hay no son idéneos. Se dan mentes
aun mds colonizadas que se limitan a rendir ciega pleitesia al sabio
0 experto extranjero, cuya luminosa presencia es un don divino
para este pais atrasado. Pero lo cierto es que si hay especialistas
que en su mayoria han estado permanentemente marginados,
asi como existen también numerosos estudiantes que podrian
motivarse ficilmente para los estudios antropolégicos, de haber
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una politica inteligente dirigida hacia tal fin. Lo que prevalece es
bloquear el ascenso al investigador venezolano, aduciendo razones
personales o politicas.

Existen, por otra parte, personas mds compenetradas con el
problema real, pero quienes tampoco asumen una posicién clara
frente al imperialismo cientifico. Hay por una parte los oportu-
nistas que no quieren exponer sus intereses personales. Pero se
dan igualmente personas de muy buena fe, que defienden a capa
y espada la universidad de la ciencia, la inexistencia de fronteras
en materia de conocimientos. Segtn ellos, el hecho de que los
investigadores nacionales se vean coartados en el desempeno de
sus tareas y hasta en el mejoramiento de su propia formacién
profesional no tiene por qué predisponernos contra el cientifico
extranjero que goza de mayores recursos y facilidades. Como en
Venezuela hay tantos y tan urgentes problemas antropoldgicos
suceptibles de ser estudiados, es preferible —para esta corriente de
opinién— que estas investigaciones sean realizadas por extranjeros,
antes que propugnar un compds de espera que detenga provisio-
nalmente el avance de la ciencia.

Nuestra posicion al respecto es radicalmente distinta, en el
sentido de exigir mayor proteccién y apoyo para la antropologia
nacional. Al proceder asi no partimos de una intransigencia xe-
néfoba. Mal podria ser asi, ya que muchos de los que laboramos
en diversos campos de la ciencia nacional somos de procedencia
fordnea. El problema no se debe plantear en términos del lugar
de origen de cada investigador. Lo que queremos dejar sentado
en términos inequivocos es el hecho de que en nuestro pais exis-
ten grupos de antropblogos que se han consagrado a distintas
ramas de esta disciplina, en las cuales han llegado a un cuerpo
de resultados y han hecho aportes sustanciales que no pueden
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ser menospreciados o dejados de lado sin grave menoscabo para
el propio quehacer cientifico. Mas aun, no se trata solamente de
reconocer los logros ya conquistados, sino en mayor grado de
justipreciar el potencial de trabajo y la posible dindmica expansiva
de estos grupos de profesionales, si se les permitiera echar mano de
un minimum de recursos maternales, institucionales y humanos,
si se levantara la cuarentena que mantiene esas potencialidades en
estado de latencia, como consecuencia de una funesta y deletérea
politica de investigacién, o mds bien de una ausencia de toda
politica racional.

En efecto, el punto de partida del antropélogo extranjero
que viene a hacer trabajo de campo en el pais es que aqui se debe
arrancar de una tabula rasa, o sea que no existen antecedentes que
haya que tomar en consideracién. Ese prejuicio, que hace que la
mayoria venga en plan de descubridores, no se ve contrarrestado
desafortunadamente por las entidades supuestamente encargadas
de orientar la actividad cientifica nacional, ni por ningtin otro
organismo, sin exceptuar al propio gremio antropolédgico que
tampoco ha sabido manejar este problema en términos claros
y precisos. Huelga anadir que el pablico estd muy enterado de
la labor que realizan los antropélogos venezolanos, aunque tlti-
mamente hay indicios de una mayor divulgacién. En resumidas
cuentas, existe un ambiente ideal para que el investigador fordneo
haga y deshaga a su antojo.

Pero no se trata de que solamente la mayoria de los antro-
pélogos que nos visitan se sientan impulsados a despreciar a los
investigadores nacionales y toda su produccién profesional, inde-
pendientemente de su calidad cientifica. El asunto presenta otras
facetas no menos llamativas. La motivacién de esos investigadores
es casi siempre ultracientificista. Vienen becados por determinado
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lapso de tiempo con la finalidad expresa de concluir una investi-
gacién a como dé lugar, como prerrequisito para doctorados, pre-
bendas académicas y otras formas de realizar el prestigio personal.
Ni qué decir tiene, que una investigacién concebida, planificada
y ejecutada como ejercicio académico, y seriamente limitada por
el factor tiempo, no retine normalmente las mejores condiciones
para la obtencién de resultados particularmente brillantes y tras-
cendentales. La experiencia y nuestra propia intuicién nos ensefian
que los mejores trabajos se logran con una disposicién mental
amplia, sin limites de tiempo ni otras imposiciones pragmaticas.
Y es una triste verdad que las restricciones mencionadas perjudican
muy especialmente a los antropélogos novatos y principiantes que
son precisamente quienes hacen su trabajo de campo en nuestros
medio, en busca de sus tesis de grado y otros galardones. No es
que estemos en contra de las tesis de grado, sino que nos parece-
ria mds légico tratar de invertir el procedimiento que habitual-
mente se sigue. Es decir, que en vez de realizar la investigacién
para obtener la tesis, se conceda las tesis cuando el investigador
ya haya tenido la oportunidad de demostrar su madurez cientifica
mediante la conclusién y adecuada presentacién de uno o més
trabajos de cierta calidad.

Otra caracteristica notable de los antropdlogos extranjeros
es su desvinculamiento casi absoluto de la realidad venezolana
a la hora de realizar su estudio. Esto es en parte explicable, pues-
to que provienen de un medio totalmente distinto y no dispo-
nen de tiempo para aclimatarse al contexto sociocultural global.
Lo que criticamos realmente es su actitud olimpica frente a ese
desconocimiento. Cuando una persona de estas estudia a los warao
0 yaruros —pongamos por caso— parte del supuesto implicito de
que tales grupos viven en un vacio sociocultural o poco menos,
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de manera que no hay razones de peso para tomar en cuenta el
ambiente regional, y mucho menos el nacional. Pocas son las
comunidades indigenas totalmente aisladas de la sociedad nacio-
nal para la presente fecha: la mayoria de los yanomami, algunos
piaroa, maquiritares, guajiros y otros poquisimos grupos mas.
De resto, la situacidn actual del indigena depende inextricable-
mente y cada vez en mayor grado del capitalismo dependiente en
que se debate Venezuela. Ahora bien, hablar hoy de esos pueblos
ya sojuzgados —o a punto de serlo— en términos del presente etno-
grafico, sin profundizar en sus problemas actuales, en el proceso de
marginamiento y su superexplotacion a que estdn sometidos, en su
critica situacién sanitaria, en la discriminacién que los apabulla,
no parece propio de un cientifico responsable. Un antropélogo
fisico que realiza una larga investigacién genética sobre un pue-
blo, pero que es incapaz de llevarle un frasco de medicina; un
antrop6logo social que compila minuciosas estadisticas sobre los
ingresos de cada persona, pero que no formaliza una denuncia
contra sus explotadores; un lingiiista que recoge unos datos sin
pensar en una férmula para integrar su lengua en el contexto de
una educacién intercultural bilingtie; todos ellos son especimenes
anacrénicos que ya no deberfan existir en ningin momento his-
térico tan critico como el nuestro. Ellos constituyen exponentes
tipicos del cientificismo deshumanizado y asocial que las nuevas
generaciones estdn destinadas a suplantar por una antropologia
comprometida con la realidad que pretende abarcar. No en vano los
mismos indigenas con mayor grado de conciencia social rechazan
esas investigaciones elitescas y estériles. Muchos indigenas guajiros
plantean a estas alturas que si un investigador estd interesado en sus
reacciones psicosociales, también deberia hacer el esfuerzo de con-
tribuir a la solucién de sus problemas de esa indole. El antropélogo
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norteamericano o europeo tradicional —con su desdén apenas enmas-
carado hacia la poblacién local tanto indigena como no indigena,
con sus histéricos arranques de nostalgia por el pais de origen, con
su actitud humillante cuando trata de obtener joyas musicales o
mitoldgicas a cambio de un trago de ron o un pantalén viejo, con
su maltrato caracteristico hacia los miembros de la comunidad
que le brinda hospedaje— se estd convirtiendo en persona no grata
a pasos agigantados. Hemos visto casos en que el antropélogo no
ha hecho sino transcribir y parafrasear las palabras de su informante
principal para obtener un titulo de doctor. Tampoco se justifica
a la luz de la ética profesional que los investigadores mantengan
comunicacién Gnicamente con sus respectivas universidades,
a donde mandardn posteriormente su material para ser archivado
y a veces —las menos— para su publicacién. Muchos investigadores
extranjeros se comportan en este sentido como verdaderos contra-
bandistas: evitan cuidadosamente todo contacto con sus colegas
venezolanos —salvo en los contados casos en que les conviene dicho
contacto—, mandan sus datos directamente al exterior sin dejar
siquiera una copia para las universidades e institutos nacionales y,
para remate, suele ocurrir que de paso se lleven un buen cargamento
de material etnografico o arqueoldgico.

Por otro lado, nosotros no concebimos la factibilidad de que
se repartan los pueblos indigenas, a manera de feudos académi-
cos, entre un grupo de investigadores fordneos en su mayoria
y desconocedores de la realidad venezolana. No nos parece que sea
permisible hablar de guaradlogos, guajirélogos y pemondélogos,
con base en uno o mds trabajos de campo que unos investigadores
hayan realizado en las respectivas zonas. La complejidad de la
problematica de todo grupo étnico rebasa, con mucho, la capa-
cidad y posibilidades de un investigador individual. El hecho de
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que una persona posea —pongamos por caso— una visiéon global
de la cultura etnogréfica de un pueblo, no supone que esté al
tanto de una serie de aspectos de importancia primordial, sobre
todo aquellos conectados con el presente y futuro de la minoria
estudiada, inserta naturalmente en su respectivo contexto regional,
nacional y supranacional. Nos referimos a una larga serie de tdpicos
entre los que descuellan las relaciones interétnicas predominantes
en la zona, la problemitica sociocultural, econémica y sanitaria,
las alternativas a corto y mediano plazo para lograr una mayor
liberacién del grupo étnico en cuestion (ya que las alternativas
a largo plazo convergen en una politica general de liberacién para
las minorias nacionales y la supresién radical del colonialismo,
tanto interno como externo).

Todos esos problemas tienden a ser pasados por alto, en forma
mecdnica, tanto por los investigadores extranjeros como por sus
adldteres, subordinados e imitadores criollos que toman como mo-
delo el academicismo fordneo en su fase de imperialismo cientifico
declarado. A ellos les interesa solamente un fragmento de realidad
étnica, despojada artificialmente de vinculacion con realidades de
mayor envergadura. Los cientificistas tratan de escudarse tras el
argumento de la necesidad de un alto grado de especializacién,
como caracteristica esencial de la antropologia contempordnea.
Pero ni siquiera eso logra convencer en las presentes circunstancias,
porque aun aceptando que ciertos estudios altamente especializa-
dos conlleven un grado muy elevado de prioridad, jamds podria
admitirse que los mismos deben realizarse fuera del contexto de
la situacién global del indigena. El aislacionismo cientificista se
torna atin mds anacrénico y perjudicial en vista de los dltimos
desarrollos del indigenismo logrado no sélo a través de la labor de
un grupo de antropélogos preocupados, sino, en grado cada vez
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mayor, por la actuacién de los propios dirigentes indigenas quienes
han impulsado, de manera hasta entonces insospechada, la idea
de la autogestién indigena. En Venezuela el nuevo indigenismo
estd particularmente adelantado en lo que respecta a sus linea-
mientos tedricos, y poco a poco se va imponiendo en la préctica,
incluyendo al propio indigenismo oficial, que por largo tiempo
se habia mantenido al margen de toda dinamizacién.

Por primera vez se asiste en el pais a la formulacién de una
verdadera politica indigenista, que por encima de todas sus con-
tradicciones se ve sustentada cada vez mds por los postulados del
movimiento interculturalista venezolano, iniciado por la sociedad
Venezolana de Antropologia Aplicada. Podriamos intentar la enu-
meracién de estos postulados en forma sucinta:

a) Autogestién: Derecho de los indigenas a la autodetermi-
nacién y al autogobierno.

b) Interculturacién: Planificacién del desarrollo dentro del
marco de la cultura propia de cada grupo étnico, mediante
la dinamizacién de sus potencialidades internas y la incor-
poracién selectiva de elementos procedentes de la cultura
nacional y universal.

¢) Indelegabilidad de la labor indigenista: El Estado no debe
encomendar la suerte de los grupos indigenas a misiones
religiosas y otras entidades caritativas y paternalistas, sino
que ha de ejercer su autoridad a través del gobierno indigena
local, sin intermediarios.

d) Inviolabilidad de las tierras comunales.

e) Desarrollo de una base econémica adecuada y autosostenida.

f) Fomento del movimiento pan-indigena: Si bien las co-
munidades indigenas son muy heterogéneas entre si, su
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origen precolombino, su devenir histérico y, sobre todo,
su situacién existencial actual frente a la sociedad nacional
y sus alternativas de desarrollo son en gran parte comunes.
Tampoco cabe desdefiar similitudes antropo-fisicas, cultu-
rales y lingiiisticas que se dan entre algunos grupos, unas
veces por origen comun y otras por contigiiidad geogréfica.

g) Jerarquizacidn con base en prioridades definidas: Deben
atenderse con especial urgencia y en forma radical y efec-
tiva aquellos grupos y comunidades que presenten el pe-
ligro de extincién o cultural como secuela de procesos
etno-genocidas.

h) Concepcién de las lenguas y culturas indigenas como ele-
mento fundamental del acervo histérico-cultural nacional.

Una visién muy sucinta de este panorama basta para entender
la impracticabilidad y cardcter regresivo de los estudios antropolé-
gicos cientificistas que pretenden ignorar toda esa constelacion de
hechos y no pasan de ser supervivencias anacronicas de tradiciones
académicas muy preteridas, tanto de Europa como de EE.UU.,
y que se ha marginado casi totalmente de la dindmica sociocultural
de los paises latinoamericanos.

Tanto el cientificismo dependiente como el intelectualismo
teoricista y abstracto son manifestaciones del mds profundo
coloniaje mental. Este tltimo se convierte en érgano divulgativo de
las corrientes teéricas mds en boga. Frecuentemente sin tratar
de aplicarlas a ninguna realidad concreta y a veces aplicindo-
las en forma superficial y francamente deductiva y dogmdtica.
Ni el funcionalismo ni el estructuralismo y ni siquiera el marxismo
pueden transplantarse mecdnicamente a nuestra realidad, y menos
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atn pueden servir de excusa para encerrarnos en torres de marfil
y convertirnos en exegetas unidimensionales.

Lo que hemos afirmado acerca de la antropologia general po-
driamos hacerlo extensivo, en gran parte, a las ramas particulares.
La lingiiistica ha seguido en nuestro pais el mismo derrotero antes
senalado, con la importante diferencia de que ella no ha llegado
aun al mismo grado de cristalizacién y avance cuantitativo y cua-
litativo que el indigenismo, lo cual se debe fundamentalmente
al menor nimero de cultivadores consecuentes de esta dificil
disciplina. Sin embargo los resultados han sido considerables
y el entronque de la lingiistica con la antropologia general ha sido
en nuestro pais muy satisfactorio. Estamos convencidos de que la
pronta conclusién del Manual de lenguas indigenas de Venezuela
marcard la consolidacién definitiva de esta ciencia en nuestro
medio. La carencia de lingiiistas podria resolverse parcialmente
y a muy corto plazo mediante el estimulo sistemdtico de estu-
diantes de antropologia y la formacién de técnicos a nivel medio,
procedimientos que han dado excelentes dividendos en los EE.UU.
y que podrian ficilmente ensayarse entre nosotros. En ningan caso
nos parece que la solucién adoptada por el IVIC sea la correcta,
el cual, después de rechazar la colaboracién de jévenes lingiiistas
venezolanos so pretexto de su insuficiente formacién cientifica,
ha optado bdsicamente por la politica de contratar lingiiistas de
universidades extranjeras. Hay que apuntar aqui que entre nosotros
la lingiiistica no solamente se ha ocupado de la fase descriptiva,
sino que se ha dado particular énfasis a su utilizacién en la edu-
cacion intercultural bilingiie para los grupos indigenas y hasta se
ha tenido una experiencia positiva en materia de revitalizacién
de lenguas aborigenes, en el caso de la semiextinta lengua baré de
San Carlos de Rio Negro y su alrededores.
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La arqueologia y la antropologia fisica acusan igualmente un
apreciable grado de desarrollo en nuestro medio, que se ve también
coartado y mediatizado por la entrada indiscriminada de especia-
listas extranjeros, quienes actiian a veces a manera de verdaderos
traficantes, con el benepldcito de nuestros organismos cienti-
ficos mds representativos. Esos investigadores traen cuantiosos
recursos y obtienen toda clase de ayuda en el pais, donde se les
trata como personas privilegiadas. Hacen competencia desleal
a los cientificos nacionales, carentes de medio y desprovistos hasta
de ayuda moral. Acttian fuera de la realidad nacional y perpetdan
el mds descarado imperialismo cientifico. Para colmo, sus trabajos
benefician casi exclusivamente a su pais de origen. La arqueolo-
gia venezolana, patrimonio cultural inapreciable que ilumina la
verdadera historia de nuestro territorio nacional, a través de una
secuencia de culturas indigenas cada vez mejor conocidas mediante
un gran acopio de restos materiales excavados y analizados por
nuestros arquedlogos, pierde toda su significacién para la cultura
nacional, al ser manipulada taxonémicamente por especialistas
desconectados vivencialmente del pais y de su realidad presente
y pasada.

La invasién de antropdlogos extranjeros agrava notablemente
la ya desventajosa situacién del investigador nacional, subestima-
do, falto de recursos y victima del medio nada tonificante de un
pais subdesarrollado y mediatizado. Es una necesidad imperiosa
que los profesionales de la antropologia en Venezuela asumamos
el compromiso contraido en el coloquio de Barbados, de luchar
activamente por la liberacién del indigena y de todos nuestros
pueblos, apartando diferencias personales e intereses de grupo
y combatiendo todas las manifestaciones del imperialismo cienti-
fico e ideoldgico. Tenemos que lograr que los dirigentes de nuestra
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politica cientifica acojan, estimulen y doten de medios al inves-
tigador nacional y nos permitan crear en nuestro propio pais los
post-grados y otras instituciones imprescindibles para el progreso
de las disciplinas antropoldgicas. Las relaciones con las univer-
sidades e instituciones extranjeras deben darse sobre la base de
la més estricta igualdad académica y los especialistas extranjeros
que disfrutan de nuestra hospitalidad estdn en la obligacién de
integrarse a la actividad antropoldgica nacional y actuar sin ven-
tajismos, sin desplazar al investigador nacional. La reorientacién
de las investigaciones antropolégico-indigenistas no puede sosla-
yarse ni postergarse indefinidamente si queremos afianzar realmen-
te nuestras disciplinas, las cuales, en medio de tantas dificultades,
han recorrido una trayectoria sorprendentemente positiva para un
pais neocolonizado como lo es Venezuela.
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GRUPOS INDIGENAS DE VENEZUELA!

Los datos demogrificos provienen de las fuentes siguientes:

—Esteban E. Mosonyi (M).

—Miguel Layrisse y Johannes Wilbert:

Indian Societies of Venezuela. Their blood group types; Caracas
1966 (LW).

—Censo Nacional de 1960, apud: Layrisse/ Wilbert 1966 (C).

1. ACAHUAYO (akawaio, waika), Caribe. Ubicados
en la frontera del estado Bolivar con la Guayana y de
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El orden de los datos en la compilacién es el siguiente:

a) Nutmero indicativo del grupo indigena (corresponde a su
localizacién en el mapa).

b) Nombre del grupo indigena.

©) Sinénimos mds importantes del grupo indigena.

d) Filiacién lingiiistica (SC =lengua sin clasificacién conocida).

¢) Localizacién geogréfica (en mayuscula = unidades estatales).

f) Sigla indicando las fuentes informativas.

2) Estimacién demogrifica acompanada por las siglas
correspondientes.

h) Indicacién sobre actividades misioneras (con las siglas
correspondientes).

Debemos sefialar que la expansién demografica que ha tenido lugar
en la mayoria de estos grupos y muy especialmente en el guajiro, puede
haber elevado el ndmero total de indigenas a unas 150.000 personas,
para el ano 1973.

Esta sintesis fue tomada de la publicacién colectiva Situacién del
indigena en América del Sur. Tierra Negra, Montevideo, 1972, pp.
58-61.



caracteristicas culturales semejantes a los pemones. 1.000
(M); Venezuela y Guayana: 2.000 (LW).

ARAHUAC DEL DELTA AMACURO (arawak), arawak.
Se trata de un grupo muy aculturado, que vive en la fron-
tera del estado Delta Amacuro con la Guayana 100 (M).
ARAHUAC (arawak) del Rio Negro (baniva, baré, gua-
requena, curripaco, piapoco), arawak. Muy aculturados e
integrados a una economia basada en la explotacién del
chiquichique (tipo de fibra) y el pendare (tipo de goma),
en la cual obtienen salarios irrisorios. Viven en la frontera
del estado Amazonas con Colombia. 5.000 (M); piapoco:
99 (C); curripaco: 212 (C); bare y baniva: 645 (C); total:
1.000 (C).

ARUTANI (anaké). Grupo casi extinto de filiacién des-
conocida, Paragua, estado Bolivar. 100 (LW).

BARI (motilones bravos), chibcha. Es un grupo poco
aculturado, situado en la Sierra de Perijd (estado Zulia,
frontera colombo-venezolana). Excelentes agricultores,
portadores de una cultura bastante integrada. Sus con-
tactos con el elemento criollo fueron violentos hasta el
ano 1960. Desde entonces ha tenido lugar un pequefo
incremento demogrifico. 1.000 (M): 1.000 (W), inclusive
en Colombia.

CARINA (Carib.). Viven en pequefos enclaves en el cen-
tro y sur del estado Anzodtegui y norte del estado Bolivar.
Se trata de grupos agricolas muy aculturados, provistos de
una buena organizacién social, pero sin una capa dirigente
propiamente dicha. 4.000 (M); 2.776 (C).

GUAJIBO (guahibo, incl. chiricoa, cuiva) independiente.
Se localizan al sur del estado Apure y al noroeste del estado
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Amazonas (sin contar la regién del Meta y del Vichada
en Colombia). En Apure también se les conoce con el
nombre de “chiricoas” y “cuibas”. Se trata de un grupo
de extraccién sabanera originalmente dedicado a la re-
coleccién. Presenta un alto grado de aculturacién en las
cercanias de los centros urbanos (Puerto Ayacucho, San
Juan de Manapiare, El Amparo, etc.). Los guajibos del
estado Apure constituyen sin duda la poblacién indigena
mis perseguida y en peores condiciones de vida que existe
en el pais. Por el contrario, en el Amazonas dan sefiales
de mucha vitalidad étnica, cuentan con algunos dirigentes
y tienen cierto acceso a la educacién formal. Sin embargo,
es notoria la desorganizacién social, que se manifiesta en
la mendicidad, la prostitucion y el alcoholismo. 6.000
(M). 5.397 (O).

GUAJIRO (arawak). Ubicados principalmente en el estado
Zuliay en Colombia. La incidencia de la cultura nacional
es alta en las zonas urbanas (Maracaibo, Santa Barbara,
Sinamaica, Paraguaipoa) y escasa en la Peninsula de la
Guajira. El problema fundamental de este grupo es la caren-
cia de aguas, tanto de lluvia como subterrdnea. La actividad
econdmica tradicional es el pastoreo, aunque Gltimamente
hay muchos guajiros dedicados al trabajo agricola asalariado.
Si bien se nota gran desorganizacién social en los guajiros ur-
banizados, se trata de un grupo étnico muy sélido y provisto
de una vanguardia bastante poderosa de dirigentes y profesio-
nales. La estratificacién social es muy marcada. 50.000 (M),
incl. los guajiros en Colombia; 8.400 en Venezuela (C)

y 45.000 en Colombia (LW).



10.

11.

12.

13.

GUARAO (warao) independiente. Viven en el Delta del
Orinoco (estado Delta Amacuro, este de Monagas y sur
de Sucre) y en Guyana. Viven generalmente a orillas de
los canos, dedicados a la recoleccién, pesca y, en menor
grado, a la agricultura y la caza. Son muy explotados por
los misioneros y los duenos de aserraderos y arrozales.
Carecen de liderazgo representativo, tienen un grado me-
dio de aculturacién y atraviesan por gravisimos problemas
médico-asistenciales. Se distinguen por la abundancia
y variedad de su literatura oral y su musica. 10.000 (M);
11.700 (LW).

GUAIQUERI. Espafiol. Un grupo muy aculturado que
vive en “El Poblado”, isla de Margarita, estado Nueva
Esparta; 4.744 (LW).

MAPOYO (Incl. yahuana), Carib. Se encuentran al norte
del estado Amazonas. No contamos con datos concretos
sobre estos grupos.

MAQUIRITARE (Carib.) Ubicados en el este del estado
Amazonas y sur del estado Bolivar. Grupo agricola me-
dianamente aculturado y de fuerte personalidad étnica,
provistos de buenos dirigentes, muy capaces, aunque ca-
rentes de educacién formal. Se destacan por su laboriosidad
y la variedad de su artesania. Se localizan por las mérgenes
de los rios Cunucunumo, Erebato, Caura, Ventean, etc.
3.000 (M); 1.200 (LW).

PANARE (Carib.). Zona noroeste del estado Bolivar
(Caicara, La Urbana, Turiba). A pesar de sus frecuentes
contactos con la poblacién criolla, se trata de un grupo poco
aculturado de economia recolectora y en menor medida
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14.

15.

16.

17.

18.

agricola. Estdn en inminente peligro de ser desplazados por
los criollos y sojuzgados por los misioneros. (M); 412 (LW).
PARAUJANO (arawak). Viven en el norte del estado
Zulia (Laguna de Sinamaica), isla de Toas, El Mojan, Santa
Rosa de Agua. Se encuentran fuertemente aculturados
y mestizados. 2.000 (M): 1.350 (LW).

PEMON (Incl. arecuna, taurepang, comaracoto). Carib.
Ubicados en el centro y sureste del estado Bolivar, princi-
palmente por el rio Paragua y la Gran Sabana, en Guayana
y Brasil. Se trata de un grupo de tendencia demografica
ascendente, medianamente aculturado y bastante bien
organizado. Su economia gira alrededor de la agricultura
y la mineria (en esta tltima en calidad de asalariados).
La influencia misionera catdlica es excesivamente fuer-
te. Los arecuna, taurepang y camaracoto son subgrupos
de los pemones. 7.000 (M). 2.700 (C).

PIAROA (Incl. macé). Independiente. Situados al centro
y norte del estado Amazonas y en Colombia. Presentan
un nivel de aculturacién mediano o escaso. Se dedican
fundamentalmente a la agricultura. La influencia de las
misiones protestantes es deletérea, agravada por la crisis
demografica y médico-sanitaria que sufre esta poblacion.
3.000 (M) 1.886 (C).

PUINABE. Independiente. Habitan cerca de San
Fernando de Atabapo (estado Amazonas) y en Colombia.
Culturalmente se asemejan a las poblaciones arahuacas del
Rio Negro. 500 (M). 240 (C).

SAPE (kaliana). Grupo casi extinto de filiacién des-
conocida, Alto Paragua, estado Bolivar. No hay datos
demogréficos.



19.

20.

21.

22.

23.

TUNEBO (chibcha). Selva de San Camilo, oeste del estado
Apure y Colombia. No poseemos datos concretos acerca
de este grupo indigena.

YABARANA, Carib. Aproximadamente 50 personas, to-
talmente desorganizadas, sin comunidad propia a conse-
cuencia de las depresiones de los caucheros. Viven en las
cercanfas de San Juan de Manapiare (estado Amazona).
64 (C).

YANOMAMI (guaicas, waika, yanoama). Independiente.
Viven al Sur del Estado Bolivar y Sureste del estado Amazonas
(también hay otros grupos al norte del Brasil, no contempla-
dos en la cifra estimada) por el Alto Orinoco, el Ocamo, el
Padamo, etc. Su grado de aculturacién es minimo, a pesar
de la influencia misional. Sus actividades econémicas son la
recoleccidn, la caza y la pesca. 7.000 (M) 20.000 (LW).
YARURO. Independiente. Se encuentran en el centro y el
sur del estado Apure. Este grupo, pricticamente desahu-
ciado por etnélogos de comienzos del siglo, estd dando
sefales de recuperacion, sobre todo en Guachara y en el rio
Cinaruco. Se dedican a la recoleccién y a la agricultura y
se caracterizan por un alto grado de conciencia étnica y un
fervor magico-religioso intenso, a pesar de su fuerte grado
de aculturacién. No cuentan con dirigentes propiamente
dichos. 3.000 (M). 1427 (C).

YUCPA (yupa, Ind, yapreria). Carib. También se conocen
como “motilones mansos”. Viven en la Sierra de Perijd en
el Zulia (frontera colombo-venezolana), medianamente
aculturados y dedicados al cultivo de conucos o rozas.
1.000 (M); 2.060 (C).
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LA SITUACION DEL INDIGENA EN VENEZUELA: PERSPECTIVAS
Y SOLUCIONES

Quedaron atrés, para siempre, los tiempos en que se podia carac-
terizar la situacién de un grupo indigena de cualquier parte con
criterios simplistas que se basaban en polos estdticos tales como
civilizacién-salvajismo, integracién-aislamiento o en “continua” algo
mds elaborados, como el de los diversos grados de aculturacién.
En la prictica, encontramos frecuentemente comunidades que
parecen desafiar todo intento de encasillamiento. No es dificil con-
seguir grupos “muy integrados” a la vida nacional, pero al mismo
tiempo, poco “aculturados”. Se ve también el caso de poblaciones
aculturadas, pero poco integradas. Otras veces, la integracién se
realiza en un marcado plano de inferioridad. Hay no pocos casos
de personas educadas, ricas e influyentes, surgidas de comunidades
poco “civilizadas” en la opinién del cuidado comuin, mientras que
del seno de otras comunidades universalmente reconocidas como
civilizadas no ha podido surgir hasta ahora ningtn individuo,
sino que prevalece una miseria y seminalfabetismo generalizados,
aunque es indiscutible que tomada en su totalidad la poblacién
indigena es la de més bajo status en Venezuela, es preciso hacer
muchas salvedades para dar un diagndstico mas o menos acertado.
La situacion se nos presenta extremadamente abigarrada y compleja.

Para lograr cierto orden en este caos, es provechoso partir de
los conceptos de genocidio, o sea exterminio fisico, y etnocidio,
o sea exterminio sociocultural de grupos humanos. Mds exacta-
mente, conviene tipificar las posiciones que se han asumido al
respecto de esos fendmenos deletéreos, sobre todo en relacién
con el indigena americano de la selva y la sabana. Veamos las mds
importantes y caracteristicas:
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a)

b)

Corriente derrotista: Segin ella, la causa del indio ameri-
cano estd perdida desde todo punto de vista. Los grupos se
extinguirdn o serdn exterminados y con ellos se perderdn
sus culturas. El indio es refractario a todo tipo de contacto
con las sociedades mayoritarias, en cuyo interés estd, por
otra parte, el eliminarlo a la mayor brevedad. Aunque esta
concepcién no deja de tener sus fundamentos en gravi-
simos hechos de genocidios, epidemias y desarraigo, son
evidentes su simplismo, alejamiento de la verdad y, sobre
todo, su gran comodidad. Constituye una socorrida ex-
cusa para resignarse y esperar el fin del indigena, con los
brazos cruzados. A pesar de su evidente falacia, el derro-
tismo signa la obra de Claude Lévy-Strauss y de numerosos
antropdlogos, aun cuando reviste caracteres mucho mds
extremos en personas y circulos no especializados, como
ciertos escritores y periodistas.

Corriente pragmidtica: Esta concede al indigena ciertas
perspectivas de supervivencias fisicas, pero le niega ro-
tundamente toda posibilidad de supervivencia cultural.
Guiada a veces por un desprecio hacia las culturas indigenas
y otras por una firme creencia en la deculturacién total
como tendencia inevitable, no llega a plantear otra salida
que la formulacién de una politica basicamente etnocida de
integracion y asimilacién. Tal ha sido la orientacién cldsica
de las misiones, del movimiento indigenista interamericano,
de las politicas indigenistas de los distintos paises.
Corriente aislacionista: Esta pugna por mantener a las
poblaciones indigenas lo mds distantes posible de la in-
fluencia de las culturas nacionales y, por supuesto, de to-
dos sus portadores, se basa en el valor intrinseco de cada
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d)

cultura y en su pleno derecho a la supervivencia, para
exigir la inviolabilidad del territorio de cada grupo
y la suspensién de toda accién misionera y “civilizadora”.
Se muestra partidaria de un pluriculturalismo exclusivista,
en el que no deberfan existir contactos intergrupales. Estd
suficientemente claro que tal solucién no es factible en
la mayoria o, si se quiere, la casi totalidad de los casos
en que el proceso de contacto ya ha comenzado o estd por
comenzar irremisiblemente, ya que ningtin estado moder-
no tolera en su seno territorios vedados a su influencia
y con una poblacién totalmente heterogénea. Aun cuando
fuese posible crear zonas especiales de proteccién donde
los indigenas prosiguieran intacta su forma de vivir tra-
dicional, no nos parece justo privarlos, por decreto y por
tiempo indefinido, de toda participacién en sociedades
mds amplias, tendencia histérica conspicua de todo el
resto de la humanidad. Por muchos que sean los defectos
de nuestra “civilizacién contempordnea”, no parece justo
regatear sus logros al indigena en forma abiertamente dis-
criminatoria, dando lugar en esa forma a una especie de
“cuarto mundo” condenado a llevar para siempre una vida
colectiva enteramente tradicional y estacionaria. Nosotros
deseamos fervientemente la supervivencia de las culturas
indigenas, pero no creemos que sea preciso pagar un precio
tan alto. Los mismos indigenas que han tenido contacto
con alguna sociedad nacional suelen ser los primeros en
oponerse a ese “espléndido aislamiento”.

Corriente interculturalista: Para ella es factible y altamente
deseable la supervivencia de las culturas indigenas, al igual
que la de los grupos portadores. No concibe, sin embargo,



e)

que los grupos aborigenes se sustraigan al proceso histdri-
co general de la humanidad, ni que formen islotes intangi-
bles e incomunicados en medio de las culturas nacionales.
Aboga por una solucién pluricultural, en la cual cada cul-
tura desarrollaria su propia dindmica, enriquecida por los
aportes provenientes de configuraciones socioculturales
mayores, de cardcter tanto nacional como supranacional.
Al atribuirse a cada cultura el valor e importancia que
le corresponde como modelo de convivencia humana y
conjunto estructurado de realizaciones colectivas y, mds
aun, al admitir que no hay incompatibilidad real entre
las distintas culturas, se abre el paso para la preservacién
y autorrealizacién de todo grupo étnico por pequeno que
sea. Al decir esto, no hacemos especulacion tedrica: nuestra
experiencia reciente con grupos indigenas de Venezuela
nos sefala que el modelo de convivencia intercultural no
solamente es posible, sino que constituye la politica indi-
genista mejor aceptada por los propios indigenas. Como
volveremos a ver mds adelante, la corriente intercultu-
ralista constituye hoy en Venezuela un movimiento de
cierta envergadura, de perfiles tedricos bien delineados
y con algunos logros précticos que le auguran un futuro
promisor. Presenta, ademds, la ventaja de ser una corriente
eminentemente optimista, activa y creadora.

Corrientes eclécticas: En principio, caben muchos ma-
tices intermedios y combinaciones de toda indole entre
las corrientes ya expuestas. En la prictica, no obstante, la
concepcidn ecléctica se acerca mucho a la pragmatica, sua-
vizdndola con algunos aportes de la corriente intercultural.
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EL FRACASO DEL INDIGENISMO TRADICIONAL

En Venezuela nunca ha existido un Instituto Indigenista Auténomo
como en el Perti o en México. Sin embargo, a raiz de la Convencién
de Pitzcuaro, Venezuela se integré al Indigenismo Interamericano,
creando en 1947 la Comisién Indigenista Nacional en el marco
del Ministerio de Justicia. Este paso involucraba una gran res-
ponsabilidad, en el sentido de realizar una labor orgédnica y bien
planificada en pro de la poblacién indigena nacional.

Esa poblacién oscila desde hace varias décadas en alrededor de
100.000 personas y estd dividida en unos treinta grupos étnicos
diferenciados, que comprenden pueblos arahuacos, caribes, chib-
chas y otros. El grupo mds numeroso y de mayor conciencia étnica
es el guajiro (arahuaco, con unos 50.000 integrantes), que sélo
constituye casi la mitad de la poblacién aborigen. En los tltimos
afos han desaparecido pricticamente los sapé y arutani (grupos
independientes del estado Bolivar), a través del triple proceso
de incidencia de epidemias, desorganizacién social e inmersién
cultural en el grupo arecuna, de filiacién caribe. Los yabarana
estdn actualmente muy reducidos en nimero, desorganizados
y a punto de ser absorbidos por los piaroa del Manapiare (estado
Amazonas). Los paré, los paraujano, y en menor medida, los
guarequena y bavina se han asimilado casi enteramente a la po-
blacién criolla, a través de un proceso de aculturacién acelerado,
compulsivo y violento.

Cuando se cred la Comisién Indigenista, lo légico hubiera sido
formular un plan de trabajo que incluyera el inventario, censo
y estudio fundamental de los distintos grupos y de sus necesidades
especificas, para poder establecer prioridades, jerarquizar los proble-
mas e ir penetrando las comunidades sin perder las perspectivas de
conjunto. Nada de esto se hizo, por supuesto, utilizando la consabida
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excusa de la escasez de presupuesto, la mitad del cual correspondia
a las misiones catélicas, en virtud de la Ley de Patronato Eclesidstico
y la Ley de Misiones. Las misiones catélicas, por otra parte, ame-
nazaban con engullir totalmente la accién indigenista oficial, para
establecer la ecuacién de indigenismo oficial = misiones catélicas.
La accién oficial se caracteriza por su ineficacia, burocratizacién
y cinismo. Jamds se ha planteado el problema indigena en forma
integral y ni siquiera ha tratado de administrar sus escasos recur-
sos en forma racional. La oficina Central de Asuntos Indigenas
(antigua Comisién Indigenista) mantiene un pequeiio niimero
de “Centros Pilotos” los cuales no desempenan ninguna funcién
que justifique su existencia. Ninguno de ellos constituye una
unidad de produccién, la asistencia médico-sanitaria que brindan
es escasa y tienden mds bien a convertir a los pocos indigenas
que estdn bajo su influencia en pardsitos sociales, bajo la égida
de una politica paternalista e improvisada de “obras publicas™:
construccién de viviendas, instalaciones, limpieza de terrenos,
etc. Cuando ese tipo de trabajo escasea, los indigenas se limitan
a pedir limosna y se cargan de deudas en el llamado “Comisariato”
del Centro, donde se expenden articulos de primera necesidad
a precios relativamente altos. Actualmente, los “Centros” exhiben
un cuadro desolador de ineptitud y desorganizacién, a tal punto
que han llegado a ser cuestionados por otros organismos oficiales
como los gobiernos regionales y el Instituto Agrario Nacional.
Las misiones catélicas no ofrecen una perspectiva més favorable.
De acuerdo con la Ley de Misiones vigente, la casi totalidad de
las zonas indigenas de Venezuela estdn repartidas, en principio,
entre dos 6rdenes misionales: los capuchinos (Zulia, Bolivar, Delta
Amacuro) y los salesianos (estado Amazonas). Los establecimientos
misionales mds arcaicos —que son los que predominan— se asemejan
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a grandes latifundios medievales. Grandes extensiones de tierra
con explotaciones agropecuarias y forestales, donde el indigena
constituye la mano de obra barata. La iglesia y la residencia de
los misioneros y monjes estdn construidas con gran lujo y a ma-
nera de castillos coloniales. En los internados, el nifio indigena
recibe una instruccién que no suele pasar de tercer grado (tal es
el limite de la capacidad mental del indigena, segtin algunos mi-
sioneros), en medio de un soberbio maltrato fisico, agravado por
una pésima alimentacién. El internado es, por cierto, el nicleo
operativo de esas misiones, adonde trasladan a los nifios en edad
muy tierna, luego de arrancdrselos a sus familiares (esta caceria
se hacia en forma directa y ahora en una forma mds solapada,
mediante promesas, engafios y chantajes). Los nifios formados en
los centros misionales llegan a ser unos tipicos desarraigados, que
no pertenecen ni a la sociedad indigena ni a la nacional.

Hay que reconocer, sin embargo, que una minorfa de mi-
sioneros catélicos tiene verdaderos méritos por su honestidad
y sacrificio, por la defensa del indigena frente a los intereses ex-
pansionistas y por el estudio y defensa de las culturas indigenas.
Existe también un tipo de misién mds transigente y menos pa-
ternalista, que prescinde en gran parte de la catequizacién a favor
de la asistencia técnica, educativa y médico-sanitaria. El balance
total es, no obstante, muy negativo.

Las misiones protestantes, establecidas en el pais en forma
casi ilegal y contra la presién de los misioneros catélicos, se ca-
racteriza por su fanatismo ultrafundamentalista. Su presencia
conduce casi invariablemente a una transfiguracién espiritualista de
las comunidades indigenas, que se manifiesta por una fe y obedien-
cia compulsivas, el descuido total de la productividad econémica,
la limitacién mental y la desconfianza hacia todos los sectores de la
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vida nacional, con excepcién del propio misionero protestante.
El etnocidio practicado por estas misiones es de cardcter galo-
pante: no solamente aniquila todo tipo de distracciones, como el
de tomar, bailar o fumar. Sin querer propiciar el alcoholismo
y otros vicios, estamos seguros de que el prohibicionismo llevado a
este extremo hace un dafio irreparable a las comunidades, debido
ala implantacién de un puritanismo pasivo, artificial y monétono,
una vida orientada hacia la liturgia biblica.

Asi como en el caso de los misioneros catélicos, la objetividad
nos obliga a reconocer en la labor de sus colegas protestantes ciertos
aspectos positivos, como el énfasis en la organizacién comunal
democritica, cierta pericia lingiiistica que se traduce en atisbos
de educacién bilingiie y una asistencia médica mejor organizada
que en la generalidad de las misiones catélicas. Sin embargo,
estos escasos elementos positivos jamds llegan a compensar el
dano causado por el lavado cerebral, agravado ciertamente por
la orientacién abiertamente pronorteamericana y de penetracién
econémica y cultural que caracteriza a estas misiones.

EL NUEVO INDIGENISMO EN VENEZUELA

Venezuela es uno de los pocos paises en que los postulados del
nuevo indigenismo han encontrado, por una parte, una expresién
tedrica bastante acabada; y por la otra, una serie de realizaciones
practicas y concretas, al menos incipientes. La corriente intercultu-
ralista venezolana cuenta con una serie de publicaciones en que se
define detalladamente una politica indigenista totalmente nueva,
basada en la consideracién de los grupos indigenas como minorias
étnicas con derecho a desarrollar su propia identidad sociocultural,
sin necesidad de permanecer en un estado de aislamiento tribal.
Se ha logrado desarrollar una conciencia de la importancia del
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patrimonio cultural aborigen, tanto en los propios indigenas como
en sectores crecientes de la opinién publica nacional, y hasta en
ciertas instituciones oficiales. Entre las consecuencias practicas de
estas formulaciones tenemos el surgimiento de la radioemisién en
lenguas indigenas, promovida por la Comisién de Desarrollo del
Sur de Venezuela (Codesur), la formacién de promotores indigenas
por este mismo organismo y el Instituto Agrario Nacional (IAN),
experimentos de educacién intercultural bilingiie, planes raciona-
les de desarrollo de comunidades indigenas fuera del 4mbito del
indigenismo tradicional y hasta iniciativas tendientes a rescatar
y revitalizar lenguas y culturas indigenas casi desaparecidas, como
es el caso del grupo baré del Rio Negro (estado Amazonas).

Si bien estas actividades son producto de la labor de un pe-
queno numero de antropdlogos, todo esto careceria de valor si al
mismo tiempo no se hubiera iniciado un proceso de organizacién
espontdnea de los propios grupos indigenas. El grupo més adelan-
tado en este sentido es el guajiro, que cuenta con una vanguardia
de profesionales, técnicos y dirigentes. Los guajiros poseen dis-
tintos organismos de cardcter fundamentalmente reivindicativo,
que han realizado varias convenciones y publicaciones, aparte de
otras labores. Descuellan en este aspecto la Federacién Indigena
Zuliana y la Asociacién Indigena Zuliana.

A pesar de que los guajiros llevan una ventaja considerable,
también la mayoria de los otros grupos indigenas tienen dirigentes
locales de cierta categoria, que van proporcionando lentamente
a sus comunidades algtin peso politico. En ese sentido, fue muy
significativo el llamado “Primer Congreso Indigena de Venezuela”,
efectuado en Caracas, en el ano 1969. Este evento fue convocado en
una forma improvisada y bastante paternalista por un organismo de
dudosas finalidades (Organizacién Pro Indios de Venezuela), pero
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el saldo fue enteramente positivo y los dirigentes indigenas, lejos de
hacerle juego al indigenismo tradicional o a cualesquiera otros inte-
reses, manifestaron su problemdtica en una forma abierta y sincera,
que abrid las puertas a una reconsideracién del papel que juega la
poblacién aborigen en la vida nacional. Aparte de otros resultados
igualmente importantes, ese Congreso le dio la razén a la corriente
interculturalista: el indigena venezolano estd plenamente conciente
de su identidad étnica y no estd dispuesto a sacrificarla, sin que ello
signifique el deseo de aislarse de la sociedad venezolana global.

