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Cuyo voz oigo en el viento

Y cuyo aliento du vidu

A todo el mundo, esciichame:

Yo soy pequeiie y 0é6il

Wecesito Oe tu fuerza y sabiduria.
Permitame que camine

Por la senda de lu Gellezn

Y haz que mis ojos contemplen siempre

El rojo y el morado del ocase.

Haz que nis manos respeten las cosas

Que tu has hecho, y dale agudeza

A ntis 0idos para oir tu voz.

dazine sabio, asi que yo puedu comprender
SLas cosas que b has enseiiado a i pueblo.
Permnitame gue yo aprenda las lecciones
Que tu has escondido en cada hoja

Y en cada roca.

Penmitame que sea fuerte,

Vio para ser mds grande que mi hermano,
Sino para luchar con mi mds grande enemigo
Que es: ilo mismo!

ctuz que siesmpre esté listo para ir a ti

Cou la vista alta y lns manos limpios
Asi cuande {n vidn Desvanezca

Coino Desvanece el sol en el ocaso.

CQue mi espiritu pueda ir a ti

Siis ningdin asomo e vergiienza.

Oracidn De Papitnano

(Cusa de Lo eultura, YAhzquiz, Coalt.)




17 de septiembre de 2000

Como el viento que sopla de un lado para el otro, asi me llevé el amor y respeto por los
indigenas. de Europa hacia este continente americano.

Desde mi juventud me impulsa un deseo implacable para poner fin a la injusticia
incomparable que sufrieron y a la que estin todavia sometidos los indigenas en este
continente, ser “tolerados”, asesinados, discriminados y explotados en una tierra que era
suya. Amigos de la libertad y cazadores, han sido cazados y empujados del norte al sur, del
este al oeste en la nacidn norteamericana, por los “caras palidas™ para encerrarlos como
animales en las reservaciones, dependiendo de los “beneficios” del gobierno
norteamericano. Por lo tanto los indigenas de este continente dicen: “Solamente cometimos

una injusticia. que hemos poseido 1o que el hombre blanco queria poseer en su avidez.””

Por otra parte, respeto del modo de ser y pensar de los indigenas: su integracion en la
naturaleza y el cosmos. Para ellos cada 4rbol y monte tiene vida. Cada animal es nuestro
hermano, por lo tanto cuidan a su ambiente. Asi, nuestro planeta tierra no hubiera sido tan
destruido como es en nuestros dias, cuando ellos la podrian haber cuidado como antes.

Ellos saben agradecer al Gran Espiritu que penetra en nuestra naturaleza, cuando oran:

“Agradecemos a nuestra madre, la tierra que nos nuire.
Agradecemos a los rios y arroyos que nos dan su agua.
Agradecemos a las hierbas que nos regalan sus fuerzas curativas.
Agradecemos al maiz y sus hermanos,
al frijol y a la calabaza que nos mantienen vivos.
Agradecemos a los arbustos y drboles que nos donan sus frulos.
Agradecemos al viento que mueve el aire y arroja a las enfermedades.

Agradecemos a la luna y a las estrellas que nos iluminan con su luz,

* Eagle Wing en Kithe Recheis y Georg Bydlinski, lch hre deine Stimme im Wind: Weisheit, 5a. ed.,
Freiburg: Herder, 1994, p. 37, trad. Libre del alemén al espafiol por Elisabeth Albine Mager Hois.
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cuando el sol se metié. Agradecemos a nuestro abuelo Hé-no,
el cual protege a nosotros, sus nietos, y nos regala su lluvia.
Agradecemos al sol que mira amablemente a la tierra.
Pero sobre todo agradecemos al Gran Espiritu
"

que une toda la bondad en si y dirige todo para el bien de sus hijos. "

(Oracién de los Iroqueses)

Este respeto para los grupos étnicos todavia se profundizé con el estudio de la
Antropologia Social en la Escuela Nacional de la Antropologia e Historia en la década de
1980. Sobre todo me llamé mucho la atencidn la identidad éinica, misma que considero el
punto clave de la sobrevivencia de los pueblos. Las clases de José del Val me
proporcionaron la posibilidad de ampliar el concepto, mismo que se profundizé con las
aportaciones de mi estimado maestro Guillermo Bonfil Batalla, cuya introduccién al libro
de *“Utopia y Revolucidn” era casi una Biblia para mi.

En esta carrera realicé investigaciones en la Sierra Tarahumara o Rardmuri bajo la guia
del maestro Eduardo Gotés, asi como en la Tierra Huichola o Wirrarica. En estos viajes
pude convivir con los indigenas y conocer sus problemas, gracias a la amabilidad de todas
las familias, en Pamache, Chih. especialmente por la atencidn de la familia Reyes y entre
los Huicholes en Zoquipan, Nay. fundamentalmente por el maestro Mdnico Silverio y sus
parientes.

El trabajo en algunos grupos indigenas de México fue la base de la inquietud que me
condujo a investigar mas profundamente la situacioén de los kikapt, porque considero que
se presentan fendmenos semejantes entre los grupos indigenas del pais.

En este contexto quiero expresar mi agradecimiento méas intimo a mi querida maestra
Isabel Horcasitas de Pozas (fallecida en 1998) y a mi estimado maestro Ricarde Pozas
Arciniega (fallecido en 1994) que dirigieron con toda dedicacion mi tesis sobre los
huicholes y de los cuales aprendi mucho respecto de la metodologia. Ellos me ensefiaron el
método dialéctico con sus contradicciones inmersas que me sirvié para ver a los pueblos
indigenas en una problemaética continua con la macrosociedad nacional de a cual tienen

que defenderse para salvar su identidad y sobrevivir.

** Oracion de los lroqueses cit. en ident.
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Al final de cuentas llegué a la conclusion de que la cohesion grupal es la base de esta
identidad, porque sin esta cohesién de los integrantes del grupo no se puede llevar a cabo
la afirmacidn de sus valores ancestrales y viceversa.

Finalmente, mi estudio de la maestria Estudios México-Estados Unidos en la
Universidad Nacional Auténoma de México me ayudo a relacionar a los pueblos indigenas
con la macrosociedad de Estados Unidos, puesto gue la nacidn mexicana se encuentra en
una dependencia internacional, sobre todo con el vecino pais del norte. Lo unico era
localizar una etnia que se encontrara cerca de la frontera y todavia mostrara un grado mayor
de resistencia.

Primero pensaba en los papagos u o’odham que conoci en un congreso indigena en
Cuetzalan, pero mi maestro de metodologia, Antonio Rivera, me aconsejd los kikapu de
origen norteamericano, una tribu con identidad firme, que vive actualmente en Coahuila y
Texas. Al principio busqué tal tribu en el mapa y consulté bibliografia existente sobre esta
etnia, bastante desconocida en México.

El segundo paso consistid en tener contacto con ellos en las dos partes de la frontera. De
tal manera me decidi a llegar primero a Eagle Pass, Texas, donde Maura Santana del
Consulado de México me hizo referencia del ex director del museo Fort Duncan en Eagle
Pass, Francisco Barrientos (fallecido en 1999) (Vid. Fig. 33), al cual y a su esposa Velia
Barrientos debo gratitud por su gran hospitalidad y por haber sido pieza clave en mi
contacto con la tribu. El y su esposa me introdujeron, con su gran amabilidad, en las
costumbres y problemas de los kikapt. Asi, Francisco Barricntos me ensefid y me
proporcioné copias de algunos documentos importantes de la tribu. Ademaés, durante mis
primeros dos viajes en julio 1995 y 1996, me conectd con la Texas Kickapoo Tribe en
Kickapoo Village, llevandome junto con mi madre y mi hijo hacia tal lugar y
presentandonos al administrador Roberto de la Garza y al presidente del Concilio Raul
Garza (Vid. Ftg. 30) quien fue mi gran orientador en la tribu, dispuesto a contestar mis
preguntas en cualquier instante por lo cual le debo un agradecimiento especial. Al mismo
tiempo quiero agradecer a mi mama, Emma Mager (fallecida en 1998) y a mi hijo, Jests
Manuel Mager Hois (Vid. Ftgs. 19, 27, 29, 30 ss) por haberme acompafado en todos estos
viajes y visitas aconsejandome con gran paciencia en todos los aspectos. Sobre todo, con mi

hijo podia reflexionar sobre la problemética de la tribu y llegar a ciertas conclusiones.
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Asimismo reconozco también la gran atencidn que me brindd el kikapu Aurelio Garcia en
su disposicidn para aclarar algunas dudas sobre la tribu, debido a la invitacién de Francisco
Barrientos.

Para llegar a El Nacimiento, Coah., el investigador Luis Noria del Instituto Nacional
Indigenista y la abogada Guillermina Sanchez me prepararon con informaciones sobre esta
localidad, respecto a la ubicacion del pueblo vy sus tradiciones, sobre cuestiones legales y
sobre la jefatura en tal localidad. Asi, cuando mi hijo y yo llegamos a ese lugar en
diciembre de 1996, Guillermina Sanchez informd a las autoridades de nuestra visita.
Chacoca Anico (Vid. Ftgs. 26 s, 30), hijo del supremo sacerdote y jefe electo de la tribu,
nos recibié con gran amabilidad, y su cufiado Rail Garza, el presidente del Concilio en
Kickapoo Village, nos prestd la casa de su hija Teresa Garcia. Agradezco también a
Teresa Anico, esposa de Rail Garza, asi como a su familia, particularmente al supremo
sacerdote Adolfo Anico (fallecido en 2000) (Vid. Ftg. 25) y a su hijo Chacoca Anico por su
gran atencidn y apoyo. En especial doy gracias al jefe de la guerra, George White Water
(Vid. Ftgs. 28 <), quien nos recibid con gran amabilidad y se distinguid por su disposicién
para ayudarme en mi trabajo de maestria tanto con entrevistas como con documentacién
original. Al mismo tiempo quiero agradecer a muchas otras personas que me brindaron
bastante ayuda durante mi estancia en este poblado: Vicente Lépez, Ernestina Trevifio y su
esposo Antonio Zuque (fallecido en 1999), asi como la sefiora Cuca Ponce (Vid. Ftg. 24)
que nos hospedd en su casa y nos hizo buena compaiila, ademas a Julia Valdez y a su
familia por su hospitalidad, también a Carolina Salazar, asi como a muchas otras personas
de esa localidad.

Estos viajes a El Nacimiento se complementaron con las visitas a Kickapoo Village en
Texas, donde conoci al kikapi Daniel Salazar que me aclar6 muchas dudas, tanto del
trabajo jornalero como de los trabajos en el casino Lucky Eagle. Su hermana Silvia Salazar,
secretaria en la administracién en Kickapoo Village, complementd la informacién, sobre
todo con cifras numéricas. Asimismo agradezco al contador Eduardo Romero por
otorgarme una copia de un texto etnografico sobre la tribu kikap.

En mi segundo viaje a El Nacimiento se confirmé mi sospecha sobre la drogadiccion en
la tribu. Con el apoyo de Francisco Barrientos, que nos conectd con el in.vestigador Eric

Fredlund, pudimos visitar los Healing Grounds, una clinica dentro de Kickapoo Village
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para la rehabilitacidn de los drogadictos kikapu. En esta ocasioén quiero también agradecer
al investigador Dr. Eric Fredlund la informacidn sobre la drogadiccion en la tribu y por
haberme entregado una copia de su investigaciéon. El mismo me puso en contacto con el
Prof. Celso Garcia que tuvo la amabilidad de mostrarnos los métodos de las terapias
mediante la ensefianza. Finalmente la encargada de la clinica, Maria Martinez, nos ensefio
las instalaciones y nos informé sobre la vida diaria en esa unidad.

También quiero agradecer al gerente del casino Lucky Eagle, Rolando Benavides quien
me otorgd varios datos sobre el funcionamiento del mismo.

En la misma ocasion aprovechamos para visitar la primaria en Rosita Valley a unos tres
kilometros de Kickapoo Villge, donde asisten los hijos de los kikapt y donde el consejero
J. Morales junto con el Prof. Jests Olivares nos hicteron el favor de informarnos sobre los
programas de la escucla. También quiero agradecer al director de la escuela, Roberto
Olivares por su disposicion para ayudarnos en todos los aspectos, asi come a la consejera
Olga De Ledn por su gran amabilidad en informarnos sobre la situacion de los kikaptt en la
escuela y llevarnos en su coche a Eagle Pass. Tampoco quiero omitir al coordinador de
servicios familiares en Kickapoo Village quien mostré buena disposicién para darnos toda
la informacidn sobre la educacion preescolar de los nifios kikapu,

No quiero dejar de mencionar a la Profra. Yolanda Elizondo Maltos, de la Casa de la
Cultura en Mazquiz, por identificar a los autores de las pinturas con personajes kikapt que

aparecen en mi tesis.

Estos cuatro vigjes, dos preliminares a Kickapoo Village, Tex. (julio 1995 y 1996) y
dos a El Nacimiento, Coah., en conjunto con Kickapooo Village (dic.1996, enero 1997 y
dic.1997, enero1998), se complementaron con otros dos viajes a El Nacimiento para
observar los dias festivos de los kikap, uno en julio 1997 y otro en febrero de 1998,
combinado con una salida breve a Kickapoo Village. Finalmente redondeaba mis datos
sobre los kikapl en un ultimo viaje en abril de 2000. Con todo ello pudimos lograr una
vision mas amplia sobre la problematica de la tribu. Lo que no estuvo previsto fue una
salida a las reservaciones de Oklahoma y Kansas debido a la limitacidn de la tematica de la

tesis al area de El Nacimiento, Coah. y Kickapoo Village, Tex.
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Con respecto a la revision de la tesis quiero agradecer en especial a mi amiga y lectora
Iris Pozas Horcasitas que ofreci6 su tiempo libre en una entrega sin limites a mi trabajo de
la tesis, su correccion antropologica y de estilo y su compafiia consoladora, la cual siento
como una prorrogacion de su mama, mi querida y estimada maestra Isabel Horcasitas de
Pozas.

Agradezco también a mis profesores de la maestria que me guiaron en este largo camino
de la tesis, sobre todo a mi estimado asesor y jefe de la Maestria Dr. Guillermo Gonzalez
Rivera por su incansable asesoria dandome animo y tranquilidad para seguir con la misma y
al Dr. Diaz Zermefio por su aliento cientifico, también a mi maestra Dra. Leticia Calderdn
Chelius por sus consejos y revision de tesis en especial sintetizarla, asi como al maestro Dr.
Gabriel Corona Armenta por su revision de mi proyecto y el consegjo para la formulacion
del titulo de tesis, igualmente a la Maestra Mdnica Verea Campos por la revisién de la
misma y la recomendacion de agregar un glosario sobre el vocabulario desconocido que
aparece en la tesis. Agradezco también a las Maestras Silvia Inclan Oceguera, Silvia
Gorodezky y Silvia E. Velez Quero por la revision de textos similares a la tesis y su gran
interés en el avance de la investigacion. Al igual debo agradecer al Maestro Adam Temple
por su apoyo en el estudio de las tribus norteamericanas, en especial de los Mohawk, al
Maestro Joaquin Careaga Medina por el desarrollo del campo ideoldgico y a la Maestra
Elaine Levine Leiter por su interpretacién de mi proyecto de tesis. Sobre todo reconozco €l
gran apoyo e interés de la profesora Lic. Iliana Bernal TFerrer para orienfarme en los
tramites burocraticos, asimismo a Guadalupe Duran, jefa del sector administrativo por su

gran ayuda en cuestiones administrativas.

Ademas no se debe olvidar a mis compafieros de la Maestria en Estudios México-
Estados Unidos que me animaron y se preocuparon contintamente por el avance en mi
tesis. Asi quiero agradecer de manera muy especial a mi amiga y lectora Alejandra Sanchez
Valencia por su animacién en el avance de la tesis, también por la correccion de la misma y
por proporcionarme un articulo periodistico sobre los kikapt. En la misma manera doy
gracias a mi amiga Cecilia Martin por la interpretacién de mj proyecto de tesis, asi como a
Natividad Clara Garcia por facilitarme un articulo periodistico de la tribu, igualmente a

Jaime Pefia y Benjamin Hernandez por su interés y buenos consejos.



VII

Igualmente, no puedo dejar de mencionar la ayuda de mi compafiero de trabajo
Siegfried Bshm, asi como el apoyo de la Lic. Lucia Castro A. quien aclaré mis dudas sobre
la ortografia del espafiol.

Finalmente agradezco en una forma muy especial a mi hijo Jestis Manuel Mager Hois
por su contribucién a mi trabajo: desde su compafiia en las viajes de investigacion, la
reflexién sobre la problematica, su ayuda en la grabacion de las entrevistas y en el dibujo
de las casas kikapi, asi como en todo el trabajo de computaciéon y disefio grafico,
particularmente por su animacion psicologica y persistencia en darme animo para seguir
adelante. Igualmente expreso mi agradecimiento mas profundo a la memoria de mi madre,
por su infinita ayuda en todos los sentidos, a mis hermanos Hermann y Hartwig Mager en

Alemania por su apoyo y animacién y por haberme conseguido la bibliografia en aleman.
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INTRODUCCION

El titulo de esta tesis menciona la tribu kikapii, la cual no es muy conocida en México,
ni en la literatura en general. Por lo tanto surge la pregunta: ;cuél es su origen y donde vive
en la actualidad? Los kikapd' provienen de los Grandes Lagos de Fstados Unidos y
Canada, y una parte de ellos se establecid en Coahuila, México, por donde cruzan
continuamente la frontera con Estados Unidos, contando con una segunda residencia en
Eagle Pass, Texas.

Esta situacion bilateral los somete a influencias culturales de las dos partes. En este
contexto, Estados Unidos desempefia el papel mas importante por su mayor atraccién
laboral y por los beneficios econdmicos y sociales.

Lo que se busca con esta investigacion es determinar la resistencia de la tribu kikapu
frente a las influencias culturales de Estados Unidos, y la importancia que tiene la cohesidn

grupal en esta resistencia.

En la justificacidon redrica, considero necesario determinar el mecanismo de resistencia
de la tribu kikapu frente al peligro de las influencias culturales de Estados Unidos para
construir un modelo de defensa que pueda ser 1til a otros grupos étnicos en situaciones
similares, porque la penetracidn cultural de la sociedad dominante puede incidir, a través de
un poder indirecto, a las naciones dependientes o grupos tribales y Hevarlos a una pérdida
de su identidad, lo que significaria también el fin de la existencia del grupo.

Esta investigacidn se justifica socialmente al resaltar la importancia de la sobrevivencia
de la tribu kikapt y su derecho de autodeterminacion grupal, porque no es justo destruir una
tribu en favor de intereses capitalistas, y menos si consideramos las injusticias en el pasado
por el robo de sus tietras originales y la discriminacion racial y cultural.

Ademas, tengo un interés propio para llevar a cabo esta investigacion, porque considero

que la tribu kikap®, uno de los ultimos grupos algonquinos, tiene el derecho de vivir,

' En mi trabajo aplico el término de kikapii en el plural para respetar la originalidad de esta palabra, porque
los kikapi consideran la forma kikapis o kikapiies como una espafiolizacién de este término, En el lenguaje
kikapu se dice “kikapua a una persona y “kikapuaki”a varias personas. La palabra equivaleate en inglés seria
kickapoo.




tomando en cuenta su lucha de resistencia a través de la historia, en donde han estado
sometidos a muchas injusticias y engaiios.

Por otra parte, esta investigacién cumple con los requisitos de la maestria en Estudios
Meéxico-Estados Unidos como un trabajo bilateral en el aspecto de relaciones socio-

econdmicas y culturales,

La problematica de esta investigacion consiste en examinar la lucha para la
sobrevivencia étnica de la tribu kikapi y su resistencia a las influencias culturales de
Estados Unidos en sus migraciones temporales y permanentes a esta nacidn
norteamericana. Esta lucha es de suma importancia para la sobreviencia cultural y fisica de
este grupo €tnico, como grupo minoritario inmerso en una macrosociedad occidental con un
poder hegemonico sobre el mismo.

La cuestion bilateral se resuelve a favor del pais mas poderoso: Estados Unidos, a donde
migran temporalmente los integrantes del grupo o emigran definitivamente por cuestiones
laborales. México funge solamente como centro ceremonial para reafirmar su identidad
étnica. En comparacidn, la residencia en Eagle Pass, Texas, tiene importancia en el ingreso
econdmico a través de un casino y como punto de salida para el trabajo jornalero, pero al
mismo tiempo significa una apertura a la sociedad occidental o capitalista, por donde se
filtran ciertas influencias culturales,

En este contexto se ve claramente el conflicto que se examina, el cual consiste en la
controversia de dos sociedades opuestas: la de la sociedad capitalista norteamericana y la
de origen prehispanica de los kikapt, donde la primera ejerce un mayor peso © un poder
hegeménico sobre la segunda; es decir, la sociedad dominante norteamericana intenta, a
través de un poder indirecto® - educacidén escolar y medios masivos -, asimilar a las

minorias a la sociedad norteamericana pata tenerlas bajo su control.

El objetivo general de esta investigacion es analizar las formas de resistencia de los

kikapl con residencia en el poblado El Nacimiento, Coahuila, ante las influencias culturales

2 Vid. Stefan A. Schirm, Macht und Wandel: Die Beziehungen der USA zu Mexiko und Brasilien (Opladen,
Alemania; Leske + Budrich, 1994}, p. 37.




de Estados Unidos que se presentan principalmente en el trabajo jornalero y a través del

casino Lucky Eagle en Eagle Pass, Texas.

En los objetivos especificos

se busca demostrar que las influencias culturales en la tribu kikapii surgen de las
migraciones a Estados Unidos, debido a su dependencia econémica.

Ademas, se intenta encontrar las influencias culturales de Estados Unidos en el
campo laboral y educativo.

También es necesario analizar ¢l cambio del trabajo jornalero al trabajo en €l casino
con respecto a las influencias ideolégicas de Estados Unidos y al grado de
asimilacién a la macrosociedad norteamericana.

Por lo tanto, considero indispensable analizar la cohesién grupal como instrumento
de resistencia frente a estas influencias culturales en los niveles fisico-material,
emocional y reflexivo.

Con respecto al fendomeno de la resistencia, es de suma importancia distinguir entre
resistencia pasiva o cultural y resistencia activa o politica, para tener una mejor
vision de su fuerza resistente frente a los peligros de la asimilacién cultural y la
respectiva desintegracion de la cohesion grupal.

También se considera util analizar a través de la historia su resistencia cohesiva
frente a las amenazas del expansionismo norteamericano, para conocer mejor el

mecanismo de la resistencia étnica.

La hipétesis general de esta investigacidén surge del reconocimiento y andlisis de las

experiencias de los kikapt, a través de la historia:

Asi, los kikapu de El Nacimiento, Coahuila emplean la cohesién grupal como
instrumento de resistencia frente a las influencias culturales de Estados Unidos.

En una forma alternativa, se puede confirmar que las influencias culturales de
Estados Unidos afectan la cohesidon grupal de los kikapil con lo que se pretende la
asimilacion de su etnia a la macrosociedad nortamericana y lo que implicaria el

exterminio del grupo.




Las hipotesis subordinadas

empiezan desde la colonizacién del continente americano y demuestran que los
kikapt sufrieron influencias culturales a través del expansionismo norteamericano.
En contra de estas amenazas, los kikap( resisticron a este poder directo por medio
de su cohesion grupal.

En la actualidad, los kikapt sufren influencias culturales a través de sus migraciones
temporales y permanentes a Estados Unidos, debido a la dependencia econdmica de
este pafs hegeménico.

El cambio del trabajo jornalero al trabajo en el casino, expone a los kikapu a una
mayor influencia de la cosmovision capitalista, debido a su anhelo de ganancia y
competencia.

Por lo tanto, el centro ceremonial en El Nacimiento representa el punto central de la
resistencia, debido al poder cohesivo que ejerce en el grupo la personalidad del jefe
(supremo sacerdote) y sus consejeros.

Ast, la unidad grupal se afirma en el nivel fisico-material, emocional y reflexivo,
donde el ultimo significa una mayor resistencia, debido al mayor grado de
conciencia de sus dirigentes.

Este instrumento de resistencia consiste en dos aspectos: uno pasivo o cultural y

otro activo o politico.

El marco teérico conceptual de este trabajo consiste principalmente en el analisis y en

la interrelacion de las teorias de la cohesion grupal y las influencias culturales. En la teoria

de la resistencia de la cohesidn grupal se define primero la cohesién grupal en sus

diferentes niveles y se relaciona con la resistencia, la conciencia y la identidad étnica. Las

influencias culturales se analizan a través de las teorias del poder, el circulo de las

dependencias, el contacto socio-cultural con las macrosociedades y las influencias

culturales como poder indirecto.



¢Qué importancia tiene la cohesién grupal en este contexto? La cohesién grupal implica
union, solidaridad e integracion del grupo a través de una fuerza atrayente, la que ejerce el
grupo sobre sus miembros con motivo de la interaccion.’

Habermas entiende por esta interaccidn una conformidad normativa, dirigida hacia fa
actividad con cierta finalidad, orientada en valores e integracion de intereses.?

Se pueden diferenciar tres niveles de cohesion grupal: el nivel cognitivo o fisico
material, el nivel emocional y el nivel reflexivo. En el primer nivel se presenta el circulo de
produccién o la vida cotidiana, basandose en el terreno; en el segundo, el contacto social y
emocional de los integrantes del grupo; y en el tercero, la visién del mundo a través de la
religion. El nivel emocional forma un puente entre los dos primeros, especialmente en las
ceremonias.

Guillermo Bonfil Batalla, al definir la identidad étnica, distingue solamente dos niveles:
1) la comprension del mundo a través del lenguaje comun y 2) lo cotidiano en la
culminacion del ciclo de produccion - distribucién - consumo, actividades hogarefias y
ceremoniales.” No obstante, yo considero a la religién como uno de los principales
componentes de la comprension del mundo, que pertenece al campo ideologico y tiene una
funcion importante en el nivel reflexivo y de la conciencia. En el caso de los kikapu, el jefe
de la tribu junto con los sacerdotes tiene esta funcién de concientizacién con base en su
religion, cohesionando al grupo, lo que afirma la resistencia €tnica.

