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Entre los propésitos y principios de las Naciones
Unidas se cuenta, en su Carta Fundamental, en el
articulo primero, el de “Fomentar(...) la libre de-
terminacién de los pueblos...” Para la interpreta-
cibn correcta de tal afirmaciéon surge un problema
antropolégico, sociolégico y politico: jqué entender
alli por “pueblos”?, En la América Latina hablamos
de “pueblos indigenas”, para referirnos a las socie-
dades compuestas por los descendientes de los habi-
tantes anteriores a la invasién de nuestro Continente
por los europeos, que han conservado sus lenguas,
sus culturas, sus caracteres fisicos, y constituyen
€tnias en su mayor parte despojadas de sus antiguas
tierras. Algunas conservan modos de produccién
tradicionales y si no se puede decir de ellas que
poseen una economia propia, es porque producen
para el mercado de la nacién dentro de la cual se
encuentren, Existen variedades profundas entre los
sistemas de vida de los indigenas, en su demografia,
en sus lenguas y culturas. Hay recolectores y caza-
dores, de antiguas etapas de produccion; hay agri-
cultores inferiores, horticultores, agricultores supe-
riores; grupos muy numerosos y otros a punto de
extinguirse; comunidades némadas y otras con tra-
dicion secular de sedentarismo; gente de arco y
flecha y sociedades que comercian intensamente en
los mercados de la “civilizaciéon”. De modo que al
hablar de “pueblos indigenas’™ designamos socieda-
des muy heterogéneas, todas con el caricter comiin
de estar sometidas globalmente en lo econdmico y
politico, con grave disminucién de los derechos na-
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cionales que tedricamente poseen en las Constitu-
ciones, En algunos casos los pueblos o sociedades
indigenas son etnias extraordinariamente vigorosas
con caracteres de pequefias nacionalidades.

Cuando en 1940 se reunié en México el primer
Congreso Indigenista Interamericano, del cual nacié
el Instituto Indigenista cuya sede central se encuen-
tra en ese pais, con filiales en otros, se reconocia
la injusticia secular en el trato a los indigenas v
nacié la esperanza de impartir equidad por medio
de la ciencia, A 38 afios de aquella asamblea, poco
es lo realizado, Culturalmente resultaba un avance
¢l enseiar a leer en las lenguas indigenas, el reco-
nocimiento a los modos tradicionales de vida, la
disposicién de atender cientificamente algunas nece-
sidades, ¢l respeto a las culturas. Pero junto a la
ilusién de algunos cientificos de buena fe, quedaban
los problemas fundamentales. Ya Maridtegui habia
seiialado en 1928 gque el problema fundamental del
indic era el de la tierra. Las disposiciones y acuerdos
del Instituto Indigenista vinieron a resultar siempre
una superestructura idealista, presta para tocar sélo
aspectos no fundamentales en la situacion indigena:
se han estudiado rasgos culturales, modos de vida,
lenguas indigenas, adaptaciones a los ambientes,
contactos sociales, transculturaciones, técnicas arte-
sanales, formas sociales, Pero todo ello como si no
existiese un sistema de produccion al cual pertenecen
como explotados los indigenas; como si no funciona-
sen formaciones econémico-sociales en el fondo de las
cuales se encuentra la produccién indigena; como
si éstos no viviesen en sociedades de clases, en las
cuales s¢ encuentran en el estrato de los explotados;
como si no representasen diversas ctapas del pasado
econdémico y social, en Repiblicas donde existen
urbes opulentas conformadas por el capitalismo,
desarrolladas sobre el esfuerzo lejano e invisible
de sistemas semifeudales de explotacion de los pro-
ductores agricolas. La ilusién de la Ciencia como
arma de redencién ha mostrado ampliamente en casi
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cuatro décadas., sus limitaciones. Tomemos el casa
dz Venezuela.