La gestacién del nuevo indigenismo, pese a estos importantes
antecedentes sigue siendo una tarea dificil. No se ha vencido atn la
apatia e ignorancia de la mayoria de la poblacién con respecto a la
problemdtica indigena. Abundan los profesionales, tanto de derecha
como de izquierda, que ven al indigena con desdén olimpico, entre
otras razones por su escasez numérica, que lo sitda automaticamente
fuera de los grandes intereses politico-partidistas. La inercia del
indigenismo tradicional no da muestras de resquebrajarse y los
organismos que aparentemente propician el nuevo indigenismo
tampoco han mostrado una actitud consecuente, principalmente
en el otorgamiento de los recursos financieros indispensables.
Algunas veces, esas mismas instituciones recaen en un absurdo
neopaternalismo que se limita a hacer concesiones momentaneas
y oportunistas a las mds caras aspiraciones de los grupos indigenas,
para luego tener sobre ellos un dominio mds absoluto.

Existe, finalmente, un hecho de fundamental significacion, que
nos permite abrigar fundadas esperanzas en la reestructuracién
del indigenismo venezolano a lo lago de los lineamientos de la
autogestion y la interculturacién. Contrariamente a lo que sucede
en otros paises, el indigena venezolano no se ve sometido a la pre-
sién de grandes intereses econémicos y politicos. Los elementos
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antiindigenas de este pais no representan sino intereses pequefios
y medianos: el pequeno ganadero recalcitrante, el misionero con
infulas de terrateniente, el pequenio militar codicioso de tierras,
aventureros de dudosa procedencia, mineros de bajo status so-
cial. Por ahora, este cuadro no da muestras de cambiar, dada la
orientacién del pais hacia la gran explotacién petrolera y minera,
que sélo tangencialmente repercute en la poblacién indigena.
Por otra parte, las grandes corrientes de la migracion interna, lejos
de dirigirse hacia la periferia indigena, tienden a concentrarse en
los centros urbanos ya constituidos.

Ahora bien, como no se requieren inversiones astronémicas para
impulsar programas indigenistas racionalmente concebidos, es muy
factible que la minoria indigena, cada vez mds conciente de sus
derechos y asesorada por profesionales preocupados y competentes,
logre realizar en pocos anos su autodesarrollo, superando al menos
parcialmente las trabas del colonialismo interno y del etnocentrismo
oficial, que por fortuna no es demasiado intransigente en Venezuela.

MARGINALIDAD INDIGENA Y MARGINALIDAD CRIOLLA:
UN ANALISIS COMPARATIVO

Es una necesidad de suma urgencia asumir el problema de la
marginalidad del indigena con toda su secuela, en vista del reto
que constituye la planificacién socialista para poblaciones aut6c-
tonas. Hay que dejar claro, en primer lugar, que han retrasado en
forma considerable un avance real en tal sentido. La condicién
minoritaria del indigena en Venezuela, la captacién insuficiente
de su especificidad sociocultural y la discriminacién tradicional
hacia esa poblacién.

Sobre el primer factor no pensamos insistir en esta ponencia,
ya que se ha analizado, si no exhaustivamente, al menos con
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cierta mprofundidad en otras ocasiones. Se ha dicho mds de una
vez que el indigena, pese a su pequeniez numérica, ocupa gran-
des extensiones geograficas de interés estratégico indiscutible.
Que en la poblacién indigena mds que lo cuantitativo, nos interesa
la riqueza y diversidad de sus manifestaciones culturales. Que los
indigenas, en tanto que aborigenes, tienen derechos anteriores in-
alienables en relacién al resto de los venezolanos. En esta conexién
s6lo queremos insistir en un argumento que al parecer no ha sido
esgrimido por nosotros ni por otros estudiosos: la inferioridad
demografica de la poblacién indigena es un hecho profundamente
artificial, producto del marginamiento, arrinconamiento y pésimas
condiciones médico-asistensiales. Por estas razo nes, la mayoria
de los grupos indigenas venezolanos no han entrado a la etapa de
crecimiento demografico que caracteriza a nuestra poblacién na-
cional. Algunos incluso han decrecido y se han extinguido. Pero
aquellas comunidades que ya han superado el primer impacto
de las enfermedades exégenas y gozan de una situacién socioeco-
némica algo mds favorable, acusan un crecimiento demogrifico,
si bien no explosivo, al menos bastante constante y marcado.
Tal es el caso de parcialidades guajiras, pemones, carifas, etc. Hasta
los yaruro, que encaraban la inminencia de una extincién rpida,
se han estabilizado y presentan cierto incremento en comunidades
tales como las de Guachara. De esto queremos concluir que si hoy
por hoy los indigenas son una minoria infima (del orden del 1 %),
ello debe atribuirse en buena parte a nuestra propia sociedad que
ha bloqueado sistemdticamente su supervivencia y crecimiento;
por otra parte, se puede esperar un mayor aumento de la poblacién
indigena, que podria incidir fdcilmente en una mayor proporcién
numérica de indigenas en la poblacién venezolana. Todo esto
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depende fundamentalmente del mejoramiento médico-sanitario
y en segundo término, del desarrollo econémico y sociocultural.

Una vez obviado el aspecto cuantitativo, estamos preparados
para considerar los otros dos factores responsables por la desa-
tencién extrema hacia el indigena: el no reconocimiento de su
especificacién cultural y la actitud —bastante arraigada— de discri-
minacién social. En realidad se trata de dos factores que podrian
reducirse a uno solo: una visién colonialista y anticientifica del
indigena, que ha persistido hasta en las capas mds instruidas de
la poblacién nacional, tanto criolla como de procedencia extran-
jera. En dltima instancia se trata de dos posiciones extremas,
de dos concepciones polares igualmente falsas, que se desvian
en direcciones opuestas de la posicién que nosotros —y la mayoria
de los indigenistas contempordneos— consideramos como la mds
correcta. En términos muy sencillos dirfamos que el primer error
consiste en minimizar y el segundo, en exagerar la diferenciacién
entre criollos e indigenas.

Los que pasan por encima de las diferencias culturales tienden
a ver en el indio un menor de edad (posicién de nuestros legis-
ladores), un pobre ignorante que hay que “culturizar” (posicién
del Ministerio de Educacién), un ente humano “sin fe ni ley ni
rey” (posicién de conquistadores y misioneros). Estas personas
y entidades planifican en forma abiertamente paternalista y sin
prestarle atencién a la cultura de cada grupo (para ellos se trata
simplemente de incultura o falta de cultura). Para ellos el indigena
viene siendo un ciudadano (o subciudadano) que se caracteriza,
ante todo, por su atraso, su indigencia, su salvajismo. El remedio
consistiria en meterle dosis cada vez mayores de la cultura nacional
hasta que se civilicen, dejando de ser indios (etnocidio directo).
Como poseen una imagen infantil del indio sostienen que a este
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hay que llevarlo de la mano, ensefiarle a hablar, a vestirse, a tra-
bajar (aunque sea sometiéndolo a una despiadada explotacién).
Pocas veces se les pasa por la mente que el indio puede pensar,
opinar y tener voluntad propia. La sola idea de que pueden tener
idioma y cultura propiamente dichos les parece contradictoria
y absurda. Una variante ingenua de esa posicién (indigena: ciu-
dadano inferior pero rescatable) la sostienen amplios sectores de la
poblacién nacional, sobre todo en zonas donde la discriminacién
no es excesiva (estados Zulia, Bolivar, etc.).

En innegable que el trabajo sostenido de antropédlogos, so-
ciélogos y otros indigenistas ha ido socavando la firmeza de esa
posicién. Muchos profesionales que no son antropélogos y aun
personas de menor nivel educativo manejan ya en una forma
mds apropiada el concepto antropoldgico de la cultura y comien-
zan a entender la especificacién sociocultural del indigena como
miembro de sociedades cualitativamente diferentes y no como un
mero incivilizado de costumbres barbaras y rudimentarias. Hasta
ha progresado algo una visién positiva de las culturas indigenas
como modelos societarios originales y provistos de un sinnimero
de valores propios. Pero el mismo concepto antropolégico de
cultura —cuando no es interpretado en forma apropiada— conlleva
ciertos peligros, lo que junto con otros antecedentes configura la
segunda desviacién que entraremos a analizar en seguida.

El concepto de cultura —tan indispensable para el correcto
tratamiento cientifico de los hechos antropolégicos— también se
convierte en arma de doble filo cuando se la enfoca estdticamente,
sin considerar las condiciones globales de existencia y perspectivas
de transformacién de los grupos étnicos. Hemos podido observar
multitud de veces que personas de los mds variados niveles educa-
tivos —incluyen cientificos sociales— tratan de encubrir su apatia
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o aversién por el elemento indigena recurriendo al concepto antro-
polégico de cultura. Para ellos el indigena es un ser diferentisimo
de todos los demds, que nada tiene en comin con la humanidad
normal “civilizada”. Se trata, por supuesto, de cuerpos extrafios
en el seno de las nacionalidades en cuyo territorio se localizan.
Se acude al peligroso planteamiento de que no son “venezola-
nos”, como si el problema de la nacionalidad del indigena tuviera
tan sélo una implicacién cultural. Es conveniente aclarar este
punto con sumo cuidado, en atencién a sus consecuencias reales
y posibles, el indigena con un grado minimo de contacto con la
cultura nacional difiere mucho mds del ciudadano venezolano
de clase media que la mayoria de los inmigrantes procedentes de
lejanos paises, quienes provienen en su casi totalidad de paises
de “civilizacién occidental”. En este sentido pareceria justificado
catalogar al aborigen como no venezolano. Pero si consideramos
que las diferencias culturales no han de significar ningtin ébice
para la nacionalidad (sociedades pluriculturales), el argumento
sufre un serio revés. Hay pruebas cada vez mds concluyentes de
que los indigenas comparten la problemadtica esencial de las clases
oprimidas, marginadas y desposeidas y que la mejor forma de plan-
tear su liberacién es a través de un marco nacional de referencia,
sin restos de colonialismo interno —naturalmente—.

Los grupos indigenas podrdn muy bien alcanzar un nivel consi-
derable de autonomia y reforzar su perfil étnico. Pero en ningtin
caso estd planteada su separacién politica y mucho menos en
Venezuela, donde estdn en franca minoria. Mds delicado es el caso
de las etnias compartidas entre Colombia y Venezuela como los
guajiros y guajibos o de aquellas limitantes con Guayana o de
los refugiados amerindios. Ese es un problema de orden interna-
cional que no podemos enfocar en el presente trabajo. Lo que si
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queremos dejar bien claro es lo inconcebible de situar al indigena
mecinicamente fuera de la nacionalidad venezolana con base en su
diferenciacién cultural. Salvo una minoria muy poco aculturada,
los indigenas acusan una conciencia al menos incipiente y otras
veces muy desarrollada de su condicién de venezolanos y de la
existencia de un gobierno que de alguna manera rige su destino.
“Nosotros somos también venezolanos y exigimos que el go-
bierno nos ayude”; tal es una de las frases tipicas recurrentes que
se oyen en las comunidades indigenas. Hay por otra parte fuertes
indicios de que los grupos que atin no manejan estos conceptos
estdn en vias de hacerlo a corto plazo. Incluso hasta la fecha, la
marginalidad o mds correctamente el marginamiento del indio ha
sido en lo fundamental una consecuencia légica del colonialismo
interno. Y podemos asegurar asimismo que dentro de muy pocos
afos la incomunicacién y autarquia de los aborigenes no pasard
de ser un mito.

La actitud benévola de ver en el indigena un ciudadano igual
pero menos maduro y capacitado puede indiscutiblemente dar
origen a ciertos tipos de discriminacién y, mds atn, a la explota-
cién econdémica. Pero tomarlo por un ente ajeno a nosotros, un
extranjero en su propia tierra, constituye la esencia misma de la
discriminacién, dando lugar a un “apartheid’ de posibles deri-
vaciones fascistoides. Para ilustrar esto, fijémonos en una de las
consecuencias inmediatas: al partir de la base de que los indigenas
son una poblacién extrana, se les restard toda importancia a la hora
de fijar prioridades en la planificacién nacional. Los planificado-
res los dejardn para lo tltimo, como en efecto ha sucedido desde
la Conquista. Los demds ciudadanos son iguales tericamente
ante la ley, pero al indigena no le queda ni el consuelo de ser
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tomado en cuenta en un sentido tedrico, si se parte de una filosofia
exclusivista y discriminatoria.

A esto se le agrega que la posicién discriminatoria apoyada
en diferencias culturales es en el fondo un complemento y una
nacionalizacién de una actitud subyacente ain mds cruda que se
remonta a la época colonial. Segtin esa concepcién, el indio es un
ser radicalmente distinto del civilizado, incapaz de civilizarse ple-
namente y, por consiguiente, inferior por naturaleza. Esta es la idea
predominante entre los criollos de Apure y, en general, en aquellas
zonas donde al criollo se le dice “racional” en contraposicién al
indigena y se practican otras formas graves de discriminacién, sin
excluir la persecucién y el genocidio.

Con esto llegamos a la constatacién de que las dos actitudes
esbozadas al principio, aparentemente contradictorias, no son sino
la prolongacién de las mismas ideas viejas que la mayoria de la
poblacién siempre ha profesado. La inatencién a la especificidad
cultural no es sino una excrecencia seudodemocratica de la antigua
tradicién pragmdtica de que el indio es igual al civilizado, pero que
se encuentra en una etapa menos avanzada. La diferenciacién exce-
siva, a su vez, continua la discriminacién abiertamente maniqueista
entre “racionales” e “irracionales”, aunque pretenda cubrirse de
ropaje cientifico. Ni siquiera las posiciones refinadamente doctri-
narias, que se asumen a lo largo de estos lineamientos, constituyen
un acontecimiento inédito ya que tales doctrinas fueron desarro-
lladas por los propios religiosos espafioles. La tnica posicién que
pricticamente no se dio en el pasado —salvo tal vez en Las Casas— es
la que hoy emerge como correcta y la tinica operativa en términos
de una auténtica liberacién del indigena: la de considerarlo igual
a los demds ciudadanos, parte orgénica de nuestras nacionalidades,
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y con pleno derecho a regirse segtin su especifidad étnica y a decidir
su propio destino mediante el autogobierno.

Luego de haber analizado los tres factores obstaculizantes se
perfila como el mds peligroso y el mds dificil de desarraigar la
idea de la diferenciacidn excesiva, que ha hecho mella hasta en los
cientificos sociales e indigenas profesionales. Hemos visto cémo
muchos de ellos se sirven —incluso ingenua o inconcientemen-
te— del concepto antropoldgico de cultura para cortar los lazos
de solidaridad, de comunicacién y comprensién humana con los
grupos indigenas. El indigenismo tradicional, lo mismo que la
investigacién antropoldgica, ha sido una actividad eminentemente
fria, calculadora, mecdnica, que evadia sistematicamente todo tipo
de compromiso, compenetracién e identificacién. La objetividad
cientifica —entendida en un sentido positivista y cientificista—
condenaba como subjetivismo sentimental todo interés real por
el indigena como ser humano, que viera en ¢l algo mds que un
“informante” o una cifra estadistica dentro de un programa de
accion. El purismo antropoldgico es celoso y exclusivista con su
objeto de estudio: sélo el antropdlogo es capaz de interpretar
adecuadamente al indigena como ser cultural. El resto de la hu-
manidad estard condenada, segn eso, por el siglo e independien-
temente de toda accién educativa, a ver en los indigenas un mero
espectdculo turistico o un teatro de marionetas. Tal concepcién
revela, por su supuesto, la profunda discriminacién subyacente
en la conducta del cientifico social.

Para combatir esas aberraciones, nada mejor que insistir en
las grandes similitudes y paralelismo que encontramos entre las
sociedades indigenas y diversos aspectos de la sociedad nacional.
Algunas de esas semejanzas son de orden genético: transferencias de
las sociedades indigenas a la sociedad campesina. Para comprender
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mejor esa dindmica, nos ayuda mucho analizar el concepto de
deculturacién. Como ya hemos afirmado en trabajos anteriores,
la tendencia mds reciente de los grupos indigenas no conduce
a la deculturacién, ni a la aculturacidn, sino a la intercultura-
cién. Es decir, que las etnias ingresan a la sociedad nacional de
mayores proporciones sin renunciar a su cultura distintiva y sin
avergonzarse de su origen indigena, desafiando incluso presiones
etnocidas de toda indole.

Esta tendencia es, sin embargo, muy reciente y atn no se ha
generalizado en todos los grupos. Todavia conseguimos varios
que se rigen o se han regido hasta hace poco por el patrén mds
antiguo de deculturacién-aculturacién. O sea que la comunidad
indigena se va despojando paulatinamente de sus rasgos distintivos
para acoger algunos propios de la cultura nacional. El proceso
dominante dentro de esa dindmica es, no obstante, la pérdida de
elementos autdctonos, la deculturacién. Asi, tenemos hoy en dia
multitud de indigenas deculturados en todo el pais. En la zona
del Rio Negro, los baré, banivas y guarequenas han perdido casi
todos sus rasgos distintivos, convirtiéndose en indigenas genéricos
segun la terminologia de Darcy Ribeiro, categoria que contrasta
con la de indigenas tribales. S6lo en los Gltimos anos se han dado
senales de recuperacién de sus antiguas culturas y de su idioma
propio casi extinto. Muchas comunidades caribes (carifas) de
Anzodtegui, por ejemplo la de Pozuelos, son en realidad indigenas
deculturados que ya ni se acuerdan de su lengua de origen. En
condiciones similares se hallan los paraujanos del Zulia, los chai-
mas de Monagas, los aruacos del Delta. Gran parte de los Estados
Falc6n y Lara fueron hasta hace muy poco zonas indigenas pobladas
por ayamanes y gayones. Aln no se sabe a ciencia cierta si quedan
hablantes de lenguas indigenas en Los Andes y otras partes del pais
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como las serranfas de Sucre y Monagas, algtin rincén de Falcén
0 quizds otras zonas donde su presencia ni siquiera se vislumbra.
Por otra parte, quedan remanentes de guaiqueries en Nueva Esparta
y comunidades de extraccién indigena hasta en el centro del pais,
como hemos podido comprobar mediante la revisién de documen-
tos de propiedad, en la propia parroquia de Antimano de Caracas.

Darcy Ribeiro afirma a través de toda su obra que el indigena
detribalizado jamds deja de ser indigena, jamds se asimila a la po-
blacién circundante, sino que termina por hacerse indigena genérico
indiferenciado, que habla la lengua oficial del pais y otro idioma im-
puesto (como el quechua o el guarani) y vive plenamente integrado
a su pais, pero manteniendo su identidad de gente de extraccién
aborigen. Esa posicién nos parece histéricamente exagerada, ya que el
indigena genérico ha sido susceptible de asimilarse infinidad de veces
a grupos de extraccion caucasoide y negroide, a través del mestizaje
biolégico y cultural, sobre todo en procesos de transicién violenta.

No por eso es menos cierto, sin embargo, que el indigena ge-
nérico es un componente étnico de alta capacidad de persistencia.
El indigena genérico pierde su idioma, su organizacién social, sus
mitos y danzas y muchos otros elementos sin que queden casi
rastros. Se produce un empobrecimiento cultural increible cuya
gravedad sélo en los tltimos afios se empieza a discernir, aparece
un vacio cultural —como consecuencia de la deculturacién— que
s6lo en minima parte serd colmado por los patrones homogenei-
zantes y frecuentemente espurios de la cultura nacional. Pero es
curioso observar que se conservan por muchisimo mds tiempo
y con una fuerza impresionante aquellos complejos culturales
directamente relacionados con la supervivencia y —en parte— con
la cultura material.
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Y aqui llegamos a una secuencia muy llamativa. El indigena
genérico, muy deculturado, conserva una economia muy similar
a la de sus antecesores tribales. Los demds campesinos del pais, en
su imponente mayoria, sin excluir del todo al elemento negroide
barloventefio y costanero que presumiblemente tiene muy poco
en comun con el indigena genérico, heredan a su vez la economia
basica del aborigen deculturado, con el aditamento de algunos
elementos exdgenos de procedencia europea y africana. Lo que
hemos afirmado en relacién con la economia podemos extenderlo
a otros aspectos de la cultura de subsistencia.

Nos estamos acercando a la conclusién de que la cultura ba-
sica de nuestro campesinado —salvo algunos ntcleos fuertemente
europeizados— procede primordialmente del patrimonio cultural
del indio deculturado. El indigena deculturado del Rio Negro
—representante tipico del indigena genérico— contintia cultivando
el conuco con los mismos procedimientos autéctonos, produce los
mismos frutos y prepara el casabe, el manoco y el carato de yuca
en forma completamente similar al modelo tribal. La vivienda
conserva la misma forma con el aditamento de las paredes de
bahareque y, ultimamente, del techo de zinc. El chinchorro estd
generalizado, asi como un buen nimero de objetos de cultura
material cuya lista exhaustiva no incumbe ahora. El elemento
indigena no domina en todas partes con la misma intensidad que
en el Rio Negro, pero si conforma la base cultural de la mayoria
del campesinado. Quedaria para otro trabajo la descripcién exac-
ta de esa cultura campesina bdsica de subsistencia, de extraccién
indigena, y de sus variantes regionales, a base de un concienzudo
estudio empirico en que participarfan la Antropologia Social, la
Etnografia y la Arqueologia, esta tltima con el fin de precisar
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la antigiiedad y la comunidad histérica de diversos aspectos
de la cultura material.

El conocimiento de grupos indigenas contempordneos nos per
mite entrever igualmente cierta influencia lingfiistica de las lenguas
indigenas en el espafol venezolano. En la fonologia la influencia es
poca pero bastante significativa en las zonas bilingties, notdndose
ante todo en la entonacién. También se da en grado variable en la
morfosintaxis y en el léxico. Pero querriamos insistir aqui en una
forma de influencia lingiistica atin inexplorada y que requeriria un
estudio de gran profundidad. Nos atrevemos a lanzar la hipdtesis
de que las categorias semdnticas y la fraseologfa del espanol de las
zonas bilingiies estd calcada sobre las lenguas sustrato, es decir,
las lenguas indigenas subyacentes. En el espanol de Amazonas,
por ejemplo, se nota un paralelismo bastante completo entre la
forma de expresarse del indigena en su propia lengua y en espanol.
Las férmulas de conversacién son tan similares que a veces da la
impresién de que el bilinglie maneja una sola lengua interpre-
tada a través de dos cédigos distintos. Estamos conscientes de
que en aquellas partes donde no se utilizan lenguas indigenas en
la actualidad ese tiempo de influencia de cardcter casi estilistico
se diluye considerablemente, pero nunca desaparece del todo.
También la marginalidad es una herencia indigena de hondas
raices histéricas. Es indiscutible que los primeros marginados de
Venezuela fueron los indigenas a raiz del proceso de la conquista.
El colono espanol, en la medida que podia utilizar al indigena
lo explotaba y cuando prescindia de sus servicios lo marginaba y
en casos extremos, lo exterminaba. Ese proceso atin continta en
vastas regiones del pais: Apure, Delta Amacuro, Amazonas, etc.,
siendo el caso mds notorio el del estado Apure. Como el criollo
apurefio no pudo —sobre todo al principio— insertar al indigena
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yaruro y guajibo en su sistema de produccién, este no pasaba de
ser un estorbo para sus intereses, por cuanto necesitaba tierra en
qué vivir y un minimo de alimentos que la codicia del intruso
le habia negado. Tal es el origen del genocidio secular de Apure,
basado en un marginamiento violento e intransigente.

Los indigenas marginados se refugiaron, en una minima par-
te, en las zonas mds inaccesibles del territorio nacional. Pero la
gran mayoria se quedd, se mezcl6 con otros grupos étnicos y se
convirtieron en campesinos tradicionales, pasando primero por la
etapa de indigenas genéricos. En la segunda mitad de nuestro siglo,
estos campesinos marginados, junto con los descendientes de los
negros esclavos igualmente marginados, han optado, en proporcién
creciente, por emigrar hacia los centros urbanos —especialmente
a la capital- donde contintian siendo marginados, sometidos a los
rigores del desempleo, subempleo y superexplotacién, victimas
del desalojo y condenados a ser diezmados fisicamente por las
clases dominantes a través de la desidia, la violencia y, mds re-
cientemente, por medio del control de la natalidad. El marginado
es un ser bdsicamente innecesario, superfluo y hasta perjudicial
para los intereses dominantes. Frente a ellos no se aplica, en rigor,
la explotacién del hombre por el hombre, sino el exterminio del
hombre por el hombre.

Retornando a nuestro tépico original, volvemos a reiterar
que el indigena encaja perfectamente en la realidad de nuestro
subdesarrollo dependiente. Lejos de ser un ente extrafo a nuestra
cultura nacional, constituye un simbolo de nuestra ansia de libera-
cién. Como ciudadano, merece un trato prioritario por sus graves
problemas existenciales, sanitarios y econémicos. Sus idiomas
y culturas constituyen altos exponentes de nuestra originalidad
histérica, asentada firmemente sobre el basamento aborigen.

82



Por tal motivo esperamos que en el futuro no se repita el proceso
que ha llevado a la formacién de indigenas genéricos a partir de
indigenas tribales. Creemos que hay razones para sustentar que a
raiz de la consolidacién definitiva de la tendencia de los grupos
indigenas a la interculturacién no se seguird dando la pérdida
irreparable de valores etnoculturales o aun de culturas enteras.
En el provenir, las etnias autéctonas —tribales o no— habrin de
constituir minorias étnicas auténomas y poseedoras de cultura
propia enriquecida a través del proceso de interculturacién, en el
seno de la nacionalidad venezolana.

Por cierto, la gran densidad e integracién de las culturas indi-
genas es en gran parte responsable por la rapidez y eficacia con que
el indio responde a todo intento de accién que lo va a beneficiar.
Los ndcleos indigenas han demostrado hasta ahora una mayor
potencialidad de desarrollo integral acelerado que la poblacién
campesina, mds heterogénea y culturalmente mucho mds diluida.
Hay que tomar en cuenta, ademds, que dado el abandono secular
de la poblacién indigena, la ayuda mds minima que se le preste
con cardcter funcional y no paternalista es capaz de engendrar
una transformacién de alcances insospechados.

EL GENOCIDIO Y EL ETNOCIDIO EN VENEZUELA

El genocidio en su forma mds cruda no es frecuente en Venezuela.
Actualmente, sus manifestaciones mds extremas se concentran
en el estado Apure, de la regién sur del pais. En estas sabanas no
deja de haber un conflicto muy serio entre la poblacién indigena
guajiba y yarura y los ganaderos locales, que se han apoderado
de todas las tierras. Como consecuencia inmediata, los indigenas
no tienen donde ubicarse, y como se trata de grupos tradicional-
mente némadas, dedicados a la recoleccidn, caza y pesca, sufren
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el problema adicional de la merma paulatina de la fauna, causada
por las armas de fuego de los colonos. La intolerable situacién
de hambre, persecucién y enfermedades provoca el sacrificio de
algunas cabezas de ganado o la entrada a los cultivos de pldtanos
por parte de los indigenas sin que estos causen normalmente da-
fios de mucha consideracién. Pero la mayoria de los ganaderos,
ya predispuestos y prejuiciados, son extremadamente intolerantes
con el indigena: los llaman bandoleros, malhechores y criminales,
arman escandalos en la prensa local y nacional y se empefian en
pedir intervencién militar, que, afortunadamente, no se ha pro-
ducido en las tltimas décadas. La tltima gran matanza de guaji-
bos apurefos ocurrié el 26 de diciembre de 1967 en la frontera
colombo-venezolana, donde perdieron la vida catorce indigenas
a manos de personas de nacionalidad colombiana y venezolana,
quienes los habian reunido en un hato so pretexto de ofrecerles
trabajo y comida. Algo antes habia tenido lugar la masacre de
seis yaruro en el rio Cinaruco. En la actualidad, la tensién sigue
siendo aguda, aunque afortunadamente los ganaderos no han con-
tado con ninguna colaboracién de las autoridades, hecho que los
mantiene a raya. En los primeros dias de enero del afio 1971, un
peén de hacienda hizo varios disparos a un grupo de guajibos del
Capanaparo, hiriendo levemente a uno de ellos. El delincuente fue
reconocido y se hicieron gestiones para lograr su encarcelamiento
y castigo ejemplar, cosa que no se logré debido a la lenidad con
que las autoridades contemplan el comportamiento antiindigena.

Fueron precisamente los roces interétnicos la causa determi-
nante de un interés creciente de la Gobernacién del estado Apure
por el problema indigena. En efecto, a principios de octubre
del afio 1970, el gobierno regional, asesorado por otros organis-
mos, solicité formalmente nuestra colaboracién para adelantar
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la solucién de la cuestién indigena, ya que el Centro Piloto de
la Oficina Central de Asuntos Indigenas depende del Ministerio
de Justicia y situado en Riecito, estado Apure, se habia mostrado
totalmente inefectivo y mds bien nocivo. Durante varios meses,
un equipo de antropélogos y estudiantes nos hemos movilizado
para denunciar y contrarrestar la campana antiindigena de los
ganaderos, hemos organizado foros y conferencias a todos los
niveles, hemos iniciado un estudio integral de toda la poblacién
indigena del estado que constituye, sin lugar a dudas, el primer
foco de genocidio en toda Venezuela.

Pero dada la situacién de emergencia por la que atraviesan
algunos grupos de Apure y el peligro inmediato que se cernia
sobre sus vidas, tuvimos que recurrir, paralelamente a nuestras
actividades de estudio y divulgacién, a la labor préctica de auxilio
y rescate. Para evitar la improvisacién, provisionalidad y paternalis-
mo, comenzamos a organizar una comunidad de aproximadamente
trescientos guajibos formada a base de cinco grupos o capitanias
anteriormente némadas. La politica de asentamiento estd basada
rigurosamente en la autogestién indigena, reduciendo al minimo
posible la actuacién directa de personas ajenas al grupo. El traba-
jo organizativo fundamental estaba a cargo de un promotor guajibo
procedente de otra zona del pais —norte del estado Amazonas—
y quien usa un dialecto ligeramente diferente de la misma lengua.
El capitdin Romero —que tal es el nombre del promotor guajibo— es
uno de los dirigentes indigenas mds connotados del pais y tiene
en su haber la organizacién de dos comunidades guajibas, de alta
productividad agricola, cerca de San Juan de Manapiare, estado
Amazonas. Pensamos que la contratacién de Andrés Romero,
sumada al trabajo del equipo de antropélogos y a la ayuda coor-
dinada de otros organismos, podria estabilizar la situacién de los
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guajibos de Apure en un lapso relativamente breve. Hoy, luego de
la dotacién de 20.000 hectéreas de tierras cultivables por parte del
Instituto Agrario Nacional, la comunidad ha entrado en una fase
de lenta recuperacién demogréfica y econémica.

Con todo lo dificil que se presenta la situacién del indigena en
el estado Apure, estimamos que la peor época ha pasado de una
manera irreversible. Los grandes actos de genocidio, de cacerias de
indios por las llanuras, se hicieron raros a partir de 1950, aunque
es posible todavia encontrar personas que tienen en su haber el
asesinato de cincuenta o mds indigenas. Sin embargo, el problema
de fondo, la persecucién, el marginamiento y discriminacién —en
Apure y Amazonas al criollo se le llama “racional”, para distinguirlo
del indio— persiste todavia y si no se recurre a soluciones serias,
radicales e integrales, puede recrudecer en cualquier momento,
como lo demuestran los tltimos acontecimientos.

Otro foco de violencia interétnica, la zona de los bari —mejor
conocidos como motilones— situada en la Sierra de Perij, estado
Zulia, frontera colombo-venezolana, presenta desde hace diez
afos una calma ininterrumpida. Los bari y sus vecinos caribes,
los yukpa, gozan actualmente de cierta estabilidad demografica
y econdémica, y su nimero tiende a crecer lentamente.

Se suscitan hechos de violencia en otras zonas del pais con
cardcter esporddico y sin visos de genocidio propiamente dicho.
Asi, por ejemplo, a finales del ano 1970 un camién que transpor-
taba guajiros (norte del estado Zulia) fue ametrallado por efectivos
de la Guardia Nacional. También suscité mucho escdndalo el
caso de un muchacho guajiro marcado con hierro candente por
un hacendado. Pero tales casos, sin pretender restarles gravedad,
no salen del dmbito de hechos individuales ni amenazan con
transformarse en genocidio organizado.
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Asi, pues, si nos atenemos estrictamente al concepto de ge-
nocidio masivo y directo, la situacién en Venezuela podria cata-
logarse como controlable, ya que en el presente subsiste un solo
foco activo en el estado Apure, que por lo demds estd perdiendo
intensidad gracias en parte a esfuerzos indigenistas recientes.
Pero no debemos conformarnos con este cuadro. En Venezuela
existen fricciones interétnicas y la suerte de la poblacién indigena
es dramdtica y grave.

Existe lo que podriamos tipificar como genocidio indirecto,
acompafado por etnocidio indirecto, como explicaremos mds abajo.
El genocidio indirecto no conlleva la eliminacién fisica violenta sino
que conspira contra la supervivencia y estabilidad demogréfica de
los grupos indigenas a través de los siguientes mecanismos:

1. Apropiacién paulatina de las tierras ocupadas por parte de
colonos criollos y extranjeros. Este proceso es general en
todo el pais y nadie parece seriamente interesado en ponerle
coto. Sélo en los dltimos afios han resuelto algunos dirigentes
indigenas exigir titulos de propiedad y delimitacién de sus
respectivas posesiones ante los organismos competentes (caso
de los maquiritares de la sabana de Cacuri, estado Amazonas).

2. Marginamiento y discriminacién del indigena por otros
sectores de la poblacién, que se manifiesta en toda suerte
de ultrajes y vejdmenes unidos a una casi total falta de
comunicacién. En muchas partes del pais, ni el indigena
educado y bien capacitado logra desempenarse en cargos
cénsonos con su formacién, debido al rechazo de que se
ve objeto.

3. Superexplotacién de la mano de obra indigena, que en oca-
siones llega a una situacién de semiesclavitud. El indigena
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es estafado habitualmente en las transacciones comerciales
y se ve acosado por sus patronos y acreedores. El caso mds
flagrante sea, quizds, la explotacién de la fibra del chiqui-
chique en el estado Amazonas.

Maltrato de las autoridades e instituciones hacia el indigena,
quien pocas veces puede hacer prevalecer sus derechos de
ciudadano. Casi siempre recibe una pésima atencién y es
molestado por causas nimias, por miembros —generalmente
subalternos— de la policia y de las Fuerzas Armadas. Es de
notar que al indigena pocas veces se le dispensan cédulas
de identidad y documentos personales.

El reclutamiento compulsivo, que en ciertas zonas, como
la guajira, adquiere visos de cacerfa humana. Al indigena
no le asisten derechos para evadir el servicio militar, ni
siquiera por causas muy justificadas. Frecuentemente,
familias enteras quedan en la ruina, al arrebatdrsele todos
lo varones aptos para el trabajo.

La creciente y cada vez mds alarmante desorganizacién social
que exhiben varios grupos indigenas (guajiros, wuaraos,
karifas, guajibos, etc.), lo cual incide en fenémenos tales
como migracién forzada, desarraigo, desempleo, prostitu-
cién y mendicidad. En ciudades como Maracaibo, Tucupita
y Puerto Ayacucho es normal encontrar indigenas harapien-
tos, pidiendo limosnas y comida y recolectando basura. La
prostitucién es a veces compulsiva e implica la violencia de
mujeres indigenas por parte de aventureros criollos. Pero
las més de las veces, la mujer indigena vende su cuerpo
llevada por la necesidad econémica.

La abduccién infantil, practicada por misiones catdlicas
y familias criollas particularmente. El nifo es sacado de su



medio a una edad muy temprana, de manera que a menudo
llega a perder todo contacto con su comunidad y olvida su
idioma. Una forma excepcionalmente vergonzante de la trata
de menores es la utilizacién de nifias y mujeres jévenes como
sirvientas, lo cual, ademds de debilitar las comunidades, con-
duce a la degradacién y al servilismo de la juventud femenina.
La falta de atencién médica, que a pesar de ciertas mejoras
ocurridas en los tltimos afos, sigue todavia provocando
una alta tasa de mortalidad y morbilidad. Si bien ya la
mayoria de los indigenas de Venezuela superé la etapa de
carencia total de anticuerpos frente a las epidemias intro-
ducidas desde fuera, la resistencia biol4gica de la poblacién
aborigen es atin insuficiente y precaria. El hecho mds grave
en esta conexién es la mortalidad infantil, provocada casi
siempre por tétanos posnatal, gastroenteritis, parasitosis,
bronconeumonia y gripe, enfermedades de ficil prevencién
y curacién, pero muy desatendidas en el medio indigena.
Entre los escasos médicos indigenistas hay poca dedicacién
y mistica, salvo honrosas excepciones. Cuando un indigena
acude a un centro de salud, lo mds probable es que las en-
fermeras lo traten despdticamente, si es que lo dejan pasar
al interior del recinto.

El etnocidio directo, que actiia a manera de factor pertur-
bador del desenvolvimiento normal de las comunidades
indigenas. La prohibicién de manifestaciones religiosas, del
uso de la lengua indigena en escuelas y sitios pablicos,
del empleo de prendas de vestir autéctonas, son ejemplos
clsicos de etnocidio directo. Sin embargo, causa igual dafo
el etnocidio indirecto, que se pone de manifiesto a través del
comportamiento diario de la poblacién no indigena y sus
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instituciones. Este persigue, a veces involuntaria e incon-
cientemente, la meta de inculcar en el indigena un complejo
colectivo de inferioridad, un sentimiento de vergiienza étnica,
un dolor profundo de haber nacido indio. Un condiciona-
miento psiquico de esta naturaleza ejerce efectos nefastos en
cualquier comunidad, incluyendo la abulia y la frustracién,
la merma de la vitalidad y la limitacién de los nacientes.

Ahora bien, es mds fécil combatir a escala nacional el genocidio
que el etnocidio. Poca gente admite tener antipatia hacia las pobla-
ciones indigenas, o aun, una indiferencia palmaria ante problemas de
subsistencia y supervivencia. Particularmente las personas de mayor
nivel educativo exteriorizan casi siempre algin grado de preocupa-
cién al respecto. Pero su reaccién espontdnea es tratar de ayudar
al “pobre indio”, incorpordndolo a la vida “civilizada”. Nosotros
hemos hecho grandes esfuerzos por dar a entender la importancia
de las culturas indigenas y la necesidad de no ver en el indio un ser
inculto y rudimentario. Pero esa labor es extraordinariamente ardua.
No hace mucho un funcionario nos hizo la pregunta de si era posi-
ble ir arrancando a los nifos indigenas de sus madres para criarlos
lejos de su comunidad y reeducarlos a nuestra imagen y semejanza.

LA RESPONSABILIDAD CIUDADANA FRENTE AL ETNOCIDIO

Desde un punto de vista conceptual, se conoce suficientemente
bien el alcance del término etnocidio —exterminio sociocultural
de grupos étnicos o etnias auténomos—, asi{ como su variante
mis extrema, el genocidio, consistente en la eliminacion fisica de
los mismos. No estd ain muy clara la tipificacion del etnocidio
como acto criminal, ya no digamos en el derecho como tal o en la
legislacién concreta de algin pais, sino tampoco con el contexto
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de otras ciencias sociales, como es el caso muy especial de la
Antropologfa en vista de su vinculacién directa con el problema.

Corolario de esa situacién es la imprecisién de las responsabili-
dades en torno a casos concretos de etnocidio, como los que viven
diariamente los pueblos indigenas de Venezuela y otros paises.
Cuando en noviembre de 1970 surgi6 la vergonzosa campana
de prensa contra los guajiros del Capanaparo, estado Apure, en
que los tildaban de bandoleros, salvajes, enemigos del progreso
y sepultureros de la ganaderia, y pedian contra ellos una violenta
intervencién militar, no sabfamos a qué sectores inculpar en primer
términos; si se debia atribuir la méxima responsabilidad al grupo
de ganaderos que propiciaron el escindalo, a los periodistas que
magnificaron las noticias hasta extremos increibles, a la inercia
burocrdtica de los organismos indigenistas, para no hablar sino
de las personas y grupos mds directamente implicados en esa
frustrada intentona de etnocidio.

Como tantas veces sucede, el indigena venezolano estd mucho
mis claro respecto de las caracteristicas e implicaciones del etno-
cidio de lo que puede estarlo el resto de la comunidad nacional,
sin exceptuar a los cientificos sociales. Ademds de las razones de
cardcter vivencial, el indigena ha llegado a conclusiones inequi-
vocas sobre su realidad, basadas en andlisis que sorprenden por
su concrecion, su rigor objetivo y su lucidez.

Ante todo, para el indigena el culpable fundamental de su si-
tuacion es el intruso, el hombre de procedencia fordnea, ya se trate
de criollo o extranjero. El indigena inculpa a nuestra sociedad como
un todo, no tal o cual estrato de la misma. En cada lengua aut6ctona
hay uno o a veces mds términos para designar al no indio: alfjuna
en guajiro, 7vé en yayuro, jotarao o kiritiana en guarao, wowoi en
guajibo, yaldnawi en baniva, chooto en caribe. Pero no todos los
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alfjunas o chootos somos igualmente responsables: el indigena no
es propenso a generalizaciones gratuitas, sino que se fija en los hechos
con el mayor detenimiento para dar su veredicto en cada caso:

a) Extracto de la historia de vida de Miguel Rivero, indigena
guarao oriundo del cano Giiiniquina, ya fallecido. El St. Rivero
era un experto conocedor de la narrativa guarao tradicional:

Ine mate ma-obonona ekidakore, tai Pancho Morales baretuma
a—janoko ata ma—konaruae: baretuma a janoko eku ma—obonoma
dokunae. Tatuma seke ma-idea. Tatuma a-mojo eku ine idea. Tatuka
ine baretuma isiko sanamatae yapota sinarianakaja isia.

Oko baretuma kayuka jakore najoro najorobuae naukamo wereaja
Jisabane, tatema ka-mobuae. Najoro daisa ekida. Yaja kokotukaya tai
najoro isaka. A-kuaru, osibu a-toma sanuka. Kawanuka iburejubaka
nakore a-joro sanuka ka mobuae.

Ama karata sabasabaya. Oko karata teribubuae takore monidawi-tu
yana. Yaota erakore karata teribunaja. Kawanuka oko karata wa-
rubuae ya a-sinaria isaka, kawanuka asibi. Kawanuka a-sinaria
dijanamo, tai yaota ekidakore.

Ama jokoyakore itere koitaya. Tai dijana oko misa takitane naukitane
ya wajanaka. Ama oko tatukamo ejobokomoni tanae.

Adn no tenfa uso de razén, cuando Pacho morales me llevé a la
misién. Fue alli donde desperté a la vida. Me criaron los padres mi-
sioneros, creci en sus manos. Con ellos sufri inconmensurablemente.
Cuando estdbamos con los padres, comiamos siempre maza-
morra de maiz molido, porque eso era lo que nos daban. No
habia otra clase de comida, todos los dias era lo mismo. Nos daban
alguna carne de caceria y morocoto (pescado).

Ahora algo referente al estudio. Cuando estudidbamos, no era muy
dificil. Cuando habia mucho trabajo no se estudiaba. A veces se
estudiaba. A veces se estudiaba solamente media hora o una hora.
Ocasionalmente hasta tres horas, cuando no habia en qué trabajar.
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Al amanecer tocaban la campana. Tenfamos que oir misa todos los
dias sin excepcién. Tampoco nos permitian salir de la misién.

LAS RESPONSABILIDADES DEL ESTADO

El Estado, el Poder Piblico, tomado en un sentido amplio, ha
sido tradicionalmente el gran ausente en la planificacién indi-
gena de casi todos los paises. En Venezuela, el Estado siempre
ha delegado toda su responsabilidad en la Comisién Indigenista
y en su 6rgano ejecutivo, la Oficina Central de Asuntos Indigenas.
Estas entidades, ya inoperantes de por si, han carecido, ademds,
de presupuestos y de poder de toma de decisiones, para realizar
una politica indigenista efectiva.

Entre tanto los ministerios, los institutos auténomos, los ejecu-
tivos regionales y otras dependencias permanecian con los brazos
cruzados o en ocasiones llevaban a cabo acciones etno-genoci-
das, como sucedié con la Corporacién de Guayana que condend
a morir irreflexivamente de inanicién y epidemias a un nimero
considerable de indigenas guaraos, hecho que pudimos consta-
tar ampliamente en nuestro viaje al Departamento de Tucupita
y Pedernales del estado Delta Amacuro.

Aparte de hechos extremos como este, existe a todos los niveles
gubernamentales una evidente ignorancia, apatia y despreocupa-
cién hacia el indigena, que sélo tangencialmente depende de la
ideologia profesada. En efecto, hemos encontrado personas de
extrema izquierda de mentalidad abiertamente antiindigenista.
Es evidente que en esta situacion, la falta total de informacién y
concientizacién de los funcionarios juega un papel de primer orden.

Aun los funcionarios bien intencionados caen en el exabrupto
de ver en el indigena un salvaje, una rémora para el pais, un ser
fisica y mentalmente atrofiado, capaz a lo sumo de integrarse a las
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capas inferiores de la poblacién nacional. Pero se dan igualmente
funcionarios malintencionados —como es el caso de un ex gober-
nador de Delta Amacuro— quien se molesté seriamente y llegd
a tomar medidas retaliativas, al conocer que se habia divulgado a escala
nacional la pésima situacién médico-sanitaria de los indigenas de la
zona que motivé el viaje al estado de una comision de antropélogos.

Hay veces que algtin organismo oficial propicia programas
serios y bien concebidos, dando los pasos previos para su ejecu-
cién. Pero nuestra experiencia nos ensefia que tales afloraciones
no duran mds de un mes. Después de ese periodo la inercia vuelve
por sus fueros, cunde la chismografia, los directivos se enredan
en sus promesas, surgen nuevas prioridades y se retira todo apoyo
moral y material al programa indigenista.