Asi, la cohesion interna es necesaria para resistir a las influencias externas o culturales.
Es importante establecer que en esta resistencia se encuentra una conciencia étnica
inherente, que promueve la cohesidon interna, o con las palabras de Miguel Alberto
Bartolomé, una fuerza “intrasocietal”, en comparacion con la identidad étnica, que se
define por contraste y establece una relacidén “intersocietal”. La identidad étnica es una
relacion entre nosotros y los otros, el ser en si, en comparacién con el ser para si de la

conciencia étnica.® Es decir, la cohesion grupal forma el niicleo de la 1dentidad étnica y es

* Werner Fuchs et af., Lexikon zur Soziologie, 2a. ed., (Opladen: Westdeutscher Verlag, GmbH, 1978), p.
319.

* jiirgen Habermas, Theorie des kommunikativen Handelns, t. 2, 4a. ed., (Frankfurt / Main: Suhrkamp, 1978),
p-312.

> Guillermo Bonfil Batalla, Utopia v Revolucién, (México: Nuevo Imagen, 1981), p. 24

& Miguel Alberto Bartolomé, “Conciencia étnica y autogestion indigena”, en Documentos de la S8egunda
Reunién de Barbados, Indianidad y Descolonizacidn en América Latina, la. ed. (México: Nueva Imagen,
1979), pp. 314 s.




indispensable en la resistencia étnica para enfrentarse a las amenazas ajenas que intentan
destruir la cohesién del grupo.

A su vez, la resistencia presenta una parte pasiva o cultural y un parte activa o politica.
Ambas forman una proteccién y arma importante frente a las influencias ajenas al grupo.

Cuando nos referimos a las influencias culturales se deben tener claras las teorias del
poder para caracterizar la dependencia de un grupo étnico de una nacién y una trasnacion,
pues la tribu kikapu esta involucrada en estas dos dependencias a través de su estatus
binacional. De esta manera se sale de la teoria general del poder directo de Max Weber’ y
se enfrenta al poder indirecto en su forma doble del “soft power” o “poder suave” como
influencia ideolégica de Joseph Nye® y del “estructural power” o “poder estructural” como
influencias econémicas o sociales de Susan Strange’. Ambas formas implican una
manipulacion peligrosa para las minorias, las cuales estdn expuestas a estas influencias
culturales debido a una asimetria entre las dos entidades, segiin Jorge Bustamante.'® Ya que
el pais mds poderoso hegemoniza al inferior, segin Renée Balibar y Dominique Laporte, en
las esferas de produccién y en la ideologia."

El involucramiento de los grupos €tnicos en esta dependencia, nos lo explica Benjamin
Akzin'?, a través de su situacion subordinada y exposicion a las influencias culturales. Al
subrayar el mayor peso de la trasnacidn o del pais hegeménico (Estados Unidos de
Norteamérica), se analiza la interrelacion de dos naciones desiguales, México y EUA. Esta
situacién asimétrica provoca la migracion temporal y permanente al pais de mayor
atraccion econdmica. Ademads, figura el punto clave del contacto interétnico con la sociedad
dominante, en nuestro caso con la sociedad norteamericana, por donde entran las

influencias culturales,

" Vid Max Weber, Wirtschafi und Gesellschaft , 5a. ed. {Ttbingen: Johannes Winckelmann, 1985), p. 28.

¥ Vid. Joseph Nye, "Soft Power”, Foreign Policy, No. 80 (Fall, 1990, 3), p. 168, en Stefan Schirm, Macht und
Wandel; Die Beziehungen der USA zu Mexiko und Brasilien (Opladen, Alemania: Leske + Budrich, 1994), p.
36.

¥ Vid Susan Strange, "The persistent myth of lost hegemony”, International Orpanization, vol. 41, No. 4,
Autumn 1987, pp. 565 ss, en Stefan Schirm, op. cit., p. 37.

Ovid Jorge A. Bustamente, "Frontera México-Estados Unidos: Reflexiones para un marco teérico," Frontera
Norte, No. 1 (enero-junio de 1989), p. 11.

"Vid. Renée Balibar y Dominique Laporte, Burguesia y Lengua Nagcional (Barcelona: Avance, 1976), p. 17,
cit. por Gilberto Lépez y Rivas, "Las minorfas étnicas y el sistema de clases del capitalismo mexicano”,
Iztapalapa, afic 2, No. 5 (julio-dic., 1984}, p. 279.

' Benjamin Akzin, Estado y Nacién, trad. Ernesto de la Pefia, 1a. reimp. ( México: Fondo de Cultura
Econémica, 1983), p. 34.




De tal manera, la cultura, segiin Guillermo Bonfil, sirve como un instrumento de
penetracion imperialista'’ o se presenta como una manipulacién ideolégica que provoca la
asimilacién a una sociedad capitalista, donde el grupo étnico desempefia su funcién como
ejército de reserva'®. En comparacion, la aculturacion estimula solamente “modificaciones
culturales sin perder la identidad ™"’

En este sentido, la cultura se entiende como inmaterial y material, como proceso de
desarrollo de la humanidad y su manera de vivir en sociedades concretas, como la totalidad
de sus creaciones a través de su historia con valores materiales y espirituaieslﬁ' Por lo cual,
los paises del primer mundo retoman la cultura como poder ideoldgico para tener influencia
en todos los d&mbitos de la vida y garantizar una integracion pacifica de las minorias étnicas
sin preocuparse por su identidad. A su vez, estos pueblos subordinados tienen tendencia a
asimilarse a dichas naciones, manipulados por el poder indirecto de la cultura y con el

peligro de disolucion del grupo.

Por otra parte, el marco histérico observa y analiza la cohesién grupal como
instrumento de resistencia de la tribu frente al expansionismo territorial y cultural, basado
en el Destino Manifiesto y la Doctrina Monroe. Este analisis historico incluye todas las
tribus relevantes para la tribu kikapt, para entender mejor el proceso del expansionismo

occidental y la resistencia indigena, sobre todo de los kikapt.

Con respecto a las etapas histéricas del expansionismo estadounidense, se inicia con el
primer contacto con los europeos, en el cual la tribu kikapu se dividio en varios grupos; el
traslado al oeste del Mississippi; la construccion del ferrocarril (especuladores de la tierra)
y la limitacién de los indigenas cn las rcscrvacioncs. En ¢l caso de los kikapd tenemos
también en esta etapa historica, la emigracién de una parte de la tribu a Texas y Coahutla,

huyendo de las limitaciones territoriales y culturales por contratos fraudulentos y

13 Guillermo Bonfil, Obras Escogidas de Guillermo Bonfil 4, México: INI, CIESAS, INAH, Direccién
General de Culturas Populares, Fideicomiso Fondo Nacional de Fomento Ejidal, 1995, p. 495.

™ Vid. Carlos Marx, El Capital, Critica de la Economia Politica, t.1, trad. Wenceslao Roces, 164, relmp.,
{México: Fondo de Cultura Econdmica, 1980), pp. 532 - 542.

" Vid. Maya Lorena Pérez Ruiz, “Los mazahuas, migrantes a ciudad Juarez: Estereotipos y realidades”, en
Ce-Acat], Marginacién y Migracion Indigena, vol. 72, (18 de Octubre de 1985}, p. 13.

16 Georg Assmann, Wérterbuch der Marxistisch-leninistischen Soziologie, 2a. ed., (Opladen: Alemania:
Westdeutscher Verlag, GmbH, 1978), pp. 372 s.




expulsiones violentas, mientras las otras dos se quedaron en Kansas y Oklahoma. En
México se menciona también el regreso temporal de la tribu a Eagle Pass, Texas, por
cuestiones de trabajo y de sobrevivencia de la tribu.

Vinculado a estas etapas historicas del expansionismo territorial de los estadounidenses,
anteriormente europeos, corresponde un expansionismo cultural, especialmente expresado
en la educacidn religiosa y norteamericana, asi como en la cosmovision de los colonos
junto con sus vicios, como el alccholismo. La base para esta penetracién cultural fue el
cambio estructural de su actividad econémica, que pasé de cazadores a agricultores y
ganaderos, y después a jornaleros. En este proceso, el poder directo del expansionismo
territorial estd acompafiado por el poder indirecto, donde el poder estructural facilita la
entrada del poder ideoldgico, ya sea de forma suave o con todo su impacto de influencias

culturales.!’

El método de investigacién se basa en un analisis tedrico o documental y en un trabajo
empirico de investigacion de campo, con sesiones de observacidn participante y entrevistas.
En suma, se puede hablar de un trabajo analitico-sintético o dialéctico que resulta, segiin
Isabel Horcasitas de Pozas, de una teoria que se comprueba y verifica en la practica para
llegar a ciertas conclusiones, las cuales unen las dos partes de la teoria y de la experiencia
de campo para verificar la hipdtesis inicial en el sentido de una problematica abierta y de

ciertas proposiciones.'?

De esta manera, se divide el trabajo en una parte teérica con su marco tedrico conceptual
¢ histdrico, y en una parte empirica que se lleva a cabo en el Kickapoo Village, Eagle Pass,
Texas, y en El Nacimiento. En el marco tedrico conceptual se definen los conceptos y se
explican en las teorias sobre las influencias culturales y la teoria de 1a cohesion grupal. En
el marco historico, se observa el desarrollo de la cohesién grupal de los kikapt a través de
su historia frente al expansionismo nortcamericano. Esta parte tedrica se respalda con Ja

correspondiente bibliografia, hemerografia y otros documentos.

" Vid. supra, p. 6.
# Segun la metodologia de la maestra Isabel Horcasitas de Pozas.



La parte empirica de la investigacién en El Nacimiento, Coahuila y en el Kickapoo
Village, se basa principalmente en entrevistas, observacion y observacién participante para
cumplir con los lineamientos de una investigacion de estudio de casos y obtener muestreos
de investigacion.

Es muy dificil obtener datos para elaborar estadisticas, ya que por sus caracteristicas los
kikapl se muestran desconfiados frente al tipo de cuestionarios cerrados. Ademas, la tribu
kikapt presenta ciertas dificultadas para captar niimeros exactos de poblacién y migracion,
especialmente por su gran movilidad y distribucion en diferentes regiones de México y

Estados Unidos.

A pesar de las dificultades, se obtuvieron estadisticas a través de la bibliografia kikapl y
censos, por via telefénica con el presidente del Concilio en Kickapoo Village, Texas, sobre
el trabajo en el casino, y a través de entrevistas con personajes de las diferentes
instituciones y poblacion kikapl, asi como por observacién personal. Para obtener la
informacién escolar y datos de drogadiccién y alcoholismo, hubo que trasladarse a las
escuelas en Rosita Valley y a Healing Grounds (clinica para drogadictos) en Kickapoo
Village. Sobre la religion kikapn era dificil conseguir informacidn, porque es un secreto y
esta prohibido dar informacidn a los no-kikapu, pero se pudo conseguir informacion sobre
su cohesidn grupal, a través de entrevistas con algunas personas importantes de la tribu y de
la gente no-kikapt. Se intentd completar esta informacién con monografias sobre la tribu y
otros textos sobre el tema.

El trabajo jornalero solamente se pudo abordar con bibliografia y a través de algunas
entrevistas. Por su riqueza, el trabajo en el casino Lucky Eagle de Kickapoo Village es el
aspecto mas importante de las influencias culturales del grupo, debido a que es un material
de gran actualidad y ofrece datos sobre el grupo, tanto sociales como econémicos, de gran

novedad sobre este tema.

El desarrollo de la investigacion esta dividida en cuatro partes. En la primera parte, se
encuentra la fundamentacion tedrica, que se divide en dos capitulos. El primero es un
analisis de La cohesion grupal como instrumeto de resistencia y en el segundo se hace un

analists de Las influencias culturales.
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En la segunda parte se presenta la nacion hegemonica con sus anhelos expansionistas, en
el aspecto lerritorial y cultural, que pretende aniquilar a los grupos €tnicos a favor de sus
intereses. Para tener una visidén global, se presenta esta tactica del expansionismo en una
forma gencral; es decir, con las tribus norteamericanas, llegando de esta manera al caso
especifico de los kikapu. Al mismo tiempo se analiza la resistencia de las tribus
norteamericanas frente a estas amenazas territoriales y culturales y se confirma nuevamente
la tesis de la cohesién grupal como instrumento de resistencia frente a las influencias
norteamericanas en el transcurso de la historia. A su vez, la segunda parte se divide en dos
capitulos: Invasiones europeas y la resistencia indigena (capitulo tres} y las nvasiones
norteamericanas y la resistencia indigena (capitulo cuatro).

La tercera parte trata de las influencias culturales a través de las migraciones kikap(i y se
basa en datos empiricos. Se divide en tres capitulos: Datos generales (capitulo cinco),
influencias culturales a través del trabajo jomalero o Migracion jornalera (capitulo seis) y
el Trabajo en el casino Lucky Eagle (capitulo siete). Asi el capitulo cinco informa sobre los
datos generales de la tribu para clarificar las razones de las salidas de este lugar hacia EUA,
y es cuando se toca el tema de la distribucién, ubicacién demografica y geografica, la
cuestion climatoldgica, flora y fauna, actividades econdmicas, binacionalidad, autonomia y
soberania. En el capitulo seis, se analiza metddicamente las causas de la migracion a
Estados Unidos en su aspecto estructural e individual, los diferentes tipos de la migracion y
las influencias culturales a través del trabajo jornalero. El capitulo siete trata de las
influencias culturales a través del trabajo en el casino Lucky Eagle. Las consecuencias de
estas migraciones son, sobre todo, las de mayor importancia.

Finalmente, la cuarta parte se refiere a la cohesién grupal de los kikapu a escala fisico-
material, emocional y reflexiva, y a su resistencia en forma pasiva y activa; por lo tanto,
esta parte se divide en dos capitulos. En el ocho, se profundiza La cohesion grupal ... enla
investigacion de campo y se muestran los peligros que amenazan a esta cohesion. En el

capitulo nueve, se analiza La resistencia grupal en El Nacimiento.

En las conclusiones se analiza toda esta dialéctica de los dos poderes en confrontacion,

el poder indirecto de la macrosociedad capitalista de EUA y la cohesién grupal de los
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CAPITULO 1
LA COHESION GRUPAL COMO INSTRUMENTO DE RESISTENCA

En primer término surge la pregunta, ;quiénes son los kikapa? Por tal razén voy a dar
una explicacion breve de este término. En la bibliografia sobre los kikapu encontramos dos
maneras diferentes de escribir esta palabra; asi, en la version espafiola se aplica kikapil
(kikapiis o kikapites) y en la version inglesa kickapoo. Estas palabras provienen del término
kikaapoa, que significa “los que andan por la tierra™." Algunos autores mencionan también
la palabra Kiwigapawa o kiwikapawa, lo que quiere decir “el que se mueve por aqui o por
alla”.*® Raul Garza (Vid. Fig. 30), el vocero de la tribu kikapd, le atribuye un significado de
guardian del mundo: “Nos platican nuestros abuelos que Dios formé el mundo y una pareja
de personas para que vigilaran el mundo, el universo. Eso es lo que significa kikapa. Los

kikapt son vigilantes del universo.”'

De acuerdo a estas definiciones, los kikapu se representan como un pueblo elegido para
vigilar el mundo. Pertenece a la familia lingiiistica del grupo central de los algonquinos,
junto con los sauk y fox, miami, shawnee, menominos, peoria, chippewa, potawatomi y

Ottawazz, entre otros.

La pregunta central es ahora, jpor qué esta tribu sobrevivié guardando su identidad
étnica en comparacién con otros grupos étnicos que se asimilaron a la sociedad dominante
hasta que perdieron por completo su identidad original, lo que significé en muchos casos el
fin de su existencia?

El secreto de la sobrevivencia cultural de los kikapt es la cohesion grupal que permite

que se desarrollen formas de resistencia frente a las influencias occidentales; asi pues, la

' Arnulfo Embriz, Q. y Ma. Cristina Saldafia Fernandez, Kikaptes (México: INI, 1993}, p. 5.

2 1'id Departamento of the Interior Office of Indian Affair, Kickapoo, Excerpt from “Handbook of American
Indians™, Bulletin 30 (Bureau of American Ethnology, publ. 1910); Arnulfo Embriz, Q. y Ma. Cristina
Saldafia Fernandez, op. ¢it., p. 5.

! Makateonenodua o Raitl Garza, cit. en Ernesto Perea “Kikapiies: Grupo Indigena Posmoderno”, El
Nacional (Lunes, 27 de mayo de 1996), p. 13.

2 1'id Departament of the Interior Office of indian Affair, op. cit.
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cohesion grupal enfrenta las diversas amenazas externas que pueden dafiar al grupo e

incluso exterminarlo.

1.1. La cohesién de un grupo étnico o de una tribu

Iniciamos preguntando ;qué es la cohesién grupal? En general no existen
investigaciones sobre este término, sino que se desarrollan como parte de los conceptos de
grupos sociales y étnicos, la identidad grupal y partidos politicos.

La idea de la cohesién grupal proviene originalmente del campo de las ciencias
naturales, especiailmente de la quimica y fisica, que expresa la unién de una materia basada
en la fuerza de la atraccion molecular o 1a “adherencia, fuerza que une las moléculas de un
cuerpo.”z3 Posteriormente, este término se aplico al campo de las Ciencias Sociales, en
especial para expresar la union del grupo por su solidaridad e integracién por medio de su

fuerza de atraccion.”

Empero, ;qué es un grupo social? Segiun Klaus Zimmermann, los grupos sociales son
unidades creadas en la vida cotidiana y con caracteristicas comunes. Ademas tienen una
estructura interna con redes estrechas de interaccion.”” Habermas desglosa esta interaccién
social en un componente pragmatico de las actividades valorizadas y en un componente
. ' . - 26 ‘ . . 1
ideologico de ciertos intereses comunes.”” Unicamente le faita el componente emociona
que provoca esta union del grupo. Elisabeth Adelt define el consenso del grupo como una
adherencia afectiva de sus miembros que procede de una simpatia entre sus miembros, su

adhesion a la actividad grupal y del prestigio de esta unidad.’’ Es decir, las actividades

¥ Ramén Garcia Peleyo y Gross, Larousse,Diccionario Practico, Espafiol Moderno (México: Larousse), p.
107.

* Werner Fuchs, et al., Lexikon zur Soziologie, 2a. ed. (Opladen, Alemania: Westdeutscher Verlag, GmbH,
1978), p. 392.

* Klaus Zimmermann, Sprachkentakt, ethnische Identitat und Identititsbeschadigung: Aspekte der
Assimilation der Otomi-Indianer an die hispanophone mexikanische Kultur (Frankfurt /Main: Vervuert,
1992), p. 93.

2 Jirgen Habermas, Theorie des kommunikativen Handelns, 1.2, 4a. ed. (Frankfurt/Main: Suhrkamp, 1978),
p. 319,

*7 Elisabeth Adelt, cit. en Giinther Endruweit y Gisela Trommsdorff, Worterbuch der Soziologie, t.2
(Stuttgart, Alemania: Ferdinand Enke, 1939), p. 339.
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como lo pragmatico y los intereses de los miembros como componente reflexivo, no
provocan una unién del grupo en si, sino que necesitan la simpatia o el factor emocional

que entrelace a sus miembros.

MODELO 1:
SUBDIVISION DE LA COHESION GRUPAL

Actividades 1. Nivel fisico material
2. Nivel emocional
Intereses 3. Nivel ideologico-reflexivo

Segin este esquema, corresponde a las actividades lo fisico-material y a los intereses lo
ideoldgico-reflexivo, mientras lo emocional se ubica entre estos dos componentes. Asi, se
presenta en la adhesidn social una base fisica, psicoldgica y espiritual que nos permiten

distinguir diferentes niveles de la cohesion grupal.

Cuando queremos aplicar estos diferentes niveles de la cohesion grupal al grupo étnico,
tenemos que definir primero este término para evitar malentendidos. La etnia proviene de
la palabra griega ethnos y significa pueblo o nacién, que corresponde segin Benjamin
Akzin, a “un grupo humano por un ambiente mas o menos cohesivo en que vive hasta como
pais.”® Asi, el elemento més significativo es la uniformidad relativa que amplia la base de
homogeneidad ¢ intensifica la cohesividad de “un pueblo aparte”.29 De esta manera, el
término grupo étnico se refiere a un conjunto de personas, racial y culluralmente bastante
homogéneo, con raices historicas y normalmente ubicado en un cierto territorio. Klaus
Zimmermann menciona la posibilidad de que una etnia pueda existir dentro de un Estado o
también mas alla de las fronteras. Ademas se trata de un grupo involuntario, donde se da un
proceso de socializacion de sus miembros con respecto al idioma, a los valores, costumbres

y religién. Estas caracteristicas pueden variar la imporlancia de una etnia respeto a la otra, y

*¥ Benjamin Akzin, Estado v Nacién, trad, Emesto de la Pefia, la. reimp. (México: Fondo de Cultura
Econdmica, 1983), p. 34.
¥ Ibid, pp. 34 s.
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no todas a la vez son indispensables, sino que algunas logran un estatus preferencial.*
Cuando consideramos la dindmica de un grupo étnico en su desarrollo histérico y social, se
nos explican estas variaciones.

A pesar de estas diferencias en las caracteristicas de un grupo étnico, Guillermo Bonfil
Batalla distingue dos grandes bloques que permiten perdurar a los grupos étnicos: la
comprension del mundo y el modo de consumo. La visién del mundo comprende
especialmente el lenguaje. “[...] el lenguaje comun es el pensamiento mismo y constituye
un cddigo compartido, un campo semdntico elaborado histéricamente, segiin el cual se
organiza la comprensién del mundo;™' Sin embargo la red de comprensién del mundo no
existe solamente en el lenguaje, sino también en la religién y en el arte, las cuales tejen una
red simbélica para tener acceso a la realidad a través de una interposicion de medios
artificiales.’” En los grupos é(nicos, esta vision del mundo se trasmite por una capa politica
y religiosa, la cual concientiza y cohesiona al grupo.

El segundo bloque, el modo de consumo, se desarrolla en las practicas de la vida
cotidiana por medio del ciclo de produccién - distribucidn - corlsumo.33 Entre estos dos
bloques se deberia mencionar ¢l social y el de parentesco, que une a los dos componentes

por su fuerza emocional.

A esta definicién de la etnia o del grupo étnico se agrega todavia el término de la tribu
que se encuentra principalmente en América del Norte, especialmente en Canada y Estados
Unidos, y que se aplica por lo general a los pueblos cazadores y recolectores. Es decir, se
trata de agrupaciones con un parentesco cohesivo y con una jerarquia segmentaria: tribu,
subtribu, pueblo, linaje y familia.>* Ademas se pueden aplicar las mismas caracteristicas de
los grupos étnicos, de lenguaje y cultura propia, pero con el aspecto de una limitada

division del Irabajo” “Aqui, en la infraestructura tribal, la interaccidn social es maxima y Ja

* Vid Klaus Zimmermann, op. cit, p. 101.

' Guillermo Bonfil Batalla, Utopia y Revolueién, op. cit,, p. 24.

2Vid E. Cassirer, Philosophic der symbolischen Formen, 1. Teil: Die Sprache (Berlin, 1923), en O.F.,
Bolinow, Sprache und Erziehung (Stuttgart, Berlin, K&ln, Mainz, 1966), p. 146.

% Guillermo Bonfi! Batalla, Utopia y Revolugién, op. cit., p. 24.

¥ Vid Sahlins Marshall D., Las Sociedades Tribales, trad. Franciso Payarols, 2a. ed. (Barcelona: Nueva
Coleccion Labor, 1977), pp. 305,

* Idem.
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cooperacion presenta la mayor intensidad.”® Por tal razén, esta interrelacién estrecha entre
los diferentes miembros de la tribu provoca una cohesion extraordinaria, que es el caso de

los kikapu.

1.2. Las diferentes niveles de la cohesion grupal

Es preciso ahora dividir la cohesion grupal de las etnias o tribus en tres niveles, en el

nivel fisico-material, emocional y reflexivo.

MODELO 2:
NIVELES DE LA COHESION GRUPAL
Nivel reflexive ——— Religion:
supremo sacerdote

Consejo de los Sacerdotes

|

Nivel emocional —— Adhesion de los
Integrantes:

parentesco

|

Nivel fisico-material Circulo de produccidén:

Territorio

36
* Ident,
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1.2.1. Nivel fisico-material

El primer nivel se basa en lo fisico-material o en el territorio del grupo, porque cada
pueblo 0 nacién necesita, para realizar sus actividades culturales, un espacio o territorio.>’
“Por lo tanto, la expropiacion territoriai y el desplazamiento forzado significaran,
efectivamente, una pérdida de contro! cultural y una reduccion consecuente del dmbito de
cultura auténoma.”® Es decir, cuando un pueblo ya no dispone de su territorio, pierde este
control cultural y se reduce automaticamente la autonomia de su cultura. O con otras
palabras, si falta esta base fisico-material, dificilmente puede llevarse a cabo la vida
cotidiana de un circulo de produccion - distribucion - consumo® que es indispensable para
la sobrevivencia del grupo, ya que garantiza la unién de actividades e intereses de los
integrantes del grupo étnico. Esta base fisica no solamente es necesaria para la vida
cotidiana, sino también para la realizacién ceremonial, donde en mayor grado se manifiesta
la unién grupal entre los miembros de la comunidad. Por esta razén es de suma importancia
el territorio como base fisica, sobre el cual se leva a cabo la vida cotidana y ceremonial en

funcidn de la cohesion grupal de forma pragmética.

1.2.2. Nivel emocional

El segundo nivel, el emocional, se refiere a Ia interrelacion de los integrantes del grupo
en una forma adherente por medio de una simpatia mutua, a través de una actividad
compartida y de un interés comin. La simpatia condiciona esta interrelacién grupal y
posibilita una conducta cooperativa en todos los aspectos, excluyendo el conflicto y la
competencia.40
Este nivel emocional liga el campo pragmaético de las actividades orientadas hacia los

valores y hacia el campo ideolégico espiritual; por lo tanto, se puede observar que este

*7 Vid, Gamio, cit. por Ange! Palerm, ed. y prol., Aguirre Beltran: Obra Polémica, ta. ed. (México: SEP-
ENAH, Casa Chata, 1976), p. 150.

¥ Guillermo Bonfil, “Descolonizacion y Cultwra Propia”, en Lina Odena Giiemes (recop:), Obras Escogidas
de Guillermo Bonfi}, Tomo 4. Obra Inédita {México: IN|, 1995}, p. 353.

¥ Vid. Guillermo Bonfil Batalla, Utopia y Revolucién, op. cit, p. 24.