En 1940 se estimaba el nimern de indigenas
en nuestra Repiblica, en unos 120.000. Los censos
han sefialado desde entonces una cantidad oscilante
entre esa y 100.000. Frente a la preocupacién de los
especialistas en Ciencias Sociales, muchos politicns
han esgrimido esas cifras como demostrativas de
que no existe ningiin problema indigena en Vene-
~ zuela. Es ¢l sistema de menospreciar graves asuntos
con hase en criterios superficiales, antihistéricos,
antinacionales. Porque tal menosprecio por los indi-
genas forma parte de la indiferencia con que tradi-
cionalmente se ha tratado durante el siglo XX la
cuestitn de las fronteras de Venezuela y la cuestion
demografica. Se dice que otros paises, como el
Brasil, son “una potencia demogrifica”, pero aqui
se aplica el control de la natalidad segiin los criterios
impuestos por el Imperialismo y segiin las practicas
que éste ha extremado en Puerto Rico. Los grupos
y personas mis conservadoras atribuyen a la llamada
“explosion demografica” todas las injusticias, las
incapacidades, las explotaciones de nuestra sociedad
de clases y olvidan que México ha pasado desde
veinte millones de habitantes en 1940, a sesenta en
la década del setenta y que el Brasil ya cuenta mis
de cien millones, Tampoco se advierte que Colombia
dobla la poblacion de Venezuela. En el pais mis
rico de Sudamérica se teme a la reproduccién por
las clases explotadoras, y a ese temor se¢ afiade el
sometimiento a los dictados del Imperialismo, del
cual ha venido siendo nuestro pais un centro piloto
sobre “planificacién familiar”, es decir, limitacién
de la natalidad, sobre la formacién de una clase
media capar de Frenar todo intento o siquiera idea
de un proceso revolucionario, y sobre el margina-
miento de dos grupos indigenas.

La representacién del Instituto Indigena Inter-
americano en Venezuela ha sido la “"Comisién Indi-
genista”. Ella no ha podide detener el despojo de
tierras a los indigenas, los genocidios, la explotacién,

la destrucrién de recursos naturales, para alejar g
los habitantes selvaticos de lugares donde se deses
instalar ganaderia o agricultura mecanizada por los
capitalistas. Por otra parte, se realiza un proceso,
general en América Latina, consistente en la dispo-
sicién por el capitalismo de convertir a los indigenas
en proletarios, con menosprecio absoluto por la des-
truccién de culturas, por la pérdida de valores hu.
manos como las lenguas, las estructuras sociales, la
creacién constante de rasgos productives, El capi-
talismo, en nuestro pais, aplica simplemente los
procedimientos gue lo han caracterizado a través
de su historia: despojo de campesinos de todas clases,
indigenas o no, de sus tierras, para que subsista sélo
el hombre desnudo, cubierto por el principio de la
“igualdad ante la ley”, que capacita al patrén para
ofrecer un salario por la fuerza de trabajo que ya
no posee lugar para emplearse en ninguna labor de
produccién agricola o pecuaria, o recolectora, o
cazadora. Un tremendo problema de respeto a las
creaciones humanas, a las comunidades indigenas,
a los grupos que el colonialismo y el imperialismo
han denominado marginales, se¢ levanta, sefialado
por antropologos, socidloges, demdgrafos, por toda
la gente progresiva o revolucionaria. Pero mientras
se pide respeto a los derechos tradicionales de las
etnias que subsisten y de los grupos de culturas
moribundas, el capitalismo sélo pide brazos para
los cinturones industriales de reserva. Para los em-
presarios no subsisten en Venezuela unos 20 grupos
indigenas gue la mejor humanidad desea ver em
progreso, sino 100.000 individuos capaces de pro-
ducir ganancias, a través de los salarios industriales.
Para esos empresarios puede ser curiosidad la ces-
teria de los Guarainos, o de los Piarcas o Maqui-
ritares: pero |as manos que tejen deben ir a los
tornillos, las transmisiones, los engranajes de las
fabricas. Dentro de este proceso general existen
caracteres especiales, como ¢l del régimen tradicional
a gue se ha sometido a los indigenas, especialmente
después de la Ley de Misiones de 1915. Junto al