Ultimamente algunos organismos como el Instituto Agrario
Nacional han entrado por un camino mds serio. Queda atin abierta
la posibilidad de que también otros organismos hagan una accién
mis efectiva y dindmica, si se logran superar ciertas contradicciones
impedimentos que hasta hoy han paralizado, o poco menos, tales
iniciativas. Es util citar los recientes intentos de reorganizacién
de la Comisién Indigenista, si bien es improbable que se llegue
muy lejos por ese camino. No se deben esperar acciones especta-
culares de parte de un Estado capitalista y dependiente, pero no
es esto lo que pide o necesita el indigena. En efecto, bastaria una
moderada ayuda bien dirigida para lograr la prosperidad de las
comunidades autéctonas, como lo demuestran algunas experiencias
del Instituto Agrario Nacional. Los indigenas esperan que el Estado

no los vaya a defraudar totalmente en sus médicas expectativas.
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LA RESPONSABILIDAD DE LOS ORGANISMOS INDIGENISTAS
Y LAS MISIONES

En principio, estamos en contra de todo tipo de entidades indige-
nistas ad hoc cuya vocacion sea servir de autores e intermediarios
entre los indigenas y el pais. Los indigenas no son ningunos nifios
ni menores de edad, para que no puedan asumir la coordinacién
de sus propios asuntos, a través de la autogestién, como habian
venido haciendo tradionalmente antes del surgimiento de los
primeros intentos mediatizadores.

Hasta tanto se afirme a escala nacional la autogestién indi-
gena, podrd defenderse la necesidad de un organismo coordinador
y centralizador, que bien podria surgir de una eventual reorga-
nizacién de la Comisién Indigenista, siempre y cuando este sea
técnicamente adecuado y cuente con la participacién directa de
las propias comunidades indigenas.

Pero no aceptamos como hecho normal el que grupos de ca-
ricter paternalista —gubernamentales o particulares, venezolanos
o extranjeros— penetren a las comunidades indigenas con el fin de
reducirlas a una condicién de dependencia y servidumbre, gober-
narlas arbitrariamente, romper su organizacion social y sus valores
culturales y asumir su representacion ante la colectividad. Es un
serio anacronismo que existan todavia amos de indios, en cualquier
sentido del término, politico, econdémico, cultural o religioso.

Evidentemente no es posible desalojar las misiones de las zo-
nas donde estén cumpliendo una funcién orgdnica como la de
defender a las comunidades indigenas de la penetracién de em-
presarios y aventureros —caso de Perijd, por ejemplo— o presten
atencién medico-sanitaria o educativa. Pero aun en estos casos

deben aceptar como hechos ineludibles el avance de la autogestién
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indigena, el control estatal y el asesoramiento continuo por parte
de especialistas.

Todavia es menester recurrir a medidas proteccionistas provi-
sionales en caso de evidentes etno-genocidios, invasién de tierras
o desorganizacién interna de las comunidades como consecuencia
del contacto sociocultural o de las enfermedades introducidas desde
afuera. Pero tal gestién proteccionista debe propiciar la concienti-
zacién del indigena, la reorganizacién econémica y sociocultural
de las comunidades y su participacién creciente, a fin de lograr
una verdadera autogestién a la brevedad posible. Los misioneros
—como personas y ciudadanos— pueden perfectamente permanecer
en las zonas indigenas, sin necesidad de mantener superestructuras
alienantes. El Estado, por su lado, tiene la obligacién de sumi-
nistrar a las comunidades los instrumentos juridicos y técnicos
que les permitan defenderse de agresiones y abusos, diferentes de
los tradicionales mecanismos misionales. Menos justificable atin
es el hecho de que misioneros y otros indigenistas tradicionales
recurran a la calumnia y al vilipendio de dirigentes indigenas y
personas de comprobada honestidad, para mantenerse en el poder.

Por todo ello, vemos con preocupacién creciente que organismos
de tendencia mediatizadora y poco preocupados por la autogestién
indigena, y asf mismo, sectores e individualidades, estén haciendo
esfuerzos inauditos por controlar importantes zonas indigenas del
pais. Cabe hacer igualmente una advertencia sobre el peligro
del neopaternalismo. Estd sucediendo tltimamente que ciertas en-
tidades aparentemente afiliadas al nuevo indigenismo —respetuosas
de la autogestién y de la interculturacién (valoracién plena de las
culturas indigenas dentro de un proceso de contacto e interin-
fluencia creadora con la cultura nacional)— han recurrido a nuevas
técnicas mds sutiles para afianzar sus dominio sobre el indigena.
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Un organismo muy vinculado al desarrollo del sur de Venezuela,
que en otro sentido ha hecho valiosos aportes al nuevo indigenis-
mo, recurrid, en una oportunidad, a las més variadas estratagemas,
para impedir que un grupo de promotores indigenas amazonenses
tomara contacto con indigenas de La Guajira, guiados por el temor
aparente hacia la consolidacién de un movimiento pan-indigena
que ya ha logrado dar sus primeros pasos en nuestro pais.

LA RESPONSABILIDAD DE LOS CIENTIFICOS SOCIALES

El cientifico social, especialmente el antropélogo, tiene el com-
promiso histérico de contribuir en su calidad de cientifico a la
liberacién y autorealizacién de las minorfas. Ahora bien, po-
cas profesiones han sido tan invadidas por el intelectualismo,
el cientificismo y el sometimiento a intereses extrafos como la
del antropdlogo.

El antropélogo “intelectual”, manejado a control remoto por
una camarilla de estructuralistas y neomarxistas parisinos, ha
caido en una retérica vacia que enfoca toda la realidad sociocul-
tural como una totalidad indivisible que sélo puede manejarse
a través de un instrumento tedrico-metodolégico totalmente
abstracto y fundamentado en disciplinas puramente filoséficas
como la ontologia, la noologfa, la gnoseologia y la epistemologia,
complementadas, como es natural, por las tltimas adquisiciones
de la légica simbdlica.

Como ejemplo fehaciente citaremos la opinién de un conocido
antropélogo, en ocasién de la masacre de indigenas guajiros de
la frontera colombo-venezolana. El citado profesional justificé
su indisposicién de firmar un comunicado sobre ese genocidio,
acudiendo al socorrido argumento de que en Venezuela la violen-
cia es universal y omnipotente y que el mejor servicio que podria
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hacerse a los indigenas amenazados era hacer un amplio estudio
interdisciplinario sobre la violencia. Es de justicia reconocer, sin
embargo, que este mismo antropdlogo rectificé posteriormente
su actitud inicial nada receptiva.

Similarmente el cientificismo antropoldgico tiene atin dema-
siados adeptos. Profesionales que sélo se interesan por su escalafén
o su tesis de grado se dedican generalmente a estudios muy mi-
nuciosos, pero a la vez muy alejados de la problemitica real de los
grupos indigenas, a los cuales muchas veces desprecian y ridiculizan
como seres humanos. Tal sucede con Napoleén Chagnén, que
describe a los yanomamé como seres sucios, asquerosos, horripi-
lantes y de trato desagradable. Hay también cientificistas mejor
intencionados que no se oponen a la contraccién de compromisos,
pero con la condicién de recabar, analizar e interpretar primero
todos sus datos, como si efectivamente hiciesen falta varios afos de
estudio para denunciar los problemas fundamentales que amena-
zan a corto plazo la subsistencia misma de ciertos grupos étnicos.

Por otro lado estd el oportunismo y cinica sumisién de la
antropologia aplicada tradicional al servicio de politicas imperia-
listas, colonialistas y etnocidas, en las que el profesional olvida no
solamente los mds elementales principios del la ética profesional,
sino los postulados basicos de la antropologia como son el enfoque
pluricultural sin etnocentrismo y el respeto y valoracién de las
culturas diferentes de la propia. Para muestra veamos restimenes
de dos investigaciones antropoldgicas, notable una por su cardcter
anodino y la otra por su intencién etnocida nada velada.

Ne 1: Lomnitz, Larissa (Instituto Indigenista Interamericano):

La funcién del alcohol entre los mapuches de Chile. Se presentan
aqui las conclusiones obtenidas de un estudio de varios meses efec-
tuado tanto en las reservaciones de estos indigenas como entre los
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grupos que han pasado a vivir a la ciudad. Se hace mencién de
los factores que han contribuido a mantener la préctica del alco-
holismo en el medio aborigen y los que han intervenido en los
cambios operados en el medio urbano, mostrando que, aunque
los patrones de bebida varian, la funcién bdsica sigue siendo la
misma: el mantenimiento de la cohesién social.

Ne 2. “Heath, Shirley B. (Univerisidad de Columbia, Zeacher’s
College):

Planeacién de la ensenanza de la lengua nacional y la integracién en
MEéxico. La planeacién de la ensenanza del nivel de alfabetizacién y con
el aumento de la conciencia nacional, asf como el aumento de nivel de
la identificacién nacional. El fomento de la educacién bilingfie a través
de los antropdlogos, lingiiistas, educadores y politicos ha contribuido
a reducir los porcentajes de bilingies y de indigenas monolingties en
Meéxico; sin embargo, el nimero de ciudadanos mexicanos hablantes
de lenguas indigenas, es, todavia, superior a tres millones. Esta persis-
tencia del bilingtie y del monolingiie en ciertas regiones de México
ha recibido minima atencién cientifica en comparacién con el bilin-
gliismo existente en otras naciones como Canadd e Irlanda, y aun con
algunas naciones en proceso de desarrollo de Africa y Asia.

En este trabajo se presenta un examen limitado de los cambios de la
poblacién en ciertas regiones de México en relacion con el status bi-
lingtie. Asimismo, se bosqueja las implicaciones del bilingualismo en
el nivel regional y de la comunidad y en la planeacién de los pro-

gramas de alfabetizacién y educacién para otros paises multilingfies de
América Latina’.

Estos datos has sido tomados de Resimenes. Sociedad para la
Antropologia Aplicada, 28° Reunién Anual, abril 9-15, 1969.
Editores: Fernando Cdmara y Lambros Comitas. Museo Nacional
de Antropologfa, Ciudad de México.
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LA RESPONSABILIDAD DE LOS MEDIOS DE DIFUSION

La prensa y los otros medios de masas se ocupan habitualmen-
te muy poco de los problemas relacionados con el etnocidio.
Los indigenas, en general, pocas veces se prestan para informaciones
sensacionalistas de primera plana, tratindose de una poblacién tra-
dicionalmente marginada, estacionaria y, ademds, muy minoritaria.

Mis grave que esto ha sido la utilizacién ocasional de esos me-
dios para fines antiindigenistas, como cuando azuzan a la poblacién
contra unos guajibos indefensos o regatean a los maquiritares sus
derechos sobre unas tierras que siempre les han pertenecido. Aun
en los casos en que se pretende favorecer al indigena, el efecto
suele ser contraproducente por la superficialidad y apresuramiento
con que usualmente se hace la informacién. Afortunadamente ha
habido excepciones y la situacién tiende a mejorar dltimamente.

El entreguismo de algunos sectores de la prensa crea también
graves problemas. En una ocasién se nos rechazé un reportaje
sobre la situacién de los indigenas del estado Apure, a instancias
de la alta dirigencia de la Comisién Indigenista, a quien no le
interesaba divulgar el asunto.

Los medios de difusién, en lugar de lamentarse sobre la condi-
ci6n del “pobre indio”, harfan mejor si enfocaran el marginamiento,
explotacién y etnocidio que pesan sobre los pueblos autéctonos
en una forma mds seria y cientifica, ademds de que hicieran algtin
esfuerzo positivo por divulgar los valores socioculturales de los
treinta y tantos grupos indigenas que hay en el pais. A estas alturas
es intolerable que al publico no le llegue una informacién mini-
ma sobre este tpico. Adn se consiguen individuos que profesan
estar abochornados de que en nuestro pais existan todavia indios,
haciendo énfasis en este funesto “todavia”, que implica la idea
de que esos pueblos no tienen ninguna vigencia histérica y que tarde
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o temprano tendrdn que acabarse. Se sigue usando ampliamente
el término anticientifico y despectivo de “dialecto” para referirse a
los idiomas o lenguas indigenas. No hemos visto atin una cam-
pana para erradicar el uso del término “racional” para referirse al
criollo en contraposicion con el indigena. Todo esto deberia mover
a reflexion a nuestros medios de masas, por mds que se encuentren
limitados por intereses mezquinos y espurios.

Hay un temor, parcialmente bien fundado, que comparten
muchos cientificos sociales, ante la perspectiva de presentar ma-
nifestaciones culturales indigenas a través de los medios de difu-
sién. La objecién fundamental del purismo antropolégico es el
peligro de degradacién de esos valores y la visién del indio como
mero especticulo por parte del gran piblico. Nosotros nos opo-
nemos enérgicamente a la tergivesacién y comercializacion de los
valores etnoculturales, pero nos parece asimismo injustificado
todo purismo sacralizante. El publico nacional e internacional
tiene pleno derecho a conocer los elementos esenciales de las
culturas indigenas, y también a estas les conviene el fomento
de un interés colectivo creciente, basado en un conocimiento
y comprensién cada vez mds amplio. No descartamos la posibilidad
de que algtin sector del puablico vea en un principio a los artistas
indigenas como especticulo circense. Pero con una orientacién
cientifica adecuada, las grandes mayorias aprenden répidamente
a comprender y disfrutar el valor real de las culturas diferentes
de la suya, del mismo modo que el antropdlogo ha logrado su
entrenamiento antietnocéntrico y relativista. No hay razén para
suponer que el mismo publico que puede aprender a contemplar
una danza africana y ocednica no pueda hacer lo mismo con una
danza indigena nuestra.
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Finalmente llamamos la atencién sobre la necesidad de in-
crementar la radiodifusién de lenguas indigenas, a base de la
experiencia muy significativa de la Comisién de Desarrollo
del Sur de Venezuela (Codesur), que pese a sus visibles errores
y limitaciones, constituye un antecedente muy valioso.

LA RESPONSABILIDAD DE LA POBLACION EN GENERAL

Ningun esfuerzo indigenista tendr4, a la larga, éxito si no se cuenta
con algtin apoyo de toda la poblacién. Es absolutamente imprescin-
dible que las mayorias nacionales vayan asumiendo la problemdtica
indigena como algo intimamente suyo. Aun cuando esto no deja
de ser dificil, se trata de una meta que no tiene nada de impo-
sible. Tenemos la experiencia de que, en principio, cada estrato
de la poblacién venezolana puede sensibilizarse considerablemente
frente al problema indigena si recibe toda la informacién necesaria
y una orientacién adecuada.

Dia tras dia crecen los sectores que comprenden mejor la situa-
cién del indigena, y lo que es mds importante, se sienten mucho
mis ligados a su destino, desechando la desdenosa muletilla de
“nosotros no somos indigenas”. Podemos asegurar igualmente que
aquellos que todavia toman esta problemdtica olimpicamente como
algo de poca monta terminardn siendo involucrados a medida que
aumente el caudal de informacién y se exija la colaboracién de cada
cual en su propio campo. En tal sentido es especialmente grave
la responsabilidad del gremio médico, que frente a la desastrosa
situacién médico-sanitaria de la poblacién autéctona no podrd
seguir arguyendo por mucho tiempo el desconocimiento del asunto.

Lo que vale para la poblacién nacional se extiende también
a la opinién publica internacional. Y con mayor razén a ciertas
instituciones internacionales, como lo veremos en el siguiente
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ejemplo: a comienzos del ano 1971, el Consejo Mundial de
Iglesias, con sede en Ginebra, financi6 una reunién de especia-
listas latinoamericanos en cuestiones indigenas, con la finalidad
de llevar a efecto un simposio sobre etnocidio. La reunién se
realizé efectivamente, en Barbados, en la cual se logré arribar
a conclusiones importantes. Por esta razén solamente, deberiamos
estar agradecidos a la institucién organizadora. Sin embargo, hay
algo que fall6 ostensiblemente. El Consejo Mundial de Iglesias,
pese a su disposicién aparente de financiar programas concretos,
s6lo lo ha hecho en contadisimos casos. La delegacién venezolana
le pidié considerar el financiamiento de algunas acciones muy
concretas pero el Consejo, sin acordarse de sus promesas, ha si-
lenciado totalmente la peticién, desatendiendo en esa forma su
compromiso histérico.

CONCLUSIONES

En vista de la gravedad del problema del etnocidio, se impone
tomar una serie de medidas minimas que garanticen la transfor-
macién del statu quo. Recomendamos especialmente las siguientes:

1) Laformacién de un grupo amplio de ciudadanos interesados
por la supervivencia y fortalecimiento de las etnias indigenas,
con el respaldo de recursos econdémicos indispensables para
ejecutar acciones concretas tendientes a este fin.

2) La creacién de una verdadera legislacién indigena, capaz
de trazar una politica definida, para poner coto a los desa-
fueros, delimitar los deberes y derechos de la poblacién
autdctona y asignar el papel que le corresponde a cada
organismo en la accién indigenista, segin lineamientos
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trazados por especialistas y, fundamentalmente, por las
propias comunidades indigenas.

3) La divulgacién de la problemadtica indigena y los valores
etnoculturales de cada grupo, tanto a través de canales for-
males (educacién nacional) como informales, comenzando
por los altos funcionarios publicos responsables directamen-
te por la planificacién nacional. Mientras tengamos altos
dirigentes desconocedores del problema indigena, es muy
poco lo que puede hacerse a niveles menos encumbrados
de la administracién publica.

FL CONCEPTO DE INTERCULTURACION

Superacion de un arraigado dogmatismo
dentro de la antropologia aplicada

Uno de los conceptos operativos fundamentales del indigenismo
contempordneo es el de la interculturacién, llamado a reemplazar
al de aculturacién y otros similares.

Entendemos por interculturacién un proceso orientado
—y algunas veces espontdneo—, en el cual se establece una interin-
fluencia creadora entre el grupo minoritario y la nacién como un
todo. Para lograr la interculturacién se requiere ante todo asegurar
la supervivencia fisica del indigena, lo que implica cortar a todo
trance su extincién por obra del genocidio, enfermedades epidé-
micas y endémicas, estrangulamiento econémico y desintegracién
social. Una vez satisfechos estos requisitos minimos, estin dadas las
condiciones para un didlogo constructivo entre la cultura indigena
y la cultura nacional. Los indigenas pueden absorber elementos
de la cultura nacional en dosis cada vez mayores. El desarrollo
y modernizacién de los grupos indigenas pueden progresar en la
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medida en que la rapidez del cambio social no ponga en entredicho
la seguridad y la existencia de los mismos. El antropélogo bien
entrenado estd en condiciones de determinar el limite superior del
rumbo del cambio. De esta manera el indigena se va integrando
a la economia nacional, va adquiriendo el idioma oficial, participa
cada vez mds en el proceso educativo; en una palabra, se convierte en
un ciudadano conciente y econémicamente significativo para el pais.
Al mismo tiempo los cientificos sociales, en estrecha colabo-
racién con las personas mds representativas de las comunidades
indigenas, deben afianzar y salvaguardar los valores etnoculturales
indigenas: idiomas, literatura oral, musica, artesania, etc. Hay
que estimular a la poblacién indigena a continuar empleando su
propio idioma al lado de la lengua nacional; debe prepardrsela
para recibir una educacién en que los valores etnoculurales se
incorporen a los programas en forma paralela a la materia exigida
oficialmente. Asi se logrard que los pueblos se sientan orgullosos
de su ascendencia indigena, sin considerarse por ello bdsicamente
distintos de los demds componentes étnicos de la nacionalidad.
Hay que reconocer que a lo largo de la historia los pueblos
minoritarios han tendido a perder sus caracteristicas etnoculturales,
asimildndose a los pueblos circunvecinos mas poderosos. Muchas
veces este proceso se cumplia bajo una presién explicita para ac-
tuar en esa forma. Otras veces los pueblos pequenos se han visto
acorralados por un cerco de hostilidad, incomprensién, suspicacia
y discriminacién que los llev6 progresivamente hacia un complejo
de inferioridad colectivo, del cual la tnica escapatoria posible era
renunciar a todo su acervo sociocultural y fundirse con los pueblos
mayoritarios. Todo esto ha ido en detrimento y empobrecimiento
inconmensurable del patrimonio cultural humano.
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Sin embargo, este lastre histérico que se concreta en el exter-
minio de las culturas e incluso de sus portadores puede superarse
perfectamente mediante un proceso de interculturacién. Ello
conducirfa a una cultura universal multiple y rica, a una huma-
nidad integrada, pero no de una homogeneidad incolora. Los
valores etnoculturales sobreviviridn asi en un mundo altamente
desarrollado y tecnificado. El mayor triunfo de la antropologia
aplicada consistiria no en la mera supervivencia de los porta-
dores de las culturas minoritarias, sino en tltima instancia en
la conservacién y propagacién de los valores etnoculturales, los
cuales traspasarian a la larga la barrera del grupo en cuyo seno se
originaron, para convertirse en patrimonio y fuente de inspiracién
de toda la humanidad, particularmente de los cientificos y de los
artistas. Imaginemos, por ejemplo, la belleza de una futura crea-
cién musical basada en el patrimonio musical yaruro, o el valor
literario de una coleccién de poemas escritos en lengua guarequena
—convenientemente glosadas para el pablico—, que reuniria una
temdtica original con un medio lingiiistico de alto rango estético
y muy diferente de las lenguas indoeuropeas.

La interculturacién —proceso francamente bidireccional— es
enormemente superior a la aculturacién, también llamada trans-
culturacién, que es de cardcter fundamentalmente unidireccional,
ya que su resultado final tiende a ser un acercamiento activo de
las sociedades indigenas a la realidad nacional, sin perder por ello
sus rasgos tipicos. Por otra parte, confiere un atractivo Ginico para
el estudio y la practica de la antropologia aplicada de parte de los
investigadores jévenes. La tarea de recoger los tltimos vestigios
de una cultura anacrénica, al borde de una extincién supuesta-
mente inevitable, es ciertamente poco grata para la mayoria de
los antropélogos jévenes de mentalidad dindmica y progresista.
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En cambio, si se les ofrece la oportunidad de colaborar en la sistema-
tizacién, afianzamiento y divulgacién de los valores etnoculturales
en funcién del enriquecimiento de nuestro mundo contempo-
rineo, muchos de ellos reaccionardn con un entusiasmo desbor-
dante, concientes de la importancia de abordar la planificacién
del desarrollo desde un nuevo dngulo.

Ahora bien, nos toca con relacidn a estas ideas el penoso deber
de hacerles algunas observaciones a nuestros colegas los cientificos
sociales, sobre todo a aquellos que se ocupan de la antropologia
aplicada. Tenemos que criticarles su dogmatismo, claudicacién y
carencia de perspectiva histérica. Cudntas veces no nos tropezamos
con afirmaciones como las siguientes:

“Las lenguas y culturas indigenas representan supervivencias del
pasado”.

“La homogenizacion cultural de nuestra civilizacién contempordnea
terminard por absorber en forma ineludible los grupos indigenas”.
“Las supervivencias culturales deben estudiarse antes de que sea
demasiado tarde”.

“La asimilacién de los grupos sobrevivientes es solamente cuestién
de tiempo”.

Estos y otros clichés se vienen repitiendo, sin ninguna modifi-
cacién esencial, en la fraseologia, en la mayoria de las publicaciones
antropoldgicas, ya sean de orientacién descriptiva o aplicada.
Son afirmaciones vacias, reiteraciones incansables de lo mil veces
repetido, que sigue produciéndose a manera de una avalancha
incontenible. Tal situacién refleja una faceta de mediocridad
y de oscurantismo involuntario y hasta benévolo, pero no por
ello menos gregario e irracional. ;Cudndo, por fin, aprenderan los
antrop6logos y otros cientificos sociales a valorar debidamente
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los datos que manejan? ;Cudndo existird un minimo respeto

hacia los fenémenos socioculturales y su destino futuro?

Seguidamente pasaremos a plantear algunas preguntas, para

que nuestros colegas reflexionen sobre ciertos dogmas relativos

a la aculturacién y al desarrollo:
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:Cémo puede un cientifico social aprobar incondicionalmente
la hecatombe de lenguas y culturas, como si no se tratara del ex-
terminio de creaciones fundamentales de los grupos humanos?
Esta actitud se parece a la del pintor o literato que aceptara sin
reservas la destruccién de todo el patrimonio artistico o literario
acumulado a través de los tiempos.

:Cémo puede seguir sosteniéndose el dogma de que el mante-
nimiento y el desarrollo de los aspectos fundamentales de las
culturas indigenas estd renido con la civilizacién y el progreso?
:Cémo puede mantenerse el criterio de que la persistencia de
las lenguas indigenas sea un obstdculo para la unidad nacional,
cuando se ha comprobado repetidas veces que bajo condiciones
favorables puede florecer no solamente un bilingiiismo —muy sa-
tisfactorio de por si—, sino incluso la coexistencia de tres o mds
lenguas en un mismo grupo? De alli se desprende claramente que la
adquisicién de la lengua nacional y oficial no exige necesariamente
la pérdida de la lengua original o verndcula.

:Cémo puede aceptarse el dogma de que las culturas nacionales
de las sociedades industriales son homogéneas y por lo tanto
tienden a aplastar con el tiempo toda manifestacién cultural,
regional o local? Nosotros aceptamos que una cultura nacional
debe poseer coherencia e integracién internas —cosa que en rea-
lidad casi nunca sucede—, pero al mismo tiempo sostenemos que
no debe aspirarse a una homogeneidad mecanicista si se quiere
que sus mejores valores no desaparezcan.

;Cémo puede tolerarse que los cientificos sociales, en vez de
orientar a las sociedades y a las instituciones sobre la necesidad
de integrar los valores etnoculturales nacionales y supranacionales,



se unan servilmente a los voceros de sectores ignorantes en esta
materia, traicionando su verdadero papel en el desarrollo social?

6. ;Cémo seguir afirmando dogmdticamente que la salvacién de
los valores etnoculturales es imposible, cuando no se ha hecho
hasta el presente ningin intento real por salvarlos. Mds ain, en
los pocos casos en que se ha ensayado la revitalizacién de ciertos
rasgos culturales, se ha demostrado ampliamente su factibilidad,
al haber existido un minimo de recurso disponible para ello?

7. ¢Cdémo se explica la insistencia de los antropélogos en mantener
un velo de oscurantismo sobre la importancia e incluso sobre
la misma existencia de los valores etnoculturales? Si las socie-
dades nacionales como un todo recibieran una amplia y buena
informacién al respecto, tenemos la certeza de que sus represen-
tantes mds autorizados pedirfan a gritos su conservacién y su
integracion a la cultura nacional, facilitando en lo posible los
recursos para dicha tarea.

LA FORMACION DE PROMOTORES INDIGENAS: UNA URGENTE
TAREA PARA EL INDIGENISMO VENEZOLANO

Se hace cada vez mds incémodo sacar a colacién el problema indi-
gena venezolano, no por razones intrinsecas sino por el descrédito
en que ha caido nuestro indigenismo. Este tépico se ha abordado
desde los mds diversos dngulos y con mayor o menor acierto, pero
el resultado siempre ha sido idéntico. Aunque se realizan algunos
proyectos parciales, el tiempo avanza y el problema, lejos de solu-
cionarse, empeora. La discriminacién, persecuciéon y explotaci(')n
que sufre el indigena venezolano no se altera en forma perceptible
y no serfa aventurado afirmar que hoy, como antes, el genocidio
y el etnocidio campean a sus anchas en sus formas crudas como
en las mds refinadas y solapadas.

Ya es lugar comun hace largo tiempo que la Comisién
Indigenista, llamada actualmente Oficina Central de Asuntos
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Indigenas, no pretende ni estd en capacidad de desarrollar una
labor integral y profunda.

Los demds organismos indigenistas seculares —independien-
temente de su filiacidn o cardcter— han hecho aun menos, porque
para planificar no basta la buena voluntad y ni siquiera el conoci-
miento técnico y cientifico, sino que es menester poseer recursos
s6lidos de indole econémica y politica. Tampoco los indigenistas
universitarios, con toda su orientacién tan clara y definida, han
logrado consolidar hasta ahora ningtin logro definitivo, pese a sus
reiterados esfuerzos en este sentido.

Aunque nos duela reconocerlo, sélo las misiones religiosas han
penetrado realmente en las zonas indigenas, no tan sélo por las
razones expuestas, sino también por el hecho obvio de que
los cientificos que podrian aportar ideas y procedimientos nuevos
se muestran reacios a permanecer largos periodos en las comu-
nidades aborigenes, o bien, se limitan a la elaboracién de tesis
doctorales para su propio beneficio.

La reaccién de la opinién piblica —incluida la de los propios
indigenas concientes de su realidad— no podria ser mds sarcdstica
frente a cada nuevo intento de labor “indigenista’. Cada vez que
surge una nueva iniciativa, una nueva comisiéon de congresantes,
una nueva misién cientifica o lo que fuera, con la idea de “adelan-
tar la solucién del problema indigena”, el pais entero clama con
indignacién: cudntos estudios exhaustivos, qué proliferacién de
mecanismos burocrdticos, qué carnaval interminable de expertos
que no resuelven absolutamente nada, salvo quiz4 algin detalle ais-
lado. El propio antropdlogo con vocacién indigenista estd expuesto
a sucumbir ante la frustracién y pesimismo generalizados. Tienen
ademds para ello magnificas excusas. Se suele esgrimir que el an-
tropSlogo venezolano, dado el cardcter minoritario de la poblacién
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indigena, no tiene por qué dedicarse preferentemente al indige-
nismo, cuando puede trabajar perfectamente con poblaciones
rurales, suburbanas y urbanas o bien dedicarse a aspectos teéricos
o burocréticos, incrementando el crecido niimero de antropélogos de
gabinete que pululan en nuestro pais. Hay cientificos sociales
que opinan con toda seriedad que los antropélogos venezolanos no
tienen por qué poseer un conocimiento de primera mano sobre la
poblacién indigena. Aunque somos los primeros en admitir que
la antropologia tiene hoy un objeto mucho mds amplio de estudio
y aplicacién que los pueblos aborigenes, insistimos no obstante
en que quienes desprecian la importancia del elemento indigena
para nuestra disciplina pecan de gran injusticia y precipitacién.
La antropologia ha adquirido su definicién, métodos y cuerpo
de conocimientos principales a través del enfoque intercultural
e intersocietario. Un buen antropélogo tendrd presente el mar-
co de referencia de numerosas investigaciones hechas sobre las
culturas mds diversas, aun cuando esté trabajando algtin aspecto
aparentemente rutinario de su propia cultura. El dia en que la
antropologia deje de ser intercultural perderd mucho de su valor
cientifico y quizds deje de ser antropologia. Nuestro profesional
estd en la obligacién de recoger y sistematizar todas las manifes-
taciones culturales que estdn a su alcance, sobre todo las de los
grupos dgrafos que le han hecho servicios inapreciables a nuestra
ciencia y cuyo conocimiento profundo no comparte con ninguna
otra disciplina cientifica. Si tantas universidades norteamericanas
y europeas, tan alejadas especial y emocionalmente de los grupos
indigenas de Venezuela, dedican a veces grandes sumas de dine-
ro y buenos especialistas a investigaciones muy largas y detalla-
das sobre estas poblaciones, resulta cientifica y hasta éticamente
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inadmisible que el profesional venezolano medio se muestre tan
apdtico e indiferente, al igual que las universidades nacionales
y otros institutos cientificos. El antropélogo venezolano no va a
ser respetado por sus colegas del exterior sino en la medida en
que encare y asuma masivamente el estudio coherente e integral
de los grupos indigenas. La reaccién tipica del visitante extranjero
se puede sintetizar en un estereotipo: cudnta variedad de culturas
indigenas y cudn poco interés por parte de los investigadores ve-
nezolanos. Estos pueden replicar sin duda que en Venezuela hay
muchas dreas de conocimiento por atender. Pero este subterfugio
no convence a nadie. Por el cardcter y el desarrollo histérico mismo
de la ciencia antropolégica, un pais como Venezuela, que produce
anualmente importantes promociones de antropdlogos, deberia
haberse avocado desde hace largos afios a un estudio intensivo de su
poblacién indigena desde todos los puntos de vista: sociocultural,
econdmico, lingiiistico, antropofisico, etc.

Todo esto vale, con mayor razdn, para el atraso del indigenismo
cientifico o sea de la antropologia aplicada dedicada a la poblacién
indigena. Siendo el antropélogo el profesional més capacitado para
resolver este problema, no se pueden aducir excusas vilidas
para justificar el hecho de que este lo haya dejado en manos
inexpertas y muchas veces hasta improvisadas. Hasta tanto el
indigenismo no se haya encarrilado de manera al menos media-
namente satisfactoria, este ha de ser una de las preocupaciones
fundamentales de la antropologia aplicada, por el cardcter emi-
nentemente intercultural de nuestra ciencia. Hasta podriamos
afirmar que si la situacién de la poblacién indigena se estancara
o empeorara, los primeros culpables serian precisamente los antro-

p6logos, que no han sabido asumir una responsabilidad histérica.
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Es atil insistir en este punto, no tan s6lo por la renuencia
de muchos colegas en lo que respecta a la poblacién indigena,
sino también porque muchos de los sinceramente interesados se
dejan tentar por el facilismo de la investigacién pura. Sabemos
por experiencia lo arduo que es modificar en forma apreciable el
modo de vida de una comunidad mientras que el estudio de tipo
descriptivo-interpretativo ofrece una salida ripida y productiva
para el antropélogo interesado en el éxito académico, sin tener
que molestarse para nada por el destino ulterior de los grupos
humanos involucrados. No es exageracién el aserto de que las
zonas indigenas del pais son antes que nada grandes fébricas de
tesis doctorales. No nos engafiemos diciendo, junto con algunos
antropdlogos extranjeros bien intencionados pero pocos conoce-
dores de nuestra realidad, que al fin y al cabo es preferible dejar al
indigena intocado antes que propiciar su aculturacién inarménica.
La expansién de los estados nacionales hacia las zonas indigenas
es irreversible y no tenemos el derecho de negarle al aborigen por
razones de principio su acceso a todas las conquistas positivas
de las sociedades desarrolladas. Por otra parte, el indigena, por
mds superficial que sea su aculturacién, suele mostrarse no sélo
deseoso sino hasta obsesionado por emular a los miembros de las
sociedades nacionales.

Afortunadamente, al avance tedrico-conceptual del indigenis-
mo contemporaneo nos permite superar ampliamente la ideologfa
de la aculturacién, que en la prictica se traduce siempre en etno-
cidio, en el aniquilamiento cultural de todo grupo minoritario
sometido a la planificacién nacional. Hasta hace muy poco se
aceptaba como dogma que las sociedades aborigenes, a fin de evitar
su extincion fisica, debfan asimilarse totalmente en forma rapida
o paulatina, libre o impositiva, segin los casos, a las sociedades
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mayores circundantes. Hoy sabemos perfectamente que esta solu-
cién dista mucho de ser una exigencia histérica. Por el contrario,
todo parece abogar a favor de la solucién intercultural que respeta
y favorece el pluralismo cultural, que lejos de propiciar una diver-
sidad de culturas opuestas ofrece alternativas culturales paralelas
que enriquecen la experiencia global humana. En otros trabajos
tanto nosotros como otros colegas han desarrollado largamente el
concepto de interculturacién, por lo que no nos interesa retomarlo
en detalle, sino que nos conformaremos con ejemplos ilustrativos.
La interculturacién, en vez de replantear la ridicula polémica de
si al indigena debe educdrsele en espafiol o en la lengua nativa,
establece tajantemente que la inica solucién enriquecedora es el
bilingiiismo total. Por un lado el indigena necesita imperiosamente
el espafol para hacer sus transacciones, comunicarse con otros
grupos étnicos, aspirar a niveles superiores de educacién y parti-
cipar en la vida nacional como ciudadano en pleno disfrute de sus
derechos. Pero por otra parte toda lengua indigena representa un
legado histérico-cultural de valor inapreciable, que refleja a través
de las facultades del lenguaje toda una cosmovisién. De alli que una
nacién que se respeta no puede renunciar a sus lenguas indigenas
sin truncar gravemente su patrimonio intelectual.
Semejantemente la interculturacién permite el aprovecha-
miento de la casi totalidad de los complejos culturales ancestrales
a manera de fuerzas propulsoras del desarrollo. Se dird que el in-
digena civilizado ya no necesita de sus flechas, cerbatanas, mapires
y sebucanes. Pero podrd seguir fabricando tales objetos y aun
refinar sus técnicas dentro de una nueva artesania artistica y de-
corativa, ya por adornar su propio hogar o para el intercambio
comercial. Hay que admitir que no creerd en viejos mitos acerca de
la creacién del mundo y de los seres que lo pueblan. Pero ello no

114



obsta para que tales mitos se recojan en colecciones de literatura
oral y se utilicen como material educativo de alto valor estético.
La arquitectura indigena es frecuentemente superior a la criolla
y puede conservarse introduciéndole algunas innovaciones. La
vestimenta tradicional, aun cuando no se utilice habitualmente,
podrd mantenerse en vigencia para ocasiones especiales. En reali-
dad, si se aplicara un criterio flexible de reinterpretacion y transfe-
rencia, ningln rasgo cultural indigena, salvo algunos enteramente
incompatibles con la supervivencia y desarrollo del grupo como el
infanticidio, deberia desaparecer por manifiestamente perjudicial.

El enfoque intercultural es, ademads, el menos paternalista
entre las politicas indigenistas aplicadas hasta la fecha y el que
mejor salvaguarda la autonomia y dignidad de los grupos ét-
nicos. Opinamos que se debe reducir el paternalismo a su mi-
nima expresion, si bien es casi imposible eliminarlo totalmente.
Toda accién planificada es inicialmente paternalista en el sentido
de que propone y ejecuta lineas de accién trazadas por encima
y al margen de los designios originarios del grupo humano in-
tervenido. También hay que reconocer que en ciertas situaciones
criticas tales como la presencia de enfermedad o de desnutricién
crénica es inevitable prestar cierta ayuda paternalista con cardcter
provisional, en bien de la supervivencia del grupo.

Pensamos que la idea de realizar procesos concretos de in-
terculturacién nos brinda impulsos adicionales para actuar con
decision en el terreno del indigenismo. A esto se suma que, pese
a nuestras consideraciones iniciales altamente pesimistas, ha habido
algin avance en la actitud de la poblacién y de las instituciones
hacia el indigena, aun cuando no se ha dado en forma suficiente
como para hacerse sentir en realizaciones pricticas. Ya parece
haberse superado a grandes rasgos aquella etapa pueril en que el
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indigena era considerado exclusivamente como una lacra social
que era preciso ocultar a la vista de los extrafios, un salvaje privado
del uso de la razén, un chivo expiatorio de nuestro complejo de
inferioridad de pais subdesarrollado, en que atin era corriente oir
la expresién de “no somos indios” ante manifestaciones despre-
ciativas procedentes de algun pais o individuo extranjero. Ya hoy
existe cierto acuerdo, ticito al menos, de que el indigena antes
que ser un problema es un valor y que la cultura indigena, una vez
desmarginalizada, podria aportar elementos extraordinariamente
valiosos al patrimonio cultural de Venezuela. En esto coinciden
numerosos antropdlogos y otros profesionales, sectores eclesidsticos,
politicos progresistas y muchos ciudadanos instruidos.

Sabemos que nunca ha existido en los organismos oficiales
la idea de valorar la problemdtica indigena en forma global y los
recursos econémicos destinados a la planificacién y a la accién
indigenista no han pasado de irrisorios y ello a pesar del hecho
innegable de que por su proporcién numérica —el 1% de la po-
blacién total— la poblacién aborigen deberia disfrutar del 1%
del presupuesto nacional o sea de cientos de millones de boliva-
res anuales. Incluso dada la delicada situacién de esa poblacién
y la enorme deuda histérica hacia ella de parte de quienes le han
quitado paulatinamente sus tierras y medio de subsistencia, no
se excluye la posibilidad de que su participacién en el presu-
puesto nacional deberfa ser atin mayor. En todo caso, es execra-
ble el hecho de que en forma tradicional no se le hagan llegar
sino mendrugos de lo que le corresponde, muy mal distribuidos
e invertidos por cierto.

Pero llegando ya a la situacién actual cuya realidad hemos de
confrontar, vemos que en este momento no se impone tanto la ela-
boracién de proyectos mds o menos ambiciosos sino la formulacién
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de unos pocos de aplicabilidad inmediata y que tengan la virtud
de abonar el terreno para una politica indigenista de fondo, antes
de que transcurra demasiado tiempo.

Para nosotros una de las medidas inmediatas de mayor tras-
cendencia serfa la creacién de una Escuela Nacional de Promotores
Indigenas. Esto no costaria mucho dinero y sus efectos benéficos
se harfan sentir a corto plazo. Piénsese ademds en los resultados fa-
vorables que tales promotores han dado en paises como México,
donde el indigenismo estd algo mds adelantado. El promotor
—como su nombre lo indica— tendria la misién de contribuir
desde las propias comunidades a la reorganizacién de las mismas
con miras a su desarrollo. Es prudente puntualizar aqui la prin-
cipal diferencia que habria entre el promotor bilingiie mexicano
tradicional y el promotor intercultural tal como nosotros lo con-
cebimos. En México el promotor no pasa de ser un agente de la
cultura nacional en el medio indigena. Lleva desde afuera una serie
de ideas innovadoras y aunque conoce y maneja bien su propia
lengua y cultura indigenas, su indiferencia por las mismas es casi
total. Para él lo tnico superior y definitivo es la cultura nacio-
nal, sin restricciones de ninguna especie. El ensena a desdefiar la
herencia cultural aborigen e inculca un sentimiento colectivo de
vergiienza, con la finalidad deliberada de que el indigena renuncie
a sus costumbres y a su filiacién étnica para acelerar su asimilacién
total a la poblacién mexicana mayoritaria.

Nuestro promotor intercultural tendria funciones muy distintas.
Introduciria como su colega mexicano numerosos elementos de la
sociedad nacional, a fin de hacer al indigena participe pleno del
proceso de desarrollo que tiende a ser un patrimonio universal
del hombre moderno, pero actuaria con el mayor respeto e interés
y con el mds agudo sentido de responsabilidad hacia su propia
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cultura, viendo en ella no una rémora o un estorbo, sino el mds
precioso instrumento de superacién para su grupo.

Aplicaria lo que hemos denominado en otros trabajos Educacién
Intercultural en su sentido mds auténtico, buscando la meta del
desarrollo integral a través de los recursos de la cultura propia, que
bien manejada puede absorber los elementos ajenos que le hagan
falta, sin perder sus caracteristicas esenciales y su e#hos mds profundo.

Consideramos imposible que una labor de esta magnitud
pueda realizarse sin concurso pleno de promotores indigenas
cuidadosamente formados en una institucién creada para tal fin.
Sélo asi se lograria que el indigena sea dentro de poco el autor
principal de su propio desarrollo en vez de espectador pasivo.
Ademis, el indigenista extrafio a la comunidad no tiene acceso
a la intimidad de los hogares, ni un contacto suficientemente
prolongado y profundo como para producir algo mis que modi-
ficaciones superficiales y efimeras en los hibitos de la poblacién.
Por otra parte, el nimero de personas no indigenas capacitadas
y dispuestas a vivir y actuar en comunidades indigenas es muy
escaso, por lo que es mucho mds fécil entrenar a los indigenas para
esa labor. Toda esta argumentacién cobra una vigencia ain mayor
ante la consolidacién de la autogestién indigena, tanto a nivel
regional como nacional a través de las Federaciones Regionales, la
Confederacién Nacional y otros organismos netamente indigenas.

Creemos que la escuela de promotores interculturales deberia
tener su sede en Caracas, porque sélo aqui es posible centralizar
alumnos provenientes de todos los grupos indigenas con relativa
abundancia de recursos de todo tipo y con facilidades de supervi-
sién y control por parte de los mds diversos especialistas, es muy
probable que la iniciativa de la Comisién Indigena consistente en
formar un grupo de promotores polivalentes en la propia Guajira
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haya fracasado en parte por la excesiva regionalizacién del pro-
yecto. Es obvio que la creacién, mantenimiento y supervisién de
un centro de ensenanza de esta naturaleza es mucho mds fécil en
Caracas que en cualquier parte del interior.

Sabemos por experiencia que el reclutamiento del personal
indigena no reviste dificultad especial. Abundan los jévenes in-
digenas deseosos de estudiar y realizarse. Su comportamiento
en los centros de ensefanza alejados de sus comunidades sue-
le ser ejemplar; sobre todo si se le brinda orientacién adecuada
y amistad personal.

Un trato frio y un ambiente burocritico pueden, en cambio,
frustrar sus aspiraciones, ya que representan un contraste vio-
lento con la afectividad familiar tan caracteristica de las culturas
indigenas. Solamente en la Guajira se cuentan por centenares los
jovenes con ciertos conocimientos escolares que no hallan cémo
proseguir sus estudios. No escasean quienes han hecho estudios de
bachillerato y normal, pero que fueron nuevamente marginados
por la inclemencia del medio ambiente.

La Escuela deberia formar, por ahora, una primera promocién
de 100 promotores, 50 hombres y 50 mujeres, adiestrados en
ensenanza bilingiie, antropologia elemental, nociones de medicina
simplificada, agricultura y cria y artesania polivalente para ambos
sexos. La duracién del curso serfa en principio de dos afos, tiempo
en el cual los alumnos cursarian paralelamente el sexto grado de
primaria para completar su formacién. Posteriormente podrian
desarrollar otras modalidades de formacién intercultural, ya a
nivel de ensefianza secundaria. Es importante seleccionar bien
a los candidatos y comprometerlos desde el principio a trabajar por
el periodo minimo de dos afos en sus respectivas comunidades.
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No compartimos el temor de quienes opinan que el indigena
traido a Caracas necesariamente se corrompe, se desvincula de
su grupo y se pone reacio a regresar a su comunidad de origen.
Su conducta en estas circunstancias depende bdsicamente de la
orientacidon que reciba de sus profesores y de la calidad de su for-
macién. El indigena, para superar un nivel educativo elemental,
debe conocer la capital con alguna profundidad y mds atin en un
pais tan centralizado como lo es Venezuela. Ademds, si bien es
cierto que el indigena ya no regresa con gusto para estancarse, s
retorna si se le asigna algin papel positivo en la transformacién
de su propia comunidad. Por tltimo, el conocimiento de Caracas
y la posibilidad permanente de volver a la capital obvian todo afén
desmesurado de romper definitivamente con su medio y radicarse
en Caracas como mecanismo de evasion frente a una situacién de
frustracién e impotencia.