“® Werner Fuchs, op. cit., p. 427
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nivel emocional es indispensable para la cohesion grupal, porque sin este factor no se
desarrolla ninguna adhesion en el grupo, es decir ninguna atraccion entre los integrantes de
esta unidad. |

Asimismo, esta interrelacién grupal juega un papel importante en la red interna del
parentesco, debido a su contacto continuo con las visitas y la participacidn en las fiestas o
ceremonias. Lo que les brinda apoyo en esta interrelacién adherente son los intereses
comunes que se expresan en el idioma compartido y en sus creencias religiosas que se
reflejan en la vida cotidiana.

Respecto a esta direccidén o conformidad normativa del orden integral de los intereses,

llegamos al campo ideoldgico o reflexivo de la vision del mundo.

1.2.3. Nivel ideoldgico o reflexivo

Este tercer nivel de la cohesién grupal figura en el campo ideoldgico, expresado en la
vision del mundo, que se presenta, segiin Guillermo Bonfil Batalla, en la comprensién del
mundo a través del lenguaje comun.*' Porque a través de las estructuras lingiiisticas se
puede observar una vision del mundo propio, con determinadas formas de pensar que

dirigen intereses normativos del grupo.

Ahora la pregunta es, ;qué fuerzas espirituales se encuentran atras de este cuadro
lingiiistico? De esta forma llegamos a la fuerza espiritual de la religién que determina al
grupo étnico en sus ideas y en la forma de expresarse, pues los intereses normativos del
grupo tienen su origen en esta fuente espiritual.

Asi, ciertos niveles sirven para representar a la tribu kikapu en los siguientes cuadros.

El jefe o sumo sacerdote del grupo

Para un grupo étnico los responsables de la transferencia de la fuerza espiritual son, en

general, los sacerdotes del grupo que, a través de su cargo socio-politico y religioso, sirven

* Guillermo Bonfil Batatla, Utopia v Revolucion. op. cit, p. 24,
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como cohesores de esta unidad; y esto se manifiesta sobre todo cuando coincide el papel
del gobernante con el del sacerdote, hecho que se observa la mayoria de las veces en los
sistemas tribales de los pueblos cazadores y recolectores. En estas tribus, el jefe desempefia
un papel central con respecto a la responsabilidad social como cabeza principal de la
comunidad. “[...] es el que manda y el que rige a la comunidad y es ademds el que se

.. v 242
encarga de salvaguardar los secretos de generacidén a generacién.”

Ademas, el chaman o
el sacerdote es el regulador del colectivo, equilibrando al grupo e impidiendo
inconvenientes, inestabilidades y perturbaciones.”” El controla y sostiene el equilibrio
. . . . 44 , . . .
psicologico de su ambiente.”™ El chaman maestro es en general participante activo en las
cuestiones econdmicas, sociales y politicas de su comunidad, es un miembro responsable de

la familia y de su tribu.*®

Esta fuerza para dirigir y guiar espiritualmente al grupo es recibida por medio de un
contacto sobrenatural y superior que le permite vivir mas intensa y mas perfectamente con
una subordinacion de lo material a lo sobrenatural®® en una forma consciente. Porque el
chamanismo tiene que ser considerado como modo de existencia en forma consciente.*” Es
decir, el chaman o sacerdote se encuentra en dos realidades, en la no-cotidiana y en la
cotidiana, y su capacidad se demuestra en como opera en estas dos realidades.*® En nuestro

caso une el nivel pragmatico de lo fisico-material con el ideolégico o religioso.

El contacto continuo entre estos dos mundos se logra a través de una preparacion
espiritual o en la fase de purificacién, que se presenta en la primera etapa o en el proceso de
transmision de poder. Este primer paso de preparacion para un espacio libre, donde puede

. A 49
entrar la fuerza sobrenatural, significa un traspaso a un nuevo mundo de ser,” que provoca

*2 Juan Rulfo, “De chamanes e informantes”, México Indigena. Narrativa I, No. 4 (México: INI, mayo-junio

de 1985), pp. 43 s.

:i Andreas Lommel, Schamanen und Medizinménner, 2a. ed. (Miinchen, Alemania: Callwey, 1980), p. 109.
Ibid , p. 14.

* Michael Harner, Der Weg des Schamanen, Ein praktischer Wegweiser zu innerer Heilkraft, 2a. ed.

{(Interlaken: Ansata, 1983), p. 76.

* Holger Kalweit, Traumzeit und innerer Raum, la. ed. (Bern, Miinchen, Wien: Scherz, 1984), pp. 245 s.

7 Elmar Gruber, Tranceformation, Schamanismus und die Auflésung der Ordnung (Basel, Suiza: Sphinx,

1982), p. 301,

8 Michael Harner, op. cit., pp. 76 s.

“ Alfred Stolz, Schamanen. Ekstase und Jenseitssystematik (K6ln, Alemania: Du Mont, 1988), pp. 47 s.




en la personalidad un aumento de la potencia de ego,’® lo que promueve un equilibrio o una
armonia de los poderes psicoldgicos y espirituales en forma exhaustiva,”’

Esta fuerza espiritual, recibida de un ser superior, es trasmitida del jefe espiritual al
grupo en uniones rituales y trabajos colectivos, fomentando una cohesidn grupal de

adhesion psicoldgica y espiritual.
MODELO 3:*

EL CiRCULO DE LA FUERZA ESPIRITUAL

fuente espiritual

- A ‘“'\_
- "\ .
purlﬁcaCIR_n :gma espiritual s cohesion
del guia fortalecido grupal

espiritual

Por otra parte, esta fuerza confirmada en la cohesién grupal, regresa de nuevo al
sacerdote o jefe espiritual, y recorre, de esta manera, un circulo continuo; por lo que el jefe

espiritual constituye un punto clave en la cohesién grupal.53

Este guia espiritual puede ser respaldado por un grupo de personalidades mayores con

cierta sabiduria, como en el caso de los kikapt.

3® Andreas Lommel, op. cit., p. 105.

*! Holger Kalweit, Urheiler, Medizinleute und Schamanen, Lehren aus der archaischen Lebenstherapie
{Miinchen, Alemania: Kosel, 1987), p. 236.

*2 Eljsabeth Albine Mager Hois, “Die Lehrerpersonlichkeit im Kraftfeld des Unterrichts, Oder: Schamanismus
im Unterricht?”, en Dietrich Rall y Marlene Rall, eds., Actas del VIl Congreso Latinoamericano de Estudios
Germanisticos, 1a. ed. (México: UNAM, 1996), p. 565.

3 Idem.
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Los sacerdotes o sabios (Consejo de los Sacerdotes)

Este factor cohesivo en el nivel ideoldgico o reflexivo, representado en el jefe espiritual,
se encuentra en muchos casos respaldado por un Concilio Tradicional formado por un
grupo de personalidades con mayor espiritualidad y experiencia, como los ancianos o
sabios. A veces son sacerdotes que representan los distintos linajes de la tribu. Ellos tienen
como responsabilidad asumir en comuin decisiones politicas, sociales y espirituales y, en

ciertas circunstancias sustituyen eficazmente al jefe de la tribu.

La posicion del jefe no presenta entonces un poder autoritario, sino que es compartido
en forma relativamente democratica por un Concilio Tradicional, que forma a su vez un
conjunto con su capitan -el aparato cohesivo-, el cual representa una fuerza espiritual de

mayor conciencia para resistir a las influencias ajenas y daiiinas para el grupo.

De esta manera la religidn, con su aparato ideoldgico, presenta el factor de mayor
conciencia de un grupo étnico e implica el cucrpo defensivo de la resistencia grupal.

Es decir, el jefe de la tribu o el guia espiritual recibe la fuerza de un ser superior o de
dios. Esta fuerza se trasmite al Concilio Tradicional y se comparte con los integrantes del
mismo para después dejarla penetrar en todo el pueblo o en toda la tribu. Asi, el grupo
ahora ya refortalecido, puede con mayor facilidad resistir a las influencias ajenas que

intentan desunirlo.
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MODELO 4:
JERARQUIA DE LA FUERZA ESPIRITUAL

ser superior

Dios

l

jefe

espiritual

/TN

Consejo de los Sacerdotes
v P 4 b y‘

{ ' K
E .
s > \ . 4
pueblo

Entonces se puede concluir que el jefe, conjuntamente con el Concilio Tradicional,
fortalecido por una fuerza superior, cohesiona al grupo étnico en un nivel consciente

formando asi una resistencia étnica.

1.3. La cohesién grupal en relacién con los términos de la identidad étnica,

conciencia étnica y resistencia

La cohesion grupal solamente es posible cuando los integrantes del grupo se identifican
con dicha entidad; es decir, la identidad étnica es indispensable para el porvenir de la
unidad grupal, por lo cual tiene que existir una serie de caracteres en comun por los cuales

los miembros del grupo se distinguen de otro. En concreto se nos presenta una relacion
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interétnica que subraya la otredad intersocietal, surgida por el contraste’® Este es el
fenémeno que denomina Fredrik Barth como “fronteras étnicas”, las cuales se basan en una
identidad diferenciada y contrastante, y marcan los limites entre los miembros de diferentes
grupos.”® Este fenomeno implica “la caracteristica de autoadscripcion y adscripcion por

otros.” ¢

Si aplicamos estos conocimientos de la identidad étnica a la identidad del ego, nos da
resultados similares. En este esquema se refleja la perspectiva interior del “I” y la exterior
del “me”. Segin William James, el “I” es la auto-percepcion y el “me”, el “yo” percibido
por el otro.’’Asi, existen varios “yoes sociales” que identifican a una persona a su manera
individual. Por lo cual, el “yo” percibido por otras persolnas es distinto al “yo™ o al ego que
se percibe a si mismo.”® En comparacion, G.H. Mead entiende bajo el “I”" el ser, la voluntad
y la singularidad de una persona, mientras el “me” es estandarizado y dirigido por las
convicciones sociales y costumbres™ o una serie de actitudes, organizadas por los otros,
que adopta uno mismo mediante su experiencia, También se reconoce este “me” como el
“yo” en la memoria o el “me” que fue e! “yo”. “El yo provoca el me v al mismo tiempo
reacciona a €l. Tomados juntos constituyen una personalidad, tal como ella aparece en la
experiencia social ”®® En otras palabras, la persona misma es, segln la autora, un proceso
social con estas dos fases distinguibles que posibilitan la responsabilidad consciente del
yo.t! Justamente esta capacidad del ego significa, al mismo tiempo, una ejecucién de
equilibrio entre la perspectiva interior o exigencias propias y la perspectiva exterior o las

exigencias sociales, que implica una cierta tolerancia de ambigiliedad soportando

! Vid Miguel Alberto Bartolomé, op. cit, p. 314
% Fredrik Barth, Los Grupos Etnicos v sus Fronteras. La Organizacion Social de la Diferencias Culturales,
trad. Sergio Lugo Rendon, la. ed. (México: F.C.E., 1976), p. 36.
% Ibid, p. 15.
3 Vid William James, Principles of Psychology, t. 1 (New York: Holt, 1890), pp. 400 s, en Giinter Endruweit
y Gisela Trommsdorff, eds., Worterbuch der Soziologie, t.2 (Stuttgart: Ferdinand Enke, dtv-ed., ISBN, 1989),
. 280.
Ea William James, Principios de Psicologia, trad. Augustin Barcena, 1a. reimp. (México: Fondo Cultura
Econdmica, 1994), pp. 235 s.
* Vid. G.H. Mead, Geist. 1dentitit und Gesellschaft (Frankfurt: Suhrkamp, 1973), en idem.
Z‘: G.H. Mead, Espiritu, Persona y Sociedad, reimp. (México: Paidos, 1993), p. 205.
Iden.
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expectativas divergentes.% El “role-making” es un método para tomar diferentes posiciones
y diferenciarlas en la anticipacion del papel del otro.%’ Para este manejo de conservar la
identidad personal o la continuidad de la personalidad con una sintesis subjetiva del
pensamiento y singularidad del individuo,®* es indispensable una cierta dinamica en el

desarrollo o en la transformacion de la identidad.

Sin embargo, la etimologia del término “identidad” proviene del latin idem, que
significa “lo mismo”, uniformidad, igualdad a si mismo o completa coincidencia.®® Por lo
tanto, Parménides insiste en que la identidad es abstracta o inmutable (‘x = x"), una
coincidencia completa entre dos cosas®®. Empero, cuando la identidad permite un cambio
de las cualidades ocasionales de los objetos, sometidos al cambio de la temporalidad y al
movimiento, se nos presenta, segin Aristételes, la identidad dialéctica o concreta (“x =
y").%" Esta dialéctica de lo idéntico y de lo diverso respeta el cambio de todas las cosas, el
desarrolio de nuevas cualidades surgidas de las antiguas, la actuacion de contradicciones
internas hacia una cualidad renovadora. Asi, el materialismo historico se refiere a una
dinamica, donde surgen nuevos resultados a través de contradicciones de la vida real, 5 Esta
identidad dialéctica no excluye la identidad abstracta, sino que la niega dialecticamente.®

En el existencialismo de Heidegger todavia se puede observar otro tipo de contradiccion
en la vida, a través de una preocupacion hacia el futuro en una forma de no-indiferencia y
una anticipacion continua. De esta manera, la vida es no identidad por su constante
variabilidad, definida por una serie de contradicciones que se distinguen por la coexistencia

del ser y no ser, de la existencia y de la nada.”®

i Krappmann, Der Beitrag der Sozialisationsforschung zur Entwicklung con Curricula im
Yorschulbereich, en J. Zimmer, ed., Curriculumentwicklung im Vorschulbereich, t. 1 (Miinchen: Piper, 1973),
pp. 76 — 92,

% Wassilios E. Fthenakis e al., Bilingual-bikulturelle Entwicklung des Kindes, 1a. ed. (Miinchen: Max
Huber, 1985), p. 188.

* Vid. Siegfried Reck, [dentitat, Rationalitit und Verantwortung: Grundbegriffe und Grundziige einer
soziologischen Identititstheorie, la. ed. (Frankfurt/Main: Subrkamp, 1981), p. 21.

% Vid Werner Fuchs, ap. cit., p. 327.

% Vid Francisco Larroyo, “E! Eleatismo”, en Aristételes, Metafisica {México: Porrua, 1980}, p. XIX.
%7 Vid Manuel Garcia Morente, Lecciones Preliminares de Filosofia (México: Porrua, 1980), pp. 84 s.
* Vid Georg Klaus Manfred Buhr, ed., Philosophisches Wérterbuch, t. 1, 12a. ed. (Leipzig: VEB
Enzyklopadie, 1976), p. 544,

 Ibid, p. 545.

™ Vid Manuel Garcia Morente, op. cit., pp. 286 ss.
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Este cambio o desarrollo de la identidad no solamente tiene validez para el individuo,
sino también para un grupo. De esta manera, Barth agrega a su modelo de identidad
diferenciada y contrastiva el factor dindmico de los cambios, cuando dice: “Cada grupo
étnico admite cambios en el contenido concreto de su cultura, sin que esos cambios alteren

. . 1 ‘ e @ Ly
la continuidad del grupo.””' Este fendmeno se observa también en la “adaptacion fundada
. .y .y . ni2 i {
en la invencion y la adopcidn selectiva.”’” Hasta las innovaciones pueden formar parte de la

cultura autonoma y ampliarla.73

Lo principal en la continuidad de la identidad étnica es la cohesion del grupo en las
practicas de la vida cotidiana y ceremonial, y su afecto emocional cuando se distinguen de
otros grupos. Es decir, la identidad étnica es una adscripcion cognitiva y emocional a una
etnia en concreto, comprobada a través de su historia y préacticas en comun. Hernegger
reconoce en los grupos arcaicos una identidad colectiva, donde lo personal y lo grupal
estan unidos. Por tal razon, este tipo de identidad se presenta en una manera doble: 1)
horizontal en su caracter colectivo o social y 2) vertical en caracter personal, donde el ego
forma la punta de la jerarquia.”* En esta cispide personalizada sc encuentra el prototipo
imaginario con sus normas de orientacion, valor y moral, fundadas en una forma mitica
imaginaria.."5 Esta cima orientadora, muchas veces representada por los sacerdotes del

grupo, guarda la memoria del grupo y es, por tal razon, la que garantiza la identidad étnica.

Justamente cuando se caen estas figuras miticas, que determinan la vision del mundo, se
pierde la identidad étnica, debido a la ausencia de valores transmitidos y de imaginacion
moral con cardcter obligatorio.”® Es decir, los miembros de los grupos étnicos pierden su
auto-imagen, el sentido de la vida, por falta de una direccion valorativa y normativa de una

visidn del mundo, que provocaria la desintegracion social definitiva.”’

" Fredrik Barth, op. cit., p. 36.

™ Ibid, p. 12.

™ Vid. Guillermo Bonfil, “Descolonizacién y Cultura Propia”, op. cit., p. 358.

™ Rudolf Hernegger, Der Mensch auf der Suche nach Identitit (Bonn: Rudolf Habelt, 1978), pp. 77 s.

™ Ibid, pp. 74s.

™ fdem.

" Vid Gunter Hartfiel y Karl Heinz Hilimann, Worterbuch der Soziologie, 3a. ed. (Stuttgart: Alfred Krdner),
p. 321
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Una difusion de la identidad puede darse en la adaptacion a un ambiente social de
naturaleza compleja.”® Este fenémeno provoca, segin Erikson, una incapacidad transitoria
o permanente en un individuo para formar una identidad a consecuencia de una dispersién
de la autoimagen, acompafiada pé)r una pérdida del medio ambiente que llega a un
sentimiento de confusion y en casos graves al miedo de una disolucion completa. Esta
identidad es originada por expectativas de roles contradictorios, idolos, valores y objetivos
contradictorios con una menor posibilidad de identificacién, lo que produce problemas
graves de decision.”® Esta difusion de la identidad aisla al participante del grupo, es decir lo
separa paulatinamente de la union grupal, debido a la incapacidad de recibir la fuerza

cohesiva.

Cuando esta orientacidon ideoldgica es demasiado débil, facilmente la afectan
circunstancias  desfavorables, como frustraciones continuas de explotacion 'y
discriminacién. Por lo tanto, la identidad étnica se convierte, debido a la internalizacién de
la ideologia discriminatoria, en una identidad negativa que justifica la opresion y debilita su

capacidad de oposicién por la absorcién fatal de imagenes denigrantes.®?

En comparacién, una identidad renunciada es “una identidad a la que se puede
eventualmente renunciar, por lo general en situaciones conflictivas o discriminatorias, pero
que puede volver a ser invocada y afirmada en cuanto cambian las circunstancias

contextuales.”®!

Empero, cuando existe una intencion consciente de permitir la transmisiéon de sus
valores tradicionales, que es eficaz para cohesionar al grupo, dificilmente sus integrantes
van a llegar a situaciones precarias de la identidad étnica. Por tal razén, corresponde a la
cuspide del grupo un papel primordial para conscientizar al grupo. Este punto
personalizado se encuentra en el nivel reflexivo de la cohesién grupal, que penetra a través

de su fuerza espiritual a todos los demés niveles de la cohesién grupal.

Bibid, p. 321.
* Vid Rolf Klima en Werner Fuchs ef al., op. cit., p. 328.
8 Miguel Alberto Bartolomé y Alicia Mabel Barabas, La Resistencia Maya. Relaciones Interétnicas en el
g)lriente de ]a Peninsula de Yucatdn, col. cientifica No. 53, Etnologia (México: SEP, 1981), p. 13.
Ibid., p. 4.
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En este caso no se trata de diferenciarse de otros grupos étnicos, como en el caso de la
identidad étnica, la relacidn entre nosotros y los otros, sino de fortalecer al grupo en el
interior. Es decir, la conciencia étnica no es un fendmeno intersocietal, sino que implica
una fuerza intrasocietal, refiriéndose solamente al grupo mismo entrando a un nivel de
conciencia o de “ser para si”, en comparacién con la identidad étnica que significa

solamente el “ser en si”.%

Por lo tanto, la conciencia étnica es una fuerza concentrada en el interior del grupo, que
puede convertirse en una arma frente a ciertos ataques de fuera. Es decir, cuando amenaza
una agresidn exterior al grupo, en forma directa o indirecta, ia cohesidn grupal funciona
como un instrumento de resistencia para evitar este peligro. Esta reaccidn puede llevarse a
cabo pasiva y activamente. La forma pasiva se refiere a una “conciencia en si”, cuando se
gjercen la vida cotidiana y ceremonial en una forma consciente. En comparacion, la

e

resistencia activa implica una “conciencia para si” en el campo politico, tomando

decisiones y acciones politicas para garantizar el porvenir del grupo.

Si interrelacionamos ahora estos términos de la identidad étnica, conciencia étnica,
resistencia étnica y cohesién grupal, tenemos el siguiente esquema: Todo abarca la

k)

identidad étnica o el “ser en si”. Para tener una mayor eficacia a lo largo del tiempo, se
necesita la conciencia étnica o el “ser para si” que permite resistir a los peligros externos, lo
que fortalece a su vez la cohesion grupal, el nucleo de estas entidades. Es decir, la cohesion
grupal se encuentra en el interior de la conciencia étnica que forma a su vez el nicleo de la
resistencia étnica. O en otras palabras, la cohesion grupal se convierte en un instrumento de
defensa, debido a su mayor concientizacion, cuando se presenta una agresién amenazante

del mundo exterior.

52 Vid Miguel Alberto Bartolomé, op. cit., p. 314.



MODELO 5:
LA INTERRELACION DE LA COHESION GRUPAL CON LA IDENTIDAD,
CONCIENCIA Y RESISTENCIA ETNICA

grupo A grupo B
resistencia
[/\ conciencia
\J 7
/ cohesidon
identidad étnica

Esta resistencia €tnica se activa normalmente frente a ciertos peligros que amenazan la

sobrevivencia del grupo y son los que vamos a ver en el siguiente capitulo.




CAPITULO 2
LAS INFLUENCIAS CULTURALES

2.1. Bases teoricas del poder

Las amenazas que afectan a las comunidades indigenas provienen normalmente de un
desequilibrio del poder entre estas microsociedades y las sociedades globales. Por tal razén

es preciso tener claro el concepto del poder y sus derivaciones.

Partimos de Max Weber, del teérico clasico del poder, el cual lo define como la
oportunidad de llevar adelante la voluntad de uno dentro de una relacidén social, sin
importar en qué se basa esta oportunidad y ain en contra de la resistencia. Agrega Weber

que el término de dominacion exige, a través de un orden, cierta obediencia.®’

En comparacidn, el poder indirecto logra influir en el campo de las decistones de cada
grupo 0 nacién promoviendo asi un cambio de preferencias en las acciones y, de esta
manera, realizando indirectamente sus propios intereses.** Es decir, en este caso no se
ejerce el poder en forma directa contra la voluntad de los subditos, sino que los convence
en la toma de sus decisiones de manera indirecta.

Esta forma indirecta del poder se puede dividir todavia en dos ramas: en un poder sucave
0 ideoldgico vy en un poder estructural. Segln Joseph Nye ¢l poder suave o “soft power”
significa la habilidad de un pais de estructurar la situacion de tal manera que los otros
paises desarrollen preferencias o definan sus intereses en favor de los propios.® En este
sector, Joseph Nye destaca la influencia cultural e ideolégica, como armas de conviccion.
En comparacion, en otra rama del poder, Susan Strange define el poder estructural o
“structural power” refiriéndose a la capacidad de influenciar a través de estructuras

econémicas y sociales.%

5 Max Weber, op. cit., pp. 28 5.

8 Stefan A. Schirm, op. cit., p.37.

% Joseph Nye, op. cit., p. 168, en Stefan A. Schirm, op. cit., p. 36.

% Susan Strange, op. cit., pp 565 ss, en Stefan A. Schirm, op. cif., p. 37.
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MODELO 6:
PODER INDIRECTO
poder estructuraly poder suave (superestructural)
econémico social ideoldgico

explotacton clase soci vision del mundo

A nivel de naciones, el poder indirecto solamente se puede aplicar cuando existe un
desequilibrio potencial o una asimetria. Seglin Jorge Bustamante, esta relacion entre dos
naciones “puede darse en una interaccion social en condiciones de un poder desigual o
asimétrico entre dos partes, siempre y cuando esta asimetria no rebase ciertos limites
[.]".¥ Esto sucede por gjemplo en las guerras, en las cuales una nacidén impone su
voluntad a otra por medio de la fuerza militar. En comparacidén, el poder indirecto se
impone a través de una hegemonia de la nacién mas poderosa. Renée Balibar y Dominique
Laporte consideran la hegemonizacién tanto en las esferas de la produccion como en las de
la ideologia.® Es decir, la hegemonia influye en los dos sectores del poder indirecto, en lo
socio-econdmico y en el campo de la ideologia. Esto posibilita el sobrepeder que, segin
Kurt Hiibner, al nivel de los pueblos consiste en desarroliar la capacidad de la nacién
dominante para llevar a cabo su voluntad contra objetivos diferentes de otros Estados.®

Esta voluntad se expresa en la clase dominante o la burguesia, que tiene en sus manos el

87 Jorge A. Bustamante, “Frontera México-Estados Unidos: Reflexiones para un marco teérica”, en Frontera

Norte, N° | (enero-junio de 1989}, p. 11.

% Renée Balibar y Dominique Laporte, Burguesfa y Lengua Nacional (Barcelona: Avance, 1976), p. 17, cit.

por Gilberto Lopez y Rivas, “Las minorias étnicas y el sistema de clases del capitalismo mexicano”, op. cit.,
.279.

E’ Kurt Hitbner, “Wer die Macht hat, kann sich alles erlauben™, en Prokla, N° 81, 1990, p. 75, en Stefan A,

Schirm, op. cit., p. 32.
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capital monopédlico y que estd conectada con la politica reaccionaria de una violenta
opresién y explotacion de las naciones mds débiles.”® Lo que cuenta en este mundo
moderno e industrializado es el mayor aprovechamiento comercial y lo que obstaculiza esta
meta se tiene que someter a estos fines. En el caso de los pueblos dependientes de las
naciones hegemonicas no es tan dificil, porque muchas veces dependen, econémicamente

de estas naciones dominantes.