problema general que exponemos, vivo en toda Amé-
rica Latina, se encuentran los restos coloniales en
¢] tratamiento de las sociedades que fueron despo-
jadas por los colonizadores espaifioles. Esta accién
ha sido particularmente auspiciada por los gobiernos
venezolanos, En 1948 fundamos, con Lucila Palacios,
Gilberto Antolinez, Fernando Aranguren y Tulio
Lépez Ramirez, la Comisién Indigenista, por una
disposicion del Congreso de la Repiblica. Se nos
dijo entonces que las fracciones progresistas deci-
sivas en la votacién creaban el organismo, siempre
que no levantisemos problemas con los Misioneros.
Nunca fue nuestra intencién hacerlo, pero si echar
a andar, como lo hicimos, una Comisién con planes
totalmente distintos a los de los religiosos que tradi-
cionalmente han estado encargados de llevar la
“civilizacién" a los indigenas venezolanos. Al tomar
¢l poder Pérez Jiménez y su grupo, a fines de 1948,
se nos destituyé de los cargos ad-honorem, y quienes
nos reemplazaron no tuvieron inconveniente en in-
corporar un representante capuchino en la Comisién
Indigenista. Naturalmente, cambié, no sélo el sen-
tido de la Comisién Indigenista de Venezuela, sino
el propésito de todo lo resuelto en Péatzcuaro, donde
se recomendd especialmente el tratamiento cientifico
de las sociedades tradicionales.

Como desde 1949 pasé a formar parte de la
Comisién Indigenista un Misionero, es evidente que
ella no ha sido un organismo paralelo a las Misiones,
sino subordinado a ellas. Para algunos, lo dtil seria
transformar lo que ha sido la Comisién Indigenista
en un Instituto. Aunque puede pensarse que éste
vendria a significar sélo una creacién burocritica
mis, si se le organizase sin atribuciones ejecutivas,
a semejanza de la Comision, ante esa posibilidad
habrian de senalarse dos condiciones: que se anu-
lase la Ley de Misiones y que el Instituto fuese una
institucién totalmente laica, cientifica. Parece que
existe el proyecto de que se modifiqgue la Ley de
Misiones y se funde un Instituto Indigenista Pasto-
ral, donde trabajarian Misioneros graduados de
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antropblogos, El hibito no hace al Monje, aunque
se trate de Misioneros, Vestidos o graduados de
antrop6logos, esto vendria a ser solamente un disfraz
del sistema colonial de las misiones, fracasado secu-
larmente. De ¢l escribié Mariategui en sus “7 ensa-
yos': “La esperanza de una solucién eclesiastica
del problema del indio es indiscutiblemente la mis
rezagada y antihistérica de todas...” Es la que se
ha empleado en Venezuela —estamos en 1978—
desde la llegada de los invasores europeos, y se
reafirmé por Juan Vicente Gémez en 1915, con una
ley que concede derechos de extraterritorialidad a
los Misioneros. Derogada la Ley, deberia sustituirse
por un instrumento progresivo, acorde con la expe-
riencia cientifica, econdmica, politica, del Indige-
nismo, La sustitucion de la Ley de Misiones daria
al pals la oportunidad de colocarse en la época con-
temporianea. Si Mariano Picon Salas dijo que el
Siglo XX comenz6 en muchos aspectos en Venezuela
en 1936, es certisimo que la Colonia ha continuado
viva en cuanto a la “civilizacién” de los indigenas,
sometida a la catequesis misional, con territorios
cedidos al gobierno de extranjeros. El pais mis rico
de Sudamérica es el més atrasado frente a un pro-
blema econémice, social, humano, que nada tiene que
ver con luchas religiosas, sino con métodos de
sumisién colonial. Cuando, dentro de algiin tiempo,
se estudien las caracteristicas histéricas de nuestro
pais, quedard un baldén para los sectores que los
han mantenido, los principios coloniales que operan
todavia, ya sin que sean apoyados por todos los
religiosos catélicos. Nosotros hemos insistido desde
hace muchos afios en la necesidad de derogar la
Ley de Misiones, no por razones religiosas, pues
como antropélogos respetamos todas las creencias
vy consideramos a las religiones como fenémeno de
extraordinaria importancia en la historia de las cul-
turas, sino porque la existencia de las Misiones
significa un atraso colonial, una imposibilidad de
consolidacién nacional y una injusticia constante
frente a las culturas indigenas,