La Escuela de Promotores Interculturales presentaria, ademds,
la ventaja adicional de proporcionar a los especialistas y sobre
todo a los antropélogos numerosos colaboradores indigenas
de todos los grupos del pais, hecho que permitiria en breve su
conocimiento exhaustivo.

La Escuela no se limitaria a dar cursos a los indigenas sino
a todos los interesados y en especial a aquellos estudiantes y profe-
sionales que deseen pasar algtin periodo en zonas indigenas, con el
fin de contribuir a su proceso de interculturacién. Tales voluntarios
podrian desempefiar una labor muy til, ademds de que de esta
manera se aprovecharia activamente el interés de vastos sectores
de la poblacién nacional por los grupos indigenas.

La Institucién que proyectamos y que bien podria denominarse
Centro de Educacién Intercultural no es la Gnica iniciativa que
deberfa tomarse en forma inmediata. Hay otros igualmente urgentes
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como la dinamizacién de la reforma agraria en zonas indigenas,
la reorganizacion de la asistencia médica, la fijacién de los precios
de los productos explotados por indigenas como el pendare y el
chiquichique, la proteccién de las comunidades en peligro de ex-
terminio fisico. Pero estamos seguros de que la medida que mds
repercusion podrd tener para el inicio de un desarrollo definitivo
del indigenismo en nuestro pais es precisamente esta: la creacién
de un Centro Nacional de Formacién de Promotores Indigenas.

LLAS COMUNIDADES INDIGENAS EN EL CONTEXTO
SOCIOPOLITICO NACIONAL: UN ENSAYO DE UBICACION
TIPOLOGICA

La multiplicacién y diversidad de las comunidades indigenas
es un hecho ampliamente conocido, incluso en capas de la
poblacién muy alejadas de los especialistas en la materia. Sélo
personas muy prejuiciadas o ignorantes de la problemdtica
aborigen —aunque se las encuentra todavia aun entre gentes
de formacién universitaria— suelen referirse globalmente a “los
indios” como una realidad homogénea, monolitica, refracta-
ria a todo intento de andlisis o de participacién. En nuestro
dmbito nacional, ya la persona medianamente informada
sabe, o siquiera sospecha, que existen grandes diferencias
socioculturales entre los guajiros —caracterizados por una
cultura pastoril seminémada en una regién casi drida—, los
guaraos de Delta Amacuro —habitantes de cafios y morichales
con una economia basada en la recoleccién y en la pesca—, los
yaruro —recolectores y cazadores de las sabanas de Apure—,
los maquiritares —agricultores y cazadores selvicolas del sur
de Venezuela y todos los demds grupos étnicos de nuestro
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pais, que en este espacio no podemos caracterizar ni siquiera
someramente.

Toda esta gran diversidad de modelos societarios se remonta
a procesos histéricos sumamente largos y complejos, s6lo abar-
cables por la disciplina arqueolégica, ayudada por la lingiiistica
y otras ramas del conocimiento antropolégico. Los gru-
pos indigenas americanos han sido clasificados repeti-
das veces desde diversos puntos de vista, entre los que
descuellan el lingiiistico, el cultural y el antropofisico.
Pese a la minuciosidad de las indagaciones, atin no exis-
te ninglin tipo de consenso entre los autores —salvo
a veces sobre aspectos muy generales— y en numerosos casos
surgen verdaderas contradicciones entre los investigadores,
sobre todo si practican especialidades distintas.

Pero junto a esta diferenciacién histéricamente impuesta y
muy anterior al descubrimiento de América, se da también otra
que surge a raiz de la conquista y de la colonizacién y se refuerza
grandemente durante nuestra vida republicana. Se trata de
la incidencia diferencial que han tenido las nuevas configu-
raciones sociales —primero coloniales luego nacionales sin
dejar de ser neocoloniales— en el desenvolvimiento de todas y
cada una de las sociedades indigenas. Sabemos que adn existe
un reducido niimero de grupos que no han tenido ningin
contacto apreciable con elementos portadores de las culturas
nacionales. Pero en la gran mayoria de los casos, no sélo ha
habido un grado de contacto muy apreciable, sino que se ha
producido y reproducido infinidad de veces el bien conocido
fenémeno del etnocidio en sus modalidades mds diversas.

Las consecuencias de este tipo de contrato generalmente
violento y desintegrado han sido bien observadas, pero muy
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deficientemente analizadas, por numerosos observadores,
incluyendo a los antropélogos e indigenistas profesionales
de nuestra época. Partiendo de un condicionamiento ideo-
légico colonialista, vefan casi invariablemente la destruccién
y disolucién de las sociedades autéctonas como un proceso
inevitable de evolucién y nivelacién sociocultural, ultimada-
mente beneficioso hasta para los propios grupos involucrados
y sblo se limitaban a lamentar —en el mejor de los casos— la
forma impositiva y sangrienta a veces en que solia llevarse a
cabo la tarea civilizadora. Estas premisas y supuestos, ya vi-
ciados por su propio origen histérico e ideoldgico, se reflejan
naturalmente en las tipologias aplicadas a las comunidades
indigenas sujetas al mal llamado proceso de aculturacién,
término genérico ampliamente difundido entre los expertos
que estudian el fenémeno del congreso intersocietario.

Todas estas tipologias, desde las de los indigenis-
tas mexicanos hasta la del antropélogo brasilefio Darcy
Ribiero, son de cardcter netamente unidimensional y
se limitan a establecer un continuum entre los polos ex-
tremos del asilamiento absoluto y la integracién total,
pasando por un numero variable de etapas intermedias.
De esta manera se habla de grupos aislados, de grupos con
contactos intermitentes, parcialmente integrados, plenamente
integrados y, como culminacién del esfuerzo “civilizatorio”,
de contingentes plenamente asimilados a la sociedad nacio-
nal mayoritaria, sin personalidad propia distintiva, carentes
de particularidades lingiifsticas y culturales, inmersos en
una sociedad enteramente mestizada en lo biolégico y en lo
sociocultural.
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Este enfoque tipolégico, sustentado por una ideologia
sobradamente conocida es tendencioso y endeble por dos
razones muy definidas. En primer lugar, la antropologia so-
cial progresista, y en creciente las demds ciencias sociales,
condenan en términos categdricos la comisién del etnocidio
por parte de nuestra sociedad en perjuicio de los grupos
humanos minoritarios, tanto en sus variedades mds crudas y
violentas de exterminio fisico y superexplotacién de la mano
de obra indigena, como en sus manifestaciones mds suti-
les y aparentemente inocuas, como la penetracién cultural
e ideoldgica y la discriminacién antiindigena que se puede
practicar en una forma muy valiosa a través del paternalismo,
la conmiseracién y la condescendencia. Hoy en dia, ya no
solamente estd demostrado el valor intrinseco y la riqueza
indescriptible de gran nimero de creaciones culturales in-
digenas, sino que sus propias formas de convivencias cons-
tituyen modelos societarios altamente originales, capaces de
desarrollar una alternativa histérica distinta de las actualmente
dominantes. Por todas estas razones ya se ha hecho lugar
comun decir que los indigenas pueden aportarnos mucho
mds a nosotros que, inversamente, nosotros a los indigenas.

Por otra parte, la tipologia tradicional deja de lado mu-
chos pardmetros de importancia decisiva para ubicar un
determinado grupo humano, para concretarse exclusiva-
mente en el problema de la aculturacién en cuanto tal. Estd
perfectamente documentado el hecho, tanto en Venezuela
como en otros paises americanos, de que el indigena acul-
turado, integrado e incluso parcialmente asimilado a la
poblacién circundante no indigena, lejos de disfrutar de
las ventajas econémicas, sociopoliticas y educativas que

124



presuntamente deberia acarrear la cultura nacional, tiende
a convertirse, por tiempo indefinido, en un subproletario
superexplotado, marginado y discriminado, ya desprovisto
de la proteccién y de la solidaridad que antes le brindaba su
propia organizacién comunal. La tipologia fundamentada en
el mayor o menor grado de aculturacién que presentan las
distintas comunidades indigenas parece ignorar la verdadera
naturaleza de las clases sociales y de toda la estratificacion
social prevalente en los paises capitalistas dependientes, por
lo cual se sitda sobre bases falsas e inadecuadas.

Una vez desechada esta tipologia caduca, debemos pro-
ponernos la tarea de elaborar otra mds idénea, que tome
cabalmente en cuenta todas las categorias necesarias para
buscar, con la mayor exactitud posible, cualquier comunidad
indigena en el contexto sociopolitico nacional, independien-
temente de la naturaleza de su cultura originaria. Para ello
debemos comenzar estableciendo una nitida diferenciacién
entre aquellos grupos étnicos que no hayan tenido ningin
contacto —o s6lo una relacién muy esporddica— con repre-
sentantes de alguna sociedad nacional y aquellos otros en
los cuales ese tipo de contacto sea ya un hecho definitivo
e irreversible. Los grupos todavia incomunicados —ya muy
poco numerosos a estas alturas de la historia— no requie-
ren un comentario mds amplio a este nivel de andlisis. En
cambio, las comunidades que presenten alguna interaccién
definida con una sociedad nacional merecen un andlisis mds
cuidadoso, para cuya instrumentacién proponemos cinco
pardmetros clasificatorios analiticamente separables, aun
cuando muy interrelacionados dentro de una totalidad si-
tuacional: 1) cohesién étnica; 2) conformacién econédmica;
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3) estratificacién interna; 4) conservacién de la cultura propia;

5) incidencia de la cultura nacional.

Si dentro de cada pardmetro distinguimos tres alternativas

fundamentales, obtendremos el cuadro siguiente:

COHESION CONFOR- ESTRATIFICACION CONSER- INCIDENCIA
ETNICA MACION INTERNA VACION DE DELA
ECONOMICA LA CULTURA CULTURA
PROPIA NACIONAL
a) Cohesiéon a) Economia a) Estratificacién- a) Conservacién a) Apropiacién
étnica fuerte. propia arméni- | minima deuna cultura de muchos
camente inserta | o inexistente. propia vigorosa. elementos
en la economia de la cultura
nacional. nacional.
b) Cohesién b)Economia b) Estratificaciéon b) Conservacién b) Apropiacién
étnica mediana. dependiente incipiente en clases | parcial de algunos
deformada sociales. de la identidad elementos
o atrofiada. cultural. de la cultura
nacional.
c) Cohesién ) Explotacién o | ¢) Estratifica-cién ¢) Conservacién ) Apropiacién
étnica débil marginamiento | manifiestaen clases | solamente resi- de muy escasos
o nula. por parte de sociales. dualde lacultura | elementos de
la poblacién propia. la cultura
nacional. nacional.

En lo sucesivo trataremos de desglosar cada uno de estos

criterios.

Cobesion étnica: Para la identificacién de cualquier grupo étnico
tenemos que partir de la base de la pertenencia real de sus miem-
bros a esa colectividad particular diferenciada. En la medida en
que los individuos vivan, sientan y actiien como miembros de su
propia comunidad, podemos hablar de grupos étnicos compactos
o diluidos, hecho que condicionard ampliamente el futuro de
cada grupo a corto y a mediano plazo. Una minoria en la cual
un alto porcentaje de sus miembros tenga dificultades objetivas
o subjetivas de encontrar su ubicacién e identidad estd préctica-
mente al borde de la desintegracién. Tal es el caso, en Venezuela,
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del indigena “genérico” rionegrero, que encuentra problemdtico
identificarse como baniva, baré o guarequena, aunque domine
una o varias de estas lenguas.

Conformacion econdmica: Al darse un contacto regular entre la
sociedad nacional y un grupo indigena, se establecen de hecho
mecanismos de interaccién econémica que pueden llevar a di-
versas consecuencias. En el caso mds favorable, el grupo indigena
se mantiene econémicamente auténomo, duefio de sus medios
de produccién y atin puede acrecentar su productividad mediante
una modalidad no paternalista de ayuda institucional. Tal situa-
cién prevalece —por ejemplo— entre los guajibos y piaroas del
rio Manapiare, estado Amazonas. Por desgracia resulta mucho
mds frecuente la explotacién masiva del indigena, ya sea directa
—como mano de obra— o indirecta, en las transacciones comerciales.
Es también corriente el marginamiento de las comunidades me-
diante la invasién de sus tierras, la persecucién y la discriminacién
o la simple renuencia a prestarles la atencién institucional que
les corresponde como ciudadanos. Un caso extremo de margina-
miento genocida lo constituye la situacién de los yaruro y cuibas
del estado Apure.

Estratificacion interna: Los grupos indigenas presentan por lo
comun una estratificacion social poco marcada y de ninguna
manera andloga a nuestra divisién en clases sociales basadas en la
propiedad privada sobre los medios de produccién. El contacto con
la sociedad nacional puede introducir —no obstante— una marcada
divisién clasista, mds o menos calcada sobre el modelo capitalista
dependiente, como ocurre por ejemplo en la Guajira venezolana.
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Alli una burguesia guajira-mestiza “emergente” explota al resto de
los guajiros, en connivencia con las clases dominantes nacionales.

Conservacion de la cultura propia: El contacto creciente con la
sociedad y cultura nacional suele implicar la modificacién y fre-
cuentemente la eliminacién parcial o total de la cultura indigena
originaria. Sin embargo, algunos grupos —como el panare y en
menor grado el piaroa— se muestran muy resistentes a las formas
convencionales de aniquilacién cultural. Ademds, son a veces
las propias clases dominantes quienes —paradéjicamente— tratan
de ponerle coto al etnocidio galopante si la conservacién parcial
de los patrones culturales indigenas favorece sus designios de
explotacién y mantenimiento del stazu quo. Frente a esta visién
bastardeada, la tendencia mds reciente de las organizaciones indi-
genas es la defensa irrestricta de su integridad cultural y lingfiistica,
precisamente con la finalidad contraria: lograr la emancipacién
y la liberacién del indigena a través de una toma de conciencia
acerca de la importancia de la identificacién étnica y de los valores
propios e intransferibles que ella comporta.

Incidencia de la cultura nacional: Hemos dejado intencionalmente
para tltimo este criterio que se ha utilizado en forma abusiva —por
no decir exclusiva— en las tipologfas tradicionales. Corrientemente,
en los grupos llamados “aculturados” lo que existe en primer térmi-
no es una intensa deculturacién, una gran pérdida de elementos
culturales autéctonos. Sélo secundariamente, y en forma muy
precaria e inarmonica, viene a llenar el vacio dejado por la cultura
original una versioén poco elaborada de algo que pasa por “cultura
nacional”. El resultado suele ser espantosamente empobrecedor
y la nivelacién homogeneizante —producto del etnocidio— no
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es sino la més fiel expresién a nivel superestructural de la nueva
condicién subproletaria y marginada del indigena.

La tendencia histérica dominante ha sido —principalmente
a partir del capitalismo— contraponer la cultura propia original
y la cultura nacional recibida, como dos realidades antagénicas e
incompatibles. En realidad tal determinismo histérico no tendria
por qué existir si no actuasen poderosos mecanismos de destruccién
etnocida. Cuando la cultura original de una poblacién indigena se
ha debilitado marcadamente, es natural que alguna versién de la
cultura nacional tienda a ocupar su lugar. Pero si el grupo man-
tiene un modelo societario suficientemente compacto y vigoroso,
puede absorber —en condiciones sociopoliticas favorables— muchos
y variados aportes de la cultura fordnea, sin perder en absoluto su
especificidad étnica; puede tener lugar incluso la generalizacién
de la lengua nacional sin desplazar o restringir el uso de la lengua
o lenguas indigenas. Entre nosotros tal situacién se estd perfilando
en algunas comunidades guajiras, yaruras, maquiritare y otras.
Y esta es precisamente la expresién madxima de la interculturacién,
ideal sustentado actualmente por la mayoria de las organizaciones
indigenas auténomas: recibir todos aquellos elementos propios
de la cultura nacional que permitan el perfeccionamiento cre-
ciente de los modelos de convivencia autéctonos, en el contexto
de configuraciones sociopoliticas mayores. No se trata de buscar
la separacion y el estancamiento de las minorias indigenas. Lo que
se busca salvaguardar es una diferenciacién legitima de los grupos
humanos que les permita transitar alternativas enriquecedoras de
la evolucién global de la humanidad.

Segtin la topologia expuesta, el grupo étnico —o la comunidad
si se trabaja a un nivel mds concreto— que salga favorecido con
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un puntaje “A”, es decir, el que obtuviere el indice mds alto para
cada criterio de clasificacién, se aproximard significativamente
a una situacion favorable en el contexto de la realidad nacional.
Sin embargo estamos concientes de que nuestra tipologia, como
cualquier otra, tiene que ser forzosamente limitada, esquemadtica
y generalizadora y que un estudio mds profundo de cada reali-
dad especifica requiere andlisis mucho mds sutiles y minuciosos.
Con todo ello, estamos seguros de que la presente clasificacién
satisface mucho mejor la necesidad de ubicar someramente la
diversidad de comunidades y grupos étnicos indigenas en un con-
texto nacional, que las topologfas unidimensionales etnocéntricas
y antidialécticas que nos ha legado la tradicién antropolégica.
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I1
ASPECTOS CULTURALES

CONSIDERACIONES SOBRE EL PATRIMONIO ABORIGEN
DE VENEZUELA

Una de las grandes tareas que confronta la antropologia apli-
cada en nuestro pais es la defensa del patrimonio aborigen.
Aun cuando resulta obvio que el campo de nuestra ciencia se
extiende hoy, en nuestro medio, a toda la problemdtica socio-cul-
tural de la poblacién nacional sin distingos étnicos, la importancia
y significacion del elemento indigena para nuestra disciplina, lejos
de haber disminuido, ha aumentado progresivamente. Hay para
ello multiples razones.

En primer término, en Venezuela atin no se ha llegado a un co-
nocimiento cientifico satisfactorio de nuestros treinta y tantos grupos
étnicos indfgenas, cuyos integrantes se estiman en mds de 150.000
individuos y cuyo nimero, a pesar de sus precarias condiciones de
vida, parece ir en aumento. A pesar de largos anos de esfuerzos para
superar esa situacién, no ha habido recursos materiales ni apoyo
moral que posibilitaran el logro de avances importantes. Todavia
a estas alturas, se desconoce la organizacién social de estos grupos,
sus estructuras socio-econdmicas, sus idiomas y literaturas orales, sus
caracteristicas antropoldgicas, su mundo simbélico, ideoldgico

131



y mdgico-religioso. Si bien no se puede hablar de una ignorancia
absoluta en ninguno de estos terrenos, lo que se conoce no repre-
senta sino una pequefa parte de lo que adn queda por explorar.

El tnico tipo de cientifico capaz de abordar la temdtica indi-
gena es el antropélogo y en menor grado el socidlogo. Ello equivale
a decir que si el antropSlogo dejara de preocuparse por este objeto
de estudio, nadie podria sustituirlo. Es de notar, sin embargo, el
interés que Gltimamente han demostrado por el indigena otros
cientificos como, por ejemplo, economistas, historiadores, literatos
y arquitectos. La preocupacién de estos profesionales sobrepasa
ampliamente la superficialidad y diletantismo que demostraron
sus incursiones otrora, por lo que podrd ser aprovechada en fu-
turos trabajos interdisciplinarios. Pero la labor del antropélogo
sigue siendo la fundamental para integrar el acervo aborigen al
conocimiento cientifico contemporéneo.

Es por lo demds cada vez mds evidente que si el antropdlogo
venezolano no se dedica en forma intensiva y sistemdtica al estudio
de los grupos indigenas del pais, lo hard indefectiblemente y a
corto plazo el especialista extranjero, como ya viene sucediendo
en varias zonas de Venezuela. Aunque no hay por qué rechazar el
contacto con colegas extranjeros dentro del cual estd involucrada
obviamente la posibilidad de que ellos realicen investigaciones
en nuestro territorio, el desplazamiento integral del cientifico
venezolano por el extranjero resulta pernicioso desde tres puntos
de vista. Primero, que el antrop6logo nacional se ve privado de
importantes campos de trabajo en virtud de un imperialismo
cientifico practicado por los paises altamente desarrollados como
Estados Unidos, Francia, Alemania e Inglaterra. En segundo lugar,
los datos recolectados por cientificos extranjeros, al igual que el
material etnogréfico y arqueoldgico, son siempre sacados del pais
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para ser procesados en el exterior, con grave perjuicio para nuestros
patrimonios nacionales.

Finalmente, el material cientifico procesado sin referencia al
contexto sociocultural venezolano del cual fue extraido no nos
sirve en absoluto para profundizar el conocimiento de nuestra
propia realidad ni para enriquecer nuestra cultura nacional con
nuevos aportes.

Todo esto reviste suma gravedad al observar que hay una
continuidad histérico-social entre las formaciones econémicas
indigenas y las campesinas criollas, asi como entre los patrones
de poblamientos aborigenes, rurales y hasta suburbanos; que en
grandes regiones del campo venezolano predomina un tipo de
poblacién que podria ser considerado como indigena deculturado.
Estas consideraciones nos hacen ver la importancia de estudiar
exhaustivamente la realidad indigena, a fin de llegar a una com-
prensién cabal de todos los estratos de nuestra realidad nacional.

A este cuadro hemos de anadirle la importancia intrinseca
que tienen para nosotros los valores etnoculturales indigenas.
La riqueza inagotable y perfeccién estética de sus idiomas, la
variedad y hermosura de sus literaturas orales y concepciones
etnofiloséficas, lo sorprendente y novedoso de sus musicas
y danzas, sus artesanias autictonas y parcialmente ligadas a ma-
nifestaciones criollas, constituyen factores de primer orden para
enriquecer nuestra cultura popular e integrar definitivamente el
rico aporte indigena al patrimonio colectivo nacional. Aun cuando
se han hecho en los tltimos anos grandes avances en este sentido,
es de la mayor urgencia intensificar nuestros esfuerzos, dada la
persistencia de factores promotores del genocidio y etnocidio en
las zonas indigenas.
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Si la labor de nuestros antropdlogos ha sido insuficiente para
lograr la investigacién, rescate y divulgacion de las formaciones
socioculturales aborigenes, menos atin ha logrado promover el
status socioeconémico de los grupos indigenas y acelerar la reali-
zacion de sus potencialidades humanas individuales y colectivas.

La culpa de esta situacién no la tiene el antropélogo sino en
minima parte. Prueba de ello es el cuerpo de resoluciones y con-
clusiones a que lleg6 una comisién de trabajo de antropélogos en
el transcurso del Primer Congreso de Sociologia y Antropologia de
Venezuela celebrado en junio de 1969. De este documento y de otras
publicaciones se desprende con toda claridad que el indigenismo
venezolano es tedricamente el mds avanzado del continente. Si el
programa elaborado se lleva a la practica con un minimo de facilida-
des y recursos, tenemos la seguridad de que se abrird una etapa en el
indigenismo americano. Y parece existir una tendencia muy marcada
de que esto se cumpla, por cuanto ya hay varios antropblogos de las
nuevas promociones trabajando activamente con grupos indigenas
y dispuestos a lograr ese vuelco positivo, prefigurado durante lar-
gos anos de preparacion teérica. No se trata evidentemente de un
objetivo inalcanzable, ya que el indigenismo no requiere recursos
gigantescos, ni siquiera condiciones socio-politicas particularmente
privilegiadas, sino fundamentalmente una buena planificacién
integral, un alto nivel de ética profesional y una mistica de trabajo
a toda prueba. Dicho sea de paso, que el reconocimiento creciente
por parte de todos de la importancia econémica y estratégica de las
llamadas zonas fronterizas y marginales —donde reside la mayoria
de la poblacién indigena— estd contribuyendo significativamente
al avance de la labor indigenista.

Y a la luz de estas realidades, tiene que ir perdiendo terre-
no la concepcién tendenciosa de que el antropdlogo es un ser
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desvinculado de la situacién concreta del indigena y su proble-
matica. No negamos que todavia existen antropélogos etéreos,
divorciados de las necesidades del indigena como ser humano,
pero se trata de un tipo de profesional en franca etapa de regresién
que ya no ejerce ninguna influencia en la marcha de los aconteci-
mientos. El antropdlogo de hoy se orienta preferentemente hacia
el compromiso social y politico, ya sea que actie en el terreno del
indigenismo o en cualquier otro aspecto de la situacién sociocul-
tural de Venezuela.

El acuerdo casi undnime de nuestros antropdlogos, en su preo-
cupacién activa y militante en pro del rescate del indigena y de su
mundo, se inscribe con matices propios en la corriente antropo-
légica dominante en las nuevas promociones de profesionales en
el mundo entero, que combate con energia estos flagelos sociales
tan arraigados en el desarrollo histérico de la humanidad, que
son el genocidio, exterminio fisico de poblaciones, y el etnoci-
dio, aniquilacién parcial o total de culturas humanas. La lucha
contra el genocidio y el etnocidio, junto con su secuela légica, la
busqueda de modelos pluriculturales de convivencia humana, de
la armonizacién y convivencia de culturas diferentes, constituye,
hoy por hoy, uno de los temas de mds candente actualidad de las
reuniones internacionales de antropologia.

Hemos logrado superar afortunadamente aquellos tiempos
en que no se vefan en las manifestaciones culturales indigenas mds
que residuos anacrénicos de sociedades histdricamente superadas,
totalmente incompatibles con el estadio actual de civilizaciones de
la humanidad, y por tanto llamados a desaparecer sin dejar huella
en el transcurso de unos pocos afios. En este cuadro conceptual
las lenguas indigenas no son sino meras obsolescencias y los rasgos
etnoculturales aborigenes han de ser condenados a muerte sin
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andlisis critico previo y sin tratar de escudrifiar su valor intrinseco
o su capacidad de supervivencia.

Esta forma de pensar, fuertemente influida por el positivismo
légico, cuenta atin con numerosos representantes dentro de nuestra
profesion, pero sus fundamentos histéricos, filoséficos y cientificos
estan definitivamente superados. Ya es algo plenamente inconce-
bible que un cientifico social sostenga con un minimo de seriedad
que todas las expresiones socioculturales de los grupos dgrafos
son incompatibles & priori con los de la humanidad civilizada
contempordnea o que descarte de antemano toda posibilidad
de que algunas de esas manifestaciones aborigenes puedan tener
vigencia y continuidad histéricas en el futuro.

No se pretende negar la evolucién humana en bloque, la
cual es un aspecto por demds conspicuo de la evolucién natural.
No ignoramos las inmensas diferencias en complejidad y desarrollo
entre la sociedad indigena guaica o curripaca y la sociedad nacional
venezolana, para no hablar de los paises altamente industrializados
que ya ingresaron plenamente a la era espacial.

También estamos en contra de quienes pretenden excluir los
pueblos dgrafos de la marcha general de la humanidad hacia niveles
cada vez mds altos de desarrollo econémico, tecnolégico y socio-
cultural, para mantenerlos como testimonios museograficos de
etapas pretéritas, para deleite de los especialistas y otros curiosos.

Lo que proponemos es algo muy distinto y por cierto total-
mente compatible y coincidente con las tendencias universales
contempordneas. Se trata de un modelo societario pluricultural,
dentro del cual cada pueblo, cada grupo étnico grande, mediano,
pequefo o microscépico, realice su desarrollo integral dentro de
su propia configuracién cultural. Ello no implica por supuesto
ninguna compartimentalizacién de la humanidad, porque en el
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presente modelo cabe perfectamente la existencia y el surgimiento
de muchos valores comunes a distintas culturas y hasta a la hu-
manidad entera, que asegurarfan la vigencia de una configuracién
sociocultural humana universal, paralela y complementaria a las
configuraciones particulares que actuarfan a manera de modelos
societarios alternativos pero plenamente compatibles entre si.
Para poner un ejemplo concreto del funcionamiento del mo-
delo propuesto, imaginese el caso de la comunidad indigena ba-
niva de Maroa, estado Amazonas, Venezuela. Si nos atenemos
al modelo tradicional de convergencia cultural y de asimilacién
completa, los habitantes de este pueblo estarian condenados,
dentro de unos cincuenta anos, a perder su idioma nativo, el
baniva, y toda su mitologfa arahuaca, todos sus rasgos indigenas
e, incluso, su sentimiento de pertenencia a un grupo étnico in-
digena. Esto es en realidad lo que les ha sucedido histéricamente
a todos los indigenas del centro de Venezuela y a la gran mayo-
ria de los de oriente y occidente. Dentro de un modelo pluri-
cultural, este proceso de absorcién no tendria porqué repetirse.
Con la ayuda de una adecuada educacién intercultural bilingiie,
los banivas se habituardn al manejo cotidiano de las formas fun-
damentales de la cultura nacional venezolana logrando una plena
participacién ciudadana, pero al mismo tiempo proseguirdn su
desarrollo cultural auténomo, manteniendo su identidad como
pueblo. Es evidente que no se pretende realizar una cultura baniva
pura, sino un sincretismo dindmico en que persistan y alcancen su
mdxima expresién los elementos constitutivos fundamentales de
la herencia cultural arahuaca. A algunas personas les parece parti-
cularmente dificil entender que un conglomerado humano pueda
ser bilingiie y practicar patrones culturales procedentes de fuentes
heterogéneas; en el caso que nos ocupa, estudiar conjuntamente

137



la lucha cosmogdnica entre el dios creador Ndpirdli y su hijo
Katsimanali, espiritu maligno y negativo dentro de la compleja
mitologfa arahuaca del Rio Negro, y aprender aritmética en cas-
tellano, como lo hace cualquier escolar venezolano; escribir de un
lado del cuaderno atsirano nupili y del otro lado su equivalente
en castellano “tengo suefio”.

En realidad, la pretendida dificultad del bilingiiismo y bi-
culturalismo indigenas es enteramente ilusoria, como lo hemos
comprobado en multitud de casos y como lo acredita la literatura
existente sobre la materia. No negamos que los pueblos abori-
genes y minoritarios han sido condicionados tradicionalmente
a renuncias a su herencia colectiva, incluyendo su idioma patri-
monial. Pero ese proceso ha sido siempre artificial e impositivo, ya
sea por el empleo de la fuerza bruta o por el método indirecto
de la persuasion sutil, por el cual les han tratado —a veces con
mucho éxito— de inculcar el menosprecio de sus propios valo-
res, el complejo colectivo de inferioridad y la vergiienza étnica.
Tal ha sido precisamente el caso del pueblo baniva. Pero un breve
periodo de convencimiento amistoso basta para disipar ese débil
barniz de suicidio cultural y en la actualidad los baniva, al igual
que los guajiros del Zulia y los caribes de Anzodtegui, estdn firme-
mente decididos a mantener su filiacién étnica y su patrimonio
sociocultural, no con fines separatistas o aislacionistas, sino como
casos especiales de culturas regionales de raigambre precolombina
y por lo demds plenamente integrados —de manera constructiva y
aditiva— a la cultura nacional venezolana. El caso de La Guajira es
sumamente ilustrativo, porque en este mismo afno y en la primera
Convencién Nacional de Dirigentes Guajiros, fue aprobada por
aclamacién una proposicién nuestra sobre la defensa y fomento de
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la lengua y cultura guajiras y se nombré una comisién representativa
para instrumentar la proposicién.

La preservacién y fomento de microculturas en todas par-
tes del mundo anade una dimensién de riqueza incalculable al
patrimonio sociocultural global de la humanidad, mientras que
su desaparicion, lejos de favorecer a nadie, sélo engendraria un
mundo excesivamente homogeneizado, simplificado y vacio.
Hay en la actualidad un gran movimiento universal favorable a las
culturas minoritarias. Se trata de una nueva conceptualizacién del
universalismo cultural, que lejos de propiciar la imposicién de una
cultura tnica, regimentada y esquematizada, trata de apreciar en
su justo valor toda creacién cultural humana de cualquier época
y lugar. Esta situacién es perfectamente aplicable a Venezuela,
donde los grupos indigenas tienen mucho mds que ofrecer a la
nacién venezolana salvando todo su patrimonio etnocultural
que aceptando una deculturacién paulatina que implicaria una
lastimosa pasividad receptora. Hemos observado que en estos
grupos la cultura propia proporciona un marco mucho mejor
y més adecuado para el progreso y el desarrollo que la desapari-
cién cultural con sus inevitables ingredientes de sentimientos de
inferioridad, vergiienza étnica, frustracién abulica y paternalismo.

Conviene especificar la manera de retener o fomentar rasgos
y complejos culturales indigenas dentro del proceso de desarro-
llo. Es evidente que ni las culturas indigenas —como un todo— ni
ninguna de sus partes constitutivas se conservardn en forma qui-
micamente pura. Una concepcién cultural purista no solamen-
te coartarfa todo proceso de interculturacién y desarrollo, sino
que hasta atentaria contra la libertad humana de buscar vias de
expansién creativa.
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Sin duda, algunos rasgos indiscutiblemente perjudiciales para
la supervivencia de los grupos involucrados tienen que desapa-
recer, aun cuando no se erradiquen en forma impositiva. Tal es el
caso de mutilaciones corporales, infanticidio femenino o general
o précticas bélicas de toda indole. Hay también fenémenos que
tienen que conservarse, pero quitindole su cardcter de soluciones
culturales exclusivas. Los bailes indigenas o la indumentaria tipica
no deben desaparecer bajo ningin concepto, so pena de ocasionar
pérdidas culturales irreparables. Pero prohibir al indigena que
aprenda otros bailes o que se ponga otro tipo de vestimenta seria
sencillamente inhumano. La solucién equitativa para tales casos
es reservar ciertas ocasiones o festividades especiales para mantener
vivas las tradiciones autdctonas, sin imponerlas para todo momento
del ano. Lo que interesa es que las manifestaciones culturales perma-
nezcan incélumes y sin tendencia a desvanecerse y no propiamente
su presencia cotidiana que las convierta en simples hechos de rutina.

Algo andlogo sucede con los idiomas indigenas. Nos interesa
sobremanera su conservacién tanto oral como escrita y su trans-
misién a las generaciones venideras mediante su incorporacién
a los programas de estudio. Todo intento de suprimir o consentir
la supresién de estas lenguas y de las producciones lingiiisticas
y literarias que se expresan a través de ellas responde a una concep-
cién errada, mecanicista y discriminatoria. Pero hay que admitir
igualmente que estos medios lingiiisticos no seguirdn siendo los
exclusivos de estas comunidades. Tendrdn que coexistir con idio-
mas mayoritarios como el espafiol, inglés, francés y portugués,
para lograr una comunicacién efectiva con el resto del mundo
y asimilar conocimientos cinéticos, obras literarias y simples no-
ticias de todas partes del mundo. De esta manera la lengua au-
toctona deberd afianzarse en el uso familiar, en la comunicacién

140



permanente entre los miembros de la comunidad y en la creacién
estética. La lengua mayoritaria importada se utilizard en la ins-
truccién formal como uno de los polos de la educacién bilingiie
y como el medio de comunicacién por excelencia con el mundo
fordneo. Ademds, en los primeros tiempos, este serd —por nece-
sidad— el tnico idioma apto para la expresién de los conceptos
y temas mds complejos de la civilizacién contemporanea, como
los relacionados con la ciencia, el arte, la técnica, la politica y la
realidad propia del ambiente mds o menos urbanizado. Sin em-
bargo, este predominio decrecerd con la progresiva estandarizacién
de la lengua indigena y su adaptacién a las innovaciones que sus
habitantes tienen que confrontar. También es bueno observar que
todas las creaciones literarias de cierto interés deberdn hacerse
bilingties para su mayor divulgacién.

En relacion con las creaciones estéticas, como las literarias-ora-
les, musicales y artesanales, estas se conservardn en dos planos: en
el de la continuidad histérica y en el de la innovacién experimen-
tal. De lo anterior se desprende sin ambages que estas creaciones
a veces antiquisimas ingresardn en el acervo colectivo no en tanto
que reliquias del pasado, sino que se mantendrd y fomentard en las
nuevas generaciones la habilidad y el interés por elaborar nuevas
obras basadas en la tradicién. No se trata solamente de llevar a la
escritura el ciclo de Népiruli tal como este persiste en boca de los
ancianos, sino de hacer posible que otros creadores mds jovenes
contribuyan a enriquecerlo con nuevos episodios y versiones.
Tampoco se acogerd la musica piaroa o guarao en forma fosiliza-
da, sino que se estimulard la creacién de nuevas composiciones.

Ahora bien, mientras las nuevas creaciones sigan mds o menos
fieles al patrén tradicional, estamos en el terreno de la continuidad
histérica. Pero paralelamente al mantenimiento de esa continuidad,
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la creacién indigena se encauzard por nuevos derroteros, tanto en
virtud de la dindmica cultural, como bajo el efecto del sincretis-
mo producido por la convivencia con la cultura nacional. Este
fenémeno ya ha sucedido multitud de veces y se hard mucho mds
frecuente y normal bajo la égida de la interculturacién.

Vemos, por ejemplo, que la musica carina del estado Anzodtegui
—el maremare indigena— contiene més elementos criollos que in-
digenas, pero pese a este sincretismo inextricable, no deja de ser
profundamente original. La mitologia maquiritare o motilona
reviste a veces también ese cardcter hibrido, lo cual no le sustrae
en absoluto valor estético. La interculturacién, para ser fiel a sus
propésitos, fomentard sin reservas todo tipo de innovacién expe-
rimental que conduzca a la creacién de nuevas formas culturales,
paralelamente a la preservacién de la continuidad histérica de las
formas tradicionales. De este modo coexistirdn poetas y artesanos
que continuardn con la creacién de corte antiguo y tradicional
con otros que experimentardn con todo tipo de novedades sin
desligarse de su herencia etnocultural. O mejor todavia, existirin
creadores que realizardn su obra en los estilos mds diversos: tradi-
cional, estilizado, modificado, sincrético o totalmente desligado
de lo indigena.

Hay que admitir que muchos complejos culturales tendrdn
que cambiar totalmente de funcién para poder sobrevivir en la
interculturacién. El sebucdn, el mapire, el arco y la cerbatana
pasardn a ser objetos decorativos y es factible que para tal efecto
su elaboracién se haga cada vez mds artistica. El baile yaruro
—hoy predominantemente mdgico-religioso— se convertird en
una fiesta secularizada y de cardcter fundamentalmente estético
si partimos de la premisa de que la racionalizacién de la sociedad
global modificard a la larga ese tipo de creencias. La vivienda
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tradicional de techo de palma y sin paredes seguird existiendo
a manera de quiosco o enramada, pero no como albergue para
las generaciones futuras.

Algunos rasgos de la organizacién social, como la poliginia,
podrdn decaer con el tiempo. Es muy dificil que en una sociedad
demogrificamente estable, igualitaria y sin discriminacién sexual
se mantenga la unién de un hombre con varias mujeres como
situacién normal. Pero es conveniente y necesario fomentar otros
valores sociales y psicosociales tan tipicos de muchas sociedades
indigenas como el equilibrio emocional, la solidaridad comunal
o la armonia con la naturaleza.

En resumen, podemos afirmar que en la interculturacién nada
se pierde y aunque todo se transforma y cambia de funcién, esa
transformacién no acarrea empobrecimiento, simplismo ni ho-
mogenizacién mecanicista. Mantiene la integridad de las comu-
nidades e intensifica su cohesién social, su anhelo de progreso
y superacién y aun su solidaridad humana universal al postular el
reconocimiento y respeto mutuo entre todos los grupos étnicos.
Hasta los elementos negativos como la brujeria, el envenenamiento
y el homicidio se conservardn en forma sublimada y simbdlica
a través del arte, la literatura y los libros de historia que trasmitirdn
al detalle los origenes y vicisitudes de cada pueblo.

Las microculturas representan la prolongacién de la libertad
individual. Asi como no existen dos personas iguales, dos familias
idénticas, dos habitaciones decoradas de la misma manera, no existe
ninguna razén vilida para requerir que todos los grupos humanos
compartan rigurosamente la misma cultura. Lo que debemos exigir
es la comunicacién, compenetracién y complementariedad entre
las formaciones socioculturales, mediante un sistema de objeti-
vos, valores e instrumentos comunes por debajo del cual pueda
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desenvolverse y florecer una amplisima gama de culturas diferenciadas.
En este sentido, toda cultura minoritaria puede sobrevivir y desarro-
llar arménicamente sus més recénditas potencialidades creativas si
logra compactarse con formaciones socioculturales mayores, de in-
dole nacional, que ultimadamente girarfan en la érbita de entidades
aun mayores, como las culturas continentales —la latinoamericana,
por ejemplo— o la misma cultura universal concebida como una
fuerza centripeta en interaccién permanente con pequefias pero
numerosas fuerzas centrifugas que serfan las culturas particulares
dispuestas en peculiares constelaciones.

Pero para lograr el objetivo de una revalorizacién nacional del
patrimonio indigena y de la construccién de una sociedad auténti-
camente pluricultural, debemos apartar ciertos esquemas mentales
muy propios de una interpretacién degradada del positivismo
16gico. Entre ellos, la reduccién de la problemitica indigena a las
dimensiones de una sociedad de consumo. Tal concepcién no le
da cabida a la justipreciacién de los valores etnoculturales por
ser estos irreductibles a la categoria de las necesidades primarias
de seguridad, salud, alimentacién, proteccién y reproduccién.
El desarrollo econdémico es absolutamente obligatorio para la
evolucién social, pero no constituye sino un instrumento de
la realizacién de las potencialidades creadoras del hombre. Resulta
francamente decepcionante escuchar opiniones oligofrénicas en
el sentido de no recomendar el estudio de las culturas indigenas
porque su conocimiento no incide directamente en el desarrollo
socioecondémico. Otra tergiversacion es la desviacién histérico-
interpretativa segun la cual ningtin estudio cultural descriptivo tie-
ne sentido, por cuanto la ciencia social tiene que ser forzosamente
explicativa o sea que debe concluir en un rigido determinismo
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econémico reminiscente del marxismo vulgar ya definitivamente
desechado por los mejores economistas marxistas.

Frente a estas ideas pedestres y mecanicistas, se impone una
visién en toda su complejidad del patrimonio cultural y lingiiis-
tico de nuestros grupos indigenas a la par del reconocimiento de
la urgencia de su divulgacién activa, porque ese acervo corre el
peligro de desaparecer en la medida en que se siga aplazando su
estudio sistemadtico y exhaustivo y la programacién de su inclusién
en planes de fomento pluricultural.

PROPOSICIONES

1. Definir el acervo lingiiistico y cultural indigena y hacerlo
reconocer legalmente por el Congreso, como patrimonio
histérico-cultural de la nacién.

2. Delinear un plan de proteccién material e institucional al
investigador nacional y explicitar su situacién frente a la
competencia extranjera.

3. Salvaguardar igualmente por medios legales los objetos que
constituyen la cultura material tanto arqueolégica como
etnografica.

4. Conseguir un financiamiento estable para estudios profe-
sionales de grupos indigenas y para programas de antro-
pologia aplicada, tanto de cardcter socioeconémico como
de planificacién intercultural.
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PALABRAS AL PUEBLO GUAJIRO*

Senores:

Todos estamos de acuerdo en que la politica indigenista tiende
hacia el desarrollo integral y que dentro de la concepcién del mis-
mo existe una serie de coincidencias de opinién. Toda poblacién
subdesarrollada tiene pleno derecho a un desarrollo y progreso
armoénicos —que constituyen aspiraciones universales— y en este
sentido quizd no hay grandes diferencias entre un guajiro y un
criollo del centro, oriente u occidente de Venezuela. Pero al mis-
mo tiempo la problemdtica indigena comprende también una
cantidad de elementos de gran complejidad que la diferencia
radicalmente de la problemdtica general de la nacién. Aunque
es imposible desvincular la situacién del indigena en toda su
dificultad pero también en toda su belleza.

Afortunadamente existe en Venezuela —a estas alturas— una
ideologfa indigenista radicalmente distinta de la que prevalece en
México, Estados Unidos y otros paises. Si bien se da una comuni-
cacién permanente en congresos, eventos y publicaciones entre los
especialistas fordneos y nacionales, nuestra concepcién acerca de
lo que debe ser una politica indigenista es profundamente original.

4 Discurso pronunciado por el autor en la “I Convencién de guajiros
en Maracaibo”, estado Zulia.
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Tengo la satisfaccién de poder decir que en materia de teoria
del indigenismo hay mayor claridad, precisién y acuerdo que en los
demds paises americanos, aunque ello no se haya traducido hasta el
presente —lo digo enfdticamente— en realizaciones pricticas. Se da
la tremenda contradiccién de que mientras en el indigenismo te6-
rico, en lo referente a las bases, concepciones y orientacion general,
seamos quizds uno de los paises mds avanzados, en lo que atafie a
hechos y realizaciones tangibles en beneficio de las comunidades
indigenas estamos muy pero muy atrasados. Aqui no ha habido
un indigenismo prictico que se haya preocupado por resolver de
manera integral, racional y planificada la problemdtica indigena
del pais, ni en La Guajira ni mucho menos en otras regiones donde
el indigena es mucho mds indefenso, cuenta con menos recursos y
tiene un nivel mds bajo de participacién. Esto se ha debido a los
escasisimos recursos destinados al indigenismo, a su distribucién
poco juiciosa y fundamentalmente a una despreocupacién y apa-
tia generalizadas. Ha habido grandes actos muy vistosos con sus
elocuentes discusiones que nunca han trascendido de las palabras
a los hechos, salvo en un grado minimo, casi nulo. Si se me diera
la mds minima oportunidad de realizar algo prictico, me levan-
tarfa de aqui en este mismo momento y pondria manos a la obra.
Pero como lamentablemente estoy con las manos atadas, tendré
que seguir insistiendo en refinar los instrumentos tedricos para
ver si algun dia se traducen en realizaciones précticas, para lo cual
cuento con la colaboracién de ustedes que son los mds llamados
a reforzar la accién indigenista, hoy por hoy olvidada tanto por
las entidades oficiales como por los particulares.