2.2. El circulo de la dependencia

Asi, los grupos étnicos, por ejemplo, son pequefias microsociedades de estructuras
precapitalistas que se encuentran inmersos en una macrosociedad nacional y capitalista, y
muchas veces coinciden con la definicidn negativa de las minorias étnicas como entidades
discriminadas y explotadas. Lopez y Rivas afirma que “el capitalismo ha incorporado
evidentemente a la mayoria de las minorias étnicas como fuerza de trabajo especialmente
explotable en el mercado nacional.”®! Es decir, las minorias étnicas perienecen en general a
una clase social muy baja, debido a su falta de educacién adecuada, y por tal razon
dependen de este mercado capitalista con todas sus transformaciones a lo largo de su
desarrollo y expansion comercial.

Esta ubicacion negativa en nuestra sociedad se origina de una organizacion particular de
los nucleos indigenas con normas propias que, en fase de transicion hacia relaciones de

. o . : 92
produccidn capitalista, no pueden organizarse en una forma adecuada para el sistema,

. r e 93 . .
porque la minoria étnica es un “pueblo aparte”,”” una microsociedad con estructuras

precapitalistas.

® yid Georg Klaus Manfred Buhr, ed., op. cit., p. 836.

*! Gilberto Lopez y Rivas, “Las minorias étnicas y el sistema de clases de| capitalismo mexicano”, op. ¢it., p.
279

* Vid. V.). Lenin, “Critica de la sociologia populista”, en Obras Completas, t.1, p. 429, en Ricardo Pozas e
Isabel H. de Pozas, Los Indios en las Clases Sociales en México (1 1a. ed., México: Siglo XX!, 1980), p. 157.
* Vid Benjamin Akzin, op. cit., p. 34,
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Esta sumision a un régimen dominante la expone aiin mas a las influencias ajenas, sobre
todo cuando su autosubsistencia no estd garantizada, como consecuencia de una

dependencia de trabajo jornalero y asalariado.

MODELO 7:
INTERRELACION DE LA MICROSOCIEDAD INDIGENA CON LA
MACROSOCIEDAD NACIONAL

macrosociedad nacional

microsociedad indigena

Dado que el capitalismo mexicano tampoco es independiente, sino subordinado a la
economia estadounidense, la dependencia de los pueblos indigenas no solamente se refiere
a la nacién propia, sino al poder hegemonico del pais dominante, en nuestro caso a Estados
Unidos. Esta circunstancia asimétrica nos explica la interrelacién, o mejor dicho el
involucramiento de los pueblos indigenas en esta red de dependencia, alin mas si tenemos
en cuenta que el grupo étnico figura dentro de la clase mas pobre de nuestra sociedad
debido al trabajo jornalero. Asi pues, el resultado es una doble discriminacion de clase y
etnia. Por lo tanto encuentran una valvula de escape en la migracién al pais vecino, donde

pueden ganar los ddlares necesarios para la siembra en su tierra.
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De esta forma podemos afirmar que la doble dependencia de esta minoria a la economia
norteamericana, debido al mayor peso que tiene sobre su economia grupal, tiene una gran

influencia cultural desde una posicion subordinada.

MODELO §:
INTERRELACION DEL ESTADO NACIONAL CON EL ESTADO
TRANSNACIONAL

influencias Estado transnacional

etnia

Estado nacional

2.3. El contacto socio-caultural con las macrosociedades

Cuando dos pueblos se ponen en contacto, importa mucho la relacién de poder. Si dos
potencias iguales se interrelacionan, surge una influencia reciproca con costos iguales en
ambas partes, lo que Robert Keohane designa como inferdependencia® En cambio, una
relacion asimétrica de dos pueblos, es la influencia del pais hegemonico sobre el pueblo
subordinado, como sucedié en la colonia o en la poblacion de Norteamérica. Esta relacion
asimétrica todavia existe hoy en dia, sobre todo cuando una parte del grupo étnico migra en

el &mbito nacional e internacional. En este contacto de un pueblo con la nacion dominante

# Vid Robert Keohane y Joseph Nye, “Macht und Interdependenz”, en Kari Kaiser y Hans-Peter Schwarg,
eds., Weltpolitik, Strukturen - Akteure - Perspektiven (Bonn, 1985),pp. 76 s, en Stefan A. Schirm, op. cit., p.
31,




se enfrentan dos culturas diferentes, donde la macrosociedad ejerce un poder indirecto
sobre la microsociedad.

Este proceso de interrelacion se lleva a cabo en diferentes etapas, empezando con un
contacto periférico de aculturacion que acepta ciertos rasgos culturales de otra cultura
(dimensién cultural: fase cognitiva) y se entiende como adaptacién o ajuste a un estandard
de papeles y normas.” Después sigue la asimilacion con una entrega personal a la cultura
ajena (dimensién personal: fase perceptiva)’® hasta llegar a la integracion (dimensién
institucional), al equilibrio de un macrosistema, incluyendo el equilibrio de sistemas
personales y relacionales.”” Muchas veces se confunden los conceptos de aculturacién y
asimilacidn; o mejor dicho, para varios autores no existe ninguna diferencia entre estos dos

términos, aunque en realidad son dos etapas diferentes de la interrelacién cultural.

MODELO 9: *

ACULTURACION, ASIMILACION E INTEGRACION

5— 9 —

contacto perlferlco asimilacion integracién

de aculturacién

En este modelo vemos los diferentes tipos de contacto entre los pueblos desiguales. Si
estas interrelaciones son de contacto periférico, se nos presenta el cuadro de la

aculturaciéon, donde la microsociedad acepta ciertos rasgos culturales de la sociedad

% Hartmut Esser, Aspekte der Wanderungssoziologie, Assimitation und Integration von Wanderern,
ethnischen Gruppen und Minderheiten (Darmstadt-Neuwied, Alemania; Hermann Luchterhand, 1980), p. 19
% Ibid., p. 25.

7 1bid., p. 23.

% Este modelo surgié por motivo del “Esquema 8: Formas y procesos de relaciones interétnicas” segiin
Michael Banton, Race Relations (London, 1967), p. 75, en Hartmut Esser, op. cir., p. 123, pero fue cambiado
segin mis teorias respecto a la problematica de mi investigacién.
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dominante, 0, con las palabras de Guillermo Bonfil, se trata de una apropiacién de
elementos culturales de una cultura ajena99 y promueve un proceso natural que se observa
mundialmente.'™ Este proceso implica un enriguecimiento de su propia cultura con rasgos
culturales de otro pueblo; se transforma de una manera propia sin cambiar esencialmente su
cultura original, sosteniendo su identidad étnica. De tal manera, la aculturaciéon acepta
modificaciones culturales sin perder la identidad.'® Asi, la aculturaciéon no provoca un
cambio interno hacia la cultura ajena, sino Unicamente cambios superficiales. El grupo
mismo escoge entre varias posibilidades que le convienen para su porvenir. Estos cambios
no afectan a la cohesién grupal, solamente establecen nuevas maneras de solucionar
problemas en la realidad. Cambia el aspecto del grupo, pero no su esencia. No se pierde la
identidad, sino finicamente se modifica. Es decir, la aculturacidon se encuentra en una fase
cognitiva, donde se ajusta parcialmente la cultura propia a la cultura dominante. Esto
significaria, en la practica, la introduccién de una tecnologia avanzada, otros modos de
vestir y diferentes tipos de comida. Lo importante es que el pueblo todavia tiene control

sobre estas adaptaciones culturales.

En contraste, la asimilacion es la identificacion con la cultura ajena, que sucede por
medio de una interiorizacion de esta cultura dominante. Se deja atrds la propia cultura
adaptandose a la otra, muchas veces por el porvenir de la propia persona, al grado de que
los individuos se avergiienzan de su cultura original por la angustia de perder las
oportunidades en la sociedad dominante. Una vez establecido en esta macrosociedad, ya no
se interesa por su pueblo y se olvida de la historia de su etnia. Tampoco se preocupa por un
proyecto comun de este grupo étnico. En otras palabras, la asimilacién cultural afecta a la
cohesion grupal debido a un cambio interno de los miembros de este grupo que entregan su
conviceidén y personalidad emocional a la cultura dominante. De tal manera, los inmigrantes
en esta sociedad hegemonica estan en peligro de perder sus valores originales y calidades
de una dimension social,'®® sobre todo cuando aspiran a un ascenso en la escala social,

como en el caso de la clase media. El individualismo, interesado en el porvenir de la propia

*? Guillermo Bonfil, “Descolonizacién y cultura propia”, en Lin Odena Gilemes, recop., op. cit. ,t.4, p. 352.
"% Guillermo Bonfil, “La penetracion cultural imperialista en México”, en Odena Giiemes, recop. , op. cit.,
t.4, p. 489,

"°''yid Maya Lorena Pérez Ruiz, op. cit., p. 13.

%2 Vid Hartmut Esser, op. cit., pp. 22 s.
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persona, borra todo el interés por el grupo, lo que implica a fin de cuentas una descohesion
grupal. Asi, estos miembros estan perdidos para el grupo, y cuando este fendmeno sucede

en mayor grado, estd en peligro la continuidad grupal.

Cuando hablamos de integracién social, se nos presentan también dos diferentes
versiones de este concepto. En la primera se trata de una incorporacién institucional sin una
asimilacion correspondiente de sus miembros; es decir, estas entidades guardan sus
autonomias étnicas, ubicadas como islas en el conjunto nacional, sin suprimir las
diferencias culturales. Sommerland y Berry afirman que dos sistemas étnicos pluralistas
pueden ser canalizados como integrados sin el proceso de asimilacién.'® A escala personal,
Eisenstadt aplica el término de la institucionalizacion y piensa en las relaciones y en las
interacciones de los inmigrantes con los ciudadanos nacicnales sin asimilacién de su
conducta.'™ En el caso ideal, implicaria un equilibrio de sistemas personales y relacionales
del individuo con el macrosistemna, pobre de tensiones.'” En realidad existen tensiones de
diferentes indoles con las macrosociedades, correspondientes a sus problemas econdmicos,
sociales y politicos.

La otra versibn de integracion social es una incorporacién de la etnia en la
macrosociedad con una asimilacién al sistema dominante, muchas veces combinado con
una mezcla racial; este proceso se puede observar en Estados Unidos con el término de
melting pot.'® En este caso se presentan las influencias culturales de Estados Unidos sobre

las minorias.

'3 Elizabeth A. Sommerland y John W. Berry, The Role of Ethnic Identification in Distinguishing between
Attitudes toward Assimilation and Integration of a Majority Racial Group, en Social Forces, t.23, 1970, pp.
21 - 29, en Hartmut Esser, op. cit., p. 24.

194 Shmue! N. Eisenstadt, Institutionalization of Immigrant Behaviour, en Human Relations, t. 5, 1952 (b}, p.
374, en Hartmut Esser, op. cit,, p. 24,

1% Hartmut Esser, op. cit., p. 23.

1% id Milton M. Gordon, Assimilation in American Life (New York: Oxford University Press, 1955), pp.
115-131.
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2.4. Las influencias culturales como poder indirecto

Si analizamos ahora las influencias culturales, tenemos que poner en claro el concepto
de cultura. Etimolégicamente, el término cultura proviene de 1a palabra latina colere =
cuidar, y significa en un sentido general el cuidado de una cosa segtin las condiciones de su
ser y de sus posibilidades, el desarrollo del ser humano perteneciendo a una sociedad, la
confrontacién con su ambiente y la formacion o transformacion de su mundo a través de

sus obras materiales y espirituales.!”’

En la sociologia se entiende este término como la herencia social de una sociedad, y se
hace una distincién entre cultura inmaterial -las creencias y todas las costumbres y normas-
y la cultura material, que incluye también todas las habilidades para resolver problemas y el

equipo técnico de una sociedad.'®®

Asi, las sociedades precapitalistas consideraban todos los conocimientos materiales y
espirituales y sus correspondientes productos como un conjunto. Empero, a través de la
historia contemporanea se aplicé el término de cultura Unicamente a las humanidades, arte
y musica, mientras que las ciencias naturales se quedaron fuera de este marco, por lo cual el
término de cultura queda muy limitado en su sentido. Por tal razén, considero de suma
importancia retomar este concepto en la totalidad de su significado. La cultura implica
entonces un desarrollo material y espiritual en épocas histéricas de sociedades concretas,

pueblos y naciones.

Cuando un pueblo se encuentra dentro en una macrosociedad, esta sociedad dominante
¢jerce mayor influencia a través de su cultura, sobre todo cuandc se trata de minorias

inmigrantes, porque segun la teorfa del modelo “push-puli™'®

el pais de destino tiene
mayor atraccion sobre la nacién de origen, especialmente en el agpecio econdmico, por e€so

posee también mayor posibilidad de influir en la cultura de los inmigrantes. De esta

197 Boldo Blinkert, Herder Lexikon: Soziologie, 2a. ed. (Freiburg im Breisgau, Alemania: Herder, 1976), p.
112,
19 fdem.

' Teoria de “push-pull”(empujar y atraer) fue denominado por primera vez por Bogue y elaborado por Birg.
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manera, los grupos étnicos, que forman una capa inferior en la sociedad nacional del pais
dependiente, estan todavia mdas expuestos a estas influencias. Asi, las macrosociedades
ejercen un poder hegemonico sobre los inmigrantes, procediendo normalmente de paises
dependientes. Por una parte ocurren a los trabajos asalariados de este lugar con sus
estructuras capitalistas experimentando realidades socioeconémicas ajenas con sus
correspondientes influencias (poder estructural). Por otra parte, se infiltra la ideologia de
este pais a través de los medios masivos y del aparato educativo o ideolégico, que segun
Gramsci, impone los intereses de la clase dominante en una forma hegemoénica''® (poder
ideologico). Hasta que sucede una transculturacion de las minorias étnicas é través de la
penetracion cultural imperialista, lo que implica un movimiento de arriba hacia abajo, ¢s
decir de la sociedad dominante hacia la subordinada.

Esta infiltracion de la cultura dominante se da sobre todo por la condicion laboral de los
inmigrantes. Casi siempre se encuentran en una situacién econdmicamente dependiente
debido al desempleo y subocupacion en su pais de origen. Por tal motivo se convierten en
un ejército de reserva,'"' el cual se puede introducir en el mercado de trabajo segun la
necesidad de produccion''? y ser sometido a una superexplotacién de trabajo mediante la
doble extraccion de la renta en trabajo y de la plusvalia sistematicamente extraida.'"

De esta manera, los inmigrantes son mas sensibles a una manipulacién ideoldgica
transformando su forma de pensar en el estilo de “American way of life” (estilo
norteamericano de vida). Esta vision del mundo surge del consumismo y de un
individualismo que se basa en el sistema competitivo con su apreciacidn material o
fetichismo de la mercancia, un extremo egoismo material con un anhelo de ganancia que
manipula a los consumidores.'” Lo que mas afecta a la poblacién autéctona en este
contexto, no es la aceplacion de elementos culturales, sino el cambio de ia conducta hacia
el consumismo, suprimiendo asi sus valores propios e incluso hasta el idioma, debtdo a que

lo que domina en este comercio internacional es el idioma inglés con su estructura

" Vid. Gramsci en Nicos Poulantzas, Fascismo y Dictadura, 1a. ed. (México: Siglo XXI, 1978), pp. 355 s.
"' Vid Carlos Marx, El Capital; Critica de la Economia Politica, t.1, tr. Wenceslao Roces, 16. reimp.
(México: F.C.E., 1980), pp. 532 - 542.

"2 Dieter Heidemann, Migrationen und sozialer Wandel im lindlichen Raum Nordostbrasiliens . t. 4,
(Mettingen: Brasilienkunde, 1981), p.13.

"3 Claude Meillassoux, Mujeres, Graneros y Capitales, trad. de Oscar del Barco, 5a. ed. (México: Siglo XX1,
1982), p. 166.

"' Dieter Losch y Heinz-Dietrich Ortlieb, Kapitalismuskritik (Eichstitt, Alemania: Albert Langen-Georg
Miiller, GmbH, 1974), p. 415,
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lingiiistica e ideoldgica. Por este motivo, no se puede hablar solamente de un proceso de
aculturacion, donde se aceptan unicamente algunos rasgos culturales, sino de una
asimilacién completa hacia otra cultura y que, por la carencia de valores originales y
sociales, los conduce al alcoholismo y a la drogadiccidon como escape a esta realidad hostil
y llena de desesperacion; asi, la droga ya no es utilizada como un medio para llegar al
encuentro con los dioses o a la salud, sino con la finalidad de encontrar una salida a sus
problemas personales y sociales. Es decir, al consumidor le interesa solamente el efecto o el
disfrute de la droga, y se pierde la idea esencial de valoracidn personal y grupal que permite

consolidar la identidad grupal.

De esta forma, cuando la integraciéon de los grupos étnicos es parte de una asimilacion
cultural, provoca la abolicion de estos pueblos autdctonos, sobre todo cuando se encuentran
en una situacion dependiente y en estructuras ajenas, lo cual les puede provocar una
desorientacion cultural y desestructuracién psiquica, sensibles para cualquier tipo de drogas

que les prometen un olvido de su precaria situacion.

La salida de este dilema la pueden encontrar los pueblos autéctonos solamente a traveés
de su conciencia étnica, que por medio de su cohesion grupal los lleva a una cierta
autonomia dentro de esta incorporacién en las macrosociedades nacionales e
internacionales. Por tal motivo no se trata ya de microsociedades asimiladas a la nacion
dominante, sino de micronaciones ubicadas en las naciones globales; es decir, solamente es

una integracion a escala institucional y no en el &mbito cultural.

Esta lucha por la autonomia cultural de los grupos étnicos, se observa hoy en dia en
muchas etnias en todo el continente americano. En otras palabras, los pueblos indigenas
despertaron de su resistencia pasiva y eligieron la lucha politica con fines culturales. Por tal
razén ya no se puede hablar de una aceptacion pasiva de las opresiones y sumisiones por
parte de las naciones dominantes, sino de una resistencia activa de los pueblos autdctonos
frente a estos poderes; es decir, los pueblos oprimidos ya no quieren ser objeto de la
politica de transculturacion, llevada a cabo por la politica de integracion, sino que ellos

mismos quieren elegir su propia aculturacidn a estas naciones globales.
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El unico peligro sera el poder indirecto que, a través de las compafiias transnacionales
(poder estructural) e instituciones culturales (poder ideolégico), se infiltra en el
inconsciente de sus miembros para transculturarlos a la nacién global; por lo tanto, es de
suma importancia detectar estos mecanismos sofisticados que fomentan un proceso
destructivo en la comunidad y en la cohesidén grupal, y generar un instrumento de

resistencia frente a las amenazas de la asimilacion cultural.
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CAPITULO 3

INVASIONES EUROPEAS Y RESISTENCIA INDIGENA

En este capitulo se muestra la historia de los kikapu en el contexto general de las tribus
norteamericanas, porque todas ellas fueron sometidas al expansionismo europeo en este
continente. Por tal razon considero necesario definir primeramente el concepto de

expansionismo.

Definicién de expansionismo

La expansion implica, segun Meyers Grofles Handlexikon, una extension de un territorio
estatal,''> en otras palabras, un aumento de su territorio sobre sus limites geograficos
nacionales. En este sentido, se puede calificar el expansionismo como una politica que se
basa en la busqueda de ampliacion territorial de un Estado.

No hubo fundamento legal ni moral para el expansionismo territorial europeo en
América del Norte; mas que nada, fue una apropiacion ilegal y violenta por parte de los
franceses y britdnicos, ignorando los derechos territoriales de la poblacion aborigen. Esta
invasién blanca implicé, para las tribus de Estados Unidos, un desplazamiento continuo y
una limitacion drastica de su extension original, que llegd hasta el etnocidio de algunas
tribus. Para el expansionismo norteamericano, los grupos indigenas, debido a su raza y su

cultura, fueron y todavia son vistos como etnias extranjeras de un valor inferior.

Una forma menos brutal y mas sofisticada de someterlos era la expansion cultural, que
tenia la finalidad de aniquilar sus caracteristicas propias y desligar sus grupos,
integrandolos a la sociedad nacional, ya que la integracion cuitural es una fase de control
ideolégico que a través de su transculturacion busca evitar cualquier sublevacion y rebelion

de {os pueblos.

''> Meyers GroBes Handlexikon, 14a. ed. (Mannheim: Meiyers Lexikonverlag, 1985), p. 253.
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Hoy en dia se conoce también un expansionismo econémico que ejerce un poder
indirecto y tiene sus origenes en el capitalismo, el cual intenta ampliar su mercado hacia
una economia mundial para lograr un control econémico sobre los demas paises.

Asi distinguimos tres diferentes tipos de expansionismo: el expansionismo territorial, el
cultural y el econdémico. En este capitulo solamente quiero a través de la historia de las
tribus norteamericanas, centrar la atencion en los expansionismos territoriales y culturales,

en especial de los kikapu.

Fundamentacion del expansionismo norteamericano

Los primeros colonos justificaron la expansion territorial basandose en la tesis del
Destino Manifiesto: se sentian predestinados y elegidos para promulgar el evangelio
cristiano a los “pueblos salvajes”. Es decir, el expansionismo cultural servia al
expansionismo territorial como pretexto de expropiacidén territorial. Especialmente los
protestantes aplicaron esta modalidad de la colonizacién, con ¢l argumento de que merecian
el éxito y la riqueza de las nuevas tierras porque las cultivaban, en comparacién de los
indios que las tenfan ociosas. Este argumento era también la razén para los aventureros
inversionistas que anhelaron estas tierras para sacar su riqueza y dar a cambio a los indios
el evangelio. Era un trueque de perlas espirituales por materiales, porque los colonos
consideraron a los aborigenes no como gente respetable, sino salvaje, no civilizada, sino
hasta diabélica, y era necesario liberarlos de su fatalidad.''® Esto les dio derecho a los
colonos de ocupar las tierras, pues segun ellos, los indigenas no eran seres humanos que
merecieran estos dones.

De tal modo, los puritanos fundaron sus acciones en la conviceion de ser predestinados
por Dios, y por eso el éxito de su accién les aseguraba, segiin Max Weber, la bendicion de
Dios, un pensamiento en el cual se expresa una vision capitalista y racional,'’” que les

permitié actuar sobre quienes no sabian aprovechar las tierras. Seglin este pensamiento, el

''® Juan A. Ortega y Medina, Historia de un Resentimiento: Raiz y Razén de la Doctrina Histérico-teoldgica

del “Manifest Destiny”, Sobretiro de Extremos de México. Homenaje a don Daniel Cosio Villegas, México:
El Colegio de México, 1971, pp. 415 — 418.
"7 Max Weber, op. cit.,, pp. 347 s.
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fin justificé el medio y les permitié todo tipo de crimenes, como el robo de tierras y el

genocidio a favor del éxito.

Este expansionismo norteamericano pasd sobre sus limites y se escapd de cualquier
control externo por la Declaracién de la Doctrina de Monroe en 1823, cuando se proclamo
América para los americanos. Esta posicién se justifica con el argumento de que “nunca
hemos intervenido, ni se compadece con nuestras normas el obrar de otro modo.
Unicamente cuando nuestros derechos son invadidos o amenazados seriamente, es cuando
resentimos los agravios o nos preparamos para defendernos.”''®

A pesar de que Monroe en esta declaracion se dirigia a las potencias europeas, que no
debian “extender su sistema a cualquier parte de este hemisferio como peligroso para
nuestra paz y seguridad”'’®, esto se extendia a los pueblos indigenas, pues el gobiermno
americano no respetd su derecho a la tierra, porque los consideraba como extranjeros, o

mas que nada, no los consideraba como seres humanos. Por tal razdn tampoco respetaron

los contratos con ellos.

El expansionismo norteamericano frente a los indigenas se divide tematicamente en los
siguientes capitulos: Invasiones europeas y la resistencia indigena en el periodo francés y
en ¢l britanico; Invasiones norteamericanas y la resistencia indigena en el periodo inicial,
en el del traslado al ceste del Mississippi y durante la construccion del ferrocarril.

Dentro de cada uno de estos capitulos, se trata la agresion norteamericana en el aspecto
territorial y cultural, asi como la respectiva resistencia de los' indigenas en forma bélica y
cultural. De esta manera se evitan repeticiones textuales siguiendo un proceso dialéctico de
analisis.

En general, el expansionismo norteamericano se interesaba principalmente por el
territorio de este continente y utilizaba todos los medios para lograr este fin, aunque fueran
violentos o se tratara de medios sofisticados como la transculturacion de los indigenas.

Por otra parte, las tribus norteamericanas no entendieron esta pretensién materialista,

porque tenfan una cosmovision opuesta. Por tal razon surgia un comportamiento no

"' Angela Moyano Pahissa y Jesis Velasco Marquez, EUL: Documentos de su Historia Politica, t.1, 1a, ed.
{México: Instituto Mora, 1988}, p. 393.
" tdem.
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adecuado frente a estas amenazas. En segundo término no estaban unidos entre si, sino
llevaban una vida tribal separada que les impedia resistir. En la resistencia se buscaba en

general la via pacifica antes que bélica, hasta que no les quedaba otra opcidn.

MAPA 1:
OCUPACION DE LAS TIERRAS INDIAS POR EL HOMBRE BLANCO

- Territorios indios

l:l Territorios invadidos por el hombre blanco

1840 . Las reservas indias en la actualidad

Segin William Camus, E] Gran Miedo, México: Consejo Nacional para la Cultura y las Artes, 1992, pp. 10 s.

El primer contacto de los colonos con los pueblos indigenas en la costa atlantica de
Estados Unidos se llevé a cabo en una forma muy amistosa, ya que los aborigenes de esta

tierra no conocian a los invasores suficientemente y les brindaron toda su confianza y
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ayuda. Por otra parte, los europeos necesitaban ciertas instrucciones de los aborigenes para
uel i I cultivo del maiz, el lugar de | cnicas.'?
que les ensefiaren el cultivo del maiz, el lugar de la pesca y otras técnicas.
Seguros de su amistad, los colonos, peregrinos y puritanos, hicieron repetidas
incursiones en las aldeas indias, por ejemplo con los wampanoag para robarles sus reservas

de alimento, e incluso matar hombres.!?!

Ademas, fomentaron peleas entre las tribus para
comprarles rehenes y convertirlos en esclavos.'?? Las condiciones de la poblacion indigena
fueron muy desfavorables, por lo cual disminuyé drasticamente. Otro factor que provocaba
la muerte de la poblacién aborigen, era el contagio de epidemias, sobre todo el virus de la
gripa y de la viruela. Por tal razdn, la viruela era a los ojos de los colonos un regalo de dios
que les ayudo a apoderarse mas facilmente de las tierras indigenas. “Sin ese golpe terrible
enviado por Dios contra los indigenas, habriamos tenido muchas mas dificultades para
conseguirnos un lugar y no habriamos podido adquirir la tierra sino a un precio mucho mas
elevado.™?