20

En realidad, después de 38 afios del Congresa
de Patzcuaro, se ha comprobado que los principios
progresistas que alli se aprobaron, en poco © en
nada han favorecido a los treinta millones de indi-
genas de América Latina. El balance de ese periodo,
en general, lleva a pensar en otras soluciones, En
primer término, muchos grupos indigenas han tomado
conciencia de su verdadera ubicacion histérica. Han
adquirido lo que se podria denominar “conciencia
étnica”’, que viene a ser una parte de la conciencia
de clase. En el Congreso de Americanistas de Mé-
xico en 1974, s¢ rcunicron representantes indigenas
de muchos grupos de América y consideraron la nece-
sidad de crear federaciones para la lucha comin,
que posce caracteres generales y algunos aspectos
particulares, segiin las regiones o paises. En Vene-
zuela algunos indigenas se han graduado de médi-
cos, antropalogos, trabajadores sociales, y otros han
madurado en las luchas de sus grupos por la tierra,
por e] respeto a su habitat, por la obtencién de
diversos scrvicios. En varias reuniones, los dele-
gados indigenas han proclamade su derecho a tomar
el 1S manos sus propios asuntos. Ello es enieramente
correcto. No puede argiiirse respeto por los indigenas
si se piemsa que es necesario guiarlos, ensenarlos,
mantener sobre ellos una perpetua duccién como si
fuesen menores o incapacitados. Para nosotros, todas
las sociedades son plenas, no hay sociedades supe-
riores ¢ inferiores, sino sociedades distintas, todas
merecen el mismo respeto y todas poscen iguales
derechos para guiarse. Los han quitado por siglos
los colonialistas. El mundo comienza a andar un
camino de radicales modificaciones en los conceptos
sobre las sociedades. Han sido “inferiores” todas
las conquistadas, todas las sometidas, todas las ahe-
rrojadas, todas las explotadas, Al romperse las ca-
denas coloniales, se produce un gran despertar. ;Son
o han sido superiores siempre las sociedades colo-
nialistas ¢ imperialistas? Sélo se comprucha que han
sido capaces de ejercer predominio por medio de
las armas, del empleo de la religion para someter,

de la diplomacia para engafar, de la crueldad para
destruir, Algin dia se clasificaran las sociedades
existentes segin parametros nobles: la capacidad
de creacion, de solidaridad, de sacrificio para el
beneficio colectivo. Hoy es justo reconocer a los
indigenas de América su derecho a luchar por si,
de agruparse continentalmente, de elaborar los pla-
nes de su liberacidn. Nuestra ohligacifn es acom-
paiarlos en cuanto sea justo, no contribuir a la
creencia de que necesitan siempre de lazarillos. Quien
pueda aportar alguna luz frente a las necesidades
de las sociedades indigenas debe hacerlo, con la
conciencia de que simplemente colabora como po-
dria hacerlo en cualquier grupo humano y en cual-
guier circunstancia.

Para el Futuro deberdin considerarse posibili-
dades aghora olvidadas. Son las de gue en América
existen poderosas etnias, capaces de autogobernarse.
Algunas sociedades indigenas poseen vigorosos ca-
racteres nacionales; otras deberian ser consideradas
como pegueilas nacivnalidades; otras comp socieda-
des auténomas, segin el régimen de las Naciones
Unidas. Podria crearse una extensa gama de varie-
dades, que reconociese las diferencias, Entre Vene-
zuela v Colombia existe la persistente cultura de los
Guajiros, la etnia de pastores muy transculturada
que, sin embargo, ostenta caracteres culturales y
econfmicos que han de concederles en el porvenir
derechos para pedir la administracién de su propio
territorio, para reavivar su economis pastoral, enri-
quecida tal vez con creacién agricola y minera. Otras
socviedades indigenas existen también con caracteres
suficientes para reclamar autonomia. Sobre ello tra-
taremos en ofro ensayo.