Ahora bien, hemos dicho que existen entre nosotros algunos
adelantos teéricos en lo que a la concepcién del indigenismo se
refiere. Pasaremos a puntualizar entonces, en qué consiste esa
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ideologia indigenista sobre la cual hay un alto grado de consenso
y acuerdo entre los antropdlogos del pais y otros especialistas en
la materia. En primer término se coincide en que la problemdtica
indigena se debe enfocar en una forma integral. Deben tomarse
por base todas y cada una de las necesidades de los indigenas, no
solamente una que otra necesidad aislada. Sabemos perfectamente
que no basta con darle agua a una comunidad guajira si se des-
cuidan al mismo tiempo otros problemas como el de las fuentes
de trabajo. La planificacién ha de ser integral tanto en un sentido
extensivo —lo que equivale a abarcar todas las comunidades sin
omitir ninguna— como intensivo, lo que se refiere a contemplar
todos los problemas en forma ordenada y jerarquizada. Es natural
que siempre se le dé propiedad a ciertas comunidades o a ciertos
problemas, ya que no puede darse una simultaneidad perfecta.
Pero la concesién de prioridades debe obedecer a un plan nacional
y bien calculado, jamds a caprichos o intereses espurios.
Predomina también una valoracién totalmente nueva de las cul-
turas indigenas por sus méritos propios. En paises como México,
con una larga historia de imperios indigenas y grandes civili-
zaciones, con monumentos deslumbrantes y restos arqueolégicos
que se excavan afio tras afio, el elemento humano indigena se ve
hasta cierto punto més despreciado que en Venezuela. Mientras
que entre nosotros hemos palpado cierta preocupacién y hasta
verdaderas inquietudes por el destino de los valores culturales
aborigenes, de parte de profesionales, estudiantes, otros ciudadanos
y los propios indigenas, en México predomina todavia la creencia
de que el indigena se debe incorporar a la vida nacional como
un mexicano mds, despojado de todos sus valores autéctonos.
En Venezuela arrastramos prejuicios de esta indole, pero no
presentan mayor arraigo en ningun estrato de la poblacién.
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Hay dos conceptos claves muy utilizados por lo antropélogos
de nuestros dias, genocidio y etnocidio, que se manejan en los con-
gresos internacionales y en la literatura especializada. El genocidio
es el asesinato en masa, directo o indirecto, de poblaciones huma-
nas, por el hecho de pertenecer a un grupo étnico determinado.
Por ejemplo, el no solucionar el problema del agua en La Guajira
conduce a la larga a una situacién de genocidio, por cuanto se le
imposibilita al guajiro vivir o desenvolverse normalmente en su
propio medio. El etnocidio es un fenémeno muy distinto y consiste
en coartar directa o indirectamente la manifestacién de elementos
culturales positivos, solamente por no formar parte de la cultura
mayoritaria o dominante. Por ejemplo, cuando al indigena se le
dice que no hable el guajiro, que no practique sus costumbres
o no elabore su artesania, se estd cometiendo un acto de etnocidio,
el asesinato o exterminio de una cultura. El etnocidio puede ser
directo, como cuando le prohibimos al nifo hablar su lengua.
Otras veces es indirecto, como cuando se planifica la educacién
para La Guajira dejando de lado el idioma guajiro o soslayando su
importancia, con la idea mds o menos explicita de que la lengua
autdctona se vaya relegando al olvido con el correr de los aos.

Ocurre un etnocidio similar cuando se dice que el guajiro
desconoce las leyes nacionales, en vez de insistir en la existencia
de un cuerpo propio de normas juridicas que nuca se ha tomado
en cuenta para efectos de la legislacién. La Ley guajira posee
un alto valor ético y juridico, y tratarla con desconsideracién
o tomarla como expresion de la ignorancia del indigena constituye
no solamente una imposicién injusta sino un acto flagrante de
etnocidio indirecto. Nuestra teorfa indigenista hace mucho énfasis
en la defensa de los valores autéctonos porque estos de ninguna
manera conspiran contra la civilizacidn, el progreso y el desarrollo.
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Por el contrario —aparte de su importancia intrinseca— constituyen
la mejor defensa contra el complejo de inferioridad colectivo.

Se ve entre algunos guaraos y muchos otros grupos indigenas
la penosa situacién de que les da vergiienza hablar su lengua
en publico. En tales condiciones actian una serie de presiones
psicoldgicas que hacen imposible un verdadero desarrollo, por-
que el individuo medio se siente miembro de una raza inferior
y cohibida para cualquier tipo de accién. Esto afortunadamente
no pasa en La Guajira, pero existe el peligro de que suceda con
una parte de la juventud que se va apartando cada vez més de los
sitios netamente guajiros y con aquellos técnicos y profesionales
que les dan la espalda a sus hermanos dejdndolos solos con sus
problemas. En la Guajira se dan con todo las mejores bases para
revalorizar la cultura autdctona, a pesar de que la planificacién
tradicional —sin haber socavado directamente los elementos cul-
turales indigenas— los ha estudiado totalmente, al concentrarse
en problemas y reivindicaciones inmediatas como la construccién
de pozos, hospitales o escuelas. Nunca se ha tratado de penetrar
en el fondo del problema guajiro y al actuar asi se estd eludiendo
lo ineludible, ya que se mantiene en suspenso a una colectividad
entera que no halla qué hacer con su propia identidad.

Hay todavia muchos guajiros que hasta la fecha ignoran si
en definitiva vale la pena o no hablar el guajiro o llevar la man-
ta. Hasta tanto no se resuelvan esas dudas en forma cientifica
y humanamente vilida, no podrd haber un desarrollo integral
en virtud de una problemadtica existencial que afecta psicolé-
gicamente a toda la poblacién. La respuesta en si es ficil y no
deberia ser motivo de preocupacién para nadie. Pero debemos
tener el coraje, la valentia de romper con lo tradicionalmente
establecido, para poder afirmar abierta y categéricamente que
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cada elemento autéctono que no incida negativamente en el desa-
rrollo, liberacién y mejoramiento pleno de la sociedad guajira
debe considerarse como un elemento positivo que enriquece no
s6lo el patrimonio colectivo de los guajiros, sino igualmente la
cultura universal de la humanidad. Para poner un ejemplo, el
jayeechi o cancidn guajira es creacién cultural apreciable en la
Guajira, en toda Venezuela y en el exterior. El ja-yeechi hay que
conservarlo, recopilarlo, estudiarlo y estimularlo a fin de darle la
difusién que merece. Con los elementos lingiiisticos, literarios,
musicales, artesanales e ideoldgicos de la cultura guajira podrian
crearse institutos y cdtedras universitarias dedicadas al estudio
y cultivo de esta notable herencia cultural, ya que la lengua y
cultura guajiras son riquisimas y poseen una fecundidad que hasta
ahora no ha sido posible encauzar. Vale recalcar, sin embargo, que
en este sentido la situacién ha mejorado considerablemente en
los dltimos afos, debido en buena parte a la toma de conciencia
de los mismos guajiros.

Con esta secuencia de ideas llegamos al planteamiento de la
educacién intercultural. Tal tipo de educacién es la consecuencia
del contacto fecundo y creador de dos culturas distintas que en
nuestro caso vienen siendo la cultura nacional y la cultura autéc-
tona del pueblo guajiro o la cultura propia de cualquier grupo
indigena en el caso de aplicar la politica de educacién intercultural
a un grupo distinto del guajiro. En este contexto surge de inme-
diato la pregunta acerca de la aplicabilidad de esta nueva moda-
lidad educativa. Los cdnones establecidos del sistema educativo
oficial no dejan ninglin margen a innovaciones de esta indole.
La educacién actual reconoce un solo idioma —el espafiol— un
solo programa y una sola orientacién. Esta rigidez se puede re-
mediar, si no a corto plazo, al menos a mediano plazo, de haber
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suficiente presion de parte de los intelectuales guajiros y sus aliados.
En primer lugar hace falta elaborar un alfabeto guajiro unificado
y aceptable para todos, para luego codificar y sintetizar los aspec-
tos mds resaltantes de la cultura guajira, a fin de incorporarlos
en una programacion escolar concreta. Serfa un absurdo buscar
contradicciones entre las asignaturas de la educacién nacional
y las nuevas materias procedentes de la realidad autéctona. Lejos
de eso, podemos afirmar que a costa de un pequefio esfuerzo
adicional bien dosificado, el guajiro llega a cobrar conciencia
de pertenecer a un pueblo altamente respetable como creador de
cultura en igualdad de condiciones y con los mismos derechos
de cualquier grupo humano que conforma la nacionalidad. Libre
ya de la compulsién de imitar al criollo para ser aceptado como
ciudadano, la nueva concepcién existencial y educativa le confiere
al indigena un fundamento humano mucho mds sélido para en-
frentar las tareas del desarrollo como la tecnificacién, la mecaniza-
cidn, la diversificacidon de la educacidén y la cultura, la formacién
de técnicos y profesionales, el mejoramiento del nivel de vida.
La educacidn intercultural echa los cimientos para un desarrollo
mis rdpido, equilibrado y coherente, para lo cual el guajiro aporta
el capital de su propia cultura, en lugar de recipiente pasivo para
imposiciones fordneas. A pesar de contar con poca experiencia al
respecto —ya que la idea misma de interculturacién y educacién
intercultural es muy reciente— podemos adelantar que los resul-
tados de los primeros ensayos han sido alentadores.

Algunos de ustedes me preguntardn probablemente con qué
derecho algunos alijunas —personas ajenas al pueblo guajiro— nos
esforzamos por crear una actitud positiva hacia los valores cul-
turales guajiros y favorables a su mantenimiento y divulgacion,
en vez de dejar al criterio del propio pueblo guajiro la decisién
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de renunciar o no a su propia cultura. Yo como alijuna no tengo
ningun derecho a imposiciones de esta naturaleza. Pero el asunto
es demasiado complejo para plantearlo en estos términos. Y es que
la cultura guajira, en virtud de su misma importancia, ha llegado
a trascender al dmbito de la colectividad guajira para transformarse
en un bien universal. Ya no se trata de una propiedad exclusiva de
los guajiros sobre el cual pueden disponer a su antojo, sino de un
cumulo de creaciones de valor inapreciable cuyo destino interesa
de cerca de toda la humanidad. Recurriendo a una comparacién,
si una novela de fama mundial deja de ser patrimonio exclusivo de
su autor al salir a la calle la primera edicidn, esta trascendencia
de la creacién es atin mucho mds vélida para grandes configuraciones
culturales como es el caso de las culturas indigenas.

Por otra parte, cuando un guajiro desprecia o descuida su
propia cultura, es falso pretender que lo haga en ejercicio de
su plena libertad individual. El pueblo guajiro ha sido condicio-
nado secularmente a menospreciar su propio patrimonio y admitir
incondicionalmente lo ajeno, precisamente en consecuencia de
la accién sistemdtica del etnocidio directo e indirecto. Por todas
estas razones no vacilo en defender la lengua y la cultura guajiras
con una visién universalista, como parte integrante del patrimonio
cultural nacional y humano. Y no me inhibo de dar tanto calor a
mis palabras porque sé que estoy defendiendo algo universalmente
vélido y justo.

Otro de los grandes aportes que el pueblo guajiro estd en
capacidad de hacerle al indigenismo y a su propio desarrollo
es participar activamente en la solucién de la problemdtica de
otras comunidades indigenas. El guajiro ya lo ha hecho en pe-
quena escala y en el futuro deberd hacerlo con mayor intensidad.
No es que se quiera sustraer recursos humanos tan necesarios para
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el levantamiento de la misma Guajira, ni tampoco convertir a los
guajiros en una especie de aristocracia indigena para mediatizar
y expoliar a los demds pueblos aborigenes. Pero serfa poco razo-
nable desdefar las grandes posibilidades que ofrece este tipo de
interaccién entre comunidades indigenas, que de ningiin modo
habria de traducirse en ayuda unilateral. Es asombroso contem-
plar la cantidad de dirigentes, técnicos, educadores y profesiona-
les guajiros que se han formado en los dltimos afios y es dificil
sobrestimar la influencia que este hecho ejercerd en el porvenir
de La Guajira.

Parece justo que esa legién de técnicos, profesionales y otras
personas capacitadas deban tratar, si no de resolver, por lo me-
nos de participar en la problemdtica general de los demds pueblos
indigenas, algunos de los cuales viven en una situacién tal que su
misma existencia se halla amenazada, como es el caso de ciertas
comunidades yaruras, guajiras y otras. Estoy seguro de que una
mayor participacién de los guajiros en el desenvolvimiento de
estas comunidades podria significarles una gran ayuda, ya que
muchas no cuentan con una persona que sepa leer y escribir, pero
que estarfan en condiciones de cobrar fuerzas, siempre y cuan-
do se les inyectara un minimo de motivacién y se les brindaran
posibilidades concretas de mejoramiento. Es importante sefalar
que se ha iniciado hoy un contacto muy positivo con la venida
de indigenas de Amazonas y Anzodtegui a esta convencién. Tales
relaciones repercutirdn en el desarrollo de La Guajira y en el for-
talecimiento de su idioma y cultura, porque esta contard con la
solidaridad creciente de todos los indigenas del pais. Si bien las
otras culturas son radicalmente distintas de la guajira y sus lenguas
pertenecen a veces a familias lingiiisticas muy distantes, los grupos
indigenas confrontan en general, con su diferencias y matices, el
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mismo tipo de problemas y las mismas situaciones existenciales,
aunque el guajiro estd en condiciones mds ventajosas, principal-
mente por su fuerza numérica y la magnitud de su capa dirigente.
De todos modos la educacién formal estd ganando terreno en los
grupos de Amazonas, Anzodtegui, Bolivar y Delta Amacuro, los
cuales —a la vuelta de pocos anos— tendrin igualmente sus propias
vanguardias de dirigentes y técnicos. Por lo pronto esta convencién
debe pronunciarse enérgicamente en contra de las masacres de
indigenas, verdaderos actos del mds brutal genocidio ocurridos en
diversas zonas de pais, pero sobre todo en el sur de Apure y Perij.

Volviendo a los planeamientos mds generales, insisto en la nece-
sidad de trazar metas precisas sobre la base de una definicién mds
contempordnea y cientifica de la cultura guajira y el sefialamiento
de la importancia de sus elementos para la autorealizacién del
pueblo guajiro. No es licito enfocar los problemas en una forma
reivindicativa e inmediata, haciendo hincapié en el tratamiento
aislado de parcelas de la realidad que ni siquiera sumadas nos dan
una solucién global. Debemos lograr un desarrollo cénsono con
los principios de las ciencias del hombre, de la sociedad y de la
cultura, como la antropologia y la sociologia. Es muy ficil emitir
frases como “la incorporacién plena del guajiro a la vida nacional”,
pero sucede que ella se ha utilizado en muchos sentidos. Tenemos
presentes la experiencia mexicana, en la que la llamada politica de
“incorporacién” ha significado una verdadera tortura psicosocial
para numerosos grupos indigenas desde la Revolucién mexicana
hasta nuestros dias, aunque a partir de los afios cincuenta se han in-
troducido muchas variantes tendientes a suavizarla. Los ejecutores
fundamentales de la politica incorporativa eran los llamados “mi-
sioneros culturales” que llegaban a las comunidades indigenas sin
ninguna formacién en ciencias sociales, pero resueltos a imponer a
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rajatablas las normas de la cultura nacional, decretando al mismo
tiempo a la prohibicién de la lengua local y muchos elementos
de la cultura autéctona. Si ha habido en el propio México una
fuerte reaccién contra ese tipo de incorporacién, no ha sido para
limitar o impedir la participacién del indigena en la vida nacional,
sino, por el contrario, para lograr una participacién mds justa,
que tenga en consideracién la sociedad y cultura indigenas a las
cuales se estd tratando de aplicar politicas de desarrollo.

Nada se gana con la creacién de una nacionalidad homogénea
fraguada bajo el signo de la pérdida de sus mejores valores. Si un
Estado moderno sabe apreciar su folklore nacional y la manera
de hablar de sus distintas provincias, cudl no serd el trato prefe-
rencial que deba ddrsele a la lengua y cultura patrimoniales del
pueblo guajiro. En tal sentido es imprescindible que los guajiros
encaren definitivamente su destino como pueblo bilingiie, para lo
cual su instrumento fundamental serd la educacién intercultural.
Ya existen ciertamente muchos guajiros que se expresan igual-
mente bien en guajiro y castellano. Ellos prefieren el guajiro en la
intimidad familiar y en el trato con su misma gente y se reservan
el espafiol —considerado como lengua prestada— para relacionarse
con el alfjuna y su mundo. Pero no siempre ocurre asi ya que
existen guajiros que aun conociendo su idioma se avergiienzan
de él y tratan de emplearlo lo menos posible. Hay, por otra parte,
los guajiros monolingiies que todavia no dominan el castellano.
Los profesionales y técnicos educados fuera de las comunidades
suelen conocer su lengua materna en forma deficiente y algunos la
ignoran por completo; hecho extensivo a las nuevas generaciones
de Ziruma y otros barrios indigenas de Maracaibo. Recuérdese
que muchos alumnos han sido y siguen siendo castigados en sus
planteles por atreverse a pronunciar una sola palabra en su lengua.
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Ya es hora de acabar con esa contradiccién artificialmente creada
entre lo nacional y lo indigena, mediante la instrumentacién de
una educacién intercultural bilingiie tanto a nivel de primaria
como de secundaria y la creacién de un consenso favorable entre
indigenas y criollos en torno a la revaloracién del aporte indigena.
No basta con aceptar al guajiro como ciudadano venezolano con
plenitud de deberes y derechos. Hay que acabar paralelamente
con la discriminacién que pesa sobre su lengua y cultura. El gua-
jiro es portador de valores que ha puesto a nuestra disposicién sin
costo alguno. La nacién ha despreciado hasta ahora estos bienes,
pero atn es tiempo de rectificar. En la planificacién indigenista
debe ocupar un lugar preferencial la cultura nativa. Por otra parte,
la modernizacién educacional no sélo nos exige la funcionalidad
de la primaria, la diversificacién de la secundaria, la creacién de
escuelas-granjas, artesanales y otros cursos de capacitacién: se
impone ademds, como punto de partida y base ineludible, la
educacién intercultural bilinge.
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EL INDIGENA COMO CREADOR LITERARIO?

Hemos defendido durante largos anos el valor intrinseco de todas
las culturas indigenas, asi como el dinamismo y creatividad que
se encuentran en su seno, aun cuando estos atributos sélo podrin
desplegarse plenamente con la liberacién de los grupos étnicos
autictonos. Pero nunca basta la defensa en un plano tedrico y abs-
tracto, por mds lucidos que sean los argumentos. Por eso siempre
hemos querido recurrir a ejemplos concretos de manifestaciones
culturales que hablen por si solas y que sean capaces de convencer
al mds escéptico de la correccién de la tesis sustentada.

El monumental trabajo de Ramén Paz Iguana, indigena gua-
jiro igualmente versado en su propia cultura y en la nuestra, es
un testimonio categérico de la verdad de nuestra posicién. Esta
obra de la cual no aparece por ahora sino el comienzo, podria
perfectamente conceptuarse como el Popol Vuuh guajiro, si fuésemos
partidarios de un comparatismo ficil y algo ingenuo. Sin embargo,
a pesar de la evidente similitud y posible origen comdn de ciertos
relatos guajiros con capitulos del poema maya —caso de los mellizos

5 Este trabajo sirve de prélogo a la obra de Ramén Paz Iguana titulada
Mitos, cuentos y leyendas guajiros.
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transformadores Ma'ayiii y Uldpiui (tratados mds extensamente
en el segundo tomo por aparecer, ya que la obra definitiva constard
de cuatro tomos)— caer en esta clase de parangones no es la mejor
forma de hacerle justicia al libro de Ramén Paz. Estimamos que
la presente obra es profundamente original y vélida en si misma,
por lo cual no necesita afincarse en ningin producto literario
previamente aparecido para avalar su existencia. Es mds correcto
enfocarla como una gran creacién colectiva, patrimonio del pueblo
guajiro, en el cual el autor Ramén Paz actia como rapsoda —como
trasmisor divulgador del gran tesoro colectivo— al igual que los
miles y miles de cantores guajiros que le precedieron, y gracias
a los cuales ha llegado hasta nosotros, conservada y enriquecida en
forma casi milagrosa, este precioso legado. Como ocurre con toda
creacién popular auténtica, no se establece ninguna contradiccién
entre el acervo colectivo y el creador individual. Este tltimo, en
virtud de la propia dindmica creativa, siempre hace sus aportes
—tanto de forma como de fondo— segin su talento y sensibilidad,
dejando estampado su sello personal inconfundible, sin necesidad
de falsear o tergiversar la esencia de la obra colectiva, la cual nos
remite con gran lucidez.

Nos parece muy conveniente aclarar estos puntos. Existen
entre nosotros, y en otras partes, estudiosos de la mitologfa in-
digena empefiados en la peculiar concepcién de que todo mito
perteneciente a una sociedad dgrafa tiene que ser necesariamente
tosco, rudimentario, de estructuracién escueta y de corto aliento.
Ese prejuicio responde indudablemente a una idea positivista
y evolucionista a ultranza, para la cual la llamada “mitologfa primi-
tiva” debe constituir necesariamente el primer peldafo de la pro-
duccién literaria humana, algo asi como los primeros balbuceos de
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la humanidad, para dar paso, progresivamente, a una secuencia
de etapas superiores.

Ese evolucionismo rigido y lineal pasa por alto el hecho de que
las sociedades dgrafas no son homogéneas en absoluto y que por
tanto existen grandes diferencias entre sus respectivas literaturas
orales, tanto de orden cualitativo como cuantitativo. No desco-
nocemos la existencia de grupos humanos con una produccién
literaria relativamente simple e indiferenciada, pero este no es el
caso, en ningiin momento, de la cultura guajira.

Otra circunstancia que debemos tener presente es la base féctica
tan deleznable sobre la cual se pretende enjuiciar esas produccio-
nes literarias. Y ahi entramos de lleno en una discusién de indole
antropolingiiistica. Sucede que los métodos de recoleccién de
este tipo de material son pésimos y que los propios recolectores
—incluyendo a los mds capacitados— actian de una forma impro-
visada y bajo la presién del tiempo. Muchos de los pretendidos
“investigadores” inmersos en el cientificismo mds desaforado sélo
se preocupan de que el periodo pasado “en el campo” les rinda
un miximo de beneficios y laureles académicos, y perspectivas de
ascenso. Ello se traduce evidentemente en lapsos de permanencia
muy cortos, uso de informantes inadecuados, desconocimiento
del idioma, poca familiaridad con el grupo y ningtin compromiso
real con el destino histérico del mismo. Los datos mitolégicos
y literarios recogidos por tales personas delatan —casi siempre
a primera vista— una tremenda inseguridad, defectos abismales
de captacién y traduccién y un sinniimero de simplificaciones
y distorsiones. Frente a ese programa desolador, Ramén Paz retne
atributos de valor incalculable: su filiacién guajira, su formacién
antropoldgica y su indiscutible sensibilidad literaria. Ya el mero
hecho de ser indigena guajiro le proporciona una inmensa ventaja.
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La experiencia nos ha ensefiado que el indigena que describe
su propia cultura —incluso el semianalfabeto— lo hace con una
autenticidad, precisién y amplitud totalmente inaccesibles al
investigador universitario medio. Por tal motivo siempre hemos
propiciado el apoyo institucional mds decidido a todo miembro
de un grupo técnico autdctono que muestre aptitud e interés
por este tipo de tareas. En algunos casos hemos hecho, ademis,
sondeos con miembros de varias comunidades, para poder po-
ner de manifiesto su idoneidad como intérpretes de su propia
realidad socio-cultural. Fue precisamente en esta forma como
llegamos a motivar al indigena guarao Basilio Arintero Guerrero,
quien ha proporcionado elementos sumamente valiosos para el
conocimiento de su grupo®.

6 También el Segundo Congreso de Indios de Venezuela ha hecho
un énfasis sin precedentes en la importancia del creador cultural
indigena. He aqui unos extractos alusivos del Informe de la Comisién
de Cultura:

a) “Publicar los trabajos realizados por los indigenas sobre su propia
cultura, estimulando asi la creatividad y la toma de conciencia de
los diversos grupos étnicos que habitan en el pais”.

b) “Que la Asociacién Indigena de Venezuela, a través de su
Comunicacién de Cultura, promueva que las investigaciones
acerca de la mitologfa, literatura y cosmovision sean orientadas y
dirigidas por miembros de las comunidades indigenas, por
considerarse que estas personas son las que realmente conocen
detalladamente sus manifestaciones”.

¢) “Serecomienda que se les asigne prioridad a los indigenas que se
destaquen en este tiempo de investigaciones, por medio de planes
de becas, financiamiento de investigaciones, promocién literaria,
edicién de obras, etc”.
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La formacién antropolégica de Ramén Paz, crea, sin embargo,
una brecha infranqueable entre él y otros indigenas investigadores.
Aun cuando nuestro autor no se ha graduado en la disciplina an-
tropdloga, puede considerdrsele, no obstante, como uno mds del
gremio, en virtud de sus extremos conocimientos especializados
y su contacto permanente con antropélogos profesionales durante
un periodo de més de diez anos. Tampoco se trata, en rigor, de
un caso de autodidactismo, ya que su formacién y experiencia
de profesor de educacién media le habia proporcionado sufi-
ciente base educativa formal para iniciarse en la magna labor que
posteriormente adelantaria con tanto brillo y originalidad.

Pero como ya dejamos entrever mds arriba, Ramén Paz es
ante todo un literato, un creador poético al igual que los cantores
guajiros andénimos que, generacién tras generacién, habian ido
acumulando esa rica literatura oral y cantada y aquellos otros ya
nombrados en el libro, que suministraron al autor todo el material
de primera mano. Un cientifico puro no habria podido culminar
una obra con tales caracteristicas; tuvo que intervenir la mano
inspirada del poeta para seleccionar las fuentes e integrarla en un
todo armonico, darle al conjunto su continuidad e ilacién, poner
de relieve con suficiente vivacidad plastica los elementos mds
esenciales, separar lo constante de lo accesorio y lo secundario.
Tal vez lo més dificultoso haya sido lograr una traduccién que nos
haga percibir el relato original fielmente y en toda su plenitud. Y
es justamente en el escabroso terreno del lenguaje donde el autor
logra cosechar uno de sus grandes triunfos. Maneja un estilo que
recoge la mejor tradicidn literaria cldsica, matizdndola con un
enjundioso lenguaje popular discretamente localista, en el cual se
destaca un caudal de voces guajiras arménicamente insertas en su
contexto. La fluidez del texto es impresionante, nunca tenemos la
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sensacion de monotonia, pesadez o fastidio. La traduccién jamds
se vuelve mecdnica o académica. Se trata de una adaptacién en el
mejor sentido de la palabra, por cuanto se aparta de toda versién
literal, se permite una amplia libertad poética en los giros y vo-
cablos mds apropiados para cada situacién y recurre a un énfasis
especial de ciertos detalles si estos favorecen una mayor expresi-
vidad y soltura. Pero Ramén Paz consigue todos estos efectos sin
traicionar el origen ni hacer concesiones graciosas al publico. Atn
mds, la fidelidad de la traduccién es tan completa, que permite
revertir todo el texto al idioma guajiro sin el menor esfuerzo o
contratiempo, tarea que serd necesario emprender cuanto antes,
a fin de integrar la presente obra al acopio de textos de ensenanza
que requiere la educacién intercultural bilingtie en La Guajira.

Podemos afirmar sin ambages que el libro de Ramén Paz repre-
senta un hito en la antropologia venezolana y como obra literaria
trasciende ampliamente el 4mbito de lo indigena para ocupar un
puesto de honor en la literatura venezolana. Ya ningtn venezo-
lano medianamente informado puede ignorar impunemente el
aporte lingtiistico, literario y cultural de nuestros grupos indigenas
actuales. No tenemos derecho a mutilar el patrimonio histérico
y cultural de la nacién. Es totalmente inapropiado iniciar el estudio
literario con los primeros autores de lengua hispana. Y es doble-
mente irracional restringirnos a divulgar —en nuestra educacién
oficial- mitologfas fordneas como la grecorromana y aun la maya,
poseyendo como poseemos una veintena de mitologfas riquisi-
mas, tales como la guajira, la guarao, la pemdn, la maquiritare, la
arahuaca rionegrera y muchas otras.

Para lograr la inclusién de nuestros valores culturales indigenas
en todos los niveles de la educacién hace falta, en primer lugar,
atacar ese snobismo tan estipido y vacuo que ve con el mayor
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desprecio toda manifestacién auténtica de cultura popular, sobre
todo la proveniente de grupos autéctonos. Esa tendencia podria
caracterizarse como etnocentrismo occidentalizante, reforzado
por patrones de dependencia intelectual propios de todo pais
subdesarrollado. Mds peligrosa es, con todo, la posicién extrema
de los etnocidas, esos grandes barbaros del siglo XX, que combaten
con fanatismo y ensafnamiento las culturas indigenas en todas sus
expresiones, sin conocerlas en lo mds minimo y sin sentir ninguna
curiosidad por saber algo acerca de ellas, aunque sea con la mera
intencién de racionalizar su actitud hostil. Esos energiimenos ul-
trarreaccionarios y obscurantistas, a quienes se debe en gran parte
el estancamiento y atraso del indigenismo venezolano, no cesan
de atropellar a la poblacién indigena mediante el acaparamiento de
sus tierras, el ataque directo o indirecto a su organizacién comu-
nal y especificidad cultural y la elaboracién e implementacién de
planes encaminados a marginar, disolver y, por ende, eliminar los
grupos étnicos aborigenes, aun cuando no se trate de exterminio
fisico propiamente dicho.

Si frente a todos estos y otros obstdculos e impedimentos con-
servamos todavia un razonable optimismo frente a la problemdtica
indigena y seguimos convencidos de que el tiempo trabaja en
nuestro favor, se debe en gran parte a la prodigiosa capacidad
de supervivencia y superacién del indigena, de la cual constitu-
ye ejemplo elocuente la proeza realizada por Ramén Paz. Nos
consta personalmente la forma tan penosa y accidentada como
su obra ha llegado a su etapa actual. Ramén Paz fue criado en un
ambiente sumamente refractario a la poblacién indigena, donde
la actitud menos negativa era la de aquella minoria que hablaba
de la necesidad de “ayudar al pobre indio” a disfrutar de algunos
beneficios de nuestra gran civilizacién. Sélo en los dGltimos meses
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ha gozado el autor de alguna ayuda institucional, bajo la especie
de un modesto sueldo. Durante mds de diez anos estuvo reali-
zando sus investigaciones sin ningtn tipo de recursos y en medio
de la incomprensién y desden de casi todos. Por mucho tiempo,
ni siquiera la poblacién guajira llegé a vislumbrar la importancia
y significacién de este trabajo. El autor estuvo, en mds de una
oportunidad, al borde de arrojar al fuego toda su obra. Ningtn
organismo publico y ni siquiera las universidades nacionales mos-
traron un interés real por su esfuerzo. Hubo vario antropélogos
inconsientes que trataron de explotar sus datos al maximo y reducir
al autor a un nivel de simple informante. Sin embargo, la obra
fue madurando y ha sido posible asegurar la aparicién de su pri-
mera parte. S6lo la asombrosa constancia y tenacidad de Ramén
Paz hizo factible este prodigio, la misma constancia y tenacidad
que habrd de guiar los pasos de toda la poblacién indigena, para
alcanzar dentro de un tiempo previsible, y a pesar de todas las
adversidades que hoy la estrangulan, el objetivo central de su lucha
plurisecular: la liberacién total y definitiva.

Jalian wayiu. Nakiwaipa namdiwa wayiuirua matijainsat adk-
Jjawaa. Jaitdinii miiliain ma’in jodluw'n, ndpoleerii makdtiiin weinshi
madaya. Eéjeerii wanée juyd, siintapa andakat sodumiiin Wajliri,
stipiila katiiin o%u waylukonii siimaa dtsiiin miildu eéjee kapii-
lainnuu, wotimainru’u wenésueela.

Adelante, guajiros. La antigua cultura guajira nunca tendrd fin.
Aunque en la actualidad los guajiros vivan en malas condiciones,
esto no podrd seguir asi indefinidamente. Llegard un tiempo en
que se resuelvan los problemas de La Guajira, para que su pueblo
se haga fuerte, poderoso y respetado en nuestra tierra, Venezuela.
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I11
ASPECTOS LINGUISTICOS

LAS LENGUAS INDIGENAS DE VENEZUELA

Actualmente se hablan en Venezuela aproximadamente treinta len-
guas indigenas. Algunas de ellas han sido relativamente bien clasifi-
cadas en grandes familias lingfiisticas como la arahuaca, la caribe y la
cibcha. Dentro de la familia arahuaca se ubican el guajiro, hablado
por 100.000 personas en Colombia y Venezuela, el paraujano, el
baniva, el curripaco, el piapoco, el guarequena, etc. La familia caribe
comprende el carifia, el pemén, el yabarana, el maquiritare y otros.
El guarao del Delta, el yaruro de Apure y el yanomani (guaica) del
estado Amazonas parecen leguas independientes aunque algunos
autores les atribuyen una filiacién macro-chibcha.

Las lenguas indigenas constituyen idiomas ricos y complejos,
de un alto grado de expresividad y de atributos estéticos muy
refinados, tanto en el plano fonolégico como en el gramatical
y el semdntico. Revela desconocimiento total de la realidad hablar
todavia de dialectos indigenas, en vez de lenguas o idiomas, ya
que nada justifica ver en las lenguas aborigenes sistemas expresivos
de segundo orden. Al contrario, todos estos idiomas representan
creaciones milenarias de sociedades humanas enteras, y su exis-
tencia agrega algo muy grande y muy valioso al acervo cultural
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nacional y americano. Por otra parte, el valor de estos idiomas no
se agota en su ser intrinseco, sino que sirve de medio expresivo
a vastas y monumentales literaturas orales, y mds recientemente
algunos, como el guarao, han llegado a poseer literaturas escritas
de un volumen considerable. Hay que enfatizar, igualmente, que
estas lenguas sirven de matriz simbdlico a una gran variedad de
culturas indigenas de suma importancia para la humanidad.

Todas estas lenguas han sido tradicionalmente de uso exclu-
sivamente oral. Sin embargo, para el presente, muchas de ellas
han sido provistas de alfabeto propio en cardcter latino y existe
actualmente un proceso de regulacién ortogréfica a escala na-
cional. Algunos idiomas como el guarao, el yaruro y el baniva
han sido estudiados cientificamente, con bastante profundidad.
Por otra parte, van quedando muy pocas lenguas sobre las cuales
no exista ningin conocimiento concreto. Vale la pena insistir en
que contrariamente a lo ocurrido en paises como México, Brasil
o Colombia, la investigacién lingiiistica en Venezuela se realiza
predominantemente por investigadores nacionales y residentes en
el pais y en estrecha conexién con otras ramas de la antropologia
y las ciencias sociales.

Aunque hay algunas leguas muy minoritarias, como el baré y el
paraujano, en peligro inminente de desaparecer, podemos asegurar
no obstante que la situacion general de los idiomas aborigenes ha
tendido a mejorar algo en los dltimos afios, como consecuencia
del surgimiento de la autogestién indigena y de la accidén sis-
temdtica de un reducido ndmero de cientificos y especialistas.
En virtud de ello, tanto el propio hablante indigena como sectores
crecientes de la opinién publica nacional tienen mucho mds interés
en la preservacién y el cultivo de las lenguas indigenas que hace,
digamos, diez afos. El propio Ministerio de Educacién y otros
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organismos oficiales han reconocido la necesidad de implantar la
educacién intercultural bilingtie en las comunidades indigenas,
después de un largo periodo de incomprensién y rechazo, si bien
estamos seguros de que un verdadero auge del pluriculturalismo
y del plurilingiiismo sélo serd posible bajo un régimen socialista.

La Seccién de Lingiiistica del Instituto de Investigaciones de la
Facultad de Economia de la Universidad Central de Venezuela estd
trabajando aceleradamente en un Manual de Lenguas Indigenas
que contendrd una descripcién bdsica de casi todas las leguas au-
toctonas del pais. Proyectamos terminar ese trabajo para diciembre
de este afo, siempre que se logre solventar el mayor obstdculo
que frena nuestros esfuerzos: la carencia casi absoluta de recursos
materiales para llevar adelante las investigaciones emprendidas.
La Universidad y las entidades responsables por adelantar el co-
nocimiento cientifico de nuestra realidad deberian colaborar en
alguna forma con nuestra iniciativa que ha despertado mucho
interés fuera de los confines de nuestro pais.

LA PLANIFICACION INDIGENISTA Y EL PROBLEMA
LINGUISTICO

Cuando se habla en nuestro pais de indigenismo, de lenguas indi-
genas, de programas ambiciosos de investigacién o de desarrollo
de las zonas marginales, no suele faltar una referencia directa
o indirecta o a veces algln tipo de contacto oficial o informal
con una institucién internacional en sus proyecciones pero
esencialmente norteamericano, llamada Instituto Lingiistico
de Verano. Es veridico que el Instituto Lingiiistico de Verano
o ILV a secas, cuenta con una gran experiencia en lo tocante
a lenguas indigenas, tanto en nuestro continente —véanse los casos
de México, Brasil, Pert, Bolivia, etc— como en el resto del mundo.
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No se le debe tampoco regatear méritos ya que ademds de contar
con magnificos lingiiistas —incluso algunos de la estatura de Pike
y Nida- tiene en su haber la descripcién y estudio —mds o menos
adecuados— de centenares de lenguas desconocidas y programas
de alfabetizacién bilingiie de cierta trascendencia.

Siendo esto asi, no debe sorprendernos el que durante
por lo menos los dltimos quince afios haya surgido una y otra
vez la idea de un convenio con este grupo. En efecto, Venezuela
es uno de los pocos paises americanos donde tal convenio no
existe. Pero sucede que en nuestro pais la lingiiistica no estd tan
atrasada como para necesitar la realizacién de esas investigaciones
tedrico-pricticas por parte de un personal totalmente extranjero.
Esto contribuird m4s bien a desarraigar nuestra incipiente pero
muy pujante lingiiistica del panorama nacional, a favor de un
intento de colonizacién cientifica y cultural altamente perju-
dicial para el desarrollo independiente. Si el Estado invierte en
el financiamiento de la lingiiistica nacional lo equivalente a lo que
tendria que erogar en caso de realizar un convenio con el ILV,
se puede garantizar para dentro de un periodo de 2 o 3 anos que
Venezuela ocupard, al menos en lo referente a esta disciplina, un
sitial respetable entre las naciones del mundo. Ahondaremos algo
sobre este punto, pero por lo pronto nos toca precaver contra los
inconvenientes que implicaria la traida en bloques del ILV.

Se trata de una institucién eminentemente religiosa y misionera
—y por ende etnocida— de signo protestante, y que persigue como
uno de sus fines fundamentales la traduccién de la Biblia a todos
los idiomas. Es evidente que las grandes mayorias nacionales no
estarfan de acuerdo con ese tipo de indigenismo de tendencia
religiosa y protestante, por las mds diversas razones, comenzando
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por aquella mds elemental de que el desarrollo nacional es empresa
del Estado.

El grueso del personal del ILV posee solamente una modesta
capacitacién de pocas semanas, es decir, se trata de un tipo de téc-
nico perfectamente formable en el medio venezolano, sin necesidad
de acudir a un contingente humano importado. El procedimiento
habitual del ILV consiste en diseminar por los caserios indigenas
algunas decenas de parejas de investigadores —normalmente matri-
monios— quienes van adquiriendo la mayor parte de su formacién
lingtiistica en el campo y bajo el asesoramiento de sus profesores.
No vemos la razén de por qué no se puede hacer algo andlogo con
aspiraciones venezolanas, cuando nos consta que hay para ello més
que suficiente material humano. Pensar lo contrario serfa caer en
el mds degradante complejo de inferioridad.

Por otra parte, el método llamado tagménico que ellos utilizan
para la descripcién lingiiistica no es el mds conveniente ni el mds
novedoso y adolece de serios defectos técnicos como son la tiesura,
la superficialidad y la simplificacién arbitrara. También salta a la
vista la pobreza e inadecuacién de la mayoria de sus publicaciones
gramaticales y pedagdgicas, salvo algunas notables excepciones.
No parece recomendable, asimismo, que los principales ejecu-
tores del indigenismo nacional sean los susodichos matrimo-
nios norteamericanos, por lo menos mientras haya otra solucién
a la vista. La experiencia demuestra que en todas partes, y por la
fuerza misma de las circunstancias, estos técnicos o investigadores
tienden a hacerse poderosos e impiden el acercamiento de sectores
de la poblacién nacional —vinculados o no a la lingiiistica o al
indigenismo— a las comunidades indigenas. Sucede pues que de
la noche a la mafiana un grupo de ciudadanos estadounidenses
se hacen duefios de numerosos caserios indigenas y de sus zonas de
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influencia, convirtiéndose en los principales intermediarios entre la
poblacién criolla e indigena y esto generalmente en zonas de extre-
ma importancia para la soberania nacional como son las fronteras.

Ademds, para el indigenismo no basta saber evangelizar y ni
siquiera contar con un conocimiento mds o menos adecuado de
la lingiiistica. Hay que dominar los mds variados aspectos de la
antropologia y otras ciencias sociales, conocer la realidad, la com-
posicién étnica y la ubicacién de la poblacién indigena en su re-
lacién con la criolla, poseer un conocimiento directo de primera
mano y profundamente vivencial de Venezuela y ante todo una
mistica y vocacién de servicio con el propésito de engrandecer el
pais a través de la realizacidn integral de las potencialidades sociales
culturales de la poblacién indigena. No se debe ver en el indigena
el mero objeto de un rescate cientifico, sino conducirlo hacia los
mds altos niveles de evolucién econémica y cultural sin arrancarlo
de su filiacién étnica y aprovechando al médximo su propio idioma
y valores culturales: en una palabra, hay que tratar de conseguir
que las condiciones de indigena y de ciudadano venezolano no sean
excluyentes sino, por el contrario, plenamente complementarias.

Todo esto nos hace ver lo indispensable de la formacién de
cuadros de técnicos indigenistas de nivel medio, ya que poseemos
algunos de formacién universitaria. Hay que formar indigenistas
que sepan suficiente antropologia y lingiiistica no s6lo para llegar
a compenetrase con el indigena y lograr su motivacién y anhelo
de liberacién sino también para describir sus sociedades, len-
guas y culturas y conocer sus actitudes y situaciones existenciales.
No podemos conformarnos con indigenistas extranjeros a no ser
en calidad de asesores temporales o de personal extraordinario.
Pero para cubrir la necesidad de verdaderos técnicos indigenas
nacionales —muchos de los cuales podrian ser perfectamente de
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filiacién indigena— debe crearse de inmediato una Escuela
de Indigenismo de nivel medio, con un curriculum de 1 o 2 afos,
en que se impartan todas las asignaturas necesarias para una for-
macién integral y profunda dentro del contexto de una disciplina
rigurosa y una vocacién de servicios a toda prueba. Paralelamente,
se postula la necesidad de crear un Instituto Nacional de Lenguas
y Culturas Indigenas sobre cimientos igualmente sélidos, debi-
damente conectado con las organizaciones indigenas y todas las
instituciones nacionales interesadas en la materia.

CARACTERES ANTROPOLOGO-LINGUISTICOS
DEL IDIOMA GUARAO

Sobre la lengua guarao han existido, en niimero tal vez mayor en
torno a otras lenguas indigenas, un buen nimero de preconceptos
y falsedades que atacan directamente su valor lingiiistico intrin-
seco. El cardcter aparentemente sencillo y didfano de este idioma,
sumado a su condicién de lengua indigena minoritaria, ha creado
una imagen errénea y distorsionada del guarao, que a su vez ha
repercutido ampliamente en casi todas las personas que se le han
acercado, cuya inmensa mayoria carecia —por supuesto— de toda
formacién lingtiistica. El padre Bonifacio de Olea, autor del primer
trabajo importante sobre el idioma guarao, escribe textualmente:

El dialecto de estos indios es el guaratino, muy deficiente en su
vocabulario sin flexibilidad ninguna; de suerte que no es ficil ex-
presar ideas sutiles y delicadas en ese dialecto; no ha debido pasar
nunca de su estado rudimentario.”

7 R.P. Bonifacio Ma. de Olea. Ensayo Gramatical del Dialecto de los Indios
Guaraiinos. Caracas, 1928. Imp. Gutemberg.
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Afirmaciones etnocéntricas y profundamente despectivas de
esta indole constituyen la opinién mayoritaria en torno a todas
las lenguas indigenas de Venezuela y muy particularmente sobre
el guarao. Hemos combatido insistentemente el uso erréneo del
término dialecto para referirse a sistemas lingiiisticos autdnomos,
sin relacion de dependencia respecto de otras formas de lenguaje,
y perfectamente adecuados para expresar satisfatoriamente y con
infinitos matices todas las necesidades de la comunidad hablan-
te. El idioma guarao comprende diversas variantes geograficas
o dialectos, pero en si mismo no puede considerarse bajo ningtin
dngulo como dialecto, sino como idioma.