Ademads, cuando un pueblo queria-levantarse, era sometido con violencia, como nos
ensefia la lucha de los pequot en el valle de Connectitut en 1637. “Los que escaparon al
fuego fueron acuchillados, algunos fueron destrozados, otros atravesados por los estoques,
de tal modo que fueron rapidamente despachados y muy pocos sobrevivieron.”!**

La justificacién de estas acciones la buscaron en la voluntad de Dios, que les dio esta

tierra para sacarle mayor provecho, lo cual no sabian hacer los aborigenes.

1 1id. Elise Marienstras, La Resistencia India en los Estadaos Unidos: del Siglo X VI al Siglo XX, trad. Uxoa
Doyhamboure y Oscar Barahona, la. ed. (México: Siglo XXI1, 1982), pp. 68 s.

PV Vid. ibid., p. 69.

122 pid. Alvin M, Josephy, 500 Nations; Die Illustrierte Geschichte der indianer Nordamerikas, trad. Veronika
Strass (Miinchen: Frederking & Thaler, 1996), p. 223.

1% Vaughan, A.T., en Registros de la Ciudad de Charlestown, New England frontier: Puritans and Indians,
1620 — 1675 (Boston 1965), p. 104, en Elise Marienstras, op. cit., p. 70.

12 William Bradford, Of Plymouth plantation, cit. en Elise Marienstras, op. cit., p. 71.
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MAPA 2:
MAPA DE LOS LIMITES ETNICOS EN EL TIEMPO DE LA COLONIZACION
POR LOS EUROPEOQOS
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Fuente: Mapa de Michael D. Coe, ed., Weltatlas der Ajten Kulturen: Amerika vor Kolumbus {Miinchen:
Christian, 19886), p. 45.
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¢Qué pasod con los kikapt en este periodo del primer contacto con los europeos? Esta
tribu pertenecia a los indigenas del bosque en el nordeste actual de Estados Unidos, que
vivian principalmente de la caza de los venados y los osos. Su vida era semisedentaria'?’
porque se dedicaban a la caza durante el inviemno vy a la recoleccion de frutas silvestres, al
cultivo de maiz y frijol y a la pesca'?® durante el verano. Por tal razén necesitaban mucho
espacio para sus actividades de caceria, y sus limites habitacionales no estaban bien
definidos; solamente existia una aproximacion en relacion con su lugar de origen.

Antes del contacto con los europeos, los kikapu vivian entre el lago Michigan y el lago
Erie, al sur del Estado actual de Michigan, al noroeste de Ohio.'? Algunos autores toman
una medida restringida y otros una mas amplia, cuando mencionan la regién del lago
Michigan'?® o casi toda la parte de los Grandes Lagos, el lago Hur6n, Michigan v el Lago

Superior'??,

'3 Vid . Bill Wright y John Gesick, Jr., The Texas Kickapoo: Keepers of Tradition (E! Paso, Texas: Texas
Western Press, 1996), p. 5.

7% 1id Martha Rodriguez, Historia de los Pueblos Indigenas de México (México: CIESAS, INI, 1995), p.
114.

127 pid, http://www.dickshovel.convkick.html, p.1.

1% Entrevista con Ratil Garza en Kickapoo Village, Eagle Pass, Texas, 3 de Julio de 1996,

12 1id. José Luis Noria Sanchez, Kikapiies: La Interminable Travesia de una Frontera {(México: INI, 1993),
p.127.
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MAPA 3:
TERRITORIO DE LOS KIKAPUS Y SUS VECINOS EN EL MOMENTO DEL
CONTACTO CON LOS EUROPEOS

Fuente: Carl Waldman, Atlas of the North American Indian, Maps and Hllustrations by Molly Braim. Facts on
File, 1985, en Martha Rodriguez, Historia de Resistencia y Exterminio: Los Indios de Coahuita durante el
Siglo XIX, (México: Ciesas, INI, 1995}, p. i15.

Cuando consideramos Ja historia de los kikapt durante el primer contacto con los
europeos, podemos diferenciar dos periodos, el periodo francés (1610 — 1763) y britanico

(1763 — 1771).
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3.1. El periodo francés (1610 — 1763)

3.1.1. Expansionismo territorial y resistencia indigena

Este periodo, que tuvo una duracién de 1610 a 1763,"° se caracteriza por el intercambio
comercial de pieles y el apoyo de los franceses en la pelea con las tribus invasoras.

Como los kikapu estaban situados bastante al norte, el primer contacto con los europeos
fue con los franceses que llegaron a Canada, a la region de los Grandes Lagos. El interés
inicial era el intercambio de pieles y posteriormente la tierra misma. Este comercio con las
pieles dividié a las naciones indigenas entre si, sobre todo por la mentalidad competitiva,
que entrd con la llegada de los europeos. De tal forma surgieron peleas entre los pueblos
indigenas, por ejemplo entre hurones e iroqueses, las cuales se extendieron sobre toda la
region de los Grandes Lagos, y se conocen como las Guerras de Castor, que empezaron en
la década de 1640."! También los ingleses participaron en este comercio, sobre todo con
una parte de los iroqueses que les servian como medio para entrar a la regidn noreste de los
Grandes Lagos, y con su ayuda, tener una contraofensiva frente a las tribus unidas con los
franceses. Este juego resultd, a final de cuentas, bastante engafioso para las tribus que
tenian como mira la defensa de su territorio, porque los poderes imperialistas no tomaron

en cuenta a los indigenas después de sus victorias.

Asi, los kikapu en los afios de 1650 llamaron a los franceses para que les ayudaran en la
guerra contra los iroqueses quienes avanzaron, por escasez de castores, hacia su
territorio."*? Mientras tanto, los kikapi fueron amenazados también por los sioux en la parte
oeste, desplazados por los franceses. Por tal razdn tenian que lamar a los fox y a los
mascouten, tribus empujadas hacia el oeste, para apoyarlas en la defensa contra los sioux.'*?
A pesar de esta ayuda, brindada por los franceses y otras tribus, los kikapu fueron

desplazados en 1658, primero por los ottawa y después por los iroqueses, hacia el oeste del

1% Stephan Hardin, Conference en South Texas Studies 1994 (2200 East Red River, Victoria, Texas: The
Victoria College Press, 1994), p. 167,

B! hetpe/rwwiw dickshovet.com/kick html, p.3.

B2 Idem.

3 vid Bill Wright y E. John Gesick, op. cit., p. 6.
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lago Michigan, al sudoeste del Estado actual de Wisconsin.** A fin de cuentas, la tribu
kikapti no era el tnico pueblo despojado, pues compartia este destino con otras tribus
llegadas del este, como los sauk, potawatomi y miami. De tal manera, los kikap( vivian

desde entonces al lado de estas tribus o, en otras palabras, compartian su tierra con ellos.

Finalmente comenzé una limitacion territorial, provocada por los europeos, y una lucha
entre los pueblos aborigenes. Esta pelea entre las diferentes tribus no les aseguraba su
tierra, que la perdieron finalmente ante los europeos. Asi, la ofensiva en masa de los kikapu
y franceses contra los iroqueses en 1687, termind en la época de la Guerra del Rey William
o King Williams War (1688-97), una lucha entre franceses e ingleses, donde los iroqueses
fueron empujados hacia atras de los Grandes Lagos.'>® Pero la tierra liberada entre el lago

Erie y Michigan ya no era considerada tierra indigena, sino propiedad francesa.

Con mayor razon empezo6 la resistencia activa de los indigenas, ubicados originalmente
en esta parte. Asi los fox, mascouten y kikap(i empezaron a defender su territorio en el
Estado actual de Michigan, demandando a los franceses regresar a Wisconsin, lo que
rechazaron.'®® Ademas, estas tribus se irritaron por la alianza de los franceses con los
iroqueses y dacota, sus principales enemigos, por cuestion de un intercambio de
mercancias, por lo cual asaltaron a intermediarios franceses.'’

Este conflicto entre los algonquinos por el lago Michigan llegd a su cispide cuando en
1712 los mascouten fueron atacados en la caza, al sur de Michigan, por los potawatomi y
los ottawa, y los franceses frenaron a los fox, a los kikapu y a los mascouten en una
contraofensiva.'*® Es importante subrayar que los franceses sabian hacerse aliados de otras
tribus.

Asi, en 1712 los franceses ganaron en Fort Detroit con la ayuda de los illinois, missouri,

osage, ottawa y potawatomi a Jos mascogos y kikapui, que fueron masacrados en el rio de

3 httpfiwww dickshovel.com/kick. himl, p.l.
33 1hid, p- 5.

B8 1 dem.

BT 1bid., p. 6.

138 rdem.
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Miami.'*® De tal manera, es obvio que los franceses se aprovecharon de la desunién de las
tribus norteamericanas para exterminarlas y ocupar su tierra.

Una segunda etapa de invasion sucedié debido a que los colonos franceses les quitaron a
los kikap la tierra para cazar y asesinaron a un miembro de su tribu. Esta actitud provoco
la masacre de Kaskaskia, con graves consecuencias para la tribu, debido a la captura de

mujeres y nifios durante la expulsion hacia lowa en 1727.'%

Para evitar el holocausto, los kikapt avanzaron de 1727 a 1765 hacia al sur, a Illinois,
Indiana y lowa, dividiendose en diferentes grupos, que mantenian un contacto estrecho

entre si.'!

La Banda de Pradera o la Prairie Band se establecio en Illinois y la Banda de
Vermillion al oeste del rio Wabash en Indiana.'*? El espacio de estas dos bandas no era tan
limitado, pues tlegd en el oeste hacia lowa y en el este hacia Ohio. De tal manera, las dos
subtribus de los kikapu llegaron a estar, al oeste, en contacto con los fox y sauk y en el este
con los miami.'"

Posteriormente, cuando Francia cedid Lousiana a Espafia en 1763, una Banda menor,
bajo el mando del jefe Serena, se trasladé al lado del Mississippi, impontendo una frontera
a los britdnicos en su expansion colonial, pero también como ayuda para los espafioles

144

cerca de San Louis. ™" La Banda Vermillion participaba también en la Guerra Francesa e

. . . e s s . . ; 5
India con la intencién de mantener a los britanicos fuera de la tierra indigena.'*’

En la Guerra Francesa e India o el French and Indian War (1754-1761), como lo
llamaron los ingleses, se trataba Ginicamente de la defensa de los intereses europeos, de los
franceses y britanicos. Los indigenas solamente servian como ayudantes en este conflicto, y
ninguno de los poderes se preocupaba de las reservaciones del territorio indigena.

Resulta, que los franceses querian establecer fuertes en el Ohio superior, un campo

grande que originalmente era establecimiento de los kikapt y de otras tribus, pero también

13% pid. John Gesick, op. cit., p. 6.

M0 1id A.M. Gibson, The Kikapoos: Lords of the Middle Border {(Norman, Oklahoma: University of
Oklahoma Press, 1963}, p. 16.

" 1bid, p. 7.

2 vid. Bill Wright y E. John Gesick, op. cit., p. 7; hupiffiwww.dickshovel.com/Kick.html, p. 8.

M3 1id hepswww.dickshovel.convkick him!, p. 8.

1 A M. Gibson, op. cit., p. X.

Y3 Idem.
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fueron tomados en consideracion los intereses de la corona britanica; es decir, que un
medio millén de acres fue prometido a la “Ohio Company” para construir colonias
inglesas."*® De esta marnera, se entré en un conflicto britanico-francés para obtener tierra
indigena, que al final ganaron los ingleses con la ayuda de los iroqueses, los catabwa y los
chirokee, que fueron enganados después de su victoria, maltratados y asesinados, sobre
todo cuando entraron colonos blancos en su territorio. Por tal razon, los chirokee preferian

M7 Solamente los

la via diplomatica, que finalmente les llevé a la prisién y a la muerte.
mohawk se dejaron todavia convencer por los ingleses."*® Los kikapu, por otra parte,
lucharon at lado de los franceses junto con otras tribus, como los odawa, ojibwa, miami,
potawatomi, menominee, shawnee, hurones, delaware y sénec:a,149 lo cual tendria una
consecuencia fatal: la victoria de los ingleses. Mientras las tribus algonquinas pensaron en
un trato diplomatico para recuperar sus tierras, anteriormente francesas, Lord Jeffrey
Amhurst, el comandante britanico, queria castigar a los indigenas que apoyaron a los
franceses en la Guerra India. “Su politica negaba el crédito indio, y rechazaba venderles

poder y dispard sus fusiles.”**® Esta politica provocé una serie de luchas contra los

britdnicos.

“S id. A. M. Josephy, op. cit., p. 239,
"7 yid. Alvin M. Josephy, op. cit., pp. 248 s.
S 1bid., p. 253.
" Ibid,, p. 246.

" E John Gesick, op. cit., p. 8, trad. libre al espaiiol por Elisabeth A. Mager Hois.
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MAPA 4:
LOS AREAS DE LOS KIKAPU EN LA HISTORIA
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Fuente: Bill Wright y John Gesick, op. cit,, p. 26.

3.1.2. Expansionismo cultural y resistencia indigena

Con el expansionismo territorial entré también el expansionismo cultural, que implico
un cambio estructural e ideoldgico. En el momento en que empezo el intercambio de pieles
por mercancia curopca, diferentes tribus dejaron sus actividades originales y su ritmo de
vida para realizar una actividad mas lucrativa."’! De esta manera, se desintegré la

comunidad del pueblo, del clan y de la familia en la medida en que los indigenas se dejaron

BUpid. Alvin M. Josephy, op. cit., p. 230.
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persuadir por objetivos individuales de prestigio y ganancia, en lugar del bienestar del
grupo. Este cardcter competitivo llegd al grado de provocar luchas intertribales al servicio
de los poderes europeos, donde antes dominaba un intercambio pacifico.'” Con la llegada
de los europeos se cambiaron las estructuras de las tribus norteamericanas que tenian a la

vez influencias ideologicas.

Asi, este cambio estructural transform6 también los antiguos valores tribales y
personales, por lo cual con el tiempo se perdid la relacién fraternal de los cazadores
indigenas con los animales y su mundo natural, a favor de una caza sistematica. La
consecuencia fue la disminucion de los animales y las hambrunas.'> Por tal razén empezo
una dependencia econdmica de los poderes europeos, que sometieron a los indigenas en una
forma indirecta al dominio francés y posteriormente al britanico y americano. De esta
manera, las tribus perdieron la influencia sobre sus miembros, sobre todo cuando salieron
de sus tribus y se fueron al mundo blanco.'*

Esta descohesion grupal provocd una pérdida de los valores originales que dejo caer a
sus miembros en el alcoholismo, donde el “agua de fuego™ funcionaba como el opio en su

miseria.

Los misioneros franceses tenian entonces el suelo preparado para transculturar a estos
individuos desorientados. Este objetivo de los europeos no era tan facil, porque todavia

existia una cierta resistencia en varias tribus.

La resistencia pasiva o cultural de los indios frente al expansionismo francés

La resistencia india mostr6 un perfil diverso en las tribus, pero mostré también algunas
caracteristicas comunes. Por ejemplo, los kikapl no dejaron por completo la caza, ni su

religidn, que estd estrechamente ligada a esta actividad, aunque aceptaron algunas

52 1bid,, p. 231.
'3 1bid, pp. 231 s.
B Ibid, p. 231.
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modificaciones en la cultura material, como la adquisicion de cuchillos, municiones, telas

de algoddén y cobijas.'ss Por tal razon no sufrieron un cambio estructural en este sentido.

La migracién hacia el sur y su respectiva divisién en varias bandas no significaba una
resignacioén con respecto al expansionismo francés, sino implicaba en si una resistencia
frente a las agresiones externas. Es decir, aunque los kikapi solamente eran
semisedentarios, migraban cuando se trataba de sobrevivir y de conservar su cultura.” S El
cambio de actividades de caceria de venado y oso a la caceria de los bufalos, fue su propia
decision y por tal razén no se puede hablar de una resignacidn, sino de una adaptacién al
ambiente natural. Probablemente los kikapu estaban familiarizados anteriormente con los
bufalos. Martha Rodriguez menciona como animales de caza los venados, 0sos y bufalos,"’
sobre todo cuando extendieron su campo de la caceria hasta el rio Ohio.

Ademas, las diferentes bandas establecieron un acuerdo intratribal y pacifico para
defender su territorio.'*® En este sentido se trata de una cohesion tribal, necesaria para su

sobrevivencia a pesar de su division regional.

La parte ideologica de esta resistencia cultural se nos presenta en su firmeza religiosa.
La ventaja de ellos era que vivian muy apartados del mundo blanco, unidos en sus
tradiciones. Su vida cotidiana se explicaba por motivos religiosos. Por tal razén era muy

. . e . 1
dificil que aceptaran el cristianismo. >

Sin embargo, la penetracion del alcoholismo pudo implicar un peligro degenerativo para
la tribu, como fue en muchas otros pueblos a su alrededor, sobre todo cuando se vieron
desplazados y engafiados por los poderes europeos. Las tribus norteamericanas en verdad
no fueron tomadas en serio como seres humanos, sino como una clase inferior que servia
solamente para ayudarles en la ocupacion del territorio. Asi, la amistad de los franceses con

las tribus se declardé como inexistente cuando aquellos lograron sus fines.

3 yid. Martha Rodriguez, Historia de Resistencia y Exterminio: Los Indios de Coahuila durante el Siglo XIX
(México: CIESAS, INI, 1995), 1a. ed., p. 114.

16 yid Bill Wright y E. John Gesick, op. cit., p. 5.

'*7 Martha Rodriguez, op. cit., p. 114.

'8 John Gesick, op. cit,p. 7.

' Vid, htip://wwiv.dickshovel.convkick htm), p. 4.




3.2. Periodo britanico (1763 - 1771)
3.2.1. Expansionismo territorial y cultural

La invasi6n britanica en el territorio kikapi empezo6 cuando los ingleses, entre 1735 y
1763, llegaron hasta el valle de Ohio buscando un nuevo camino comercial sobre Illinois

hacia Lousiana, ofreciendo productos mas baratos que los franceses, como el brandy, etc.

Después de la Guerra Francesa e India, los britanicos se ocuparon del territorio de
Nueva Francia, ratificado por el tratado de Paris en 1763; es decir, el sur del rio Ohio
pertenecié desde entonces a los ingleses, lo cual provocé una alarma entre los kikapa'® y
entre las demdas tribus de los Grandes Lagos, sobre todo por el comportamiento
discriminatorio frente a su raza.

El comandante militar de los britdnicos, Lord Jeffrey Amherst, despreciaba a los
indigenas y sus culturas, Los consideraba como criaturas miserables y pensaba que lo mejor
serfa dejarlos cn ¢! estatus de sumisién y castigar a los “delincuentes”.'®! Asi terminé la
relacién amistosa con los indigenas, practicada anteriormente por los franceses.'®? Se
termind con los regalos para las tribus, se limité las mercancias de intercambio, y los
precios subieron.'®® Lo peor era que negaron a los indigenas rifles y municiones. Esta
medida obstaculiz6 a las tribus norteamericanas su actividad de caceria y llevo al enojo de
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sus capitanes. * Ademds aumentaron las epidemias en esta regidn, lo que perjudicaba a las

tribus norteamericanas.'®

Asi, el expansionismo territorial de los britdnicos era al mismo tiempo un
expansionismo cultural, sobre todo por la discriminacién cultural de la raza y la cultura
indigena. En fin, este trato discriminatorio provocd un rechazo total de los pueblos de los

Grandes Lagos y se formé una resistencia india contra los ingleses.

0 Gibson, op. cit., pp. 21 - 25

' para Amherst, los indigenas que lucharon anteriormente af lado francés eran “delincuentes”.
'2 Vid, Alvin M. Josephy, op. cit., p. 254.

'S yid, hitp:/fwww.dickshovel .com/kick.html, p. 8.

' vid Alvin M. Josepy, op. cit. 254.

%5 vid hitp:/fwww.dickshovel.com/kick.htm!, p-8.
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3.2.2. La resistencia pasiva y activa de los indigenas
La resistencia pasiva

Contra esta destruccion cultural de los pueblos indigenas se levanté un profeta nativo de
la tribu delaware, situada cerca del rio Ohio, que fue llamado Neolin o el “iluminado”. Este
profeta convencié a su pueblo de regresar a las tradiciones antiguas y rechazar las
mercancias de los blancos, en especial el ron.'® Sobre todo seria necesario que las tribus se
unieran y evitaran el contacto con los blancos. Asi podrian fortalecerse en una vida feliz y
expulsar a los intrusos.'®” De acuerdo a la tradicién india, el Gran Espiritu dijo a Neolin que
debian destruir a los ingleses. “La tierra en la que viven la he hecho para ustedes y no para
otros: ;por qué permiten que los blancos habiten en sus tierras? [...] Haganles la guerra. Yo
no los quiero. [...} Hagan que vuelvan a las tierras que hice para ellos, y que se queden en
ellas.”'®® Este mensaje se distribuyé también en otras tribus, y los kikapt fueron los mas
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severos seguidores. ”~ Ademds, el llamado del profeta Neolin junto con el profeta Seneca

de los iroqueses onandaga, provocd la formacién de una unién intertribal de dieciocho

naciones bajo el mando del jefe ottawa Pontiac para resistir a la inmigracion inglesa.'™

La resistencia activa

En el afio 1762, Pontiac, el poderoso jefe de la tribu ottawa de Detroit, famoso por sus
cualidades oratorias y estrategias militares, cay6 bajo influencia del profeta Neolin y formé
una alianza con los pueblos de los Grandes Lagos contra los soldados britanicos y sus
colonos. Asi se unieron los chippewa, ottawa, potawatomi, menominee, huronen, delaware,

shawnee, seneca, fox, kikapl, mascouten, wea, sauk y miami y prepararon una rebelién

16 fdem.

167 Alvin M. Josephy, op. cit., p. 255.

18 A.F.C. Wallace, The Death and Rebirth of the Seneca (Nueva York, 1969), pp. 119 — 120, en Elise
Marijenstras, La Resistencia India en_Estados Unidos, del Siglo X VI al Siglo XX, trad. Uxoa Dohamboure y
Oscar Barahona, 1a. ed. (México: Siglo XXI, 1982), pp. 81 s.

9 hitp:/fwww.dickshovel.com/kick.html, p. 8.

17 Elise Marienstras, op. cit., p. 83.
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contra los britdnicos. Bajo el comando de Pontiac conquistaron la fortaleza de Detroit y
muchas otras en el valle de Ohio y en los Grandes Lagos.'”

Este levantamiento inesperado alertd a los colonos blancos y fomenté el odio contra los
indigenas. La masacre contra los Gltimos cristianos de la tribu susquehannok el 14 de

diciembre de 1763 fue la consecuencia.' ™

Ademas, las tribus norteamericanas no estaban acostumbradas a luchar juntas y alejarse
mucho tiempo de sus hogares; por tal razén, muchas se retiraron a las primeras victorias,
por lo cual los ingleses pudieron reconquistar algunas fortalezas y asegurar su victoria por
el contagio de la viruela. Asi, el comandante Amherst expresé al oficial Henry Bouguet su
nueva tactica: “Usted haria un gran favor al contagiar a los indigenas con cobijas
infectadas, y al aplicar cualquier método para exterminar a esta raza horrible.”' ™

En 1764, los shawnee y delaware que ocuparon el fuerte Pitt, se enfermaron de viruela,
lo que extermind pueblos enteros y obligd a los guerreros a hacer la paz con los ingleses, al
igual que los seneca, sauk, fox, menominee y miamti. De tal manera se terminé la rebelion
de Pontiac y solamente unos pocos fieles regresaron con Pontiac al rio Hlinois.' Los
kikapui eran una de esas tribus excepcionales, que forzaron a los britdnicos a regresar; asi,
los unicos aliados de Pontiac eran los kikapi de Illinois y los ojibwa. Cuando el
comandante George Croghan en 1765 fue enviado para controlar a los guerreros, los kikapu

y mascouten lo atacaron y capturaron cerca del rio Wabash.'”

A pesar del fracaso final de la rebelion de las tribus norteamericanas, la defensa de su
territorio tuvo su éxito cuando el rey de Inglaterra, Jorge 111, declaré la tierra al oeste de los
Apalaches como tierra de caza para las tribus, y ordend a los colonos retirarse de esta
region. La compra de territorio en esta regidn, necesitaba dcl acuerdo de los indigenas y del

gobierno inglés.'’®

"' Alvin M. Josepy, op. cit., pp. 255 s.

"2 Ibid,, pp. 256 s.

'> Ibid, p. 257, trad. libre al espafio! por Elisabeth A. Mager Hois.
Y4 1bid, p. 258.

' vd hitp//wwiw.dickshovel.convkick.html, p. 8.

' Alvin M. Josephy, op. cit., pp. 258 s.
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Con el reconocimiento del titulo de las tierras de los indios en Illinois en 1766, los
kikapti expresaron en un Congreso Indio !a amistad con los britdnicos, y en quince afos
reconocieron al rey de Inglaterra como el padre de los kikapu.m Esta reaccidén oportuna

nos muestra la voluntad de los kikapu para sobrevivir y salvar a su cultura.

Cuando los colonos y especuladores de la tierra penetraron de nuevo en su territorio, las
tribus empezaron otra vez con las turbulencias contra los ingleses y sus colonos. Gibson
nos describe en su libro, The Kickapoos, Lords of the Middle Border, la furia que causo este
comportamiento de los ingleses frente a las tribus, sobre todo después del asesinato de

Pontiac. Asi los colonos fueron asustados por los “scalps™!'’®

y robos a lo largo del rio
Ohio,'™ pero esta reaccion violenta fue la consecuencia del incumplimiento de los ingleses
y sus colonos, asi como sucedié en muchas otras tribus, porque los kikapt fueron, segin la
clasificacion de los franceses, una tribu de naturaleza muy pacifica y tradicional, pero
resistente.'*® En general preferian un didlogo con sus enemigos antes del ataque, asi como
hemos visto en el seguimiento de Neolin y posteriormente en el ataque bajo el mando de

Pontiac en conjunto con otras tribus.

"7 AM. Gibson, op. cit., p.30.

'3 Piel de 1a cabeza, quitada a los enemigos muertos en Jos combates (practica de los indigenas
norteamericanos).