No deberia extranarnos la actitud de desprecio hacia lo indigena
que manifiesta el padre Olea, tan arraigada en la opinidn general.
Sin embargo, es importante hacerla notar, dado que se trata de
afirmaciones hechas por una persona que no solamente dominaba
el guarao, sino que llegé a escribir sobre el mismo una importante
gramdtica. A simple vista pareciera existir cierta contradiccién
o al menos incongruencia entre ambas cosas. Es de observar que,
dentro de sus limitaciones técnicas, la gramdtica de Olea es un
buen libro que merece todo nuestro respeto. Son sobresalientes su
precisién y concisién, sus vividos didlogos, sus vocabularios, asi
como su transparencia diddctica. Se trata, en nuestra opinidn, de
una de las poquisimas gramadticas de lenguas indigenas poseedoras
de un alto valor pedagégico, y capaces de ensefiar realmente, en
forma agradable y efectiva, el idioma que constituye su objeto.

<Cémo es posible que el autor de un texto tan licido se haya
expresado en forma denigrante de la misma lengua que nos remite
con tanto acierto? Para responder esa pregunta debemos hacer
referencia, en primer lugar, al prejuicio etnocéntrico propio del
misionero y de muchos otros sectores de la poblacién, incluyendo
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gran parte de los mismos indigenas quienes tienden a infravalo-
rarse en forma dramadtica, hasta el extremo de poder hablar de un
complejo colectivo de inferioridad. Existe también el hecho de
que la estructura fonoldgica y morfosintdctica o gramatical del
guarao es mucho menos compleja que la del espanol o la de todas
las lenguas indigenas habladas en el pais. Dicho sea de paso, que la
sencillez gramatical no tiene nada que ver con el valor lingiiistico
ni con la riqueza expresiva, y que existen en el mundo lenguas
muy sencillas, como por ejemplo el japonés, el malayoindonesio
o el turco, que constituyen el idioma oficial de grandes paises
y poseen una literatura rica y antiquisima.

Hay, sin embargo, un motivo mucho mis profundo que nos
explica aun mejor la opinién negativa del autor. Es de sumo interés
analizarlo cuidadosamente, a fin de contribuir al esclarecimiento de
una de las caracteristicas mds interesantes y llamativas del idioma
guarao. Nos referimos al hecho de que Olea no lleg6 a dominar
todos los recursos y sutilezas de la lengua, sino que se conformé
con una version simplificada que podriamos denominar “guarao
bésico”. Indudablemente posefa una gran fluidez expresiva, pero
tanto sus conocimientos gramaticales como su léxico permanecie-
ron hasta el fin en un estado rudimentario que ignoraba todas las
finezas y matices. El error de Olea fue justamente el de confundir
su versién personal de guarao —efectivamente muy tiesa y moné-
tona— con el idioma guarao real tal como lo poseen y utilizan sus
hablantes nativos a lo largo de los cafios del Delta del Orinoco.
El guarao bésico de Olea es util para el principiante, ya que le
permite defenderse eficazmente en cualquier circunstancia ordi-
naria, con un lenguaje decoroso y mds o menos correcto. Pero al
confrontarlo con autores posteriores, y sobre todo al examinar con
detenimiento un ndmero suficiente de textos reales, nos damos
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cuenta ficilmente de sus evidentes limitaciones en la captacién
de las potencialidades expresivas inherentes a esta lengua.

En este punto llegamos a vislumbrar una de las caracteristicas
antropolingiiisticas fundamentales del guarao: una diferencia
bastante nitida entre el nicleo del idioma y su periferia. Dicho en
otros términos, podemos hablar de un nicleo lingiistico dentro del
guarao de cardcter muy similar al guarao bésico de Olea, capaz de
confundir y despistar al estudio del idioma, quien se ve impulsado
aprioristicamente a identificarlo con la totalidad de la lengua,
sobre todo si se le acerca con los prejuicios habituales y sin una
formacién lingtiistica previa. El guarao posee indiscutiblemente
una gramdtica, un vocabulario y una fraseologia nucleares que
pueden ser fécilmente aprehendidos y dominados por cualquier
persona y son efectivamente muy escasos los individuos de origen
no guarao que logran rebasar el nivel lingiiistico del guarao nu-
clear. A todo se agrega la circunstancia de que un alto porcentaje
de los hablantes nativos se conforman en su lenguaje activo con
ese guarao nuclear de alcance bastante reducido, en la mayoria de
las situaciones cotidianas. Aun cuando saben entender y apreciar
formas mucho mds refinadas y complejas, pocas veces tratan de
recurrir a ellas, llevados quizds por una actitu inconsciente
de evitar a todo trance el rebuscamiento expresivo. De esta forma
muchos hablantes guaraos tienden a crear en el oyente neéfito
la impresién de pobreza de lenguaje y recurrencia demasiado mar-
cada de ciertos lexemas. En realidad, existen en el guarao algunos
vocablos de uso tan frecuente que podrian ser utilizados con éxito
como palabras claves dentro del proceso educativo de alfabetizacién
intercultural. Veamos algunos ejemplos:
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yakera: bueno

nome: verdad

namuna: semilla

saneta: ayuda

sanera: pobre

ja: hay, existe
ubakitane: dormir, vivir
obonokitane: querer, desear
najoro: comida

aidamo: jefe

Jjiaka: vestido, ropa
ebukitane: pedir

ibiji (yarokota): remedio
Jjotarao: criollo

asida: malo

Jjobaji: tierra

yaota: trabajo

burata: dinero

ekida: no hay
maminakitane: saber
nojera: hambre

Jjanoko: casa

daukaba (daikaba): conuco
nobopto: nifio

warao: indigena, guarao
moakitane: dar

era: mucho

mikitane: ver, encontrar,
conseguir

El guarao no se cansa de repetir hasta la saciedad frases como

las siguientes:

oko sanera (nosotros pobre): nosotros somos pobres.

oko ka-burata ekida (nosotros nuestro-dinero no-hay):

no tenemos dinero.

aidamo a-saneta oko obonoya (jefe su-ayuda nosotros queremos):

queremos la ayuda del gobierno.

oko janoko obonoya, yaota obonoya, namuna obonoya: queremos

casa, trabajo, semillas.
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La recurrencia monétona de este tipo de expresiones no pro-
viene, por supuesto, solamente de cierta propensién a utilizar el
guarao nuclear. Influye también en forma decisiva la angustiosa
problemdtica existencial del indigena guarao, quien aprovecha
la mds minima oportunidad para dar a conocer sus sufrimientos
a personas extranas, en espera de una pequefa ayuda, aunque sea
en forma de limosna y con marcado cariz paternalista. El guarao
tiene muy internalizada su problemdtica y le interesa exteriorizarla
mediante pedimentos concretos, ante la evidencia de que él sélo
cuenta con los recursos minimos para afrontar su situacién sin
una ayuda externa.

Pues bien, aun admitiendo la dominancia del guarao nuclear
dentro del uso corriente —mds acentuada en la parte oriental que
en la occidental de su territorio— podemos constatar que se trata
de un idioma sorprendentemente rico, tanto en su vocabulario
como en su repertorio de formas gramaticales reales y posibles.
Esa riqueza aun inexplorada de la lengua va unida —por cierto—
a un valor estético de rango muy elevado, tal como lo expresa
en multiples pasajes el Padre Basilio de Barral, el estudioso mds
profundo e infatigable de la lengua y la cultura de los guarao,
hasta la presente fecha. Dice el P. Barral:

A través de estas y otras leyendas y descripciones, vertidas del
castellano al guarao por los propios indigenas, se advierte como
los traductores acomodan el guarao al castellano inventando,
ademds, giros y expresiones que jamds emplean los indios analfa-
betas y monolingiies. Lo cual demuestra que la lengua guarao tiene
mucho mds posibilidades de expresién que las manifestadas en
las relaciones o referencias hechas por los idamotuma o ancianos.
El lenguaje es magnifico; pero no ha encontrado la plenitud de su
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desarrollo por motivo del nivel cultural minimo del ambiente en
que ha vivido el pueblo que lo habla®.

Apartando el evidente etnocentrismo que resalta de la dltima
afirmacion, este pdrrafo nos da una idea de las inmensas po-
tencialidades contenidas en el idioma guarao, que sélo podrian
ponerse de manifiesto a través de un proceso de estandarizacién
de la lengua y de la educacién intercultural bilingiie, necesidad
inminente para la liberacién de este importante grupo étnico.

Comprenderemos mucho la verdadera naturaleza del idioma
guarao y su riqueza inherente real y potencial si partimos de una
hipétesis de trabajo capaz de esclarecernos diversos problemas
aparentemente inconexos y heterogéneos. Esta podria expresarse
de la forma siguiente: el idioma guarao puede separarse analitica-
mente en dos extractos bastante nitidamente diferenciados aunque
comunicados entre si: el guarao nuclear y el guarao periférico.
En esta hip6tesis no se trata de reiterar el hecho muy conocido
de que en cada lengua se encuentran vocablos y elementos de
uso mds o menos frecuente junto a los consabidos arcaismos,
regionalismos y formas especiales. En el caso del guarao parece
existir por un lado un nicleo idiomdtico de estructura concisa
y vocabulario reducido, que constituye un sistema expresivo con-
centrado y rigido, pero suficiente para las necesidades bésicas, a la
vez que facil de dominar, aun por parte del hablante no guarao.
Presenta, ademds, la ventaja adicional de su relativa invariabilidad
geografica, por lo cual representa el instrumento de comunicacién
ideal entre comunidades de habla guarao algo distanciadas entre
si. Pero hay por otra parte el guarao periférico, muy complejo,

8 P. Basilio de Barral, Guarao aribu. Caracas, Venezuela, 1969.
Universidad Catélica Andrés Bello, p. 97.

179



sutil y exclusivo, muy variable de localidad a localidad, de enorme
fuerza estilistica, y sobre todo imposible de dominar plenamente
aun para los hablantes nativos. La periferia del idioma guarao,
o sea el guarao periférico, posee un vocabulario amplisimo y muy
matizado, a la par que sus recursos gramaticales comportan nume-
rosas categorias que se entrecruzan de la manera mds caprichosa
y variable.

La amplitud inusitada del vocabulario proviene de distintas
fuentes identificables. Hay la proliferacién de sinénimos y casi
sindénimos y variaciones regionales y locales, las infinitas creaciones
léxicas basadas en la composicién, derivacién y reduplicacién.
En guarao nuclear existe pricticamente una sola palabra para
traducir “hablar o decir” dibakitane (o dibukitane). Pero en la
totalidad del guarao hay infinidad de términos aproximadamente
sinénimos: warakitane, dewarakitane, deniabukitane, dijibukitane,
teribukitane, warataki-tane, nabuanakitane, etc. “Saltar” se dice
buroburokitane, bisaki-tane, bisabisakitane, tajikitane, nabutajiki-
tane, yabukarikitane, etc. “Siempre” se puede traducir por arese,
ya wajanaka, dutanaka, etc.

“Meter”: ebutorokitane, iyarukitane, jakatakitane, eku abakitane,
yajatakitane, etc. “Perro” tiene diversas variables locales: beroro,
bejoro, bedoro, bero, etc. “La baba o babo” puede ser duruduru o
noida; “el cerdo”, iburejubaka o kosi, “la manaca” es anare, moru
0 abuja (abiia) segin las subespecies. Por todas partes se destila
una superabundancia Iéxica casi inagotable.

Ya el guarao nuclear conoce ciertos sufijos de uso casi entera-
mente irrestricto que sirven para enriquecer y matizar conside-
rablemente el vocabulario:

yaota (kitane): trabajar; yaotanoko: lugar donde se trabaja: yao-
takoina: instrumento de trabajo: yaotatu: trabajador
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nona (kitane): hacer; nonanoko: lugar donde se hace, nonakoi-na:
instrumento para hacer; nonatu: hacedor

kotubu (kitane): jugar; kotubunoko: lugar donde se juega; koru-
bukoina: juguete; kotubuty: jugador

Ahora bien, dentro del guarao periférico se puede analizar una
variedad de afijos (prefijos y sufijos) de uso mucho mads restringido,
algunas veces poco productivos por pertenecer a capas sumamen-
te arcaicas de la lengua, pero cuya importancia para el proceso
de derivacién es determinante:

yaka: bueno, bondad, poco usado

yakera (de yaka, bueno y era, mucho: bueno, yakaera yakara
(variantes de yakera)

iyakarata (kitane): arreglar, componer

yakers: dichoso, afortunado

naka (kitane): caer

inaka (kitane): hacer caer

sinaka (kitane): sufrir un ataque nervioso

tinaka (kitane): visitar

sitinakabu (kitane): visitar a menudo

nanaka (kitane) bajar

du (kitane): o ru (kitane): salir al monte

naru (kitane): entrar

naburu (kitane): remontar

yaburu (kitane): subir

san: expresion de debilidad o pequefiez sana, poco, pequeno
sanuka: (sana'y uka, diminutivo): pequefo, poco
sanuka sanuka: poquitico

sanama: maltrato, injuria

sanasana (sanamata): triste, apenado

saneida: triste

asaw: afliccién, tristeza

sanera: pobre saneri: pobrecito
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saneta: ayuda, consuelo

sanukida: muy pequefio, muy poco

asi: malo, maldad

asida (asi, malo e ida, grande): malo

asa: malo (referido sobre todo al agua salada)
asata (kitane): destrozar

oriasi: enfurecido, enemigo (o7%, reciproco)
ana: negro, OScuro

anaida: muy negro

anera (ana 'y era, mucho): muy negro

ani: oscuro

anai: 0scuro

anau: oscuro

Podemos también formar con el radical ana, asi como con
muchos otros, palabras compuestas como las siguientes:

anana (forma reduplicada): suciedad, sucio
anakuarika (ana, oscuro y kuarika, mis): la tarde
anajidomo (ana, y jido, nuevo, mo, desde): crepusculo

anakura (ana 'y kura, estrella): lucero vespertino

Junto con la derivacién y la composicién, el procedimiento de
reduplicacién es también muy productivo en guarao, aportando
un caudal impresionante de vocablos que se destacan por su ca-
rdcter descriptivo y pictdrico, y en ocasiones casi onomatopéyico:

mare-mare: muy alegre (de mare: alegre)

mura-mura: muy resplandeciente (de mura:  iluminacién,
iluminado)

sekeseke: violin

182



boroboro: granulacion, sarampidn, herpes (de boro, grano)
barabara: rueda (de bara, rueda)

simosimo: amarillo (de simo: maduro, amarillo, dorado)
simosimera: muy amarillo

senesene: especie de lagartija

karikari: cojo (de kari, partido)

tikitiki: cosquillas

También se reduplican con frecuencia las particulas, gene-
ralmente monosildbicas, que denotan diversos tipos de acciones
en una forma vivaz y animada, sin necesidad de someterlas a las
exigencias formales de la conjugacién verbal (cuando se conjugan,
lo hacen normalmente con la ayuda del verbo auxiliar takizane,
estar hacer). Entre esas particulas que podrian denominarse pro-
verbos tenemos: bao (sonido del golpe de hacha), bou (crepitar de
ramas secas), sai (salto del pez en el agua), sodén (accién de sacar
de un recipiente), so7 (llegada de una curiara). Ejemplo: wajibaka
soisoitia (wajibaka, curiara; soisoi; llegada de varias curiaras; tia,
estd): vienen curiaras.

Una forma de derivacién aparente la constituye la sufijacién
de adorno o relleno, ampliamente utilizada en las poesias y can-
ciones (que, en rigor, son inseparables dentro de la literatura oral
guarao). La funcién primaria de dichas particulas es adecuar la
letra a la cancién aumentando el nimero de silabas, pero al mismo
tiempo poseen también cierto valor estético y estilistico. Entre las
particulas mds usadas —que carecen ciertamente de todo significado
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denotativo— tenemos las siguientes: —7z, —re, —rane, —nera, —nerane, kuane-
rané, etc. Ejemplo: sanuka (pequeno), sanukanera, sanukanerané, etc.

Con todo lo expuesto resulta sencillo intuir la abundancia
léxica del guarao —o mds propiamente de lo que hemos deno-
minado guarao periférico—, asi como las diversas razones que
han hecho posible la formacién de un vocabulario tan extenso.
Sin dejar de reconocer los grandes meritos del Diccionario Guarao
del Padre Barral, verdadero modelo en su género, no podemos
menos que suscribir la opinién de los propios guaraos, cuando
estos insisten en la dificultad extrema de la tarea de recopilar un
buen diccionario de su lengua: “Un diccionario guarao nunca
puede salir bien”, exclaman llenos de escepticismo. Y en efecto,
habra de pasar mucho tiempo antes de que aparezca un léxico mds
o menos exhaustivo y definitivo en vista de la riqueza inefable del
vocabulario, la multiplicacién de procedimientos de derivacién,
composicién y reduplicacién, ademds de las notables diferencias
regionales y locales. En verdad, tampoco la forma de hablar de
una sola comunidad es completamente homogénea debido a dife-
rencias generacionales y a la diversa procedencia de los habitantes.

Habiamos dicho antes de comenzar el anilisis del vocabulario
guarao que las diferencias entre el guarao nuclear y el periférico
no se limitaban solamente al nivel léxico-semdntico, sino que
también incidian profundamente en el nivel gramatical o mor-
fosintdctico. Dicho en otras palabras, existe un contraste deci-
sivo entre la morfosintaxis nuclear y la exuberancia inasible de la
morfosintaxis periférica del guarao. Siguiendo mayormente
la descripcién del Padre Olea, podemos establecer un nimero muy
reducido de categorias morfoldgicas verdaderamente nucleares,
o sea, obligatorias e imprescindibles para sostener una sencilla
conversacién en cualquier zona de habla guarao. En el guarao
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nuclear todas las clases de palabras son pricticamente invariables,
con la sola excepcién del verbo. La estructura nuclear del verbo
es también muy sencilla: comporta un infinitivo (sufijo: —kizane),
tres tiempos verbales, una negacién generalizada (con uso oca-
sional de formas negativas especiales para los tiempos no-pre-
sentes), tres formas de imperativo y un exiguo niimero de sufijos
y encliticos sinticticos, entre los que descuellan witu (superla-
tivo), kore (condicional temporal), kotai (relativo) y kuare (causal).
El sufijo optativo —kuna y el exhortativo —kunarai ocupan un lugar
muy marginal en este esquema. Incluyendo tan solo el adversa-
tivo —rone'y el final —mioroi, ya estamos en posesion de todos los
elementos claves de la estructura nuclear del guarao, en la cual
las tnicas irregularidades morfofonémicas se sittan a nivel de la
conjugacién de algunos verbos.

Por otra parte, los tres tiempos verbales fundamentales re-
flejan una clara triparticién de las acciones y eventos en pasado,
presente y futuro, con una nitidez aun mayor que en las lenguas
indoeuropeas. Hay que precisar, sin embargo, que en guarao al
presente se le asocia un valor aspectual imperfectivo y al pasado
un valor aspectual perfectivo, y que en dltima instancia los valores
aspectuales predominan sobre los temporales. Asi por ejemplo.

najorokitane (comer)

najoroya: presente-imperfectivo: como, estoy comiendo comia,
estaba comiendo

najoroae: pasado perfectivo: comi, ya comi.
najorote: futuro: comeré, voy a comer

najoronaja: negativo general: no como, no comi, etc.
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Existe ciertamente en el idioma guarao otro tiempo futuro
terminado en —kitia, que podria definirse como inminente.
Ej., najorokitia (ya voy a comer); ubakitia (ya voy a dormir).
Pero como este tiempo es mucho menos frecuente que el futuro
en —te, y es practicamente sustituible en todos sus usos por este
futuro normal (najorokitia puede reemplazarse ficilmente por
najorote), no hay ninguna razén para incluir el inminente —kitia
dentro del paradigma verbal nuclear del guarao

Como hemos insinuado mds arriba, el guarao nuclear no
recurre en lo posible a oraciones complejas, sino que prefiere
la secuencia de oraciones simples dentro del pérrafo. Ejemplo:
Nibo-ra jisaka a-janoko-yata nabakanae (hombre uno su-casa-a
llegd). Tata a-tida dujuya dujuya (alld su-mujer estaba-sentada,
estaba-sentada). A-nibora a-tida saba ibunae, naruki (el-hombre
su-mujer a dijo vdimonos). Takore naruae, naruae, inane sabasaba
naruae (entonces fueron, fueron, monte hacia fueron). La tra-
duccién de este parrafito a un castellano mds correcto versarfa:
“Un hombre llegé a su casa. Alld estaba sentada su mujer, sin mo-
verse. El hombre dijo a su mujer: ‘vdimonos'. Entonces se fueron
caminando hacia el monte”.

Es interesante y significativo observar en este pdrrafo la ausencia
total de oraciones subordinadas, la sencillez del vocabulario y la
repeticién de las mismas palabras.

Cuando el guarao nuclear recurre a oraciones subordinadas,
utiliza un nimero limitado de elementos subordinados, entre los
cuales el mds frecuente es el sufijo condicional-temporal —kore.
Ejemplo: Tida dara-eku yaruae (mujer cuarto entrd). Yarukore
auka miae (al entrar hijo vio). Mikore aisia denokoae (al ver con-el
preguntd): Kasabamo iji naoya (de-dénde ta vienes). Denokokore
noboto kanamunae (al-pregunta nifo se-levantd). Kanamakore
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a-rani saba diboto dibunae (al-levantarse su-madre a respuesta
dijo): Dakaba-yatamo ine naoya (conuco-de yo-vengo). 7ai noboto
dibukore a-rani dijunae (esto nino decir-al su-madre se-sentd).
Traduccién libre: “La mujer entré al cuarto, donde vio a su hijo.
Al verlo le pregunté: “;De dénde vienes?’. Entonces el nino se puso
de pie y le respondi6 a su madre: Vengo del conuco. Cuando el
nifo dijo esto, la madre se senté”.

En este pasaje se nos presenta un caso extremo de pérrafo
concatenado. Cada oracién comienza con el verbo principal de
la oracién anterior provisto del sufijo subordinante —kore, con lo
cual el pérrafo adquiere una trama sélida e inextricable, donde
cada idea depende directamente de la anterior. Tanto el procedi-
miento estilistico de la concatenacién como el de la yuxtaposicién
de oraciones simples —tal como se vio en el primer pasaje— son
caracteristicos de la literatura oral de los joanarao, es decir, de los
habitantes de los canos de Giiiniquina, Araguabisi y Mariusa.

Para rematar nuestra discusién sobre las grandes diferencias que
separan el guarao nuclear del guarao pariférico, confrontaremos
unos parrafos compuestos originalmente en guarao periférico con
su traduccién al guarao bésico.

Guarao periférico: ma-bitu a-daukaba kuajae tia yama’, (mi- pro-
piedad su-conuco fructificé estd ahora): mi conuco ya fructificé
(o fructifica).

Guarao nuclear: ma-raukaba kuajae (mi conuco fructificé).

9 Basilio Ma. de Barral. Diccionario Guarao-Espasiol. Caracas 1957.
Editorial Sucre, pp, 23-37.
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Guarao periférico: atae nakokitiara? Yatu ya iridaja joniaja'®,
(¢otra-vez se-va-a-banar? Uds. dia entero en-agua-estdn): se van
a banar otra vez? Uds. estdn en el agua todo el dia.

Guarao nuclear: atae nakote? yatu ya irida joni ja.
Guarao periférico: ine detai tanewitu, nobaraya tiji (yo temeroso
mucho, enfermo estoy porque): tengo mucho miedo, porque estoy

enfermo.

Guarao nuclear: ine era detaya, wabaya kuare (yo mucho temo,
enfermo estoy porque).

Guarao periférico: neburatu naoyaja dokojotubui onakomo (joven
estd viniendo a-grande-gritos llorando).

Guarao nuclear: neburatu maoya kuare kuana Onaya (joven viene
y fuertemente llora).

Guarao periférico: 7i jobinatanae takore, era dijibuae (ti no-bebiste
cuando, mucho conversaste): ain cuando no has bebido, conver-
saste mucho.

Guarao nucdlear: iji jobinajakore, era dibunae (tG no-bebes-cuando,
mucho hablaste).

Guarao periférico: tuatitakore oko jobituruidawitu jo-riaba
sanukarone, ka-tejo uroboyaja wabojitae tiame (entonces nosotros
muy-deseosos-de-tomar agua-dulce poco-aunque, nuestro cuerpo
sudado se cansé estaba-porque): en ese momento teniamos mucho
deseo de tomar al menos un poco de agua dulce, ya que nuestros
cuerpos sudorosos estaban muy fatigados).

10

Basilio Ma. de Barral. Diccionario Guarao-Espariol. Caracas 1957.
Editorial Sucre, pp., 23-37 respectivamente.
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Guarao nuclear: zkore oko era obonoae jo-riaba sanuka jo-bikitane,
ka-tejo uroboae ama wabojitae kuare (entonces nosotros mucho
quisimos agua dulce poco beber, nuestro cuerpo sudé y secansé
porque): entonces quisimos tomar un poco de agua dulce, porque
nuestros cuerpos estaban sudorosos y cansados.

Se puede vislumbrar la riqueza y exuberancia gramatical del
guarao periférico, al enumerar sus particulas introductorias sim-
ples y complejas: takore, tuatitakore, taikuare, taisikuare, tiakuare,
tiatiji, tiame, tuatane, taitane, tame, tametane, tametakore, etc.
Por otra parte, es bastante llamativo que mientras el guarao
periférico presenta ademds las particulas —me, -tiji, ebe y otras.

En nuestro préximo trabajo titulado Sintesis gramatical de
la lengua guarao se verdn algunos de estos puntos en forma mds
sistemdtica y detallada. Para fines del presente trabajo de indole
antropolingiiistica interesa mds, en este momento, introducir
al tan debatido problema de la concrecién y de la abstraccién
dentro del mundo conceptual guarao, tal como estas se expresan
a través de su idioma. Al abordar estas nociones, hago constar
la significacién que indiscutiblemente ha tenido para el de-
sarrollo de esta temdtica la serie de importantes articulos del
antropélogo-lingtiista norteamericano Benjamin Le Whorf, si
bien serfa totalmente injustificable someternos a sus esquemas
y lineamientos en forma mecdnica. Nuestro modelo de andlisis
léxico-semdntico tiene mucha mayor base empirica y es de cardcter
fundamentalmente inductivo.

Para empezar, diremos que ha sido lugar comin en gran parte
de la literatura sobre lenguas indigenas insistir en su naturale-
za esencialmente concreta, frente al alto grado de abstraccién

que muestran las llamadas lenguas de civilizacién. Como sucede
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habitualmente, también en este aspecto el guarao ha sido enjui-
ciado en forma tajante y aparentemente incontrovertible.

Dice el Padre Antonio Baqueros, autor de una de las mejores
gramdticas recientes del guarao, junto a la de Henry Osborn:

En el idioma guarao. .. no existen palabras abstractas. Los sustantivos
significan objetos reales. .. Para las cualidades abstractas, atribuidas a
los objetos reales, no existe en guarao denotacion sustantiva''.

Nos parece sumamente importante rebatir este aserto con
16gica implacable y sélidamente basada en los hechos, por cuanto
afirmaciones de esta indole tergiversan la esencia y hasta llegan
a comprometer el futuro de las lenguas indigenas. Pues, de ser
cierto este dogma, se tratarfa entonces de lenguas intrinsecamente
inferiores a las nuestras.

Admitimos la posibilidad de que la riqueza del Iéxico guarao
en términos concretos nos haga aparecer este idioma mds con-
creto que, por ejemplo, el espanol. Como indicamos mds arriba,
existe una multitud de denominaciones para todo tipo de objetos
y acciones concretas y de sus numerosas variedades. También es
verdad que el hablante indigena guarao hace un mayor uso pro-
porcional de términos concretos que cualquier hablante medio de
nuestras grandes metrdpolis. El guarao, por el cardcter mismo de
su cultura, asi como por su inmersién completa en una naturaleza
omnipresente, debe saber denominar con mucha precisién los
objetos con que tropieza o las acciones que ejecuta, para poder
al menos sobrevivir en su medio. En tal sentido es hasta obvio
el predominio del vocabulario concreto en su uso idiomadtico.
Algo similar sucede, por cierto, con la poblacién campesina de

11 P Antonio Baquero: Idioma Warao, Estudios Venezolanos Indigenas,

Caracas, 1965, pp. 40 y 41.
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nuestras culturas, al compararla con la urbana, aunque no en un
grado tan acusado. Al estudiar cualquier narracién guarao desde el
punto de vista estilistico se hace evidente su gusto por los detalles
microscépicos y la proliferacién de la técnica de cdmara lenta.
Para muestra veamos el pdrrafo siguiente:

Aniakowitu kanamuya, a-rokojo joaraya, jurujuru nisaya, jima ijido-
kitane. ljidone yiwarakitane najoroya, najoro yiwarakitane jo jobia. ..
Taitane waiku nabakaya, naruya narui narui tane jana jana-jia na-
bakaya, inabe yaruya, ina ekuya kujuya, daw nojobuya. (Relato del
indigena Basilio Arintero).

(De-madrugada se-levanta, su-boca lava, lima toma, hacha afilar.
Al-afilar al-terminar come, comida al-terminar agua bebe...
Asi a-curiara llega, ya, yendo asi cafo cabecera llega, monte entra,
monte adentro camina, drbol busca).

Veamos una traduccién algo menos literal del pasaje: El gua-
rao (cuando va a fabricar una canoa) se levanta de madrugada,
se lava la boca, coje una lima para afilar el hacha. Al terminar
de afilarla come y después de comer bebe agua... Asi llega a la
curiara, viaja (en ella) y asi viajandito llega a la cabecera del cano,
entra a la selva y camina dentro del monte buscando madera.

Respecto de la afirmacién de que en guarao no existe deno-
minacién sustantiva para las cualidades abstractas, podemos decir
que esta cae por su propio peso, por cuanto en guarao no se da
una diferencia morfolégica rigida y constante entre sustantivos
y adjetivos. De esta forma, joko puede significar blanco o blancu-
ra, ina es perezoso o pereza, unu es profundo o profundidad. /ne
asida nonae (yo malo hice) puede significar: yo hice algo malo o
hice una maldad. Lo mds que podemos conceder en esta particula
es que la propia cultura guarao predispone al hablante a unir
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normalmente las cualidades abstractas a algin objeto concreto.
En este sentido, en guarao serfa bastante forzado traducir lite-
ralmente frases como me gusta el verdor de las hojas, admiro la
belleza del canto de los pdjaros, etc.

Pero nada de esto nos autoriza a pensar que el guarao desco-
nozca los conceptos y, por ende, las palabras abstractas. Lo que
ocurre es que el guarao no construye abstracciones idénticas a las
nuestras, y serfa sumamente etnocéntrico exigir que los conceptos
expresados por este idioma coincidan con los que nosotros cono-
cemos principalmente al haber de por medio diferencias culturales
radicales. Dentro de la cultura guarao estaria totalmente fuera
de lugar manejar abstracciones como arte, ideologia, politica,
romanticismo, investigacién. Lo cual no indica, naturalmente
que la lengua guarao no puede crear esos vocablos, una vez que
se presente la necesidad de incluirlos en su léxico, por ejemplo,
como resultado de un proceso de interculturacién.

Ahora bien, lo que sucede realmente es que el guarao si maneja
un buen ndmero de abstracciones, algunas de ellas muy intere-
santes, pero de indole totalmente distinta a las que se encuentran
en las lenguas occidentales. Como veremos en seguida, se trata
de conceptualizaciones enteramente originales, cuya existencia
puede pasarnos desapercibida, a menos que nos propongamos
la tarea de buscarlas en forma deliberada. En vez de abundar
en comentarios de orden general, serd preferible suministrar al-
gunos ejemplos caracteristicos: Sinaria y Sinarianaka: sinaria,
(pronunciado sinarifa), en su acepcién mds conocida e inmediata
significa medida y sinarianaka, en una primera aproximacion,
seria sin medida, lo no medido o no medible (inconmensurable).
Sin embargo, confrontando otros usos de ambos vocablos segiin
resaltan de una diversidad de contextos, obtenemos para sinaria
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traducciones tales como “limite”, “senal”, “molde”, “modelo”,
“unidad de medida”, “hora del dia (o de la noche)”, “testimonio”
y otras. Lo que obviamente constituye el elemento comin de
todas estas ideas es el sentido de referencia o punto de referencia.
Esa referencia puede ser de origen espacial o temporal, asi como
psicolégico. Sobre esa base podemos concebir que sinaria pueda
emplearse en el sentido de sefal (referencia en el espacio) modelo y
molde (regencia instrumental para el artesano), testimonio (punto
de referencia para recordar un hecho), unidad de espacio o tiempo
y en todos sus demds usos corrientes y ocasionales. Se trata pues
de una abstraccién legitima, que partiendo de la idea de referencia
engloba toda una serie de conceptos, que normalmente no se
conciben juntos en nuestras lenguas.

En cuanto a sinarianaka, ademis de “sin medida” posee los
significados de cualquiera, de varias clases, de todas clases, de
todo, sin distincién y algo sorpresivamente quizds, en algunos
contextos, puede equivaler a la idea de nada. Ejemplo: ka-nonatu
ka-ina nonae sinarianaka debe (nuestro-hacedor nuestro-mundo
hizo nada de): “Dios hizo el mundo de la nada”. Pero es justamente
en este punto donde se hace patente el cardcter verdadero de la
abstraccion sinaria-sinarianaka. Para el pensamiento subyacente
a esta elaboracién conceptual, no se plantea ninguna contradiccién
fundamental entre el ser y la nada, entre la existencia y la no exis-
tencia, sino entre lo limitado y lo no limitado o en otros términos,
entre lo relativo y lo absoluto. Sanirianaka representa lo mismo
una totalidad indiferenciada, un amasijo confuso de objetos, que
un espacio ilimitado y cadtico que nosotros identificamos con la
nada: pero al introducir la sinaria todo cambia, se establece un or-
den y la confusién se vuelve precision. Si ademds de esto tomamos
en cuenta que la idea de sinaria abarca igualmente el espacio y el
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tiempo, nos percatamos de que en este término el pensamiento
guarao no es tan sélo eminentemente relativista, sino que anda
muy cerca del marco referencial de la Teorfa de la Relatividad de
Einstein. Con esto no queremos decir que la cultura guarao ha-
bria llegado a descubrir esta teoria por sus propios medios, pero
si que el idioma guarao refleja mucho mejor los basamentos de
esta teoria en el plano lingiiistico que cualquiera de las lenguas
indoeuropeas. Tal vez podriamos aventurarnos a sospechar que si
nuestra sociedad hubiera hablado guarao o alguna lengua similar,
el lenguaje habria podido proporcionar alguna pista a los fisicos
estimulando la aparicién de hipétesis relativistas con anterioridad
a la fecha en que surgieron realmente, ya que nuestros idiomas
no sélo enmascaran esas relaciones temporo-espaciales, sino que
llegan al extremo de despistar al hablante, creando una barrera
lingiistica entre el conocimiento vulgar y el cientifico.

Obonona: la traduccién més generalizada de obonona seria la de
voluntad o deseo. Sin embargo, haciendo un examen més detenido
descubrimos otros sentidos como pasion, instinto, conocimiento,
idea, opinién, lucidez, conciencia, arrebato, vitalidad, llegando in-
cluso hasta la idea de vida. El elemento de enlace entre las distintas
aceptaciones es el de conciencia o conjunto de facultades men-
tales conscientes (o a veces semiconscientes). Frases como obonoya
dokunae (se le prendié el conocimiento) u obonona ma-ruae
(se le fue o se le perdié el conocimiento) nos ilumina mejor el
sentido primario de este concepto. Lo que se desprende con toda
claridad es el hecho de que contrariamente a lo que sucede en
nuestra lengua, el guarao no separa —a menos que surja la necesidad
de hacerlo— los diferentes atributos psiquicos de la persona, sino
que trata de ver la psique como una totalidad indivisible y tnica,
aunque sus reacciones sean diferentes segtin las circunstancias.

Monikata: este concepto, rico en matices, engloba ideas tales como
asunto, problema transgresién, pecado, juicio, pleito, asamblea.
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Cotejando cuidadosamente toda una serie de usos contextuales,
se puede llegar a la conclusién de que la significacién central de
monikata deba ser la de interrupcién de la rutina diaria, algtin hecho
que cree cierta perturbacién en la marcha normal de los asuntos
humanos, independientemente de que se trate o no de algin pro-
blema de orden moral. A partir de ese nicleo semdntico de pertur-
bacién, el concepto se extiende a las consecuencias de la misma y al
restablecimiento del orden. Ejemplo: ine monikata ja (yo problema
tengo): tengo un problema o asunto. Monikata jeberakitane (per-
donar un pecado), monikata anakitane (poner o entablar un juicio).
Como sucede normalmente en el vocabulario guarao, tampoco
en este término se separan los problemas morales de los de otra
indole, sino que se hace el énfasis primordial en la existencia de un
problema, cualquiera que sea su naturaleza.

Anamu: en principio significa recipiente o envase, pero su sentido es
tan amplio que abarca todo objeto que sirve para contener otro. Asi
por ejemplo: omu anamu u omunamu (depésito del pie: calzado),
burata-anamu (recipiente de dinero o cartera), jo-anamu (vasija
para el agua) dabo-anamu (estuche para el cuchillo), etc.

Ina: originalmente debié haber sido un sufijo colectivo o de abun-
dancia, tal como se ve en los ejemplos siguientes: janoko, ja-nokoina
(casa, caserio), bebe, bebeina (hierba, yerbazal), wara, wara-ina,
(garza, garcero), etc. Posteriormente parece haber desarrollado la
significacién de monte, selva y finalmente la de mundo o universo
en su sentido general. Es altamente interesante que esta lengua
utilice el mismo término para selva y mundo, pero en todo caso
la extensién estd bien motivada, por cuanto los confines donde habita
tradicionalmente el guarao estdn totalmente revestidos de selva.

Diawara: con la palabra diawara llegamos a una de las abstracciones
mds complejas que posee este idioma. Diawara significa nacimiento,
accion de engendrar, lo engendrado, generacién, descendencia, es-
pecie, raza y otros conceptos emparentados. Constituye ademds
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una de las denominaciones del Dios Creador o Ser Supremo. Indu-
dablemente la idea central es la de engendrar, de donde se derivan,
en ultimas instancias, las demds acepciones.

Jebu: en principio, jebu significa espiritu, bueno o malo, y también
el alma de los seres humanos. Tiene ademds la acepcién secundaria
de sombra. Sin embargo, su atributo més especial es el de ser si-
nénimo de nobara (enfermedad) y nos consta que en tal sentido es
mis utilizado que este tltimo. La idea de que toda enfermedad pro-
viene de algln espiritu constituye, por supuesto, una de las piedras
angulares de las creencias mégico-religiosas de los guaraos.

No podemos dejar de mencionar que el guarao tiene un pro-
cedimiento muy corriente y generalizado para formar nombres
abstractos, consistente en usar los radicales verbales sin ninguna
clase de afijos. Ejemplo: nonakitane (hacer), nona (hecho, acto,
hechura); nakakitane (caer), naka (caida); narukitane (i), naru
(marcha, secuencia); kujukitane (andar), kuju (andanza, aventura);
berekitane (barrer), bere (accién de barrer), etc.

Finalmente las propias categorfas gramaticales, tanto en guarao
como en cualquier otro idioma, tienden a ser abstractas, como, por
ejemplo, casualidad, finalidad, comparacién, tiempo verbal, etc.

Luego de la enumeracién de todos estos elementos de juicio,
creemos haber demostrado de modo incontrovertible la capacidad
del idioma guarao para la abstraccidn, terreno en el cual no tiene
nada que envidiarle a ningtin otro idioma. Podemos incluso afir-
mar que una de las caracteristicas antropoldgicas fundamentales
de la lengua guarao es su alta capacidad de formular abstracciones,
siendo las otras su riqueza léxica, su prolijidad morfosintictica
dentro de estructuras aparentemente sencillas, una clara diferen-
cia entre el nucleo y la periferia de su sistema lingiiistico y una
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moderada pero omnipresente diversificacién geografica tanto
dialectal como subdialectal.

Sintetizando las lecturas que hemos hecho de los trabajos alu-
sivos de Barral, Osbors, Baquero, Osuna y Wilbert y cotejdndolas
con nuestras propias observaciones, podemos asegurar que el
idioma guarao presenta dos dialectos claramente diferenciados:
el oriental, hablado en la mayor parte del Delta Amacuro y en la
zona fronteriza con la Guyana Esequiba y el occidental, que se
ubica en la zona limitrofe del Delta Amacuro y el estado Monagas
y contintia por extensos territorios de Monagas y Sucre. Dentro del
guarao oriental existe una variedad subdialectal bastante peculiar
que es el mariusero, mientras que en guarao occidental diverge
substancialmente el subdialecto de Caripito y Sucre, llamado
guarao por la poblacién criolla local.

En nuestra sintesis gramatical del idioma ampliaremos mucho
mds lo referente a su division dialectal o subdialectal. Aqui sélo
deseamos puntualizar que pese a la existencia de buenos textos
editados en guarao occidental, que debemos sobre todo al esfuer-
zo de Henry Osborn, hemos optado por tomar como punto de
referencia para nuestro trabajo el guarao oriental. Y dentro del
guarao oriental hemos dado cierta preponderancia a la variante
subdialectal denominada guarao estandar por el Padre Barral, que
se habla en las zonas comprendidas en las cuencas de los cafios
de Araguao, Araguaimujo y Sacupana.

Creemos que esta es en efecto la variante ideal para servir de
base a la estandarizacién de la lengua por las razones siguientes:

Ubicacién central
Nuamero bastante elevado de hablantes
Pronunciacién inteligible para los hablantes de otras zonas

Ll .

Existencia de numerosos textos publicados
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5. Estructura gramatical relativamente sencilla
6. Cierta uniformidad de uso producto de un inicio de
estandarizacién tictica y espontdnea.

El uso preferencial de un determinado subdialecto en la labor
educativa intercultural no implica, sin embargo, el marginamiento
de las demds variedades que tienen muchos aportes que ofrecer.
No hay que olvidar que la estandarizacién lingiiistica no es pri-
mordialmente una nivelacién uniformadora, sino una accién de
enriquecimiento constante, de desenvolvimiento de potenciali-
dades expresivas latentes, una adaptacién permanente a nuevos
requerimientos y necesidades.

Citaremos en este contexto algunos de los nuevos vocablos
que hemos creado con la ayuda de hablantes guaraos:

nonaturu (lo que ha de hacerse): proyecto

sita a-karata (retrato su-papel): cedula de identidad
namukitane inaminaty (sembrar maestro): perito agropecuario
burata a-janoko (dinero su casa): banco

dibu a-naru (palabra su marcha): oracién (gramatical)

dibu a-oakoina (palabra su tomador): grabadora

La tarea de estandarizar el guarao no es excesivamente dificil,
siempre que se trabaje con seriedad y perseverancia, se intro-
duzca definitivamente la educacién intercultural bilingiie y se
fomente la publicacién de textos y la radiodifusién en lengua
guarao. Lo importante es actuar sin mds demora, ya que los guarao
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tienen pleno derecho a ello, pues segtin sus propias palabras: Oko
waraotuma kotai Venezuela arao, jotarao kuarika (nosotros gua-
rao-que Venezuela gente, criollos mds-que): nosotros los guaraos
(o indigenas) somos mds venezolanos que los criollos.

PROBLEMAS ORTOGRAFICOS DE LOS TOPONIMOS GUAJIROS'?

Mucho se ha discutido en los tltimos anos sobre los problemas
muy especiales que reviste la normalizacién de los toponimicos en
regiones de lengua distinta a la oficial del pais. En Venezuela no es
raro encontrar esa situacién en zonas de bilingiiismo hispano-indi-
gena, ya que en nuestro pais hay mds de treinta lenguas indigenas,
siendo La Guajira uno de los casos mds caracteristicos. El admirable
vigor étnico del pueblo guajiro ha propiciado el surgimiento de
una toponimia bilingiie y a veces monolingiie en guajiro, tanto
en La Guajira venezolana como en la colombiana. En numerosos
casos el uso no ha fijado ningtin nombre espafiol o castellanizado
para designar lugares y accidentes geograficos, como es el caso de
la rancheria Chadmaalu’u (castellanizable como Chdmalu).

El problema no es insoluble, pero delicado en muchos aspectos.
Afortunadamente se cuenta para dilucidarlo con el concurso de
varias disciplinas, entre las cuales la lingiistica y una de sus ramas,
la antropolingiiistica, ocupan un lugar muy especial. Nosotros
estamos interesados en enfocar el asunto precisamente desde estos
dngulos. Para comenzar, nos parece no sélo deseable sino hasta
imprescindible respetar y fomentar la nomenclatura indigena, lo
cual es indudablemente un bien cultural nacional. Pero necesitamos
al mismo tiempo disponer para toda La Guajira de un conjunto

12 Elpresente trabajo constituye la introduccién del libro de Adolfo Salazar
Quijada: Toponimia de la guajira venezolana.
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de nombres geogrificos pronunciables en castellano capaces de
figurar en nuestros mapas. Partiendo de estas premisas la solucién
mds satisfactoria parece ser la estabilizacién de una nomenclatura
paralela: una en castellano (por lo menos castellizada) para uso
cartogréfico oficial y para todos aquellos usos administrativos,
cientificos, culturales, diddcticos y otros que trasciendan el dmbito
propiamente guajiro y tengan implicaciones de cardcter nacional
o internacional. Esta nomenclatura castellanizada funcionaria a
la par de todo el resto del pais regida totalmente por la ortogra-
fia oficial. La otra nomenclatura estaria totalmente en guajiro,
salvo ciertos casos en que el nombre castellano sea el original.
La ortografia de la serie de nombres seria la propia de la lengua
guajira elaborada por nosotros, a base de trabajos lingiiisticos
anteriores y de nuestra propia experiencia directa. Dicho sea de
paso, nuestra ortografia ya ha comenzado a generalizarse entre los
guajiros venezolanos, y tiene la gran ventaja de constituir parte
orginica del Alfabeto de Lenguas Indigenas de Venezuela, elabo-
rado fundamentalmente por nosotros, el cual daremos a conocer
oportunamente en otra publicacién.

Nuestra ortografia guajira se basa en un andlisis fonoldgico
que ha dado por resultado el siguiente alfabeto practico:

a,chye,i,j,k L, mn, o p, s, shtui,vy’.

Segtin el mismo, el guajiro comporta seis (6) vocales (a, e, i,
0, u, i) y quince (15) consonantes (ch, j, k, 1, m, n, A1, p, 1, s, sh,
t, w, y, ) o sea un total de 21 fonemas. Colocaremos en seguida
las equivalencias de este alfabeto practico con el alfabético de Pike
y con la gréfica normal castellana.
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Alfabeto prictico | Alfabeto fonético Grafia castellana
guajiro
Aconsonantes
ch c ch
J h j(ge, g
k k k(que, ca, co, cu.)
1 °1 —(casi: l-r)
m m m
n n n
n n n
P P P
r -1 rr
s s s
sh N —(sh inglesa.)
t t t
w w hu (como en huerta)
y y y
; ) _
B.Vocales
a
a a
e e e
i i i
o o o
u u
i _

Segtin lo anterior, hay una serie de fonemas guajiros sin corres-
pondencia exacta en castellano. La “1” guajira es en realidad una I-r
(ele-ere), con superposicion simultdnea de ambas articulaciones,
o sea que en ella se da la pronunciacién lateral de la “1” castellana
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y la pronunciacién vibrante de la “r” en un acto articulatorio
instantdneo y tnico. Este sonido es muy comun en las lenguas
indigenas venezolanas.

La “sh” se pronuncia como en inglés y por tanto no requiere
mayores comentarios. La “w” también suena como en este tltimo
idioma y equivale bdsicamente a la grafia /u, como en hueso,
huerta, hueco. El saltillo u oclusién glotal, representado por un
ap6strofo (), constituye una suspension brusca de la articulacién,
un cese momentineo de la respiracién como ocurre en el caso de
la tos, con la peculiaridad de que en guajiro este fonema es mds
suave que en muchas otras lenguas indigenas (p. ejem. el panare).

Ejemplos de saltillo: Kaijapana (cano Caijépana). Yuli'waa
(Juru-bd), etc.

La “r” se pronuncia como “rr”, aunque esta no tiene siempre
la misma fuerza de la “rr” castellana (en ocasiones se llega a oir
como intermedio entre la “t” y la “rr” y a veces se refleja hasta
convertirse en “r” de una sola vibracién). Esto equivale a decir
que la “r” simple puede existir como variante libre ocasional de
la “rr” pero no aparece como fonema independiente, mientras
que en castellano las dos contrastan claramente como en las pa-
labras (caro-carro, pera-perra, moro-morro). Por tales razones
no se requiere la “rr” dentro de una grafia puramente guajira,
sino que es preferible aceptar de una vez la convencién de que
ordinariamente la “t” tiene valor de “rt”. Ejemplo: Cheemeraain
(Chemerdin) Chuaralu’u (Chudralu).

La “y” del guajiro es un poco mds suave (mds préxima a la
vocal i) que en castellano; ejemplo: Majayiilii (cano Majayura),
Wayd-miiliissira (Guayamulisira).

En cuanto a las vocales del guajiro, sélo hay una que no tie-
ne correspondencia con el castellano: la llamada sexta vocal del
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guajiro, escrita como ii. Esta se pronuncia con la lengua en posi-
cién para la “u”, pero estirando los labios como para articular la
“i”. En otras palabras, se trata de una especie de “u” pronunciada
con los labios totalmente estirados (planos). Este sonido es muy
comun en las lenguas indigenas del pais y su mala captacién por
los extrafios ha sido fuente de constante error y perturbacién en
las transcripciones de itemes de estas lenguas. Ejemplo: Madsipii,
(cano Mdsipu, Peésiilii (punta Pésulu).

Otro problema del vocalismo guajiro es la existencia de vocales
largas junto a las breves, es decir, que junto a las vocales a, e, i, o,
u, U, existen aa, ee, ii, 0o, uu, iil, que se pronuncian con doble
duracién comparadas con las primeras que siempre son muy breves,
aun en posicién acentuada. Hay que observar que en castellano no
hay en principio vocales largas, pero cada vocal acentuada tiende
a pronunciarse con algiin grado de alargamiento, cosa que jamds
ocurre en guajiro, donde acento y longitud vocélica son dos hechos
radicalmente distintos e independientes. Ejemplo: Pirduwachon
(Los Filudos), Wardttaain (Guariirtain), Uliamaana (Uruamana).

Con respecto a los rasgos suprasegmentales o prosédicos es
conveniente observar algo con relacién al acento. Si bien es cier-
to que, tanto el castellano como el guajiro conocen el acento de
intensidad, los dos sistemas son en cierto modo inversamente
proporcionales, es decir que la acentuacién guajira parece una
inversion de la castellana y viceversa. Mientras que en castellano
el acento predominante es el llano o grave situado en la pendltima
silaba (aunque abundan también el acento agudo y esdrtjulo), en el
guajiro la mayoria de las palabras se acenttian en la segunda silaba
(con abundantes casos de acentuacién en la primera y tercera).
O sea que mientras el espanol suele acentuar la segunda contada
desde atrds hacia adelante, en guajiro ocurre todo lo contrario, por
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cuanto se acentia con mds frecuencia la segunda contada desde ade-
lante. Ejemplo: Waldntalow (Gualantalow), Jotdmaana (Jotamana).

Ya en posesién de este alfabeto prictico guajiro es bastante
facil transcribir fiel y univocamente todos y cada uno de los
toponimicos guajiros en lengua guajira. Estd claro que existirdn
algunos problemas como cuando un mismo punto geografico re-
cibe nombres diferentes por razones de variacién dialectal u otros.
En tales casos conviene seguir, por supuesto, el uso local, aunque
se presentan casos limite en que no es ficil seguir esta norma.
Una dificultad mds especifica de los toponimicos guaji-
ros la constituye la existencia de formas sincopadas o re-
cortadas, junto a otras mds largas que sélo se oyen en
pronunciacién lenta y analitica. Ejem. Atiischon jun-
to a Atisiichon. En la gran mayoria de tales casos la
escritura fonolégica del guajiro nos lleva a retener la grafia de
la forma mds larga.

Pero la verdadera dificultad surge al tratar de dar a estos topo-
nimicos una forma castellana que pueda escribirse y pronunciar-
se dentro de los cdnones de la lengua oficial. Si nos atenemos al
principio de que los nombres castellanizados deben aproximarse
lo mds posible a los originales guajiros, con la sola supresién
o modificacién de los elementos fonolégicos impronunciables o
demasiado dificiles y extranos para un hispanohablante, se
imponen las reducciones siguientes:

1. Suprimir las vocales largas.
2. Desplazar el acento a la pentltima silaba (o a la tltima en
algunos casos)

&

Pronunciar a la espanola tanto la | como la r.
4. Transformar la ii en u.
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5. Eliminar el saltillo.

6. Sustituir la w por el digrafo gu y lak por la c y la qu segtin
los casos.

7. Sustituir la sh por la ch.

8. Sustituir la tt por rt.

Sin embargo, no se puede llegar en todos los casos a una es-
quematizacién tan perfecta de las equivalencias fonoldgicas, dado
que muchas veces el uso de los guajiros bilingiies ha impuesto
definitivamente formas castellanizadas ligera o considerablemente
divergentes de las que resultarfan con base en las correspondencias
regulares. En vez de teorizar largamente sobre esa situacién, es
preferible dar una pequena muestra de toponimicos guajiros con
sus respectivas castellanizaciones:

GUAJIRO ESPANOL
Awdtu'u Aguatii
Aliitaain Alitdin
Atpanaatira Apldnate (muy irregular)
Aldmachon Aramachin
Alépeeta Arepeta
Alfjuna Arijuna
Neimatachon Neimatachién
Pafjaana Paisana
Polooliima Polélima
Saawd Sagua
Wardstaain Guarirtain
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Como podemos observar, una de las irregularidades m4s fre-
cuentes es la sustitucion de la “I” por la “t” castellana, explicable
por el cardcter lateral-vibrante de la primera.

Antes de concluir cabe hacer una advertencia enfitica en el
sentido de no utilizar en las formas castellanizadas las grafias
extrafas “k” y “w”, si bien ellas se justifican perfectamente bien
dentro de la escritura practica de la guajira. En guajiro la “w”
es un fonema tnico, jamds una secuencia de “g” y “u”, ya que la
“g” ni siquiera existe, por lo cual la grafia “gu” es inadmisible en
esta lengua. Con respecto a la “k” cabe decir que su utilizacién
en guajiro es ventajosa en comparacioén con la “c” y la “qu”,
cuya imposicién segun la norma castellana constituiria un mero
acto de colonialismo lingiiistico. Obsérvese que utilizando la
“k” podemos acogernos al principio de emplear un solo sim-
bolo por fonema, mientras que la grafia “c/qu” es mucho mds
dificil e ilégica. Sin embargo, dado que el castellano presenta
normas ortograficas pricticamente inviolables, no se recomienda
trasladar estas grafias a las formas castellanizadas, por mds que
justifique su necesidad en el guajiro. Asi por ejemplo, la forma
Kusi se translitera automdticamente en Cuss, y Wasdpatu'u se
hace Guasdpatu.

Siguiendo estas directrices no parece excesivamente difi-
cil establecer una nomenclatura paralela guajiro-castellana, en
que la serie guajira se regird por la ortografia préctica de esta
lengua, mientras que la serie castellana (o castellanizada) serd
basicamente el fruto de una normalizacién de las equivalencias
fonoldgicas. Para usos cartogrificos, documentales, cientificos
y otros se utilizardn obviamente las formas normalizadas (cas-
tellanas). Pero nos parece asimismo imprescindible retener los
nombres guajiros con su ortografia propia, no solamente para
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su uso estrictamente local en la guajira, sino también para el
enriquecimiento de nuestro acervo lingiiistico y cultural. Resulta
particularmente importante yuxtaponer el nombre guajiro al
castellanizado en toda la literatura especializada, tanto de cardc-
ter geogréﬁco y toponimico, como lingiil’stico y antropolégico.
Con esto se sitiia a la lengua guajira en el puesto de honor que
merece en la cultura nacional, a la vez que la preservacién de la
forma original nos permite percibir toda la belleza y armonia
de esto nombres geogrificos.

EL ALFABETO DE LENGUAS IND{GENAS DE VENEZUELA
(ALIV)

Prz'ncz'pz'os genemles

1. El Alfabeto de Lenguas Indigenas de Venezuela es un sis-
tema de transliteracion cientificamente elaborado durante
mds de cinco afos, por el personal de investigacién de
la Seccién de Lingiiistica del Instituto de Investigacién
de la Facultad de Ciencias Econémicas y Sociales de la
Universidad Central de Venezuela.

2. Este alfabeto estd en capacidad de proporcionar alfabetos
estructuralmente idéneos a la totalidad de las lenguas in-
digenas habladas en Venezuela, con un minimo de adap-
taciones necesarias para cubrir algunas particularidades
del sistema fonolégico de cada idioma individual.

3. Aun cuando el presente sistema es fruto de una elaboracién
intelectual original, estd basado en muchos de sus aspec-
tos en el trabajo de numerosos especialistas en lingiiistica
e indigenismo, entre quienes se cuentan R.P Basilio de
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Barral, R.P. Cesdreo de Armellada, Henry Osborn, Martha
Hildebrandyt, Julio Jiménez y otros.

Este sistema es de fécil ensenanza y aprendizaje tanto para
los hablantes nativos de las diversas lenguas indigenas,
como para las personas interesadas en su aprendizaje
y utilizacién practicas. En tal sentido, nuestros alfabeto ha
probado plenamente su eficacia con hablantes del guajiro,
guarao, pemon, carifia, guajiro, etc. Presenta, ademds,
la ventaja adicional de su adaptabilidad inmediata a las
mdquinas de escribir y a la imprenta.

El Alfabeto de Lenguas Indigenas de Venezuela estd basa-
do en la Ortografia de la Lengua Castellana, sin sujetarse
a las deficiencias e irregularidades de la misma. De este
modo, nuestro sistema ha creado nuevos simbolos como
la (6), la (jj), la (sh), etc. Y ha fijado simbolos tnicos para
entidades fonoldgicas especificas como es el caso de la (k)
que sustituye ventajosamente las grafias (c), (qu) y (k) de
la ortografia oficial.

TABLA DE VOCALES
anteriores centrales posteriores
cerradas i i u
medias e o
medias-abiertas E O
abiertas a a

La ubicacién de las vocales es meramente aproximada, en aras

de la simetria.
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TABLA DE CONSONANTES
Oclusivas sordas p t, ts ch k
oclusivas sonoras g d, dz dy g
fricativas sordas b B sh i
fricativas sonoras v dh - -
nasales m n f ng -
sonorantes w r 1, (1r) y - -

Observaciones generales:

Las vocales (i1) y (6) suenan como la (u) y la (o) modificadas
respectivamente por el procedimiento de desredondea-
miento labial.

Las vocales (E) y (O) (mayusculas) presentan mayor aber-
tura bucal que la (e) y la (o) respectivamente.

Las vocales nasalizadas, fonémicas (estructuralmente per-
tinentes) en lenguas como el yaruro y el piaroa, se indican
mediante el subrayado (a, ¢, i, etc.) o mediante el uso de
negritas en la imprenta.

El acento fonético se indica mediante el simbolo () como
en castellano.

La longitud vocdlica y consondntica de cardcter fonémico
se sefalé mediante la reduplicacién (aa, ee, tt, nn, etc.)
La altura musical o tono fonémico se indica mediante dia-
criticos (’, *, etc.) en lenguas como el baniva y el puinave.
La aspiracién se indica mediante una (j) pospuesta: (pj,
4, kj, bj, dj, etc.).

La glotalizacién se indica mediante un apéstrofo () pos-
puesto: (p’, t&, clt, etc. del piaroa).
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9. Las consonantes apicales retroflejas del baré se indican
mediante un punto infrascrito: (t, d,)

10.Las consonantes palatizadas del panare se indican mediante
una (y) pospuesta (ty).

11.En lenguas con un solo fonema sonoramente del tipo de
la ere, ere-cle o erre, este fonema se representa mediante
la grafia (r), como sucede en guarao, carifa, etc.

Cuando coexisten dos fonemas de esta categoria se reserva la
(1) para el més lateral (baniva, guajiro, piapoco, curripaco, etc.).

Las grafias (b,d,g) representan consonantes oclusivas sonoras
(de articulacién cerrada) en la mayoria de las lenguas indigenas.

Ejemplos de alfabetos particulares:

GUAJIRO

a,ch,e,1,j,k, L, m,,n,0,p,5s,sh, t, u, i, w y,°

Ejemplo: Mapiileesalu ma’in ashajaa siika wayuunaiki (es muy

fécil escribir en guajiro).

GUARAO

a,b,d,eijj,klL,mmnoprstuwy

Ejemplo: Botobotera warao a-ribu aisia karata jabatakitante
(es muy fécil escribir en guarao).

GUAJIBO

a,b,d, e, 1,j,jj k,, m,n, 0, p, pj, 1 si, t, §, u, G, w, y

La jj suena muy “gutural”; equivalente aproximadamente a la (j)
del castellano de Madrid, en palabras como hijo, mujer, jota).
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MAQUIRITARE:

a, ch,d, dh, e, j, jw, m, n, A, ng, 0, 6, s, sh, t, u, G, w, y

La (d) se pronuncia oclusiva como la (d) inglesa; la (dh) es
mds suave que la (d) castellana; la (ng) suena velar como la
(n) final del castellano de Caracas, en palabras como con, pan,
jamon, ron.

CARINA

. . - . bl
a,ch,d, e, i,j,k, m,n, f,0,p, 58, sh, t, u, &4, v, w, y,

GLOSARIO WARAO

ine: yo

mate: todavia

ma-obonona: mi razén

ckidakore: no hay —cuando (cuando no tenfa)

tai: él, aquel

0ko: nosotros

tatuma: ellos

baretuma: (bare-tuma): Padre-los (padres misioneros)
a-janoko: su-casa

ma-konaruae: (ma-konaru-ae): me llevaron—pasado (me
llevaron)

baretuma a-janoko eku: mision -en (en la mision)
dokunae (doka-nae): prender pasado (se iluminé)
seke: mismo, mismos

ma-idae (ma-ida-ae): me-criar —pasado (me criaron)
tatuma a-mojo eku: ellos su mano en (en su manos)
ine: idea, yo creci

tatuka: alli

baretuma isiko: padres —con (con lo padres)
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sanamatae: (sanamata-ae) sufrir —pasado (sufri)

yaota: trabajo, penalidad

sinarianakaja (sinaria-naka-ja): mediano, adjetivo (sin limites)
yaota sinavianakaja isia: trabajo-sin medida-con
(inconmensurablemente)

baretuma kayuka: padres-bajo (bajo la potestad de los padres)
Jakore (ja-kore): estar -al (estando)

najoro: comida

najorobuae (najoro-bu-ae): comer-frecuentativo-pasado
(comiamos)

nauwkamo: maiz

wereaja (were-ae-ja): moler -pasado-adjetivo (molido)
Jjisabane (jisaba-ne): cocinar-gerundio (cocindndolo)
ka-mobuae (ka-moa-bu-ae): nos-dar-frecuentativo-pasa-
do (nos daban)

najoro daisa: comida otra (otra comida)

ekida: no hay, no habia

yaja kokotukaya: dia todo (todos los dias)

tai: eso

najoro isaka: comida uno (Gnica comida)

a-kuaru: su-presa (animal de cacerfa)

osibu: morocoto (pez)

a-toma: su carne

sanuka: poco

isaka: uno

kawanuka: a veces

ama: ahora

ya a-sinaria: dia, su media (hora)

kawanuka asibi: a veces-mitad (a veces media hora)
a-sinaria dijanamo: hora tres (tres horas)
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iburejubaka: cochino

nakore (na-kore): matar-al (al matar)

a-joro: su cuero

ka-mobuae: (ka-moa-bu-ae), mos-dar frecuentativo, pasado
(nos daban)

karata sabasabaya: libro sobre (con respecto al estudio)
karata: libro

teribubuae (teribu-bu-ae): estudiar-frecuentativo-pasado
(estudidbamos)

takore: entonces

monidawitu (monida-witu): dificil-muy (muy dificil)

yana: no

yaota: trabajo

erakore (era-kore): mucho-cuando (cuando habia mucho)
teribunaja (teribu-naja): estudiar-no (no estudiamos)
Jjokoyakore (jokoyd-kore): amanecer-presente-cuando

(al amanecer)

itere: campana

koitaya (koita-ya): cantar-presente (canta-cantaba)

tai dijana: eso ya (ya entonces)

misatakitane (misa-ta-kitane): misa-accidén-infinitivo (oir misa)
naukitane (nau-kitane): ir -infinitivo (ir)

ya-wajanaka (ya waja-naka): dia faltar-no (sin faltar un dia)
tatukamo (tatuka-mo) alli de (de alli)

ejobokomoni (ejoba-komoni): salir-no poder (no podiamos salir)
tanae (ta-nae): verbo auxiliar —pasado.

Palabras de Carlos Piedra (adulto, capitdn de una comunidad

yarura del Alto Riecito, notable orador). Obsérvense las re-
flexiones casi cartesianas en boca de este yaruro no aculturado.
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Dyabd ka-jOmai dddE’mErE k]JorO "rekodé, ka-dmai d4dE-

mE rekodé jidE 7i.. . jaditard tErakEvd KjOrQO'rekodé, jOrEtddE *-
mErE japarEdmikjdri... kEnddE ‘mErE dépdrEdmi dépdrekodé, jui
7O tEdé tjavE ‘vE. .. kodE ‘pEdjadi kEndmErE’ dopérekodé jidE 7i.
JorEtddE mE’ dE rekodé JidE ri, j%tdmmajudz're/eodé

JIdE 7i.

KodE ‘chidmE’ piojui chiddépamErE " jidE ri nivE -judi; Kod
KOnE' rikjidjui chji-ji kodE ‘chid chji piojui chiddé, Kii -jut, daché
76, ibii- ja jidE ri. arOrE’ daékjidniitd jabaémEdé piotjiamO’dé;
"arOrE”* davddE ‘pEdrojudi, jabdpddé chjiniborE jidE ri.

Dyabi dabii OdE ‘chid-mEmErEpdpddé nOdjd tarErié ‘rerE’ ji-

dE 7i, ui-and-judi manaémkE" didd, aEnObEddidd tarErio verE”
JidE 7i,

Ahora vivo sin ver a mi abuelo ni a mi padre. Por eso yo vivo inttil-
mente, como si no tuviera nada en qué pensar. Hay gente que dice
que vivo como si no tuviera uso de razén. Sin embargo, yo tengo
uso de razén y no vivo son pensar. Al contrario, yo pienso mucho.
Yo tengo lo mismo que tiene el criollo que me desprecia. Tengo el
corazén igual al de ¢él.

Lo mismo que los cabellos, los ojos y los oidos.

Mientras existamos nosotros (los yaruros) todo seguird igual. Si
desaparecemos, todo lo demds morird. Creen que no valemos nada,
pero nosotros no somos tontos. Oimos constantemente que habia
terremotos, que el mar anegard la tierra y el mundo se vendrd abajo.

GLOSARIO YARURO

dyabi: ahora

ka-jo ‘mai: mi abuelo
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didE ‘'mErE’ (dd-dE"-mE-rE): ver-no participio activo-sujeto
(sin ver)

kjoro’ rekodé (Kjoro ~rekodé): vivir-yo (yo vivo)
ka-dmai: mi padre

da-dE ‘'mE" rekodé (dd-dE -mE’-rekodé): ver-no -participio
activo -yo (estoy sin ver)

didE 'ri: también
pEijadi: también
JjidE 'ri: también, sin embargo

Jjaditard (jadi-tard): asi-por (por eso)

kjiOrQ’rekodé (£jOrQ’-rekodé): vivir-yo (yo vivo)

JjOrEtddE " mErE” (jOrEtd-dE -mE-rE): pensar-no-participio
activo sujeto (sin pensar)

japdrEdmikjidri (japd-rE&mi-kjid-ri) hacer-como si-estar-
adverbio (como si hiciera)

kEnddE ‘mErE (kEni-dE-mErE’): razonar-no participio
activo-sujeto (el que no razona)

dépdrekodé (ddpd-rekodé): vivir como si (como si viviera)
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dépdrEdmi (dopdr-Edmi): vivir como si (como si viviera)
1O rEdé (nO’-rE’-dé): decir-habituales (suele decir)
tjavE 7E’ (tjavE -rE”): otro sujeto (la otra gente)

kodE’, kOdE": yo

kEndmErE" (kEnd-mE-rE’): razonar-participio activo-sujeto
(razonando)

ddpdrekodé (dopd-rekodé): vivir-yo (yo vivo)

jOrEtddE ‘'mE’dE ' rekodé (jOrEtd-dE -mE’-dE’-rekodé):

pensar-no-participio activo-no-yo (yo no vivo sin pensar)

JOrEtdmE’ ' rEajudirekode (jOrEtd-mE’rEajudi-rekode)
pensar-participio activo-siempre yo (yo siempre pienso)

chidme (chid-mE): llevar —participio activo
kOdE ‘chidme: lo que yo llevo
poijui: lo mismo (objeto)

chiddépamErE’ (chid-ddpd-mE-rE"): llevar-vivir -participio
activo-sujeto (vive llevando o teniendo).

nivE judi: criollo —el (el criollo)
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£Od: a mi

kOnE'rikjidjui (kOnE" rikjid-djui): despreciar-verbo depen-
diente (el que desprecia)

chji=ji: corazén-al

chid (chid-4): llevar-participio pasivo
kOdE ‘chid: lo que yo llevo

chiddé (chid-dé): lleva-¢él (¢l lleva)
kii-jui: cabello-al

daché —J6: ojo-al

ibii-jui: nariz a la
arOrE’: nosotros

daékjidnitd (da-é-kijid-niitd): ver -continuativo-estar-mientras
(mientras existamos)

jabaémEdé (jabE-é-mE-dé): todavia -continuativo-participio
activo-es (seguird)

piotjamQ’dé (pio-tjamO -dé): mismo-verdad-es (de verdad)
davddE ‘pEdrojudi (davddE" pé-d-rojudi): perderse-pasado-cuan-

do (cuando nos hayamos extinguido.)
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Jjabdopddé (jabd-pd-dé): morir-futuro-es (morird)
chjiniborE’ (chjiini-bo-rE”): todo-cada-sujeto (todo)
tErakFvd: inttil, sin valor

dirOdd (diO ‘dd): son -conectivo (que son)

kEnarE dirQ’ve (kEni-rE’-dirQvé): creer-habitual-a nosotros

(nos suelen creer)

kEnddE GirirerE’ (kEnd-dE"-jiri-rerE”): razonar-no -participio
activo plural-nosotros (no razonamos)

JjidE 'ri: también dyabi: ahora
dabi: tierra

odE *: aquel

chid-mEmErEpd-pd-dé (chid-mEmErEpd-pd-dé): llevar-
tem-blar-futuro-es (temblard)

10djd (20d-jd): decir-verbo dependiente (que dicen)

tarErio ‘rerE (tarEr-rio -rerE’): oir-repetitivo-nosotros (olmos
constantemente)

ui-and-judi: agua-grande-articulo (el mar)
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manaémkE’didd (mana-émE’-di-d4): venir -continuativo-
participio activo-es (que vendrd).

aEnO’bE4ddidd (aEnO’-bEd-di-dd): echar-obligaciones

-conectivo (que echard).

tarE’rid 'verE’ (tarE’-rio’-verE’): oir-repetitivo-nosotros
(oimos constantemente)

El dltimo extracto pertenece a un indigena baniva del Rio
Negro, Sr. Herndn Camico, telegrafista graduado, y, por consi-
guiente, poseedor de una mayor educacién formal:

1 ibliune ‘dnini yaldnawi yuéli dékasri akiind awénidpd niwéndé niyué
minalidna pinaasri. Yalo bénd dayudapiini améwa niélu pdsrid niwé-
nidpd fiwé nipiinasremi yala’nawimid pdsrid.

Porque los criollos son los que tienen las cosas (los productos) y las
venden muy caro a los duefios del pueblo (los indigenas).

Si no les ayuda el gobierno, tendrdn, que dejar los indios baniva su
pueblo, y los que quedaran después de ellos en lo que fue su pueblo,

ya serdn criollos.

GLOSARIO Baniva

libiiune: porque
dnini (dni-ni): aquellos-cercania (aquello)

yalinawi: criollo
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yuéli (yue-li): tiene-relativo (el que tiene)
dékasri (deka-sri): caso-generalizador (cosa)
akiind: mucho

awénidpa: caro

niwéndé (ni-wendé): ellos-vender (venden)
niyué (ni-yué): ellos-para (para ellos)
minalidna: su duefio

pandasri: pueblo

ydli bénd: si no
dyudapidni (ayuudd-pia-ni): el ayuda-no a ellos (si no les ayuda)

améwa: gobierno

niélu (nie-lu): tiene que
pdsrid: futuro, piisrid: futuro
niwé (ni-wé): ello-dejar (dejan)
indiu: indio

baniiwa: baniva
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papiinasre (pa-piinasre): su propio-pueblo
sridliwa (srid-liwa): quedar-relativo-pasivo (lo que viva)

niwénidpd (ni-wénidpd): ellos-después (después de ello)
iiwe: en

nipiinasremi (ni-piinasre-mi): de ellos-pueblo-pasado (lo que

fue su pueblo)
yaldnawimid (yaldnawi-mid): criollo-ya

Lamentablemente, no podemos ser exhaustivos en nuestra
ejemplificacidn, aunque podemos anticipar que dispondremos
en breve de toda una literatura escrita en lengua indigena, dentro
de la cual su problemitica existencial ocupard un lugar destacadi-
simo. Pero si completamos esta informacién, o mejor, esta serie de
denuncias de primera mano con otros textos y datos que hemos
recogido y con las fuentes secundarias disponibles, se nos hace
mds fdcil caracterizar diversos tipos de responsabilidad colectiva
en este inmenso drama humano, que van desde la simple con-
vivencia hasta la participacién directa en hechos bochornosos.
Basados un poco en la Declaracién de Barbados —uno de los
documentos fundamentales del nuevo indigenismo— desglosare-
mos las responsabilidades atanentes a las siguientes categorias: el
Estado, los organismos indigenistas y las misiones, los cientificos
sociales, los medios de difusién y la poblacién general del pais.
Se podrian discernir, asimismo, varias otras subdivisiones, de las
cuales prescindiremos en aras de la brevedad y por no caer en
lo anecdético.
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IV
PROPOSICIONES PARA UNA NUEVA
POLITICA INDIGENISTA

HACIA LA AUTOGESTION PAN-INDIGENA

Ya la organizacién pan-indigena en Venezuela es un hecho irre-
versible. Con ello se ha puesto la base insustituible para realizar
el proceso de liberacién de los grupos autéctonos. Existe una
Confederacién indigena —constituida por Federaciones Regionales
que cubren todas las zonas indigenas del pais— capaz de servir de
nucleo inicial a lo que habria de ser en el futuro una autonomia
real de estos grupos étnicos. La sola existencia de la Confederacién
demuestra a las claras la madurez politico-social de importantes
sectores de esta poblacién, su tenaz voluntad de supervivencia
y permanencia histérica, su capacidad de lograr la armoni-
zacién de las metas de participacién y desarrollo, con la preserva-
cién de su identidad étnica, junto con su especificidad cultural.
Las tendencias organizativas pan—indigenas en Venezuela y en
toda América desmienten rotundamente las tesis similarmente
clasistas de algunos sectores de la izquierda. Ninguna deficien-
cia presente o futura de la Confederacién —y soy el primero en
reconocer y sefialar sus evidentes fallas e imperfecciones— puede
opacar la importancia central de la creacién y consolidacién de
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este organismo destinado a marcar un vuelco total en la politica
indigena nacional.

Estamos conscientes de la imposibilidad de realizar la libe-
racién del indigena en el marco estructural del presente sistema
capitalista y dependiente. Pero estd comprobada la factibilidad
de iniciativas con miras a asegurar la supervivencia bioldgica
y cultural de los grupos étnicos amenazados, existe asimismo la
posibilidad de importantes reivindicaciones de cardcter econémico,
social, sanitario y cultural, entre otras, que irfan capacitando al
indigena para asumir nuevos compromisos y responsabilidades.
Es imperiosa la necesidad de no impartir a esas mejoras parciales
un sesgo reformista, que en dltima instancia sélo serviria para
acentuar el conformismo y el sometimiento de estas poblaciones.
Esos logros parciales adquieren su sentido en la medida en que
estén enmarcados en una estrategia global de liberacién indigena
y liberacién nacional. Pero, por otra parte, no es licito exigir una
postura radical y un alto nivel de conciencia activa a unas comu-
nidades postradas por la miseria y las enfermedades y acosadas
por la persecucién etnocida. En tales condiciones suele darse con
mayor facilidad la desesperacién abulica y el fatalismo derrotista.
Si bien hemos sido testigos, en multiples ocasiones, de mani-
festaciones muy patentes de resistencia y rebeldia por parte de
personalidades y colectividades indigenas, fruto de las cuales es,
precisamente, la creacién de las Federaciones Indigenas, estamos
seguros —no obstante— de que las mayorias indigenas tomardn
cargo de su propio destino a medida que se vayan superando las
limitaciones objetivas inherentes a la vida vegetativa e indigente
que atn caracteriza a la mayoria de las comunidades aut6ctonas.

Hay que sefalar, ademds, que el socialismo garantiza au-
tomdticamente la liberacién de los grupos étnicos oprimidos.



El socialismo constituye una premisa ineludible, o si se quiere, un
punto de partida racional y s6lido para llevar adelante una politica
favorable a las minorias. Pero no todo tipo de socialismo estd en
capacidad de hacerlo, sobre todo si no dispone previamente de
un buen conocimiento objetivo y desprejuiciado de la realidad
de esas comunidades, unido a una identificacién empdtica con sus
miembros integrantes. Y para que se dé esa solidaridad vivencial
de un movimiento socialista hacia las comunidades indigenas, se
precisa una buena labor preparatoria, dentro de la cual la actuacién
permanente de una dirigencia indigena combativa revestiria una
importancia primordial.

Porque la liberacién indigena no se puede dar por decreto,
bajo ningtn régimen sociopolitico. A ello se le opone en primer
lugar una serie de intereses de corte desarrollista, empefiados en
disolver las comunidades indigenas, a fin de facilitar al médximo
una politica expansiva fundamentada en la conquista, expropia-
cién y colonizacién de nuevos territorios. Y téngase presente que
muchas de las zonas indigenas se caracterizan precisamente por
su importancia estratégica y econdmica, unida a veces a una gran
riqueza del subsuelo. Para agravar m4s la situacién, la urgencia
desmedida de incorporar esas tierras al dmbito de la economia
nacional suele ir envuelta en un halo patriético de engrandeci-
miento nacional, armazén ideoldgica dentro de la cual los nicleos
indigenas se visualizan como enclaves de barbarie, separatismo,
ignorancia y atraso.

Esto vendria siendo el antiindigenismo clasico, de fuerte moti-
vacién econdmica y politica, sustentada sobre una base de ignoran-
cia total y absoluta. Pero hay otras variedades de antiindigenismo

225



mds sutiles y sofisticadas, entre las que descuellan aquellas que
podrian tipificarse como el prejuicio etnologizante y el prejuicio
folklorizante.

El prejuicio etnologizante es el mds sencillo de caracterizar.
Para esta preconcepcion aislacionista, las comunidades indigenas
aun constituyen entidades cerradas e inabordables, so pena de
destruirlas en el momento que se produzca un contacto intenso
con la sociedad nacional. Aun cuando no ignoramos los peligros
de tal contacto, la experiencia nos demuestra que se trata de un
proceso controlable, al menos bajo circunstancias y condiciones
relativamente favorables, sobre todo si se preserva, al menos en par-
te, la autogestién del grupo humano involucrado. Hay que ver el
significado tan inmenso que podria llegar a tener la Confederacién
Indigena bajo esa perspectiva de institucién reguladora del contac-
to sociocultural. Sean cuales fueren las consecuencias deletéreas del
contacto cultural no planificado, aferrarnos al prejuicio etnologi-
zante equivale a cerrar los ojos ante la evidencia de hechos reales
y muy concretos. Hoy en dia vemos, con frecuencia creciente, el
surgimiento de profesionales indigenas de la medicina, del derecho,
de la educacién y de la misma antropologia.

La propia investigacion de las culturas autéctonas estd pasan-
do rdpidamente a manos de investigadores indigenas, nativos de
esas comunidades. La proliferacién de dirigentes y la creacién
de federaciones es otra prueba contundente en contra del aisla-
cionismo etnolégico. Sélo una mente obcecada por un supuesto
purismo antroplégico puede negar el hecho de que hoy por hoy
un numero creciente de personalidades indigenas han llegado
a escalar posiciones importantes en la vida nacional, sin dejar de
ser miembros de su grupo, sin renunciar a su filiacién étnica, sin
perder el contacto con la cultura propia. Muy por el contrario,
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entre esas personas se hallan los mejores defensores, estudiosos
y divulgadores de los valores etnoculturales autctonos, asi como
los dirigentes politicos mds calificados, capaces de encauzar la
lucha del indigena hacia la liberacién integral. A la vista de tales
pruebas pierde toda validez el razonamiento de que el proceso
educativo formal y la participacién creciente en la vida nacional
anulan necesariamente la identidad étnica y cultural de la pobla-
cién indigena. Actualmente parecen estar produciendo el resultado
contrario, o sea, un afianzamiento cada vez mayor de la identidad
étnica y de la personalidad sociocultural, ya no solamente a escala
nacional sino continental.

Es un tanto dificil plantear el otro prejuicio, que podriamos
denominar de caricter folklorizante. La preconcepcién antes citada
—el prejuicio etnografizante— reconoce al menos la importancia
y significacién de los grupos étnicos diferenciados. El prejuicio
folklorizante, en cambio, tiende a ver en esas sociedades meras
curiosidades excéntricas y anacrénicas, desubicadas en el tiem-
po y en el espacio, y sin ninguna perspectiva de contribuir a la
dindmica general de la humanidad. Hemos oido referencias
a la poblacién autdctona en las que se utilizaron términos como
“grupo folklérico”, “reminiscencias folkléricas”, “arcaismos folklo-
ricos”. Todas esas expresiones revelan, ademds de un desconoci-
miento radical de las culturas indigenas, una visién despectiva
propia de las clases dominantes, segtin la cual todo lo indigena se
reduce a una sumatoria de particularidades marginales, intrascen-
dentes y, por ende, llamadas a desaparecer. Estamos concientes de
utilizar un significado peyorativo del vocablo “folklore”. En efecto,
existen muchos folkloristas y folklorélogos serios, autores de traba-
jos respetables y divulgadores consagrados de los valores culturales
populares. Pero aun asi, cuestionamos el uso de un término que
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a través de su historia se ha venido llenando de una carga semdntica
cada vez mds negativa, hasta el punto de haber llegado a significar
cultura de segunda categoria, aportes pintorescos y fragmentarios
de la gente iletrada, casi como una especie de sustituto popular
a la verdadera “Cultura” con maytscula, propiedad exclusiva de
las élites. Por todo ello sugerirfa a los verdaderos folkloristas, a los
estudiosos de la cultura popular y étnica, desterrar de una vez por
todas las palabras folklore de la terminologia cientifica. En tltima
instancia, el quehacer del folklorélogo se confunde con el de la
Ciencia Social en general, dentro de la cual se dedica preferente-
mente a ciertas dreas temdticas especificas, que aun teniendo su
autonomia relativa, no pueden desligarse de una visién totalizadora
del universo sociocultural.

Ahora bien, todo lo expuesto tiene validez especial para el
caso de las culturas indigenas. No solamente se trata de culturas
globales y completas en si mismas, sino que estin dotadas de las
mismas potencias dindmicas y transformadoras que hasta hace
poco concebiamos como patrimonio exclusivo de la civilizacién
occidental. Si algiin aspecto positivo ha tenido el contacto cre-
ciente entre grupos de diversa extraccién cultural, este consiste
precisamente en la liberacién de las fuerzas creadoras latentes
en las culturas consideradas tradicionalmente como estdticas.
La presencia y el efecto demostrativo de las culturas poseedoras
de un alto grado de desarrollo tecnolégico y de una compleja
estructuracion interna, provoca —por asé decirlo— una tendencia
creciente en las culturas minoritarias y menos complejas hacia un
amplio proceso de aceleracién evolutiva, que podria dar origen a
numerosos modelos societarios alternativos, capaces de contrarres-
tar el modelo monocultural cada vez més simple y empobrecido
que la llamada civilizacién occidental pretende generalizar para
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toda la humanidad, a través de multiples mecanismos, entre los
cuales ocupan un lugar nada despreciable los medios de comu-
nicaciéon masiva.

Para citar un caso concreto, se estdn gestando las condiciones
para el surgimiento de una potente y vigorosa civilizacién guajira
si se logra encauzar la conduccién de este grupo humano por las
vias de la autogestién y la interculturacién. La cultura tradicional
guajira, fecundada por otros modelos culturales y liberadas sus
potencialidades internas para el estallido de una eclosién dindmica
casi incontenible, tiene la vocacién de convertirse en un modelo
societario nuevo, distinto, de brillantes realizaciones colectivas.
La neoculturacién guajira darfa sus frutos en campos tan disimiles,
pero a la vez totalmente entrelazados, como la cultura material, la
literatura, el derecho, la musica y toda una gama de vetas creativas
aun indiscernibles. Tampoco hay que descartar una revolucién
tecnolégica auténoma, diferente de la transferencia tecnoldgica
tradicional. Hay que reconocer que no todas las culturas indigenas
presentan la misma cohesidn, vitalidad y diferenciacién interna,
ni estdn sustentadas por una poblacién tan consciente y vigorosa
como el pueblo guajiro. En tal sentido, es un deber primordial del
movimiento pan-indigena el impulsar las potencialidades creado-
ras de los grupos menos favorecidos. Por otra parte, aun los mds
débiles y deculturados —incluidos aquellos sometidos a la mayor
miseria— poseen sus modelos culturales integrados y en muchos
casos ain perfectamente rescatables, sin desatender ninguno de
los universales de la cultura: cultura material, organizacién social,
regulacién del ciclo de vida y de la rutina diaria, magia y religién,
ideologia, creacién estética, lenguaje. Debemos destacar particu-
larmente el lenguaje, ya que este, por si solo, es capaz de aglutinar,
estructurar, expresar y resumir todo el resto de la cultura especifica
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de un grupo humano. Nos aventurarfamos a afirmar que si la Gnica
creacién real de cada grupo humano fuera el lenguaje, aun asi
la humanidad deberia agotar todos los esfuerzos por mantener el
uso vivo de cada lengua entre sus hablantes, en vista de su valor
inconmensurable como creacién colectiva y milenaria. Con las
nuevas concepciones cientificas abiertas y progresistas que van
prevaleciendo sobre el fenémeno de la nacionalidad —que puede
ser perfectamente pluralista, pluricultural y plurilingiie— ya no
queda ninguna justificacién vélida para abogar por la desapa-
ricién de las lenguas y culturas minoritarias, que no solamente
empobreceria a la humanidad en abstracto, sino que ante todo
privaria de todo un cimulo de valores interesantisimos a las pro-
pias nacionalidades. Por todo ello, la Confederacién indigena
debe luchar incansablemente por la implantacién inmediata de
la educacién intercultural bilingiie y la autonomia cultural a escala
nacional, a la vez que oponerse a todo intento de etnocidio, por
solapado que sea.

Debemos mencionar que esta nueva conceptualizacién
pan-indigena e intercultural hace parecer como muy anticuada
la clasificacién tradicional de los grupos indigenas culturados
y no culturados, integrados y no integrados y todo esquema
clasificatorio fundamentalmente dicotémico que se le parezca.
La Confederacién deberd elaborar una nueva clasificacién de las
comunidades, basada un poco en los siguientes pardimetros:

a) Cohesién de grupo y solidaridad étnica: Es un hecho muy
conocido que algunas comunidades presentan un grado
intenso de solidaridad interna, (ejemplo, los maquiritares)
mientras que en otros prevalece la dispersién y la desunién,
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b)

hasta el punto de que algunos grupos, como por ejemplo
el baniva, resultan dificiles de identificar y delimitar.
Ubicacién en el proceso productivo nacional: Un ndmero
decreciente de comunidades posee una economia total-
mente cerrada de autosubsistencia (yanomani). Otros
estdn sometidos a una superexplotacién semiesclavista,
como los trabajadores de la fibra de chiquichique (cu-
rripacos, baniva, guarequenas, etc.). Existen agricultores
relativamente independientes, pero integrados al mercado
nacional (carifas), ganaderos (guajiros), asi como también
se dan indigenas enteramente marginados, carentes de
tierras, quienes no practican a plenitud ninguna activi-
dad productiva y viven reducidos a la semimendicidad
permanente (guajibos del Arauca).

Gobierno y estratificacién interna: Hay grupos con fuertes
jefaturas centralizadas (maquiritares) y otros carentes de
autoridades propias (baniva, baré). La mayoria de las co-
munidades sélo conoce una estratificacién social incipiente,
casi insignificante (pemones). Pero se da la importante
excepcién del pueblo guajiro, dividido en clases sociales
fuertemente diferenciadas, en el cual la “burguesia” guajira
explota inmisericordemente a las clases menos favorecidas
y hasta entra en connivencia con la burguesia regional no
indigena. La estratificacién social guajira viene siendo pre-
cisamente el fenémeno negativo que con mayor intensidad
conspira contra el fortalecimiento y la liberacién de este
importante grupo étnico. La Confederacién tendrd como
deber primordial combatir la estratificacién, ya que desde
el punto de vista econémico, una de las grandes venta-
jas de las comunidades indigenas —adn no estratificadas
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d)

en su mayoria— estriba precisamente en su organizacién
relativamente colectivista e igualitaria.

Conservacién de la propia especificidad cultural. Hay
grupos que conservan culturas propias fuertemente inte-
gradas, ya de cardcter netamente prehispdnicos (piaroa,
yanomami), ya profundamente modificadas, pero no por
ello menos distintivas (guajiros: una cultura indohispana).
Otras comunidades, en cambio, han caido en un estado
de deculturacién total (baré, paraujanos).

Grado de aceptacién de la cultura nacional: Dejamos expre-
samente para Ultimo la caracterizacién que ha regido casi
exclusivamente la tipologia tradicional de la aculturacién.
En honor a la verdad, la adopcién de la lengua y cultura
nacionales no ha favorecido, por regla general, a los grupos
indigenas, mds bien ha venido pasando lo contrario. Sin
embargo, la corriente interculturalista que propiciamos
exige el conocimiento perfecto de la lengua nacional junto
a la lengua indigena, asi como la apropiacién selectiva de
todo aquel sector de la cultura nacional —o supranacio-
nal— cuya adquisicién sea necesaria o beneficiosa para
la formacién de la conciencia nacional, la participacién
plena en la sociedad mayoritaria y la misma fecundacién
y dinamizacién del propio modelo sociocultural indigena.
También en relacién con este pardmetro se dan los casos
mds diversos: grupos no influidos o escasamente influidos
(joti, yanomami, panare), medianamente influidos (gua-
jibo, piaroa), con alto grado de incidencia de la cultura
nacional (paraujanos, baré, chaimas).



Son inmensas y variadas las tareas que ha de acometer la
Confederacién indigena, desde el momento mismo de su creacién.
Hay necesidad de importancia tan capital como la tenencia de
la tierra y la reforma agraria; una atencién médico-sanitaria que
proporcione como minimo los servicios de un profesional de la
medicina y un dispensario mévil por cada cinco mil indigenas; el
reconocimiento de las lenguas y culturas indigenas; la planificacion
participativa de la educacién a todos los niveles; el esclarecimiento
de la opinién publica nacional sobre la problemadtica indigena; la
introduccién de nuevos renglones de produccién como la artesania
y la pequena industria, la pesca, la cria de especies de la fauna sil-
vestre; la ayuda permanente a los creadores culturales autéctonos.