' 1bid, p. 3.

' Bill Wright y E. John Gesick, op. cit., p. 6.
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CAPITULO 4
INVASIONES NORTEAMERICANAS Y LA RESISTENCIA INDIGENA

En la época norteamericana o estadounidense se distinguen ¢l periodo de la invasién
inicial; el periodo del traslado al oeste del Mississippi, es decir de Illinois a Missouri, como
consecuencia del tratado de Colina-Custer en 1819; el robo de tierras por la invasion de
especuladores de tierra debido a la construccidn del ferrocarril; y finalmente la emigracion

a Texas y México (El Nacimiento, Coahuila).

MAPA 5:

LOS KIKAPUS, SIGLOS XVIEXX

A Sitios kikc:.pﬁs

Bacerac

Fuerta Clark
N e« Son

‘\ .' *
Ty Anton

e
* Eagle
r -
N::cirnien% ‘.'Pcss

R— Y

Fuente: Martha Rodriguez, op. cit., p. 131.
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4.1. El periodo inicial
4.1.1. Expansionismo territorial y resistencia indigena

Durante todo ¢l periodo de la Guerra de Independencia, colonos, especuladores de la
tierra y agentes, penetraron al territorio indigena, lo que predujo luchas continuas de las
tribus contra los invasores, para conservar su tierra.'*"

Ast George Roger Clark, un britanico especulador de tierra, lleno de odio hacia los
indigenas, organizé varias expediciones con voluntarios de Kentucky vy Virginia para
apropiarse de la tierra india. En la primera expedicion, Clark subié al rio Wabash, donde se
reunian las tribus para una confederacion, pero debido al exceso de alcohol aportado por
Clark, los militantes se dispersaron. La segunda expedicion contaba con 800
“frontiersmen”'®? de Kentucky que saquearon y quemaron pueblos de los shawnee en el rio

Miami. También torturaron, asesinaron e hicieron “scalps” de los indigenas y dejaron

solamente brutalidad y crueidad.'®

En este periodo inicial hubo una division entre los kikapt, unos a favor y otros en contra
de los norteamericanos. Durante la Guerra de Independencia en Estados Unidos, los
britanicos intentaron poner a los kikapu de su lado, considerdndolos como mas valientes y
crueles en la guerra. Asi, Clark usaba a los kikapi también como defensores de la frontera
en ¢l rio Ohio en contra de otras tribus. En 1778 se reconciliaron 300 kikapu con los
britanicos al lado de Clark; desde entonces, hubo diferentes favoritos. Los Illinois-kikapu
estaban a favor de los ingleses, especialmente por la promesa de propiedad de su territorio.
Los Wabash-kikapu, al lado norteamericano con Hamilton, convencidos por los regalos de
los “Long Knives” y la promesa de respetar su territorio, aceptaron la bandera
estadounidense. Los norteamericanos no cumplieron su promesa y, de 1778 a 1779,

llegaron 20 familias de colonos, procedentes de Kentucky, a su territorio en Illinois.

181
182

Alvin M. Josephy, op. cit., p. 274.
Los primeros colonos de un area.
" Ibid,, p. 289.
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Cuando los kikapt se dieron cuenta, se pusieron en alarma y desconfiaron de los
norteamericanos reclamando sus tierras.'®*

Por esa razon, los kikapt estaban en méaxima alerta y una parte de ellos se expresd a
favor de los espaiioles en St. Louis, sirviendo de esta manera a dos sefiores en una doble

paternidad.'®

Después de la paz de Paris en septiembre de 1783, que termind formalmente la Guerra
de Independencia, los derechos ¢ intereses de los indigenas no fueron respetados. Los
britdnicos cedieron tierra indigena a los norteamericanos sin tomar en cuenta la soberania
de los pueblos nativos.'®® De esta manera, los colonos penetraron a tierra india y desde

entonces la caza de los kikapu se encontro en peligro al igual que su autonomia.

A consecuencia de estas amenazas, en 1786 una delegacion de guerra de entre 400 y 700
kikapi y miami, se juraron matar a todos los norteamericanos; Asi, 300 guerreros de los
kikapti atacaron un convoy cerca del rio Wabash.'®

Para tener mayor fuerza, varias tribus del noroeste, los mingo, wyandot, miami, kikapt,
fox, sauk, maskouten, delaware, shawnee, potawatomi, ottawa, ojibwa y cherokee, se
reunieron en 1787 en un Concilio en Brownstown, un pueblo de los wyandot, para resistir
el avance de los norteamericanos en el valle del Ohio.'®® Asi, se formaron dos grandes ligas
de guerreros indigenas, una bajo el comando supremo del jefe de los miami, Little Turtle, y
el otro bajo el comando supremo del jefe de los shawnee, Blue Jacket, y emprendieron
expediciones militares de venganza.'sg Los kikapi mantuvieron esta union defensiva junto

con los wia y los piankashaw reconociendo el liderazgo de Little Turtle y Blue Jacket.'"

Viendo el poder de esta alianza, ¢l comandante general St. Clair intentaba hacer la paz
con las tribus bélicas, lo que fallo por el rechazo de las tribus, porque solamente les

interesaba la disolucion de la colonizacion en el valle de Ohio. A consecuencia de este

' AM. Gibson, op. cit., pp. 33 - 39.

% Ibid., p. 40

%6 Alvin M. Josephy, op. cit, p. 276.

"7 hitp://www.dickshovel.com/kick.htm, p. 12
%8 fdem.

'*% Alvin M. Josephy, op. cit., p. 289.

199 hitp:/fwww.dickshovel.com/kick.html, p. 13.
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fracaso, St. Clair y el ministro de la guerra, Henry Knox, recibieron de Washington el
permiso para emprender una expedicién militar con el objetivo de destruir el poder militar
de las tribus .

La tropa de 1450 hombres bajo el mando de Josiah Harmar cayd en una trampa,
planeada por los miami y los shawnee, encabezados por Little Turtle y Blue Jacket cerca
del Fort Wayne, Indiana, donde el 19 de octubre de 1790 sufrid una derrota, en la que
resultaron muertos 183 norteamericanos, lo que les obligd a retirarse de esa region. Desde
entonces, las tribus del noroeste se prepararon, seguros de su victoria, para el invierno.
Luego, Blue Jacket se fue con 200 guerreros hacia el sur para asaltar a los colonos y la
embarcacién en €l rio Ohio. Al mismo tiempo edificaron en la confluencia del rio Auglaize
y Maumee, cerca de las rutas para el lago Erie y de la fortaleza de Detroit, un centro nuevo

para sus pueblos.'gl

En venganza, durante el verano de 1791 el general Charles Scotts entré a los pueblos de
los kikapli quemando los cereales y tomando presos a 58 mujeres y nifios.'”? La
| recuperacién de la presa fracasd. En agosto 1791, James Wilkinson entré en las ciudades de
los Wabash-kikapi con 500 soldados, mientras los hombres estaban en la caza para
moverlos hacia Iilionois. En esta ocasion, en el pueblo Kikiah capturaron a mujeres y gente
grande y quemaron su cosecha.'” Una agresion de esta dimension se explica por ser ésta
una parte sustancial de una lucha de Washington contra los indios. Los asaltos contra
mujeres y nifios no se puede designar como luchas honestas, sino que mostraban el miedo

del ¢jército norteamericano para enfrentarse a los indigenas en una batalla abierta.

Esta actitud agresiva provocd entre los kikapi un abandono de su patria, debido al
desplazamiento por los colonos del rio Ohio hacia al oeste del Mississippi hasta Arkansas
y, en una segunda instancia, una resistencia contra el ejército norteamericano. Una pequeiia
parte de los Illinois-kikap(l y de Missouri regresé a la region de los Wabash para juntarse

con Tecumseh y con el profeta Elskwatawa.'”?

¥ Alvin M. Josephy, op. cit., pp. 291 s.
192 A .M. Gibson, op. cil., pp. 43 - 45

Y3 Ibid,, p. 46.

94 1bid, p. 47
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Para vencer a las tribus en una forma definitiva, Washington tenia que retirar a Josuah
Harmer quien era un dirigente alcoholico. Por tal razén, Washington designé el 4 de
octubre de 1791 a St. Clair para comandar una tropa de 2300 hombres en el fuerte de
Hamilton por el rio de Miami. El ejército estaba formado por soldados profesionales y
reclutas mal equipados que desertaron a lo largo del camino. El mes de octubre, el ejército
contaba con 1400 hombres. Cuando los soldados norteamericanos llegaron al rio Wabash,
Little Turtle y Blue Jacket juntaron 1000 guerreros de catorce tribus del oeste. Little Turtle
sorprendid con sus guerreros a los norteamericanos saliendo en la madrugada de tres lados
de sus escondites en una distancia de menos de dos millas. En este combate, los guerreros
de las tribus mataron a 623 oficiales y soldados de St. Clair, con cuchillos y hachas, y 271
soldados norteamericanos fueron gravemente heridos.'””> Ademés 24 civiles murieron, y
todas las armas, €l equipo militar y todos los viveres se perdieron. Los demas soldados de
Clair se refugiaron con susto y horror. Este combate durdé solamente tres horas y fue la
derrota més grave en la historia de Estados Unidos que sufrieron los norteamericanos ante

los indigenas. Mas tarde se relaté que Unicamente 21 indigenas murieron y 40 fueron

heridos.'?

Reconociendo la fuerza militar y el poder estratégico de la alianza india, el congreso
buscaba una forma diplomatica de pacificar a las tribus. Segura de su victoria, la alianza
tribal rechazd este propdsito y matd a los enviados como espias. Ni la mediacion de los
iroqueses tenia éxito, porque las tribus del oeste no querian negociar excepto sobre la
retirada completa de los norteamericanos de su territorio al norte del rio Ohio; ademas, las
tribus pidieron una recompensa a Estados Unidos por la pérdida de las regiones de caceria
en Kemucky.m

Mientras, ¢l congreso aporté mas de un millén de délares para formar un ejército federal
bajo el comando de Wayne, entrenado intensivamente hasta el verano de 1793. Para dar una
mejor imagen a la pacién y al mundo, el ministro de la guerra Knox propuso inicialmente
un intento de negociaciones mediante los iroqueses y britdnicos para que cedieran las

regiones colonizadas al norte del Ohio a cambio de 50,000 ddlares en mercancias y una

1% Eq el http://www.dickshovel.com/kick.html, p.13 se habla también de 400 norteamericanos heridos.
1% Alvin M. Josephy, op. cit., pp. 293 s
7 1bid., pp. 295 s.
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renta anual de 10,000 délares. Las tribus rechazaron vehementemente este propoésito, y
pidieron de nuevo la retirada de los norteamericanos de la tierrz al norte del Ohio.!?®

Con estos intentos de negociaciones, los estadounidenses querian justificar un ataque
bélico que se llevo a cabo en agosto del afio 1794 con la ayuda de guerreros britanicos, en
total 2200 soldados de la infanteria y 1500 militares a caballo. Little Turtle se rindio frente
a esta amenaza, sobre todo cuando vio que llegaron siempre nuevos inmigrantes. Por tal
razon dejé a Blue Jacket el comando de las tribus del noroeste sin dejar la coalicién y llevar
a los miami y otras tribus a la batalla. Blue Jacket esperaba con 1400 guerreros, ubicados en
tres lados del bosque, los miami y delaware a la izquierda, los odawa, potawatomi y otras
tribus de los Grandes Lagos en el medio, y los shawnee, wyandot y setenta blancos
disfrazados como indios y militares de Canada a la derecha. Cuando el 20 de agosto los
norteamericanos se acercaron a este lugar, los odawa y otros indigenas de los Grandes
Lagos atacaron sin esperar la orden de Blue Jacket. Esta medida tuvo graves consecuencias
para las tribus, porque los soldados de Wayne empezaron a tirar de ambos lados y llamaron
a los indigenas de sus escondites y mataron al jefe de los ottawa, lo cual provocd una huida
de las tribus y su derrota en Fallen Timbers. Lo peor era que los britdnicos traicionaron
también a los indigenas cuando el comandante del fuerte Miami no abrié las puertas a los

indigenas en retirada, '%

El 3 de agosto de 1795 en Greenville, 1100 jefes y guerreros de los shawnee, delaware,
odawa, potawatomi, wyandot, miami, chippewa, kikapu, wea, piankashaw y kaskaskia oian
las condiciones de paz que puso Wayne, Las tribus tenian que ceder casi dos tercios del
Estado actual de Ohio, la parte sudeste de Indiana y dieciséis partes estratégicas en el
territorio del noroeste, incluidas las regiones de las actuales ciudades de Detroit, Toledo,
Chicago y Peoria, Illinois. Una tribu tras otra acepté las condiciones. Con esto se terminé la

lucha de los indigenas por la tierra.”®°

En ese tiempo, el coronel Antonio Cordero permitié a varias tribus, como los

cherokee, shawnee, kikapli y delaware, asentarse en la tierra regalada por el rey

S Ibid, pp. 296 s.
" Ibid, pp. 301 — 303.
20 Ibid, p. 303.
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espafiol. Asi, los cherokee bajo el comando del jefe Bowles se mudaron hacia Texas,
por donde llegaron al rio Sabinas y al rioc Angelina en el este de Texas. Alli se
encontraron con algunos kikapu de la banda de las Praderas, de la banda Wabash y de
la banda de Serena, los cuales se movieron también hacia Texas y Coahuila. En

adelante surgi6 una estrecha unién entre estas dos tribus.”’

4.1.2. Expansionismo cultural y resistencia indigena

“El desastre de Fallen Timbers, la traicién de los ingleses y las condiciones del
contrato de Greenville desanimaron a muchos indigenas del oeste que lucharon tanto
tiempo por su pais. Algunos de los jefes mayores y sus seguidores que tomaron el
ejemplo de Little Turtle, fueron amigos del gobierno estadounidense e intentaron

adaptarse al estilo de vida de los blancos. Abandonaron la caza, se dedicaron a la

. A “ ey . 2
agricultura y aceptaron hasta la vestimenta y religion de sus vecinos blancos”.*”

Ademas las nuevas corrientes de inmigrantes provocaron una disminucién de los
animales de caza y una interrupcion en la vida familiar y ceremonial debido a la mayor
distancia de las areas de caza. Lo peor fue que los indigenas se hicieron dependientes de los
estadounidenses, sobre todo por la reduccidn de sus fuentes naturales de aprovisionamiento.
Esta situacion provocd una pérdida de su dignidad y los llevé al alcoholismo,” o que por
su parte produjo una tremenda desmoralizacién en las demas tribus. También fue traida la
corrupcion a los pueblos de esta region, y al mismo tiempo surgié una despersonalizacion

. . . ers . , . e 204
por la influencia “civilizadora” a través de los misioneros y de los politicos.

Asi, el gobernador Harrison tenia la intencidon de asimilar a los kikapt a la cultura
norteamericana, lo que lastimé el orgulio de la tribu y provocd una revancha bélica, cuando
en una forma injusta se les molesté demasiado. La cispide de esta molestia fue la matanza

del hijo del jefe Pawatomo, mientras los Illinois-kikapi se encontraban de caceria, y

»UBill Wright y E. John Gesick, op. cit., p. 10.

292 Alvin M. Josephy, op. cit., p. 304, trad. libre del alem4n al espafio! por Elisabeth A. Mager Hois.
% Idem.

* Elise Marienstras, op. cit., p. 95.
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también las mujeres fueron insultadas. Este acontecimiento sucedié el 10 de diciembre de
1805.%%

Cuando bajo el comando del gobernador William Henry Harrison entrd una nueva ola de
colonos en su territorio, con expansion hacia el rio Ohio, se degradd la moral de la tribu,
sobre todo por el whisky. Este agua de fuego bajo el honor de la tribu, el valor de los

hombres y la virtud de las mujeres.*"

Resistencia pasiva y activa

Asi, esta destruccién tribal obligd a los grupos a articular una defensa cohesiva para
resistir a estos peligros ajenos. Por tal motivo era necesaria una renovacion interior de las
tribus desmoralizadas. En esta circunstancia surgieron dos grandes personalidades de la
tribu shawnee: Tecumseh, el “puma celestial”, y su hermano menor Lalawethika. Los dos
empezaron a infundir fuerza religiosa a las tribus y a unirlas de esta manera. Lalawethika
perdié de nifio su ojo derecho y dependiendo de la ayuda de su hermano Tecumseh,
comenzo a tomar alcohol y desarrolld graves problemas psiquicos y emocionales. En una
noche primaveral del afioc 1805, Lalawethika tuvo una visidn divina que cambid por
completo su vida, porque fue al mundo de los espiritus y vio al creador. Este le recomendé
terminar con su vida mala y llevar a los hombres al camino correcto, por lo que prometié no
tomar jamas y recibié el nombre Tenkswatawa, que significa “puerta abierta”. Este profeta

empez0 a predicar contra la caida de la moral y el regreso a su propia cultura.

“Todo lo que proviene de los blancos, exhortd a sus seguidores, se debe
rechazar, también el cristianismo. Los indigenas debian apartarse del
egoismo, de la envidia y de la avidez de la propiedad —vicios que recibieron
de los blancos- y compartir sus bienes con los ancianos y los necesitados.
Ademéas deberian expulsar de su vida el alcohol, animales domésticos,

205 A M. Gibson, op. cit., pp. 54 s
6 Ibid., pp. 52 s
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vestimenta tejida y herramientas de metal. Entonces Y, solamente entonces,
todo cambiara en la vida de los shawnee hacia al bien.

15207

En el verano de 18035, Tenkswatawa y sus seguidores fundaron un nuevo centro cerca de
Greenville, Ohio. También su hermano Tecumseh se unié a ellos. Cuando la fama del
profeta se difundi6, muchas tribus, como los shawnee, odawa, wyandot y muchas otras,
desesperadas, llegaron al pueblo de los hermanos con la esperanza de una salida de su
miseria. Cuando el nimero de los seguidores de Tenkswatawa crecié demasiado, se llego a

enfrentamientos con los colonos.>%®

Tecumseh retomé las ensefianzas espirituales de su hermano y las tradujo en un
movimiento de resistencia india con un contenido politico y militar. Para prevenir un
probable ataque de Harrison, Tecumseh y su hermano Tenswatawa se fueron a la regién en
del noroeste de Indiana, que en este tiempo todavia pertenecia a los kikapt y potawatomi, y
fundaron “la Ciudad de los Profetas” (Prophetstown). Muchos indigenas les siguieron, y
Tenkswatawa hablé como su hermano Tecumseh sobre la unidad politica y militar de los
indigenas.”” Entonces los dos hermanos aprovecharon la tltima oportunidad para unir a los
pueblos indigenas con el propdsito de recuperar las tierras indias y rechazar al hombre
blanco que nunca esta “satisfecho y no deja de invadirnos.”*'® Esto dijo Tecumseh, cuando
declard la venta de tierra como nula, porque la tierra indigena es un bien comin que no
puede ser vendido individualmente. Tecumseh y su hermano se desplazaban
infatigablemente para tratar de convencer a las tribus de unirse y expulsar a los blancos.?"!
Ante el peligro de una extincion racial, Tecumseh avisé a los choctaw en un Consejo de
este peligro y les predicaba la cohesion entre las diversas tribus: “La aniquilacién de
nuestra raza estd cercana, a menos que NOS UNamMoOS €N una causa comun contra nuestro
enemigo comtn.”212
Como en Prophetstown carecian de alimentos, varios grupos tribales regresaron a sus

hogares y algunos jefes de los miami, delaware y potawatomi firmaron un conirato en el

7 Alvin M. Josephy, op. cit., p. 306, trad. libre del aleman al espafiot por Elisabeth Albine Mager Hois.
208 .
Ibid, p. 306 s.
2 Ibid, p. 308.
219 Elise Marienstras, op. cit., pp. 103 s.
2 Ibid, p. 102.
22 Idem,
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fuerte Wayne, donde vendieron més de tres millones acres (12,140 km cuadrados). Esta
actitud chocaba a Tecumseh y Tenkswatawa, porque la tierra pertenece a todos los
indigenas en comun, y ninguna tribu o jefe tiene el derecho de vender una parte de esta. Asi
proclamaban con mayor entusiasmo la unién panindia. Pero este movimiento panindiano
estaba contrapuesto a las estructuras politicas de las tribus, por lo cual muchos jefes de
mayor edad rechazaron esta idea. Sobre todo las tribus del sur, que eran mas aculturadas a
la civilizacion norteamericana, tenfan menos interés en esta union. Sin embargo, varios
guerreros jovenes compartian la opinidon de Tecumseh, y en la primavera de 1810 se
unieron guerreros de los delaware, miami, sauk, mesquakie, potawatomi y kikapu en
Prophetstown.””> Tecumseh intentaba también por via diplomatica una paz con los
estadounidenses, proponiéndoles retirarse de tierra norteamericana y regresar a sus pafses.
Mientras Tecumseh se fue a las tribus del sur, los norteamericanos decidieron atacar
Prophetstown. Para prevenir esta penetracion en la ciudad, el profeta Tenkswatawa ataco en
la mafiana del 7 de noviembre de 1811 con més de 600 winnebago, potawatomi y kikap el
campamento de Harrison, y tuvieron que retirarse después de un fuerte combate. Asi, los
norteamericanos quemaron todas las casas y destruyeron todas las propiedades de los
indigenas. Esta derrota enfurecié a Tecumseh, al regresar de las tribus del sur, y lo motivé
para construir de nuevo una coalicion entre los indigenas. Aprovechandose de la guerra
entre los briténicos y los norteamericanos en junio de 1812, Tecumseh se unid a los
britanicos con guerreros de los potawatomi, kikapu, shawnee y delaware. Grupos de los
wyandot, chippewa, sioux, winnebago, sauk y fox se juntaron con ellos. Cuando, el 13 de
septiembre de 1813, barcos norteamericanos destruyeron la flota de los britdnicos en el lago
Erie y un ejército estadounidense marchd a Detroit, los britanicos se retiraron al este y
dejaron la tierra a los norteamericanos. A pesar de esta derrota, Tecumseh y sus guerreros

214

lucharon contra tres mil norteamericanos hasta la muerte.””” “Tecumseh tuvo que enfrentar

solo con sus guerreros el ataque norteamericano. Resistié heroicamente [...], pero él mismo
sucumbio y con €l desaparecid por largo tiempo la ultima oportunidad de formar una gran

e . 215
union india combatiente.”"”

213 Alvin M. Josephy, op. cit., pp. 308 = 310.
Y Ibid, pp. 312317, ’
215 Crénicles of American indian protest, pp. 80 s, en Elise Maricnstras, op. cit., pp. 104 s.
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En toda esta resistencia panindia, pasiva y activa de Tecumseh y su hermano
Tenkswatawa, se observé una gran participacién de la tribu kikapu, siempre lista para

defender su tierra y garantizar su vida tribal y cultural.

4.2. Traslado al oeste del Mississippi
4.2.1. Expansionismo territorial

El expansionismo norteamericano, expresado en 1795 en el contrato de Greenville para
la cesion de tierras indigenas del noroeste, se repitidé posteriormente bajo los diferentes
gobiernos. Asi, la reconciliacién con los norteamericanos en 1815 no duré mucho tiempo,
sobre todo cuando los colonos nuevamente avanzaron en territorio indigena dejando atrés el
contrato y reclamando tierras. En 1816, el gobierno estadounidense, bajo el mando de
Madison proclamo la extincidon de todos los titulos de propiedad indigena.216 Frente a esta
intencién expansionista, los Wabash-kikapti formaron una frontera contra los colonos
americanos. Little Otter, el jefe de los kikapu se vio obligado a luchar solo con su grupo
contra los norteamericanos, porque los potawatamo y los miami se negaron a combatir con
ellos, debido a las represalias de los norteamericanos. 217

Finalmente, el presidente James Monroe intentd crear con su férrea voluntad una
hegemonia norteamericana en el continente, excluyendo la intervencion externa segin su
Doctrina de Monroe “América para los americanos”.2'®

La tictica era dejar avanzar a los colonos a los territorios indigenas y después mandar al
ejército estadounidense, a través de un mandato del congreso, a Vdefender a los colonos
contra los ataques (ribales. De esta manera sc vio justificada la doctrina Monroe, en el
sentido de defender su patria contra los extranjeros. Los contratos que se realizaron entre el

gobierno estadounidense y los pueblos indigenas, eran solamente una afirmacion del

expansionismo territorial de Estados Unidos que desplazo a las tribus de su tierra originaria

28 yd. A. M. Gibson, op. cit., pp. 62 =75; Allan Nevins y Henry Steele, Breve Historia de jos Estados Unidos,
la. ed. (México: Fondo de Cultura Econdmica, 1994), pp. 132 s.

27 A. M. Gibson, op. cit., pp. 78 s.

218 Angela Maoyano Pahissa y Jesis Velasco Mdrquez, op. cit., p. 393.
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a través de fraudes y violencias en el caso de desobediencia. Por esa razén, no se puede
hablar de que hubo un contrato entre dos naciones iguales, sino del derecho del colonizador
sobre los pueblos colonizados. O, con otras palabras, se trata de un poder directo que ejerce
su voluntad sobre los pueblos subordinados dictandoles sus ordenes en contra de su

resistencia.2'®

En el afio 1819 surgié e! contrato de Colina-Custer,*”’ que implic un desplazamiento
de los kikapt de Illinois y de! rio Wabash hacia al noroeste en el rio Osaga en Missouri,
liberandose de la confederacion de Little Otter en 1817 y 1818 que queria detener a los
colonos en la penetracién hacia el oeste.””'

Contratos similares fueron hechos en los afios 1803, 1809 y 1816, forzando a los kikapti
a dejar sus tierras, que sumaron en 1819 trece millones de acres a cambio de pagos
infimos.”?2 Gibson menciona la tactica de los blancos de convencer a los indigenas por
medio de regalos. Con esta estrategia se negocio el tratado de Edwardsville, el 30 de julio
de 1819, con los lllinois-kikapt, y el tratado de Fort Harrison, el 30 de agosto de 1819,
con los Wabash-kikap, para que dejaran su territorio en Indiana ¢ Illinois a cambio de
tierras al lado del rio Osage en Missouri por mil délares en plata durante diez afios, y a los
Illionois-kikapi por quince afios. EUA sc comprometia a garantizarles una ocupacion

pacifica en su nuevo lugar en Missouri, especialmente para la caza. 223

Esta idea del desplazamiento de los indios a las grandes llanuras en el otro lado del
Mississippi, inhabitables por los blancos, surgi6 cuando los nuevos inmigrantes empujaron
a los pueblos indigenas mas y mas al oeste del pais. “En 1820 el hombre blanco ocupa la
mitad del vasto territorio.””** Esta idea nacié en la época de Monroe y fue puesta en

practica durante el gobierno de Jackson, autorizada por el congreso.223

2 pid Max Weber, op. cit, p. 29

220 José Luis Noria Sanchez, Kikapues, La Interminable travesia de una Frontera, mimeo, 1995, p. 129.
2L A M. Gibson, ap.cit., p. 80.

222 Amado Rivera Balderas, Los Kikapiies. ;Una Tribu Perdida de América?, mimeo, verano de 1983, p 4.
2 A. M. Gibson, pp. 80 s

* William Camus, op. cit., p. 10.

23 Allan Nevins y Henry Steele, op. cit. , p. 185,
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Ademas el traslado se llevd a cabo en una forma muy violenta, “fueron empujados a
través del Sur de Wisconsin, hasta el rio Misissippi y alli, hombres, mujeres y nifios fueron
despiadadamente asesinados, mientras trataban de cruzar.”*® También las cinco tribus
civilizadas, es decir los creek, chocktaw, chickasaw, cherokee y seminoles, que se aferraron
a sus tierras, fueron sacadas por la fuerza®®’ Asi, en 1830 empezd “el camino de las
lagrimas, como rebaito acarreados por el ejército federal, sembrando sus muertos en el
largo camino y en las aguas del Mississippi que habrd que atravesar para liegar a la
reservacion que les es adjudicada en el nuevo ‘territorio indio’, el futuro Oklahoma.”**®
Ademas numerosas tribus fueron aniquiladas al querer resistir al invasor implacable. Asi,
los sauk y fox bajo Abraham Lincoln perdieron unos 20 millones de hectareas.

Este expansionismo territorial de Estados Unidos no tenia limites, desocupando espacio
para los nuevos inmigrantes de Europa y, si era necesario, violentamente. Por ejemplo:
“Hacia 1840, [...], casi todos los indios que vivian al este del Misisipi [sic], habian sido
trasladados a sus nuevos territorios en lo que ahora es Oklahoma.™*®* Los blancos
“Usurparon constantemente tierras de los indios en violacién de tratados; destruyeron los
animales de la caza [...] y muchos se mostraron dispuestos a dar muerte a cualquier
indigena que se pusiera por delante. Cuando los indios trataron de defenderse, les hicieron
la guerra. Por supuesto, los salvajes fueron a menudo agresores [..]7° De tal forma
surgieron conflictos sangrientes con los creek, seminoles y con los seguidores de Tecumseh
en Indiana, donde Anrew Jackson obtuvo una gran victoria.”'

También los kikapt, en el contrato de Treaty of Castor Hill en 1832, tenian que
entregar el titulo del terriorio de Missouri a cambio de Missouri River cerca de Fort
Leavenworth.?*? Este periodo del traslado al oeste del Mississippi®>® cambi6 la estructura

econémica de la tribu, especialmente por su vida en las reservas, donde la caceria era

limitada y las actividades seminémadas se convirtieron en sedentarias. En este cambio

2 fdem..
27 fden.
*2 Elise Marienstras, op. cit., pp. 106 s.

2 Allan Nevins y Henry Steele, op. cit,, p. 185.

20 1bid., p. 184.

= Vid Ibid., pp. 184 s.

¥ Charles ). Kappler, ed., Indian Affairs: Laws vy Treaties, 1f, pp. 365 — 67, cit. en A. M. Gibson, op. cit., p.
108.

3 El nombre de Mississippi proviene, segitn White Water, de la palabra kickapoo “mesecipue” y significa
“rio grande”.

.
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masivo se nota una influencia de un poder indirecto que transforma la estructura
socioecondmica. Este hecho provocd en la tribu una gran discordia y finalmente llegd a una

resistericia masiva.

4.2.2. Resistencia activa y pasiva

El jefe Mecina de los Illinois-kikap rechazaba este contrato, apoyado en la doctrina de
Tecumseh, que decia que su tierra original tiene los huesos de sus antepasados y no puede
ser cambiada por otro. Por eso los seguidores de Mecina se negaron a trasladarse al oeste
del Mississippi, afirmando que no tenian que ver nada con este contrato. Cuando los
mecinas Se unieron con los sauk y fox para resistir bajo el jefe Black Hawk en Rock River
en 1829 contra los norteamericanos, William Clark tomd pasos decisivos, y en 1832 en la
lucha de Black Hawk con 1000 hombres, entre ellos kikapu, capturaron a Black Hawk y a
150 guerreros indigenas y destruyeron la ltima esperanza de resistencia. Por eso los kikapt

se fueron al ceste del Mississippi uniéndose con los Missouri-kikapu, la banda de Serena.

Segln Gibson, surgid una resistencia pacifica del profeta Kennekuk que dejaba decidir
al Gran Espiritu para desplazarse al oeste del Mississippi.** En realidad significaba una
resignacion de Kennekuk, cuando aceptd las prepuestas de William Clark, porque no era
una defensa de su tribu, sino implicaba una asimilacién a la cultura blanca. Kennekuk
aceptaba también la agricultura, y este cambio estructural tenia también consecuencias en la
vision del mundo. Segun White Water, Kenekuk trabajaba con los norteamericanos y
mataba a sus propios hermanos kikapi. Ademas se acercaba a la religion catolica. Por tal
razén no se puede hablar de una resistencia kikapu®, aunque Gibson menciona su
refinacién del sistema religioso de los kikapt por ayunos y meditacién y su resistencia al
Whisky.236
Después de una entrevista de Kennekuk con William Clark, Kennekuk recibio el aviso

de salir de este territorio y, en 1834, los seguidores de Kennekuk se mudaron bajo el mando

2 A M. Gibson, op. cit., p. 88.
5 Entrevista con George White Water en El Nacimiento, Coah., 28 de febrero de 1999.

¢ A.M. Gibson, op. cit., p. 88 s. ESTA TESIS NO SALE
DE LA BIBLIOTECA
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del jefe Wabanim al lado oeste del Mississippi, como los miami, cherokee, potawatomi,
creek, chocktaw, chickasaw y seminoles.?*’

Empero, cuando llegaron a su nueva tierra, €sta estaba ocupada por los indigenas osage,
con los cuales empezaron grandes conflictos, justamente por la caza, que se extendid hacia
Arkansas y Red River. Ademas les faltaba espacio debido a los asentamientos de los
cherokee v creek en esta regidon hacia los Grandes Lagos y Canadien Rivers. Hubo

-

masacres y agresiones de los dos lados, y los kikaptl se unieron con los sauk, fox, shawnee
y delaware en contra de los osage para ocupar sus tierras.2*®

El general Wilkonson organizé un concilio para reconciliar a las tribus, pero el jefe
Black Buffalo o el “banditti” reclamoé a William Clark por los colonos y a Indian Affairs,
los cuales pretendian cambiar a los kikap a Kansas para encerrarlos en las reservas y
controlarlos, especialmente por el robo de caballos y mercancias a los colonos. Ademas las
tierras en Missouri River eran mas pequefias que las de Osage River y no correspondian a

las prometidas, y también hubo quejas sobre los pagos anuales *°

Decepcionados del método de Kennekuk, un grupo de kikapu de Kansas emigré hacia al
sur, porque no querian dejarse encerrar en la reservacién.?*® Ademas no estaban de acuerdo
con el acercamiento a los blancos y la aceptacion de su cultura. De esta manera, la tribu se
dividié en diferentes bandas, en los kikapu del norte y los del sur. Los kikapu del norte se
quedaron en la regién de Kansas, aceptando la agricultura y los del sur, en desacuerdo con
los terrenos en Missouri River de 1,768,000 acres en comparacién de los 2,048, 000 acres
en el Osage River en Missouri, se fueron con su jefe Kishko, 400 personas en total, hacia el
sur. Kishko se puede caracterizar como un inconforme que resistié las medidas
norteamericanas buscando la libertad fuera de las reservaciones para ejercer su actividad de
caceria. Asi, los kikapti de Kishko solamente regresaron por sus pagos anuales de 3 mil
ddlares en mercancia y dinero, que gastaban en la compra de whisky de los comerciantes
blancos que los esperaban en el camino. Esta bebida perjudicaba a los kikapu del sur

haciéndolos mas agresivos para disgusto del gobierno estadounidense, en comparacion del

37 Ibid., pp. 80 - 90.

8 1bid, p. 92,

=9 Ibid,, pp. 91 - 107,

20 httpe/fwww. dickshovel.convkick html, p. 15.
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grupo “pacifico” de Kennekuk que pidié permiso al gobierno en 1851 para formar una sola
nacién con los potawatomi®*' Esta interpretaciéon norteamericana vio a Kennekuk como
alguien facil de manejar y pintaba a los kikapu del sur en colores negros, sobre todo por su
espiritu rebelde.

En pocas palabras, se trataba de un grupo incomodo que no se podia acomodar
facilmente a la cultura occidental. A estos kikapa del sur se les llam6 también los “war-
makers” (los que hacen la guerra), en comparacion a los “peace-makers” (los que hacen la
paz) de los kikapa del norte, sobre todo por su caricter rebelde que atemorizaba a los
colonos norteamericanos. Pero su objetivo superior era la busqueda de su libertad e
independencia de la cultura blanca. Muscahtewishah, un guerrero de la banda de Kishko,
describe a su gente como personas que siempre harian lo que quisieran, por ejemplo
algunos preferian sembrar y cortar cereales, mientras que a otros les gustaba pescar en €l
agua y otros querian correr y brincar a donde fuera.?

Entonces, los kikapt del sur resistieron en una forma pasiva buscando otro camino para
practicar su cultura por medio de la migracién al sur, a Texas y posteriormente a México,
cuando la resistencia diplomatica y bélica fracasd. Esta decision madurd también en el
transcurso de la invasion al territorio kikap de los especuladores de tierra, cuando se

construyé el ferrocarril y limitaron a la tribu en una reservaciéon demasiado reducida.
4.3. Construccion del ferrocarril
4.3.1. Expansionismo territorial y cultural
Expansionismo territorial
La expansién norteamericana hacia el extremo oeste, es decir hacia la costa del Pacifico,

se exacerbd, cuando se descubrié oro en el Colorado y se construyo el ferrocarril para el

traslado de los aventureros y colonos . “Los colonos del Este dejan el arado por el pico y la

2 A M. Gibson, op. cit., p. 109 - 118.
M2 A M. Gibson, op. cit., p. 112,



82

pala y se precipitan sobre la costa Oeste.”**> Por tal razén los “pieles rojas” fueron
expulsados de sus terrenos de caza y muchos bisontes desaparecieron por el hombre
blanco.?** Con la extincién de estos animales estaba en peligro la sobrevivencia de los
indigenas. Ademas se terminé la tranquilidad de la vida tribal por los disturbios y fraudes

de los colonos, especuladores de la tierra y comerciantes.

Con el creciente robo de tierras indigenas para fines de colonizacion y comercializacion,
el gobierno estadounidense procurd limitar la extension del territorio tribal para tener a las
tribus bajo control, a través de la creacién de reservaciones. Esta situacién puso en peligro
su forma de vivir y sobrevivir, porque estas tribus eran en su mayoria cazadoras y
recolectoras y necesitaban un espacio grande para llevar a cabo su actividad de caceria, y

por esa razon nio querian dejarse encerrar en los terrenos designados por el gobierno.

La tactica del gobierno era el manejo del public domain que implica reservaciones que
pueden ser cambiadas en sus limites. En estas se¢ diferencia todavia la treaty reservation, un
area permitida por parte del congreso y la executive-order reservation que pueden ser
quitadas o cambiadas en sus limites.**’ Asi, a pesar de que esta tierra estaba vendida, se
podia limitar y quitarsela a los indigenas. Ademds, en las ventas de la tierra no se
cumplieron muchas veces los pagos anuales, y en la mayoria se utilizo la fuerza y el fraude,
debido al desconocimiento de los indigenas del manejo del idioma inglés y las leyes
norteamericanas. Finalmente, no se les concedio tierras fértiles, sino tierras despreciadas
por los blancos. Sin embargo, en el momento en que los blancos encontraron minerales en

esta tierra, se les quitd facilmente, debido a los reglamentos de las reservas.

En cl afio 1853, cuando murié el profeta Kennekuk, su hijo John Kennekuk o Pakahkah no
pudo evitar la entrada de nuevos colonos al territorio en Kansas. Finalmente se aprobé un
convenio el 18 de mayo de 1854, en el cual la tribu cedio 618, 000 acres de tierra tribal,
garantizado por el tratado de Castor Hill. Se hizo un pago de 300, 000 dolares y la tribu se

quedd solamente con 150, 000 acres en Grasshopper River. La razén de esta restriccidn

5 William Camus, op. cit., p. 1.
3 rdem,
5 W P. Adams et al., Die Vereinigenten Staaten von Amerika, t.1 {Frankfurt: Campus, 1992), p. 44.




territorial fue el cruce del ferrocarril por su territorio, autorizado en el contrato de
Northern Treaty de 1854, 2%

De esta manera entraron también especuladores de la tierra, banqueros y promotores de
ferrocarril que querian robar a los kikapu tierra y dinero, relacionados con los intereses del
Bureau of Indian Affairs, especialmente con W.P. Dole, el comisario de esta institucion,
que mandaba también espias a su territorio.

Esta limitacion territorial tenia graves consecuencias estructurales para la tribu, porque
se perdid tierra de caza y agricultura, lo que les hizo mdas dependientes del gobierno
norteamericano. Las autopistas que cruzaron su territorio, destruyeron sus cultivos y

provocaron el robo de sus pertenencias, especialmente sus caballos.2"’

Con la venta de terrenos por el “Northern Kickapoo Treaty” de 1854 llegaron mas
colonos a su territorio, hasta que demandaron mas terrenos. El intermediario Badger
intentaba convencer a los kikapu de vender mads tierra, lo que fue fuertemente rechazado
por la tribu. La situacion se agravd cuando se planteé la idea de construir un puente para la
autopista. Pues esto presion6 a los kikapt para que divideran su terreno en lotes para los
comerciantes y especuladores de tierra. Asi, Badger intenté la disolucidn de la reservacion
en Kansas en lotes individuales por el cruce del Trans-western Railroad. Este
fraccionamiento atentaba contra sus creencias fundamentales que surgian de la creencia de
que el Gran Espiritu les ordené manteneer en un territorio comun. Finalmente, los kikapu
aceptaron la divisién de su terreno en lotes, 80 acres por cada familia, y el resto era para los
kikapt del sur que recibieron 40 acres por persona.’*® Badger supervisé en una forma
drastica al interior de la reservaciéon el descontento de los kikapu. Pero los nuevos jefes,
como Charles B. Keith, agente de Bureau of Indian Affairs, y Samuel C. Pomero, el
representante de Kansas en el congreso, tenian solamente intereses comerciales para el
ferrocarril, asi como un nuevo reparto y una venta de los terrenos a la compafiia de los
ferrocarriles.”* Los kikap eran defendidos por el general de Kansas, W.W. Guthrie, quien

apoyaba la idea de declarar el contrato de 1854 como un fraude. Guthrie mand6 una carta al

M6 A M. Gibson, op. cit., p. 119.
M7 Ibid, pp. 120 s.

2 1bid., pp. 124 s.

29 1bid., p. 119,
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presidente Lincoln sobre el fraude del contrato, porque segin William P. Dole, el nuevo
comisario de Indian Affairs, y Guthrie, el contrato era firmado no por los jefes de la tribuy,
sino por personas no adecuadas. Ademds, el agente Keith forzaba a los kikapu a firmar el
contrato con la amenaza de traer tropas, y después se negaba a pagar las anualidades a la
tribu y subid los precios a las mercancias.”® A pesar de que el presidente Lincoln y el
congreso suspendieron en 1863 el contrato, siguio el reparto de la tierra para los colonos y
el ferrocarril en 1864: 125,000 acres a un precio de $1.25 por un acre. Sin embargo, las
anualidades no fueron pagadas por Keith a los kikapt. De esta manerz, en 1869 solamente
93 kikapt aceptaron la division del terreno en lotes, mientras 172 estaban en contra y
querian tener el terreno en comun.>!

Este fraccionamiento motivaba mas a los kikapti para marcharse hacia el sur para seguir

en sus tradiciones y alejarse de los blancos.

Expansionismo cultural

Con el expansionismo territorial entr6 también el expansionismo cultural para integrar a las
tribus restantes a la sociedad nacional, pero no como grupos enteroé, sino como individuos
asimilados. Este manejo de la dominacion de los pueblos indigenas fue la via para integrar
a estos grupos en la sociedad nacional.

En este sentido podemos hablar de un poder indirecto”” de Estados Unidos sobre los
grupos étnicos de su pais, en comparacién con el poder directo del expansionismo
territorial. El expansionismo cultural implica un aspecto estructural e ideolégico. El poder

3
estructural o el “structural power”?

se expresa en forma de las estructuras econémicas en
las reservas norteamericanas, donde se nota un cambio de la actividad econdémica, por
ejemplo, en el caso de los kikapn, en su paso de la caceria a la actividad de agricultores o

receptores de la ayuda social de Estados Unidos. Este fenomeno se da en el caso de las

29 1bid,, pp. 130 - 133,

5L Ibid, pp. 134 s.

2 Stefan A, Schirm, op. cit., p. 37.

3 Susan Strange, op. cit., pp. 565 ss, en Stefan A. Schirm, op. cit., p. 37.
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reservaciones de Kansas y Oklahoma, donde primeramente tenemos el cambio de la caceria
hacia la agricultura, porque las limitaciones territoriales en las reservaciones no dejaron
suficiente lugar para llevar a cabo esta actividad original. Finalmente, cuando se parcelo el
terreno por la masiva entrada de colonos y especuladores de la tierra, no quedd suficiente
lugar para la agricultura, y fue entonces cuando los kikapu se volvieron por completo

dependientes de la ayuda gubernamental.

Este factor estructural facilitdo entonces en mayor grado la aculturacién y asimilacién a
través de un poder ideoldgico o “soft power”,>** que se llevé a cabo a través de las escuelas
y las mistones para “civilizar a los salvajes”, como hemos visto en el Destino Manifiesto.
Por ese motivo mandaron a los misioneros a sus aldeas para cambiar sus costumbres. Las
escuelas construidas en sus reservaciones deberian darles una educacion sistemadtica, pero
estos intentos tenian resultados contrarios. Elise Marienstras habla de la
“despersonalizacion por la influencia “civilizadora™ de los misioneros y de los politicos.”?
Esto facilitaria la extincién de la tribu de una manera mas sutil, es decir a través de la
asimilacion a la cultura norteamericana.

En realidad no se puede separar el poder estructural del poder ideolégico, porque las
actividades econdmicas de la tribu estaban intimamente interrelacionadas con la vida
religiosa. Asi, con la reduccidén y divisidn de su tierra, los indigenas perdieron sus
actividades tradicionales de caceria y les quitaron de esta manera todo el fondo religioso.

Este hecho tuvo como consecuencia la caida moral de la tribu y les atrajo al
alcoholismo, al “agua de fuego”. Ademas, los desmoralizd también el comportamiento
corrupto de los comerciantes y especuladores de la tierra. Elise Marienstras nota un proceso
triple que determiné la vida tribal en las reservaciones: “pérdida territorial y demogratfica;
desmoralizacion por el alcohol y la corrupcidn traidas por los blancos; despersonalizacion
por la influencia ‘civilizadora’ de los misioneros y de los politicos.”*® Por tal razén, los

indigenas se degeneraron y perdieron el sentido de resistencia. Ademds fueron mas

facilmente defraudados.

254

Joseph Nye, op. cit., p. 168, en Stefan A. Schirm, op. cir., p. 36.
255 flise Marienstras, op. cit., p. 95.
28 tdem.
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Este proceso queria terminar por completo con las tribus de América del Norte para dar
lugar a un expansionismo mayor de los blancos. Por esa razén, no es sorprendente una

resistencia india.

4.3.2. Resistencia activa

Frente a estas limitaciones territoriales y expulsiones de su lugar de origen, las tribus
norteamericanas se pusieron furiosas. No es que estas tribus fueran feroces desde el
principio, sino que los blancos las hicieron por los robos de sus tierras, los fraudes y las
matanzas de su gente; por lo cual, no es sorprendente que los apaches y comanches
asaltaran a colonos blancos e hicieron “scalps”. Era la furia frente a una injusticia
incomparable. Para los que posefan desde generaciones esta tierra, ya no hubo lugar. Ni
siquiera tenian la posibilidad ejercer sus tradiciones milenarias, sobre todo la caceria en

conjunto con sus ritos religiosos.

A partir de entonces empezd una migracién incontrolada hacia las diferentes partes de
Estados Unidos, especialmente hacia al oeste y al sur, porque el este estaba demasiado
poblado por los blancos. En realidad era una lucha para sobrevivir y protegerse del
exterminio de sus grupos. En ese instante, los indigenas chocaron con otras tribus asentadas
en estos lugares. Peleas entre ellas mismas era la consecuencia, pero también se juntaron

varias tribus movidas de sus lugares originales en contra de los colonos blancos.

En este tiempo, también una parte de los kikap se rebelé contra el despojo injusto de su
territorio y el intento de asimilacion en ia reservacion. Por tal razdn, se dividié el grupo en
los kikapu del norte, que permanecieron en la reservacion de Kansas, y en los kikapt no
conformistas del sur, o los kikapt del Middle Border, que dominaban la parte media o el
corredor de Estados Unidos y se unieron con los cherokee, chocktaw, creek y seminoles en
el Indian Territory para resistir a las agresiones de los intrusos blancos, formando una

frontera contra la expansion territorial de Estados Unidos. >’

27 A M. Gibson, p. 142.
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Asi, Keoquark se fue con 50 kikapu al oeste de Kansas para cazar y atacar a los colonos
por la venganza del contrato, v en 1874 se unid con los kikapti del sur en el Indian

Territoriy. °*

Nokowhat, por otra parte, salid en 1864 a México para luchar con pasién y venganza,
uniéndose con los kikapi mas resistentes del sur, lo que vamos a mencionar en la migracién

de los kikapti hacia Texas y México.?®

La resistencia kikapu presentada en la migracion hacia Texas v México:

Los kikapt no conformistas buscaron un lugar permanente para ejercer sus tradiciones
originales y sobrevivir en este mundo hostil. Por tal razén se movian hacia el oeste y el sur,
donde todavia la poblacién blanca era minoria y la esperanza para encontrar terreno de caza
era mayor. Pero los kikapi no eran los tinicos que buscaron tierra. En el camino hacia el sur
se encontraron con otras tribus, con las cuales formaron una fuerte resistencia contra los
invasores blancos.

Este proceso de emigracién hacia el sur empezé desde mucho antes. Los kikapu, junto
con los shawnee, delaware y cherokee, fueron invitados por los espafioles a proteger a los
colonos espafioles en el territorio texano contra los kiowa y comanches. En esta ocasién se
tiene que mencionar que los kikapu disfrutaron esta invitacién desde el siglo XVII por el
emperador Carlos I1I, que “concedid al grupo una extension de tierra en el actual territorio
de Texas, alrededor de 1675, con el fin de que los integrantes del grupo defendieran esas

»260 wpor |a efectiva

tierras frecuentemente invadidas por tribus indigenas belicosas.
custodia realizada, el jefe Pemwetana recibié en 1784 una Medalla al mérito otorgada por
las autoridades espaﬁolas.”26[ Ademds, el gobernador Cordero convencio a los kikapu de
defender a los espaiioles contra los anglo-americanos con diferentes regalos, como el
aguardiente y el brandy. De esta manera, los kikapit llegaron hasta San Antonio, Sabine y

Angeline, formando una nacién con los cherokee, con el jefe Bowles, y posteriormente con

58 Ibid . p. 136.

> Ibid, p. 143,

%0 Carlos Sierra, Los Indios de la Frontera, (México:La Muralla, 1980), p. 160, en Los Kikapas (México:
INI, 1982), p. 1.

%1 Ana Maria Dardén Martinez, El Grupo Kikapt (México: INI, 1980), p. 1.
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el jefe Tahchee, luchando junto contra los osage y los blancos en Arkansas para
exterminarlos.?®® Esta resistencia se quebro en 1828, cuando la milicia norteamericana se
arm¢ contra los kikapu bajo el comandante Mayor Theodore Pierson para destruir la ciudad

de los kikapu y cherokee 2

A partir de 1819, cuando la tribu kikapu perdié en el contrato de Colina-Custer su
terreno en la regidn de Ilinois e Indiana, por o que tuvo que trasladarse hacia Missouri,
empezé la division entre los kikapu del norte y los del sur. Los kikapi del norte
permanecieron en Kansas y los del sur emigraron hacia Texas y México. Decepcionados de
la situacion en la reservacion de Kansas, un grupo de 400 kikapt bajo el mando de Kishko,

un jefe de guerra no conformista, se marcho hacia Texas y México.

Después de la independencia de México en 1821, los kikapti buscaban la proteccion de
México contra el expansionismo norteamericano, donde consiguieron titulos de propiedad
para la agricultura.?®* En 1824 hicieron una peticion al alcalde de San Antonio, Texas para
adquirir tierras mexicanas, las que ¢l presidente Victoria les concedio.”®® Por esta razon, los
kikapu se sentian agradecidos con México y tomaron parte en la lucha contra Texas en la
rebelién mexicana en 1838. Asi los kikapi empezaron a utilizar el transito como
instrumento de resistencia.’®® Edward Gesick menciona una migracién en 1839, de ochenta
kikapti a Matamoros, invitados por el gobierno de México hacia Morelos, Coahuila.®®’

En el periodo pacifico de 1842 ~ 1852 empezé un contacto entre seminoles, kikapi y
mexicanos. Es decir, después del contrato de Guadalupe Hidalgo en 1848, “los kikapu,
seminoles y mascogos prefirieron a México que a los Estados Unidos. Combatieron a los
grupos ndémadas con la condicion de ‘cazar libremente en los territorios al sur del Bravo y

para esto crearon en junio una comision negociadora con ¢l gobierno mexicano. Sus

representantes fueron Gato de Monte por parte de los seminoles, Isidro por los mascogos y

%2 A.M. Gibson., pp. 144 — 146,

3 Idem.

* Ibid, p. 147.