Resulta dificil coordinar y jerarquizar todos los problemas de
acuerdo a la realidad concreta de cada una de las comunidades.
En ese contexto debe brinddrsele atencién prioritaria a los gru-
pos de peor situacién socioecondmica y sanitaria (guajibos del
Arauca, yaruros capuruchanos, guaraos del Delta Occidental)
y a los mds amenazados de extincién lingiiistica y cultura (yavitero,
baré paraujano).

Para abordar toda esta complejisima problemadtica, La Con-
federacién debe poseer una organizacién sélida y perfectamente
afincada en las bases. Sin 4nimos de dar orientaciones magistrales,
me limitaré a enunciar algunos puntos de interés. No basta la
representacién democrdtica y proporcional por comunidades
y regiones ni el nombramiento de juntas directivas y tribunales
disciplinarios ni tampoco la realizacién permanente de reuniones
y asambleas. Todo esto es muy necesario, pero resuelve solamente
parte del problema. Es imprescindible que las juntas directivas —es
decir, las regionales y la nacional- conformen, con la inclusién
de otros miembros de la Confederacién, un Directorio Ejecutivo
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conectado directamente con los organismos oficiales —ministe-
rios, gobiernos regionales, institutos auténomos, otras entidades
y dependencias— a través de comisiones de trabajo emanadas de
su propio seno.

Esas comisiones exigirfan una participacién activa en dichos
organismos, a todos los niveles de decisién, buscando como uno
de los objetivos fundamentales la eliminacién gradual de todos los
organismos intermediarios, incluyendo a la Comisién Indigena
y la Oficina Central de Asuntos Indigenas. Dentro de poco tiem-
po la autogestion habrd alcanzado suficiente madurez como para
hacerse cargo de todos sus asuntos, sin necesidad de instancias
mediatizantes, al igual que todo el resto de la ciudadania nacio-
nal. Una organizacién de direccién pan-indigena, perfeccionada
a través del constante ejercicio de sus funciones, constituye la mejor
garantia para la liberacién y autorrealizacién de cada grupo étnico.

Muy importante es, igualmente, el hecho de que la Confe-
deracién tenga la facultad de elegir y remover libremente a sus
asesores indigenas. Existen ahora, y seguirdn surgiendo en el fu-
turo, personalidades y grupos seriamente interesados en la pro-
blemadtica indigena e identificados con sus aspiraciones. Todo
ello es muy positivo y hasta indispensable para el éxito final de
la causa pan-indigena. Autogestién no significa autosuficiencia
y ningtin grupo humano puede aislarse del resto de la nacién
y de la humanidad entera. Pero es de la mayor importancia que
los asesores y colaboradores no indigenas encaucen su accién y sus
aportes por la via legitima y soberana de la Confederacién, a fin
de no recaer en actitudes de dominacién paternalista o neopater-
nalista. El indigena necesita amigos sinceros y no intermediarios,
ni mucho menos colonizadores.
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Podria surgir la objecién de que la Confederacién resulte
a la postre un nuevo organismo de dominacién, sujeto a intere-
ses distintos de los de la base indigena. Tal suposicién estd bien
cimentada en la experiencia histérica, a tal punto que las organi-
zaciones indigenas parciales que se han constituido hasta la fecha
han sido objeto de manipulaciones en mayor o menor grado, por
parte de grupos de presion, partidos politicos, sectores poderosos,
dependencias oficiales y otras entidades ajenas a la problemdtica
indigena. Para que esto no suceda con la Confederacién, tiene que
mantenerse y reforzarse la organizacién de base en cada comuni-
dad, tratando de lograr una conciencia activa y participativa que
vaya permitiendo el surgimiento de un mecanismo autorregula-
dor, capaz de corregir fallas, eliminar abusos y relevar dirigentes
espurios. De todas maneras, es preferible contar con un organismo
indigena susceptible de ser mediatizado, antes que con entidades
no indigenas directamente mediatizadoras por su propia esencia.
Ademds, en dltima instancia, la autogestién es una tendencia
comun a todo tipo de grupo humano, no solamente étnicos, sino
también espaciales y de intereses de clases o de otro cardcter. Asi se
habla cada vez mds de autogestién municipal, autogestién obrera
o de autogestién estudiantil. Ante este panorama resultaria insen-
sato y miope regatedrsela a los grupos indigenas, quienes en virtud
de su especificidad sociocultural, la necesitan en mayor grado que
cualquiera de las colectividades citadas. La autogestién constituye,
hoy por hoy, el mejor engranaje que vincula al individuo con la
sociedad, en los diversos planos de la vida colectiva.

La creacién de la Confederacién Indigena es, con toda segu-
ridad, el paso m4s trascendental que se ha dado, hasta hoy, hacia
la liberacién del indigena venezolano. Es oportuno advertir, sin
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embargo, que en los momentos actuales no ofrece ninguna pana-
cea para todos los problemas, ni siquiera para los mds urgentes.

Con toda la fe y el entusiasmo con que debemos respaldar este
logro indiscutible, es menester aconsejar a los dirigentes indigenas
una actitud permanentemente critica y autocritica, una permea-
bilidad a todo tipo de ideas y contribuciones, un cuidado extre-
mo de no caer en posiciones personalistas o de grupos elitescos.
El dirigente no puede perpetuarse en el cargo y, menos aun, asumir
la representacién sempiterna, global y metafisica de las comunidades.
Si bien tiene que ser necesariamente duro e inflexible frente a los
enemigos reconocidos de la causa indigena, no puede medir con la
misma vara a las personas bien intencionadas y activistas de dicha
causa que en un momento dado hayan fallado en algtin asunto de
cierta gravedad. La falibilidad es atributo comin de todos los huma-
nos, y tampoco los dirigentes indigenas son inmunes a ese flagelo.

La trascendencia de la Confederaciéon de Indigenas de Venezuela
no se limita a los grupos étnicos venezolanos, sino que forma un
eslab6n en una unidad solidaria superior de todos los indigenas
americanos. Solidaridad que ha de extenderse, ademds, a todos
los grupos marginados, perseguidos, explotados y subyugados del
mundo: desempleados, obreros, campesinos, estudiantes.

La confederacién podrd actuar como elemento catalizador en
la lucha por la liberacién de la humanidad oprimida.

LA POLITICA FRONTERIZA EN ZONAS INDIGENAS:
EL MODELO DESARROLLISTA Y EL MODELO ANTROPOLOGICO

El vuelco de los paises latinoamericanos hacia sus fronteras exterio-
res e interiores —comprendiendo bajo este tltimo término aquellas
zonas aisladas, marginadas y poco pobladas que se encuentran en
el interior de los respetivos paises— constituye un hecho histérico
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necesario e impostergable. En el caso de Venezuela, la pérdida
de zonas fronterizas y la existencia de conflictos limitrofes reales
y latentes con todos los paises vecinos han hecho particularmente
urgente actualizar la presencia del Estado en vastas regiones que
s6lo nominalmente habian estado bajo su soberania. Las propias
poblaciones indigenas —nicos habitantes de la vasta mayoria de
nuestras fronteras y presentes fisicamente en todas ellas salvo la
parte correspondiente al estado Tachira— tampoco deseaban que se
prolongara su secular marginamiento, por el contrario, reclamaban
mayor participacién en la vida nacional, junto con una mayor
atencion de parte de las entidades gubernamentales.

Pero existe el problema, cada vez mds visible, de que la accién
oficial fronteriza ha dado marcada preferencia —pese a la reiterada
advertencia de importantes grupos de opinién— al ya alienante
modelo desarrollista de politica fronteriza, de naturaleza clara-
mente precientifica y mil veces superada por formulaciones mds
actualizadas y mds acordes con las perspectivas de una dindmica
histérica realmente progresista.

No hay por qué insistir en que la formulacién més cabal del
desarrollismo la tenemos en el propio Movimiento Desarrollista
de los doctores Pedro Tinoco y Guillermo Morén, influyentes
politicos que en ultima instancia preconizan y pretenden im-
plantar entre nosotros una adaptacién del variante brasileno del
capitalismo dependiente.

Veamos al efecto el pérrafo siguiente:

Realizacién de obras de infraestructura en regiones o lugares fron-
terizos, en materia de vialidad, helipuertos, instalaciones militares
y construcciones necesarias para implementar una politica de do-
blamiento de dreas fronterizas susceptibles de ser desarrolladas
econémicamente.
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Politica de doblamiento en dreas que posibiliten desarrollos colec-
tivos en base a una economia agricola, pecuaria, de explotacién
maderera, minera, y en algunos casos, manufacturera o artesanal
y hasta turistica. Supondria una politica de este género medidas
como distribucién de tierras, facilidades en otorgamientos de cré-
ditos, en dinero y en especie, asesoramiento técnico, suministro de
proyectos de explotaciones con estudiada factibilidad econémica,
exoneraciones de impuestos y toda una gama de medidas que sir-
viese eficazmente para el doblamiento supervisado de tales zonas.
(7 Tesis Desarrollistas. Caracas, 12 de enero de 1971).

Pero es igualmente obvia la presencia de una abundante dosis de
Desarrollismo en las fuerzas mds directamente vinculadas al Gobierno
y al status vigente y —por qué negarlo— a determinados sectores
de la izquierda, los cuales deberian ser, al menos te6ricamente,
sus primeros opositores.

Nos interesa sefialar aqui las caracteristicas mds resaltantes de la
ideologia desarrollista, principalmente en conexién con sus efectos
directos e indirectos sobre zonas indigenas fronterizas, como es el
caso de la Guajira, la Sierra de Perij, el sur de Apure, el Amazonas,
la Guayana y el Delta del Orinoco. El Desarrollismo tiende a re-
petir la tipica politica expansionista de conquista y colonizacién,
como ocurri6 por ejemplo con el oeste norteamericano o con las
pampas argentinas. Se trata de crear aceleradamente grandes obras
de infraestructura, explotaciones mineras y agropecuarias cada vez
mds intensivas, junto con una incipiente industrializacién, para
disponer en breve de un limitado niimero de polos de desarrollo,
ala manera de Brasilia, Ciudad Guayana o la recientemente creada
ciudad de San Simén de Cucuy. El financiamiento de la empresa
colonizadora es de cardcter mixto, de capital pablico y privado,
acompanado muchas veces de fuertes inyecciones de inversién ex-
tranjera. La poblacién local originaria —indigena o no— se considera
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como factor bdsicamente negativo: se la tilda de apdtica, indolente,
perezosa y renuente al progreso. Las mejores tierras van siendo
invadidas por inmigrantes nacionales y extranjeros, quienes ex-
ploran y superexplotan la mano de obra indigena y al haber la
mds minima resistencia de su parte, el poblador autéctono es
expulsado sin piedad. Los nuevos pobladores son considerados
héroes nacionales y pioneros de la civilizacién, cuyo deber es
enfrentarse al indigena como si se tratara de una plaga nociva, de
un obstdculo para incorporar definitivamente la zona colonizada.

Existe también un concepto estrecho y mecinico de patriotis-
mo, un simbolismo patrio elemental que caracteriza la ideologia
desarrollista. Los nucleos indigenas portadores de lenguas y cultu-
ras diferentes de la mayoria del pais no solamente son motejados de
inferiores, sino que se llega al extremo de dudar de su pertenencia
real a la nacionalidad. Esa discriminacién antiindigena crea un
problema totalmente artificial, ya que es perfectamente factible
manifestar la venezolanidad y el patriotismo a través de los moldes
de la lengua guajira o de cualquier idioma aborigen, ademds de
que a fin de cuentas los pueblos autéctonos son quienes confor-
man la base histérica y el origen tltimo de las nacionalidades
iberoamericanas. En todo caso, es totalmente gratuito sostener
—como hace el desarrollismo— que existe una incompatibilidad
insuperable entre la cultura nacional y las indigenas que pueda
obligar a estas ltimas a renunciar a todos sus valores acumulados
durante milenios.

La escasa consideracién de los problemas socioculturales, unida
al énfasis desmedido en el crecimiento infraestructural econémico
y tecno-burocrdtico, son los rasgos mds conspicuos de la politica
desarrollista.
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Un andlisis més detenido nos hace ver asimismo la agudizacién
de las contradicciones econémicas entre la poblacién invasora
y la conquistada, en términos de un darwinismo social caniba-
lesco. Las comunidades indigenas estdn obligadas a soportar todas
las calamidades provenientes de la llamada “civilizacién nacio-
nal” —epidemias, explotacién, marginamiento, deculturacién,
exterminio— sin recibir en compensacién practicamente ningtin
elemento beneficioso de la misma, como podria ser la tecnologia,
la educacién, la atencién médica y el logro de mejores niveles de
vida. Si los indigenas sucumben, se trata Gnicamente del costo
necesario de todo proceso civilizatorio, dicen los desarrollistas.

La excesiva militarizacién de los territorios conquistados es
la Gltima gran caracteristica de la politica fronteriza desarrollista.
El ansia de ocupar militarmente esas zonas se justifica, en gran
parte, por la necesidad de defenderlas ante la amenaza de ataques
de los paises vecinos. Pero la ocupacién militar parece desbordar
ampliamente esos propdsitos, por cuanto se da en la prictica la
fundacién de grandes explotaciones agropecuarias por altos per-
soneros de las Fuerzas Armadas en zonas habitadas por indigenas
y hasta existen proyectos de insercién de grupos de soldados con
sus familias, en el seno de Comunidades Indigenas, como Solano,
Victorino y Tama-tama (estado Amazonas), alterando profun-
damente en esa forma la fisonomia e identidad de las mismas
y modificando radicalmente las relaciones sociales, econémicas y
aun ecoldgicas, que las rigen. Aparte del hecho mismo de que los
nuevos pobladores sean o no militares, es enteramente evidente
que cuando la mitad de los habitantes de cualquier sitio poblado
es de extraccién fordnea y de ingreso reciente, a la vuelta de muy
poco tiempo se produce una deculturacién caética y una pérdi-
da del sentido de pertenencia a un grupo humano definido. El
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desarrollismo quiere implantar esa solucién porque cree que los in-
digenas necesitan de la tutela externa y que al mismo tiempo deben
desprenderse de todas sus costumbres y valores, por considerarlos
como particularidades nocivas y hasta antipatridticas, que expresan
una mentalidad inferior. Todo ese cuadro conceptual y politico del
desarrollismo obedece a una ideologia de colonialismo interno,
que sélo accidentalmente y en algunos matices muy secundarios
difiere del colonialismo europeo clésico. De ahi deriva claramente
que el sometimiento del indigena a una disciplina paramilitar
y a un régimen econémico dominado por militares constituya
una especie de panacea para la concepcién desarrollista. A esta
constelacion de fenémenos se agrega la presion que ciertos sectores
ejercen hacia la incorporacién masiva de la poblacién indigena
al servicio militar obligatorio. Nosotros estamos claramente de
acuerdo con la necesidad de que todo indigena reciba instruccién
militar para contribuir eficazmente a la defensa de su comunidad
y de su palis, pero es preciso tomar en consideracién algunas cir-
cunstancias muy especiales. Hay, por ejemplo, comunidades tan
débiles desde el punto de vista demografico, que casi no cuentan
con varones aptos para el trabajo, y la sustraccién de cualquiera
de ellos significaria una calamidad irremediable. Existe también
el grave peligro de que el indigena que haya cumplido dos anos
de servicio no retorne jamds a los suyos.

Es fécil comprender que el modelo desarrollista no sélo es fu-
nesto para los grupos indigenas, sino que a la larga tampoco reviste
un beneficio real para la nacién como un todo. No se logra nada
positivo exportando la dependencia y el subdesarrollo del centro
del pais a la periferia indigena. Con ello se lograria suplantar a las
comunidades indigenas actuales por otras aparentemente mds in-
tegradas y mejor equipadas, pero en ultima instancia sujetas a una
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jerarquia de relaciones de dependencia colonial respecto de la propia
nacién que se expande, asi como de un ctimulo de intereses fordneos.

El modelo desarrollista de politica fronteriza no retine las con-
diciones minimas para resolver, siquiera parcialmente, la inmensa
y compleja problemadtica de las zonas indigenas limitrofes. Hay
que buscar, pues, otra alternativa mds equitativa, democrdtica
y humana, que no superponga los intereses econémicos particu-
lares a las necesidades colectivas de las poblaciones involucradas
ni se desvie hacia el facilismo tecno-burocratico y la imposicién
propagandistica de falacias y soluciones parciales.

Creemos con sinceridad que el modelo antropolégico de po-
litica fronteriza estd en capacidad de brindar esa alternativa tan
necesaria. Desechamos por falaces todas aquellas imputaciones
que nos hacen los sectores desarrollistas —tanto fandticos, como
moderados— haciéndonos parecer como simples criticos de otras
concepciones, sin que podamos ofrecer ningun aporte propio
para un plan de accién.

El modelo antropoldgico que aqui presentamos estd suficien-
temente elaborado para ser puesto en préctica en la medida en
que la coyuntura sociopolitica nacional nos lo permita aunque
se inserta mucho mejor, naturalmente, en el marco referencial de
una planificacién socialista. Tiene, ademds, la gran ventaja de no
compartir los prejuicios, incoherencias y contradicciones internas
que pululan en todas las variantes del modelo desarrollista. No es
posible, en el presente trabajo, detenernos en todos los detalles e
implicaciones de nuestra concepcién; hay que restringirnos a los
lineamientos esenciales, pero existen afortunadamente numerosas
publicaciones referentes al nuevo indigenismo, que servirdn para
documentar y ampliar esta informacién algo escueta.
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Coincidimos con los desarrollistas en la necesidad de afirmar
la soberania nacional en los territorios fronterizos, acabar con un
aislamiento secular y promover en ellos un proceso de transforma-
ciones profundas de indole tanto econémica como sociocultural.
Pero sustentamos enérgicamente que en las zonas tradicionales
pobladas por grupos indigenas son estos mismos los agentes de
transformacién mds adecuados. No hace falta ni siquiera motivar
a los indigenas hacia la bisqueda de su propia superacién. Puede
darse por descontado que esa motivacién existe y que sélo nece-
sita ser canalizada a través de una politica definida y mediante la
provisién de los recursos minimos necesarios.

Tenemos el claro ejemplo de numerosas comunidades indigenas
del Amazonas, del Delta Amacuro y del Zulia, quienes, con una
ayuda crediticia minima y a veces sélo mediante el otorgamiento
de los titulos de propiedad sobre sus tierras, han logrado un pro-
greso econémico considerable, sin necesidad de intermediarios
religiosos y civiles. El desarrollismo cae en contradiccién evidente
con sus propios postulados, ante los éxitos de los pasos iniciales de
la reforma agraria entre indigenas del Delta, Anzodtegui y Zulia.
Hasta los cuibas de Apure, dispersos y perseguidos por un geno-
cidio secular, han logrado notables progresos. Se ve con claridad
cada vez mayor que, en igualdad de condiciones, la poblacién
indigena, a través de su organizacién comunal, su gran familia-
ridad con el medio ecolégico y su cultura mds integrada, puede
prosperar en mds alto grado que el agricultor criollo o importado.

La concepcién antropoldgica aboga por el reconocimiento
y respeto hacia la identidad sociocultural de todo grupo étnico
aborigen. Ningtn colectivo humano puede desarrollarse, y me-
nos aun progresar, si se le pisotea en su dignidad humana y se le
ataca en su fuero intimo. Por otra parte, a todas esas comunidades
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hay que garantizarles la posesién y disfrute de sus tierras, aguas
y bosques, antes de pensar en la traida de nuevos pobladores.
El indigena, como ciudadano venezolano que es, no puede ser
objeto de una politica de conquista y manipulaciones de tinte co-
lonial. Més aun, los propios vocablos “conquista” y “colonizacién”
deben proscribirse del lenguaje de la planificaron oficial, como
ya lo ha exigido enfiticamente la Confederacién de Indigenas de
Venezuela. Y la Gnica forma de lograr su insercién justa y equi-
tativa en la sociedad nacional en un plano riguroso de igualdad
econémica, social y juridica es mediante el pleno reconocimiento
de su organizacién étnica y de sus valores lingiiisticos y culturales,
que constituyen su mdximo aporte para la cultura nacional, tan
tristemente mediatizada, empobrecida y deformada.

Segin nuestro modelo, el primer paso de toda politica de
fronteras que se quiere ejecutar en zonas indigenas ha de ser el
reconocimiento legal de esas comunidades, mediante un estatuto
juridico preciso y la dotacién legal de sus tierras, en el marco de
una auténtica reforma agraria. Todo ello abre paso a una legitima
autogestion indl’gena, a través de sus organizaciones representativas.

Por otra parte, las comunidades autéctonas no necesitan de
ninguna instancia intermedia para la tramitacién de sus asuntos,
sino que deben tener una comunicacion abierta y permanente con
el Estado y sus diversos organismos. Las comunidades requieren
mucho asesoramiento —claro estd— de parte de cientificos sociales
y otros especialistas. Pero estos asesores deberfan ser designados por
las propias organizaciones indigenas y de ninguna manera podrin
ser impuestos por personas y grupos ajenos a dicha problemdtica.

Para nosotros se acabé definitivamente el indigenismo de ga-
binete y concilidbulos. Reclamamos una auténtica autogestién
indigena, capaz de practicar una politica de interculuracién, que
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armonice la cultura indigena con el aporte tecnoldgico, cientifico
y estético de la cultura mayoritaria, a través de una verdadera edu-
cacién intercultural bilingtie. Ademds, sélo la autogestién puede
lograr una transformacién integral de las comunidades, con base
en un desarrollo nacional que tenga en cuenta todas las necesidades
y jerarquice debidamente las urgencias y prioridades.

Si se le asegura a la poblacién indigena la facilidad de estos
planteamientos esenciales, no se le ve ningtn obstdculo a la utili-
zacién de las tierras deshabitadas por parte de nuevos pobladores
(ya que nos disgusta utilizar el término “colonos”), siempre que
su presencia no signifique la mutilacién, sojuzgamiento y ruptura
de comunidades ya existentes y establecidas, sean estas indigenas
o no. Si se da la igualdad de derechos —tanto en el plano teérico,
como en el prictico— nada podrd impedir la convivencia amistosa
y arménica de grupos étnicos diferenciados dentro de la misma
entidad regional. La misma observacién es enteramente vélida
para los militares acantonados en esas zonas, acompafados o no
de sus respectivas familias.

Sélo poniendo freno a la expansion de intereses econémicos
particulares y dejando de lado prejuicios absurdos y anacrénicos
podemos implementar una politica y un programa genuinamente
democritico, econémicamente eficaz y, por encima de todo, respe-
tuoso de la integridad sociocultural de las comunidades autéctonas
y hasta del medio ecolégico en que ellas se desenvuelven.

SOBRE LA SITUACION MAQUIRITARE
(PROBLEMAS DE CACURY)

Ha sido préctica tradicional la progresiva invasién de las tierras
pertenecientes a los pueblos indigenas, tanto en Venezuela como
en numerosos otros paises del mundo. El patrén expansionista
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siempre ha sido idéntico: los indigenas terminan queddndose sin
tierras, sojuzgados y marginados por los invasores y condenados
a una espantosa desorganizacién social, cuando no a la extincién.
Es sencillamente intolerable que a sabiendas de todos estos ante-
cedentes, este proceso se repita en el caso del pueblo maquiritare.

Algunos alegan con mucho desparpajo que la presencia de
un pufiado de indigenas no tiene por qué detener el avance de la
nacién hacia el sur. Ahora bien, no es nunca la nacién entera,
en tanto que entidad abstracta, la que avanza; los que avanzan
son normalmente grupos de aventureros cuyo notorio maltrato
hacia el elemento aborigen y su falta de escripulos morales son
mds que evidentes. Preguntamos a la opinién piblica —jurado
imparcial en el presente caso— si es mds conveniente ayudar
directamente al laborioso y abnegado pueblo maquiritare o por
el contrario proveer de recursos a cualquier individuo a quien se
le antoje penetrar la regién que ellos ocupan, probablemente con
la intencién de expoliarlos y explotarlos en beneficio personal.

Es cierto que en una extensién geogréfica enorme cabe fisica-
mente una poblacién mayor que la maquiritare. Pero es mds cierto
aun que los intrusos no buscan precisamente las tierras deshabita-
das, sino que codician las zonas ya habitadas y explotadas por los
grupos étnicos indigenas. La razén es muy sencilla: hoy por hoy la
explotacién directa de la Amazonia resulta sumamente dificil por
la ausencia de recursos apropiados de orden técnico y financiero,
agravada por la incomunicacién casi total de esa zona. No es una
casualidad que nadie esté buscando las zonas despobladas, como
la mayor parte del Casiquiare, el Siapa, el Pasimoni, etc. En todo
caso, si no es asi, si los colonos no pretenden perturbar la orga-
nizacién ecolégica y econémica de las comunidades indigenas,
tienen que probarlo por medios fehacientes.
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Primero que nada, es indispensable asignar legalmente
las propiedades colectivas inalienables a todas y cada una de las
comunidades indigenas, previendo hasta donde sea posible su
futura expansién demogréfica. Para ello es preciso consultar fun-
damentalmente a los dirigentes indigenas mds representativos
y en segundo término a los antropdlogos, cientificos sociales,
indigenistas y otros conocedores de la zona. Una vez determinada
la extensién de las propiedades, y antes de que se pueda hablar
de una colonizacién desde afuera, se debe equipar a los indigenas
con los elementos indispensables para su subsistencia como grupo
humano, impidiendo asi el surgimiento de un desnivel o una
situacién de inferioridad con respecto a los presuntos colonos.
Ello no involucra gastos exorbitantes, sino tinicamente la asig-
nacién de una mdédica ayuda econémica, asistencia técnica
y sanitaria y la formacién y capacitacién de dirigentes indigenas.
Toda esta labor la puede realizar un reducido grupo de profesio-
nales competentes. Es criminal y tendencioso seguir sosteniendo
que el indigena no responde adecuadamente a los programas de
desarrollo. Podriamos citar numerosos ejemplos para probar lo
contrario, ademds de que el indigena cuenta con la evidente ventaja
de dominar ecolégicamente el medio donde vive.

Cuando se haya logrado el esclarecimiento de los linderos indi-
genas y se haya asegurado la autogestién y el desarrollo auténomo
de sus pobladores nativos, entonces si serd oportuno planificar
el poblamiento de las zonas atn virgenes, siempre y cuando se
garantice una seleccién y un control adecuado de los aspirantes
a ocupar dichas tierra baldias, a fin de que no se produzca un
enfrentamiento directo o solapado con los grupos indigenas.

De no proceder asi, el resultado dificilmente puede ser otro
que el genocidio y el etnocidio sistemdtico. Sin embargo, es il
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tener presente que ya los indigenas de hoy no son los aborigenes
sumisos e indefensos de épocas pasadas, sino que han dado mues-
tras de una capacidad de autodefensa, si bien todavia limitada
por su desventaja numérica y su carencia de educacién formal.
Advertimos también que en la actualidad el indigena afortunada-
mente no se encuentra solo en su lucha. Cuando antes un Estado,
entidad o persona propiciaba o consentia una accién genocida,
un pufado de idealistas solia decir que tal sujeto o entidad se
hacia responsable ante el tribunal de la historia. Hoy la situacién
se ha modificado radicalmente. Existen movimientos nacionales
e internacionales serios y cada vez mds poderosos que respaldan
incondicionalmente al indigena. Podemos afirmar con certeza
que ningin crimen cometido contra las poblaciones aborigenes
quedard impune.

SOBRE LAS MINORIAS ETNICAS INDIGENAS Y LA ZONA
MARGINAL FRONTERIZA!?

La situacion actual del indigena venezolano

La poblacién indigena es el sector de la sociedad venezolana mds
golpeado desde el comienzo del proceso de conquista y coloni-
zacién de América, situacién que no ha variado sensiblemente
hasta nuestros dias. Para el momento de la conquista, la casi
totalidad del territorio venezolano estaba poblada por grupos
indigenas que si bien no habfan desarrollado civilizaciones mo-
numentales, posefan un grado considerable de avance econémico

13 Este trabajo colectivo constituye un documento publico que aparecié
por primera vez en la revista Nitido N° 6, Caracas, enero de 1974.
Universidad Central de Venezuela. Son autores: Esteban Emilio Mosonyi,
Petra Josefina Moreno y Pedro Sotillo.
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y tecnoldgico y organizaciones politico-sociales bien definidas,
junto a una superestructura cultural perfectamente integrada
y de una complejidad muy superior a la que le atribuyen nuestros
historiadores tradicionales.

Sin embargo, la superioridad tecnolégica de la conquista espa-
fiola terminé por destruir o arrinconar estas sociedades autéctonas,
aun cuando es de justicia anotar que la resistencia del aborigen
venezolano fue mds aguerrida y prolongada que la de los subditos
de los grandes imperios mesoamericanos y andinos.

La mayoria de los indigenas que no fueron masacrados durante
la conquista sufrieron un violento proceso de destribalizacién
y desorganizacién a raiz de la imposicién de la encomienda y
otras modalidades de explotacién colonial. Producto de esta situa-
cién es el indigena “genérico”, quien no tardé en mestizarse con
otros grupos étnicos de extraccion europea y africana, con todo,
las ciencias sociales han establecido que las supervivencias cul-
turales aborigenes han seguido conformando hasta nuestros dias
muchos de los elementos esenciales de la cultura campesina bdsica,
aun en zonas de fuerte influencia hispdnica o negroide.

Los grupos indigenas que rehusaron aceptar la imposicién
de la conquista tuvieron que replegarse progresivamente hacia
las zonas més periféricas y de dificil acceso, por la presencia de
barreras naturales donde han podido prolongar hasta la fecha
su modo de vida tradicional, aunque modificada en distintos
grados por el contacto con otros grupos humanos. No obstante,
a partir de la segunda mitad del siglo pasado se producen inva-
siones masivas hacia esas zonas, lo que ocasionard el sometimiento
de numerosos grupos indigenas, antes libres, a una condicién de
superexplotacion irracional y antihumana. En algunas zonas del
pais —como el estado Apure— tuvo lugar un proceso de exterminio
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fisco violento que acabé con la casi totalidad de la poblacién
aborigen, situacién conflictiva que se mantiene latente hasta
hoy. En este periodo muchos grupos han sido diezmados y otros
han continuado aisldndose progresivamente, dirigiéndose hacia
zonas aun inexploradas por el colono.

En el periodo gomecista se promulgé la Ley de Misiones con
la cual el Estado deposita en manos de distintas érdenes religiosas
los asuntos concernientes a la poblacién indigena. Sin negar los
méritos de la labor de algunos religiosos, la politica de conjunto de
estas misiones no ha pasado de ser un mero instrumento de explo-
tacién y de etnocidio, que ha contribuido a agravar la ya precaria
situacién existencial del indigena. Actualmente existe una fuerte
rivalidad por el control de las comunidades indigenas por parte
de misiones catélicas y protestantes, terratenientes y ganaderos,
aventureros y explotadores naturales, contrabandistas y dltimamente
de organizaciones oficiales y privadas de diversa indole.

La poblacién indigena actual es aproximadamente de 150.000
personas constituidas por 30 grupos étnicos diferenciados cultural
y lingtiisticamente. Pese al marginamiento, superexplotacién y la
incidencia de devastadoras enfermedades endémicas y epidémicas,
existe una marcada tendencia al aumento demogréfico, al menos en
la mayoria de estos grupos. Este hecho, aunado a la circunstancia
de que diversas zonas geograficas constituyen la poblacién mayo-
ritaria, confiere a esta problemadtica una significacién atin mayor.

La democracia formal no ha hecho nada efectivo por darle
una solucién idénea al problema indigena; por el contrario, ha
propiciado proyectos etnocidas histéricamente superados de in-
dole desarrollista, como la Conquista del Sur o la Colonizacién
del Delta Amacuro. El capitalismo dependiente aspira al control
absoluto de toda la geografia nacional, aun a riesgo del exterminio
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fisico de sus habitantes y el total descalabro ecolégico que sobre-
vendria necesariamente en la medida en que esos planes se hicieran
efectivos. Por otra parte, estas politicas se basan en la idea realista
de que el elemento humano indigena es refractario al “progreso”
y por consiguiente debe ser reemplazado a la mayor brevedad por
colonos de procedencia nacional o extranjera, llamados a introducir
la “civilizacién occidental” en esta zona.

LAs MINORIAS ETNICAS EN EL SOCIALISMO

La problemdtica de las minorias étnicas, sobre todo si esas mi-
norfas son autdctonas, constituye un aspecto importante de la
realidad nacional de muchos paises del mundo, sobre lo cual el
socialismo tiene que pronunciarse necesariamente. Siguiendo
los alineamientos de toda la tradicién marxista, la respuesta de
un gobierno socialista no puede ser otra que el reconocimiento
pleno de la autonomia y la autodeterminacién de dicha minoria.

En lo referente al caso especifico de la poblacién indigena
americana, se trata de una realidad de dimensiones continenta-
les, ya que no es concebible considerar la situacién del indigena
venezolano sin tomar como marco de referencia la poblacién
indigena continental. Esta constatacién se hace mds vélida en la
medida en que se estdn forjando vinculos entre organizaciones
indigenas nacionales y se refuerzan los lazos entre organizacio-
nes indigenas internacionales, en funcién del enfrentamiento de
una problemdtica bdsicamente comun con sus légicas variantes
nacionales, regionales y locales.

El indigena, por necesidad histérica, tiende hacia el socialismo.

Ese proceso de radicalizacién es inevitable por dos razones:
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a) Por presién interna. La organizacién socioeconémica
de los grupos indigenas es absolutamente incompatible
con toda forma de capitalismo. Las formas comunales
de propiedad y trabajo, el énfasis en la solidaridad de gru-
pos y un igualitarismo humanista fuertemente marcado
prefiguran histéricamente modelos societarios de tipo
netamente socialista.

b) Por presion externa. El capitalismo conlleva necesariamente
una diversidad de mecanismos basados en la ideologia
desarrollista, los cuales conspiran contra la integridad de
las comunidades indigenas, tienen a la mano una gran
variedad de recursos para expulsar al poblado autéctono
o convertirlo en el mds barato de los peones agricolas.

Al referirnos a la problemitica indigena tenemos que despren-
dernos de todo criterio discriminatorio y racista que ha caracte-
rizado hasta la fecha la ideologia de las relaciones interétnicas en
los paises capitalistas. Hay que partir de la nocién bésica de que el
indigena es un ser humano con una dotacién biolédgica y psiquica
idéntica a la del resto de los grupos humanos que habitan el pais.
Pocas personas estdn enteradas de que aun dentro de los marcos
caricaturescos de la actual reforma agraria, ciertas comunidades
indigenas han logrado avances econémicos y tecnolégicos consi-
derables, sobre la base de una ayuda crediticia precaria o a veces
la simple dotacién de tierras cultivables.

En una nacién socialista, las comunidades autéctonas deben
constituirse en los primeros beneficiarios de cualquier tipo de
accién oficial que se efecttie en su hdbitat actual y sus dreas
de influencia.
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Para ello constituye premisa fundamental el respeto pleno
a la autodeterminacién y autogestion de estas minorias dentro del
marco de sus propios modelos societarios, sin rastros de paterna-
lismo o imposicién externa. La existencia de modelos alternativos
es una garantia a largo plazo para la evolucién arménica a la vez
que diversificada de la humanidad, en contraposicién al modelo
capitalista basado en un proceso de homogeneizacién, masifi-
cacién e imposicién de centros hegeménicos. Estd demostrada
histéricamente la viabilidad de estados multiétnicos pluriculturales
y plurilingiies, no solamente en el mundo socialista, sino tam-
bién en algunos paises capitalistas avanzados, como es el caso
de Suiza. La existencia de comunidades indigenas relativamente
auténomas dentro del contexto sociopolitico nacional no implica
de manera alguna la formacién de enclaves aislados e histérica-
mente estancados, ya que el socialismo permitird y propiciard el
desenvolvimiento dindmico de cada una de esas sociedades y su
vinculacién con el resto de la sociedad nacional sin sacrificar por
ello su identidad étnica y cultural.

La vinculacién de los grupos indigenas con los organismos
oficiales debe realizarse en forma directa a través de su propia
representacién orgdnica. En tal sentido rechazamos la idea de
entidades mediatizadoras como la Comisién Indigenista y otras
burocracias extrafias a las propias comunidades y planteamos la
eliminacién de la superestructura misional por cuanto las comu-
nidades indigenas deben —en funcién del principio de autodeter-
minacién— tomar en sus manos su propio destino. Sin embargo,
tanto los religiosos como los demds ciudadanos podrian realizar
actividades que beneficien a esas comunidades bajo la supervisién
y control de las autoridades indigenas, en concordancia con la
planificacién del Estado socialista.
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Se aspira mediante estos lineamientos a llevar el socialismo
a las comunidades indigenas en una forma compatible con el
afianzamiento de la identidad étnica de los grupos autdctonos
aprovechando al méximo los elementos econémicos y sociocultu-
rales de cardcter solidario colectivista tradicionalmente presentes en
estas comunidades y que subyacen a su rechazo a las modalidades
de explotacidn precapitalista y capitalista que se les han impuesto.

MEDIDAS DE TRANSICION PARA LA SOLUCION
DE LA PROBLEMATICA INDIGENA NACIONAL

En conformidad con los planteamientos expuestos proponemos las
siguientes medidas concretas, que en forma inmediata un gobierno
socialista deberia tomar en relacién con la problemdtica indigena:

1. Dotacidn colectiva de tierras, cientificamente orientada,
que no lesione la autonomia y las caracteristicas sociocul-
turales de las comunidades y que tome en cuenta las nece-
sidades de expansién debidas al crecimiento demogréfico
y al desarrollo econémico que se genere en los distintos
grupos. Junto con la tierra se asignardn a las comunidades
los recursos necesarios para consolidar su organizacion
econémica propia y acabar con el marginamiento y la
super-explotacion de la mano de obra indigena.

2. Estructuracién de un plan de salubridad especial encami-
nado a reparar los graves danos provocados por la intro-
misién de enfermedades endémicas y epidémicas antes
inexistentes en las zonas indigenas, que en muchos casos
han diezmado la poblacién de comunidades enteras, como
el sarampidn, la viruela, la tuberculosis. Deberd incluirse
igualmente en ese plan el estudio y tratamiento de las
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enfermedades caracteristicas de cada grupo, asi como
los procedimientos y medicamentos utilizados para su
curacién por los propios indigenas.

Implementacién progresiva de programas de educacién
intercultural bilingiie en las distintas lenguas indigenas
habladas en el pais y adaptadas a las caracteristicas eco-
némicas, socioculturales y ecolégicas de cada comuni-
dad. Mediante esta modalidad educacional se lograr la
armonizacién de las culturas autéctonas con los aportes
provenientes de la sociedad nacional y supranacional.
Creacién de un centro nacional de estudios indigenas
que se dedique a la investigacién integral de todas las
comunidades, a la preservacién, revitalizacién y difusién
de las lenguas y culturas indigenas, al estimulo de los
creadores culturales aut6ctonos y al establecimiento de
instituciones a nivel regional

Creacién de una escuela superior de indigenismo donde
se impartan a diferentes niveles los conocimientos esen-
ciales e indispensables a todas aquellas personas que vayan
a trabajar en comunidades indigenas o en algtin proyecto
relacionado con la problemidtica indigena. Tendrian ma-
tricula prioritaria en este centro de ensefanza los propios
indigenas que aspiren a trabajar por sus respectivos grupos
y comunidades. Esta escuela deberd estar vinculada a los
centros de estudios superiores donde se imparta la docencia
de las ciencias sociales.

Definicién del status juridico del indigena en el sentido de
garantizarle la igualdad de deberes y derechos ciudadanos,
respetando al mismo tiempo la legislacién particular de
cada grupo de acuerdo al principio de autodeterminacién.
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7. Elaboracién de una serie de planes convenientemente

jerarquizados para solucionar a la brevedad posible los pro-
blemas y necesidades fundamentales de las comunidades
indigenas. Dichos planes surgirdn del consenso orginico de
las dependencias oficiales con las organizaciones indigenas
representativas, tanto a nivel nacional como local, ajustan-
do rigurosamente todos los aspectos de la planificacién a
los requerimientos especificos de cada comunidad.
Fomento de la organizacién espontdnea y auténoma de los
grupos indigenas, siguiendo los lineamientos de la auto-
gestién y autodeterminacién, a fin de asegurar la méxima
representatividad y la mayor eficiencia a los movimientos
autdctonos, de alcance tanto local como regional y nacional.
Creacién, en cada dependencia oficial regional y nacio-
nal de cierto rango, de cargos especificamente relaciona-
dos con la planificacién indigenista, los cuales deberdn
ser desempenados por personas plenamente capacitadas,
preferentemente de ascendencia indigena.

10.Integracién del aporte sociocultural indigena al proceso

educativo nacional —tanto formal como informal- a fin
de maximizar la contribucién de los pueblos autéctonos
histéricos y actuales a un auténtico replanteamiento de
nuestra identidad y cultura nacional y de los objetivos de
nuestro desarrollo independiente, asi como a la formacién
de un modelo societario socialista profundamente original
y distintivamente venezolano.



A MANERA DE CONCLUSION

Histéricamente se han delineado, a lo largo de nuestra vida re-
publicana, diversas posiciones frente a la problematica indigena,
aunque ninguna concepcién emergente elimina las anteriores de
una forma inmediata y absoluta.

1. Hasta 1930, aproximadamente, predominaba una total
dejadez frente al problema. En general, se daba por des-
contada la préxima extincién de toda la poblacién indi-
gena, en virtud de una necesidad histérica inexorable. Una
manifestacién algo tardia de esa ideologia se resume en
la posicién del exministro Arnaldo Gabaldén, para quien la
problemadtica sanitaria se resolvia por medio de la extin-
cién fisica de la poblacién autdctona. Esa es, por cierto,
la época de oro de los tristemente célebres mataindios de
Apure, asi como de la inhumana y genocida explotacién
cauchera del Amazonas.

2. A partir de los anos treinta va cobrando cuerpo una con-
cepcion filantrépica humanitarista, con visos de asistencia-
lismo caritativo. Es la época de la promulgacién de la Ley
de Misiones. Se comienza a hablar del pobre indio, de la
necesidad de darle alguna limosna, de aliviar sus penalida-
des. Se trata de un paternalismo abierto y condescendiente,
que representa, no obstante, una superacion histérica de
las posiciones anteriores.

3. Desde el afio cuarenta y cinco, aproximadamente, se im-
planta en Venezula la primera versién del indigenismo
cientifico mexicano, cuyo lema es la integracién total
y plena del indigena a la vida nacional. Se propone conocer
al indigena para después cambiarlo, segun los patrones
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propios de la cultura nacional mayoritaria. La opinién
y el punto de vista del indigena cuentan poco dentro
de ese esquema claramente etnocida: su papel se reduce
a convertirse en el polo receptor —enteramente pasivo— de
un proceso dirigido de aculturacién o de transfiguracién
étnica. Por otro lado, esta ideologia ignora el cardcter cla-
sista de la sociedad mayoritaria, que hace imposible una
auténtica integracion: el indigena termina por transfor-
marse en subproletario marginado.

Finalmente, desde la década de los sesenta, se va consti-
tuyendo lentamente una visién critica, cientifica y des-
prejuiciada de la problemadtica indigena. No es ninguna
casualidad histérica que paralelamente empiecen a surgir
organizaciones indigenas auténticas de verdadera signifi-
cacién nacional y de un peso politico de cierta conside-
racién. Con frecuencia las organizaciones indigenas se
dejan mediatizar por intereses ajenos a sus fines especificos.
Es particularmente onerosa la influencia omnipresente
de los partidos reformistas tradicionales, agravada fre-
cuentemente por la ausencia de toda participacién de la
izquierda institucionalizada. Pero se produce rdpidamente
una depuracién ideolégica que llevard necesariamente
al movimiento indigena hacia planteamientos cada vez
mis revolucionarios e identificados con el socialismo. Ese
proceso de radicalizacién es inevitable por dos razones.

a) Por presién interna: La organizacién socioeconédmica
de los grupos indigenas es absolutamente incompatible
con toda forma de capitalismo. Las formas comunales
de propiedad y de trabajo, el énfasis en la solidaridad



de grupos y un igualitarismo humanista fuertemente
marcado prefiguran histéricamente modelos societarios
de tipo netamente sociales.

b) Por presién externa: El capitalismo conlleva necesa-
riamente una diversidad de mecanismos basados en
la ideologfa desarrollista, los cuales conspiran contra la
integridad de las comunidades autéctonas, aunque el
Estado reformista haga algunos intentos —en general
muy timidos y vagos— por defender al indigena frente
a la avalancha arrolladora de las clases dominantes hacia
las fronteras del pais. Los que apetecen las tierras po-
seidas por grupos indigenas tienen a la mano una gran
variedad de recursos para expulsar al poblador autéctono
o convertirlo en el mds barato de los peones agricolas.

El indigena, por necesidad histérica, tiende hacia el socialismo.
Pero los movimientos de izquierda tienen el deber ineludible de
definir una politica clara y univoca frente al problema indigena,
a escala nacional y continental. Ya los elementos fundamentales
estin dados para la formulacién de tal politica. Luego de muchos
afnos de largas y fructiferas discusiones, poseemos una idea bas-
tante clara acerca de la manera éptima de la cual cabria lograr la
redefinicién histérica del indigena americano. Ya hoy nadie duda
de que los grupos indigenas deban ingresar definitivamente en
la dindmica histérica general de la humanidad. Pero dentro de
esa dindmica el indigena tiene que aportar —de una forma activa
y creadora— una serie de modelos societarios originales, que reco-
jan, transmitan y lleven a su grado méximo de perfeccionamiento
una experiencia histérica insustituible y de grandes potencialidades
creativas. Es el surgimiento del indigena como sujeto histérico
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conciente, en solidaridad plena con toda la humanidad oprimida
que emerge —como un todo— en bisqueda del papel histérico que
le tocard asumir en los préximos afos.
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