25 Arnulfo Embriz O. y Ma. Cristina Saldafia Fernandez , op. cit., p. 9.

%6 A.M. Gibson, op. cit., p. 154.

*7 Edward J. Gesick, “Kickapoo resistance and survival through migrations in Mexico and Texas, 1835 -
1877, en The Journal of Big Bend Studies, vol. VI (Alpine, Texas: Sul Rosstate University, enero de 1994),
p. 75.
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Popiman por los kikapu.”?'68 Segun Eward Gesick, el representante de los seminoles Wild
Cat o Gato del Monte, junto con John Horse, jefe de los seminoles negros, tomaron esta
iniciativa para escaparse de la opresidon en los “Indian Territories” buscando asilo en
Meéxico, donde se encontrd a veces con el jefe de los kikapti Papequah y otras tribus.2®®
Entonces, los kikapi, seminoles y mascogos, representados por Gato del Monte, “firmaron
su primer tratado ante Antonio Maria Jauregut, inspector general de las colonias militares
del oriente en el afio de 1850.*"° La peticidn fue autorizada por el general José Joaquin
Herrera, presidente de México, el 25 de octubre de 1850, bajo la condicion de defender la
frontera junto con los seminoles y mascogos contra los ataques de comanches, jurando
fidelidad al gobierno mexicano.’” “En el acuerdo se establecieron las bases para su
ocupacion asi como la dotacion de tierras y herramientas de trabajo que recibieron del
gobierno mexicano.”?’

Por este motivo, en julio 1850,800 seminoles negros y kikapu cruzaron el Rio Grande
cerca de Eagle Pass, con sus jefes Wild Cat, John Horse y Papequah, en espera de 70,000
acres en México.””® “En 1852 los kikapu fueron ubicados en un lugar llamado La Navaja,
del que pidieron ser traslados por no tener tierra suficientemente productiva y por falta de
agua. En 1859, en respuesta a su peticion fueron ubicados en El Nacimiento, terrenos
expropiados al terrateniente Carlos Sanchez Navarro.”?’* Benito Juarez otorgd a la tribu
kikapt sus tierras comunales en una concesion definitiva en 1859, con una dotacién de
3,510 héctares. En el tiempo de Lazaro Cardenas el terreno llegd a tener 7,022 hectéreas,

por el aumento de tierra €jidal para el ganado®”

En el tiempo de la Guerra Civil en Estados Unidos, unos seiscientos kikapu se juntaron

bajo el jefe Machemanet para emigrar durante el otofio e invierno de 1862-1863 a México.

28 Instituto Nacional Indigenista, Cronologia de los Kikapoo, manuscrito INI.

9 Edward Gesick, “Kickapoo Resistence and Survival Through Migrations in Mexico and Texas, 1835 —
1877, op. cit., p. 79.

0 Martha Rodriguez, op. cit., p. 117.

' Arnulfo Embriz O. y Ma. Cristina Saldafa Fernandez, op. cir., p. 10.

72 Martha Rodrigues, op. cir., pp. 117 s.

3 Edward J. Gesick, “Texas-Mexican Kickapoos at a Crossroads: where go from here?” en TheVictoria
Colleg, Conference on South Texas Studjes 1994 (Victoria: Texas: The Victoria Collage Press, 19%4), p. 171,
™ Ana Maria Dardén Martinez, op. cit., p. 2.

7 vid Edward J. Gesick, “Texas-Mexican Kickapoos at a Crossroads: Where to from here?” op. cit., p.171;
Martha Rodriguez, op. cit., p. 119; Arnulfo Embriz O. y Ma. Cristina Saldafia Fernandez, op. cit., p. 12.
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Debido a buenos reportes sobre las condiciones en Morelos, México, 700 kikapu dejaron
Kansas bajo el jefe Nokowhat para marcharse en 1864 hacia el sur,”’® a San Antonio, donde
se integraron al ejército mexicano y usados como espias lucharon contra los comanches,.””’
El 8 de enero de 1865, un dia con mucha nieve, 400 soldados norteamericanos atacaron en
Dove Creek el campamento de los kikapl con mujeres, nifios y ancianos en camino a
Meéxico. Los kikapi, bajo el mando de Nokowhat, contraatacaron a los norteamericanos y
ganaron la victoria sobre la “West-army” luchando con resultado de 22 a 26 texanos
muertos y 60 a 90 heridos.”™

Después, los kikapi de Nokowhat se juntaron con los kikapt de El Nacimiento. Pero la
venganza frente a los texanos no dejaba descansar a los kikapl. Junto con otras tribus
practicaron una lucha sangrienta contra esta traicidon norteamericana, buscando refugio en

El Nacimiento.?”

Los kikapi desempefiaron un pape! importante para los mexicanos, no solamente al
servir de vigilantes de la frontera, sino también al apoyar los intereses comerciales de
fot 280 . o . h
México;”"" ademas los guerreros kikapu, junto con los seminoles y mascogos, lucharon en
la frontera contra los comanches y apaches,zm pero se unieron también con los comanches
i ) . . 282
para luchar contra los blancos, alejando el peligro del enemigo en comun.”™ En este

proceso se ve la cohesion intertribal en contra de los blancos.

Los colonos de EUA se sentfan en peligro por los ataques continuos de los kikapt y se
quejaron con el gobierno norteamericano pidiendo su ayuda, cuando, en febrero de 1873,
dos texanos fueron muertos por los guerreros kikapu, por lo que se enteraron que sus

pertenencias se encontraban en permanente asedio.”®

8 E, John Gesick, op. cit., p. 15.

7 A M. Gibson, ap. cit., pp. 158 s.

8 Vid. A.M. Gibson, op. cit.,pp. 202 —205; E. John Gesick, op. cit., p. 15.
2 Bill Wright y E. John Gesick, ap. cit., p. 15.

0 1id A.M. Gibson., pp. 169 - 175.

! Ibid., p. 201,

2 Ibid., pp. 184 s.

2 Ibid., pp. 212, 222.
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MAPA 6:
EL NACIMIENTO Y SUS ALREDEDORES EN 1873

EL NACIMIENTO Y $US ALREDEDORES. EN EL REMOLINO FUE LA MASACRE
DE KIKAPUS EN 1873
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Fuente: Martha Rodriguez, op. cit., p. 126,

Desde ese tiempo empezaron las negociaciones de EUA con los kikapu para
convencerlos de regresar a su reservacion en EUA, para terminar con las amenazas frente a
los colonos y tener a los kikapu bajo su control, pero el gobierno mexicano no estaba de
acuerdo, pues le convenia hacer negocios con los kikap( y tener su apoyo para vigilar la
frontera norte. Por esa razdn, todos los intentos de que volvieran a su antiguo territorio

Sl Y negativa de los kikapi provocd la intervencién del ejéreito

fracasaron.
norteamericano, que ordend al coronel Mackenzie, al mando del cuarto regimiento de
Caballeria, que diera una leccién a los independientes y aguerridos kikapt establecidos en
Coahuila. El 19 de mayo de 1873, Mackenzie, sin respetar las leyes de México, cruzoé el rio

Bravo por El Moral y atacd por sorpresa a los kikapi radicados en El Remolino,

2 Ibid., pp. 228 s.
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Coahuila.”?® La tactica fue, como en casos anteriores, la sorpresa. El 18 de mayo de 1873,
cuando “los guerreros habian partido de caza el dia anterior [y] en la villa sélo se
encontraban los ancianos, mujeres y nifios”.?®® Era una lucha de indefensos, donde mataron
a los que se resistieron y capturaron a los otros. En suma fueron 40 mujeres y nifios
capturados y secuestrados. El 15 de mayo de 1873, los llevaron sobre el Rio Grande hacia
San Antonio y después al Indian Territory por el miedo de una recuperacion de los
cautivos.”®’ Esta tictica mostro el temor de los norteamericanos frente a la tribu kikap, o
mejor dicho la cobardia, cuando planearon un asalto de la tribu con 400 hombres de
caballeria utilizando a los mascogos como espias para esta operacién. El objetivo de
Mackenzie era la destruccion completa del pueblo kikapi®®® y el traslado de su gente al
territorio norteamericano. Finalmente lograron que aceptaran volver, luego de reuniones
prolongadas con la tribu, donde ofrecieron 12,000 dolares para el vigje y 12,000 ddlares
para caballos, mulas etc.® De esta manera el 26 de agosto de 1873, 317 kikapu salieron de
Sta. Rosa de Meéxico para trasladarse a EUA, donde fueron bienvenidos el 20 de diciembre
por los prisioneros en Fort Gibson, una reservacion en el Indian Territory y donde
aceptaron su nuevo hogar.290 Amado Rivera menciona en este caso la creacion de una
nueva reservacion en Qklahoma, de 200,000 acres, en el afio 1883 para los kikapu, que fue
parcelada en 1891 en 80 acres para cada kikapt y el resto vendido a no indios, “aunque dos
tercios de la tribu no aceptd el acuerdo. El Congreso lo aprobd en 1893 y la tierra que se les
quito a los indios fue ocupada en 1898. Esa tierra era el 90 % de lo que habia sido de ellos y
era la més rica del Estado de Oklahoma.”*!

En los siguientes afios, los que se quedaron en El Nacimiento vigilaron la frontera contra
loa apaches y comanches, pero “Quedaban pocos kikapt para sorprender y asaltar a los
texanos, ademas, en su mayoria, los indios noémadas habian sido exterminados o se

39292

encontraban rcducidos en las reservaciones.”” Por esta razon, en el siglo XX se dedicaron

a “la lucha por el reconocimiento de sus tierras por parte de los diversos gobiernos

255 Martha Rodriguez, op. cit., p. 124.

8 tdem.

%7 A M. Gibson, op. cit., pp. 243 —247.

28 Ibid., p. 241.

*1bid., pp. 250 s.

0 Ibid. pp. 251 s.

' Amado Rivera Balderas, op. cit., p- 6.

2 Martha Rodriguez, Martha, op. cit., p. 130.



mexicanos y sus derechos sobre el agua, pero sobre todo, el respeto hacia la forma de la
vida heredada de sus antepasados.™”

Al inicio de la Revolucidon Mexicana apoyaron a Francisco [. Madero y a Victoriano
Huerta, esto hizo que no pudieran regresar a territorio mexicano hasta 1920.%** Después,
aunque continuaron su vida como agricultores, cazadores y ganaderos, siguieron con

problemas con sus vecinos mexicanos por los limites de su area de caza.””

En 1940, los kikapu sufrieron un cambio muy brusco en su forma de vida, debido a una
grave sequia que afect6 su territorio, porque una mina bajé mucho el nivel del agua.”*® La
mina, que se menciona en el texto de Amado Rivera Balderas, no esta especificada, pero
probablemente se trata de una mina carbonera, porque esta region de Muzquiz se reconoce
como una de las mas importantes localidades de yacimientos carboniferos del pais.297 No
obstante, la poblacién de Muzquiz menciona también minas de “Florita®, un mineral
blanco, parecido al marmol, que se exporta al extranjero, especialmente a Estados Unidos.
Asi, los kikapu de El Nacimiento perdieron en 1942 una gran parte de las cosechas, debido

298 , .. ; _
“La caceria decrecity debido a los ranchos ¢ercanos

a las sequias mas fuertes y continuas.
y el exceso de caceria en tierras vecinas. Siendo El Nacimiento insuficiente para subsistir,
los kikapt se vieron obligados otra vez a emigrar y regresar a Eagle Pass””® En El
Nacimiento se quedaron especialmente la gente grande y los sacerdotes del Concilio
Tradicional, porque es el centro ceremonial de los kikapu, a donde regresan cada afio y
permanecen seis meses. A partir de entonces se empezaron a emplear en el trabajo jornalero
en el norte de Estados Unidos.

Un hecho importante en la historia de este grupo fue la bisqueda de un terreno para
vivir, pero al ser extranjeros en EUA, no tenian derecho a comprarlo; entonces los kikapt,

aborigenes de este pals y poseedores del mismo, pidieron permiso para poder comprar un

pequeiio pedazo de la tierra que era suya. El 8 de enero de 1983, fue permitido por el

3 Idem.

3 tdem.

2 Idem.

** Amado Rivera Balderas, op. cit., p. 7.

* Vid. ltan Bizberg, “Elecciones en Coahuila en la década de los ochenta”, en Tonatiuh Guilién Lépez,
coord., Una Década de Politica Electoral (COLMEX, COLEF, 1992), p. 131.

%8 Segitn Adolfo Anico, mencionado por Ana Maria Dardén Martinez, E1 Grupo Kikapu (México: INI, nov.
de 1930), pp. 7s.

% Amado Rivera Balderas, op. cit., p. 7.




94

presidente Ronald Reagan la compra de 120 acres de tierra con un valor de $ 169,500
dolares en el Condado de Maverick en Rosita Valley, 5 millas al sur de Eagle Pass en
Texas.*® Esto fue, segun Frank Barrientos (Vid Ftg. 33), un gran logro, porque les
concedid la ciudania, la autorizacidén de comprar tierra en Texas y los beneficios de los

servicios que se otorgan a las tribus norteamericanas.”’’

El expansionismo territorial de los americanos frente a los kikapti se mostré a lo largo de
su historia como un desplazamiento violento desde los Grandes Lagos hacia Kansas y
Oklahoma. La salida a México fue para los kikapa del sur un escape de estas presiones
violentas y de su limitacion de libertad en las reservaciones, donde se les obligd
indirectamente a cambiar su estructura economica, es decir de la caceria a la agricultura.
Meéxico, en constraste, significaba para ellos la libertad para practicar su vida tradicional de
caceria. En las reservaciones, por otra parte, se intentaba someter a estas tribus “salvajes” a

una vida més civilizada a través de una asimilacidn a la sociedad norteamericana.

Resistencia india: resistencia pasiva o cultural

La salida de las reservaciones implicaba también una resistencia cultural, porque el objetivo
primordial era la salvacién de su cultura que estaba ligada a la caceria. En segunda
instancia, consiguieron de esta manera cierta libertad para autodeterminarse. Esto implicaba
también la decision libre sobre la educacion. Por tal razoén, los kikapu del sur podian
rechazar la ensefianza que se impartia en las escuelas erigidas en las reservaciones, que
buscaban integrarlos mas facilmente en la nacién quitAndoles su caracter propio 'y su
identidad. Gracias a sus grandes guias espirituales, pudieron resistir a estas amenazas
destructivas, sobre todo cuando se trataba también de malas conductas, del alcoholismo y

posteriormente de la drogadiccion.

3% Land Acquisition Commitee Report, 1981 - 1989, The Traditional Kickapoo of Texas, 1984, p. 4
% Francisco Barrientos, The Texas Band of Traditional Kickapog Indians (Eagle Pass, Texas: News Release,
1985), p. 3.
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Conclusion:

Como hemos visto, el expansionismo norteamericano provoco el desplazamiento de
varias tribus indias de su lugar original, llegando, en algunos casos extremos, hasta la
extincion. Sin embargo no era suficiente con el puro traslado de estos grupos del noroeste y
del centro, también se dio una limitacién drastica de su territorio, debido al robo de sus

tierras y al fraude en los contratos de compra-venta.

La justificacién ideoldgica para esta agresidn masiva proviene del Destino Manifiesto,
que considera a los indigenas como seres humanos inferiores o salvajes que no sabian
aprovecharse de estas tierras y que poseian creencias demoniacas, dafiinas para la
humanidad. Es decir, los blancos tenian todo el derecho de ingresar a sus territorios,
actuando a favor de la humanidad por la expulsion del demonio de estas tierras y para
traerles la “verdad”. Era, por decirlo asi, un intercambio de tierras a cambio de una “cultura
de valor superior”.

A pesar de que los espafioles nunca tomaron en cuenta a los indigenas, los protegieron, y
los ingleses reconocieron las “Leyes Indias”; en comparacion, los norteamericanos los

2% por esa razén, se puede

consideraron como “naciones extranjeras” hasta el afio 183
considerar el expansionismo territorial de los estadounidenses como una invasion extranjera

que rompio las leyes internacionales de la soberania de una nacién independiente.

Este expansionismo territorial fue completado con el expansionismo cultural, a través de
los métodos de asimilacién a la sociedad dominante, buscando integrar estas tribus a la
nacion norteamericana aniquilando sus caracteristicas. Al integrarlos por via de la
asimilacion, se ponia en peligro su identidad y se hacia posible el exterminio del grupo
étnico. Este proceso implicaria el fin de su cultura y de su grupo fisico en si, lo que seria

una tactica comoda para apoderarse de todo su tetritorio sin usar la fuerza militar.

Por esa razdn, las tribus norteamericanas, en nuestro caso los kikapu, se dieron cuenta de

este propoOsito destructivo, y se unieron con otras tribus para enfrentarse a esta agresion

%2 Anela Moyano Pahissa y Jesiis Velasco Marquez, EUA 1, op. cit., p. XXV.
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territorial y cultural. Para esta unidn intergrupal era necesario un fortalecimiento cohesivo
del grupo, que surgia a través de grandes jefes espirituales en la lucha por su sobrevivencia
y la defensa de su territorio, que era suyo y debe considerarse todavia como su propiedad.

La facilidad de los europeos y posteriormente los norteamericanos para conquistar estas
tierras se explica por la divisién de los indigenas en diferentes tribus pequefias, por los
conflictos entre si y por la superioridad de los europeos en el area militar,’® sobre todo
cuando los europeos renovaron su ejército de una manera interminable. Asi, las victorias
iniciales de los indigenas sobre los europeos no les servian frente a los ejércitos
restablecidos.

La tactica de los norteamericanos era mandar primero sus colonos para invadir el
territorio indigena y posteriormente inculpar a los indigenas por sus levantamientos, y de
esta manera tomarse el derecho de detender a los colonos y apoderarse legalmente de estas
tierras, aunque con contratos ilegales, debido al desconocimiento del idioma inglés y de la
escritura por parte de los indigenas. De esta manera, los norteamericanos no atacaron a los

indigenas, sino que actuaron solamente para defenderse de las agresiones extranjeras.

En suma, se puede decir que los europeos y los norteamericanos robaron a las naciones
indigenas su territorio para expandirse sobre ellos, dominarlos y presionarlos fisica y
culturalmente en las reservaciones, extensiones territoriales aseguradas por el gobierno
norteamericano a los grupos indigenas, pero sometidas a limitaciones “necesarias”, en
cualquier momento. Debido a que en estas reservaciones no podian garantizar su actividad
economica original de la caceria, que representa toda su estructura tradicional y religiosa,
los kikapi se marcharon hacia México para mantener su vida tradicional. Al cambiar su
estructura econdmica se crea una mayor dependencia del apoyo estatal y esto facilita la
influencia cultural de la nacion dominante.

El alcoholismo y la drogadiccién son, en este sentido, consecuencias naturales de un

desarrolio social negativo.

% Willi Paul er af., Die Vereinigten Staaten von Amerika, Band 1, 2a. ed. (Bonn: 1992), p.53,
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CAPITULO 5
DATOS GENERALES

Para estudiar la cohesidn grupal de los kikapu como instrumento de resistencia, es
indispensable enterarse sobre los peligros a los que se enfrenta la tribu hoy en dia. Por tal
razon, este capitulo trata acerca de las influencias culturales de los kikapt a través de las
migraciones que ponen en peligro su sobrevivencia cultural. Para este propdsito es
conveniente enterarse sobre algunos datos generales, como la distribucion de la tribu,

extension territorial y su demografia.

5.1. Distribucion de la tribu kikapu

A lo largo de su historia, la tribu kikapti se ha dividido en varias subtribus, la de Kansas,
Oklahoma, e Eagle Pass, Texas. Mientras El Nacimiento en Coahuila, México, forma el
punto de referencia religiosa o de la cohesién grupal de las tres subtribus. Es decir, las tres
subtribus acuden a las ceremonias anuales en El Nacimiento y tienen el derecho de vivir en

esta localidad.*™

Por otra parte, las subtribus de Kansas y Oklahoma no tienen derecho de vivir en Eagle
Pass, ni los de Eagle Pass en los territorios de los demds subtribus, pero los originarios de
El Nacimiento pueden tener propiedad en Eagle Pass’” Es decir, los kikapu de El
Nacimiento forman con los de Eagle Pass una sola unidad, tienen terrenos en las dos partes
y no existe una frontera internacional para ellos, aunque El Kickapoo Village tiene su

propia administracién econdmica y politica, asi como Kansas y Oklahoma.

Mientras Kansas es una reservacion de 120 acres, Oklahoma solamente cuenta con un

area tribal, fraccionada en parcelas individuales de 80 acres, donde no se tiene una area en

% Segiin una entrevista con el presidente del Concilio en Eagle Pass, Texas, realizada en EIl Nacimiento,
Coahuila, 29 de diciembre de 1996,
305

{dent.
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comun, Gnicamente existe una administracidn para los kikapt de esta re:gic')n.3 % En Texas se
trata de un area de terreno federal de 113 acres segin el Land Acquisition Commitee
Report.*®” En comparacion, El Nacimiento, Coahuila comprende 7,022 hectdreas de tierra

308 .
v los demas fueron

soberana, de donde 3,510 fueron otorgados por Benito Juarez,
cedidos por Venustiano Carranza y Lazaro Cérdenas para la cria del ganado.”” Estos datos

han variado en los dltimos aiios por la venta de terrenos.

5.2. La demografia de la tribu kikapt

Si se refiere ahora a 1a poblacion de Kansas y Oklahoma, nos faltan datos exactos. Por
gjemple White Water, un famoso guerrero y jefe de los kikapti en Kansas (Vd Figs. 28 s),
nos dijo que en la reservacion de Kansas viven aproximadamente 400 kikapu, de los cuales
solamente cinco hablan el idioma kikapi.®'’ En Oklahoma tenemos un nimero de

aproximadamente 1,200 kikapu, casi ¢l doble de El Nacimiento y Kickapoo‘\"ilIage.311

Para El Nacimiento, Coah. y el Kickapoo Village en Eagle Pass, Tex. —al ser una
comunidad binacional- existen datos del censo los que ubican en los dos paises. Por
ejemplo se registra, segun Rail Garza, en el censo de salud en Kickapoo Village, Texas, en
el afio 1990 una poblacién de 717 habitantes y en 1995 una poblacién de 742, lo que tiene
en total un crecimiento de 25 habitantes.>'

El censo oficial de la poblacién indigena mexicana notifica en 1990 solamente 345
kikapu en el Estado de Coahuila.’"® De esta manera quedaria en 1990 una poblacién de 372

kikapa para Kickapoo Village, Tex. En 1995, segtn esta informacion, sube la poblacion

kikapu de Coahuila a 347 °" y en El Kickapoo Village a 395.

0 tdem..

37 Land Acquisition Commitee Report 1981-1984, op. cit., p. 4.

% Martha Rodriguez, op. cit., pp. 118 s.

% Arnulfo Embriz O. y Ma Cristina Saldaia Fernandez, op. cit,, p. 12.

9 Entrevista con White Water en EI Nacimiento, 2 de enero de 1997,

f:' Entrevista con Antonio Zuque en El Nacimiento, 4 de enero de 1997.

2 fdem.

2 INEGI, Coahuila: X1 Censo General de Poblacién y Vivienda, 1990, 1. 1 (México: INEGY, 1991), p. 69,

73.
34

INEGI, Coahuila: Resultados Definitivos(México: INEGI, 1996), p. 146.
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CUADRO 1:
DESARROLLO DE LA POBLACION KIKAPU EN COAHUILA Y TEXAS
DE 1990 A 1995

1990 1995

Kikapl de Coahuila 345 347
Kikapi de Texas 372 305
Total 717 742

Elaborado con informacién de:

Raul Garza (presidente del Concilio en Kickapoo Village) respecto al Censo de Poblacién kikapa por el
programa de salud en el Kickapoo Village, Tex. en los afios 1990 y 1995; INEG!, Coahuila: XI Censp
General de Poblacion v Vivienda, 1990, t. 1 (México: INEG!, 1991), pp. 67, 72; INEGI, Coahuila: Resultados
Definitivos{México: INEGI, 1996), pp. 146, 149.

GRAFICA 1:
DESARROLLO DE LA POBLACION KIKAPU EN COAHILA Y EN TEXAS
DE 1990 A 1995
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Cuando comparamos la poblacion de Kickapoo Village, Eagle Pass en Texas y los
kikapt en Coahuila se nos presenta un ligero crecimiento de habitantes en ambas partes y
con mayor énfasis en el lado norteamericano. Empero estos datos no son completamente
conflables debido a la dificultad del registro en las dos unidades por la constante migracién

de los kikapu entre las dos localidades.’”” Ademds, el registro de la poblacién de los kikapt

313 Esta inexactitud deriva de la extraordinaria inestabilidad local de la tribu, debido a su migracion continua a
Texas, Oklahoma v, en pocos casos, a Kansas. Por otra parte muchos kikapt todavia no estan registrados en
El Nacimiento, pero se consideran como mexicanos por su propiedad en El Nacimiento, o se dejan registrar a
una edad mayor en Muzquiz con un juez familiar,
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de El Nacimiento se refiere a todo el Estado de Coahuila, aunque la mayor parte se
encuentra en EI Nacimiento. Por otra parte, se registran los mismos kikapu en los dos

partes, aunque en realidad significan una sola unidad.

CUADRO 2:
DESARROLLO DE LA POBLACION KIKAPU EN TEXAS
DE 1990 A 2000

Anos Kikapu de Texas

1990 372
1995 395
2000 *450

*Dato conseguido por la administracion de Kickapoo Village.

GRAFICA 2:
DESARROLLO DEMOGRAFICO DE LA POBLACION KIKAPU EN TEXAS
DE 1990 A 2000
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Segin el nuevo censo (2000) de los kikapt, llevado a cabo por el Programa de la Salud
en Texas, se confirma todavia el mayor crecimiento de los kikapi cn esta region,
probablemente por el empleo en el casino Lucky Eagle. De tal forma, la poblacion de los

kikapu crecid de 372 (1990) a 450 (2000).

Considerando el desarrollo demografico durante los siglos XIX y XX, se nos presenta el

siguiente cuadro:



CUADRO 3:
DESARROLLO DEMOGRAFICO DE LA POBLACION KIKAPU EN COAHUILA
Y TEXAS DE 1828 A 1995

Ano Kikapu en Coahuila y Texas

1828 550 {Calendario de Cumplido)

1859 1000 (mencionado por Alfonso Fabila)

1873 176 {mencionado por A. Fabila)

1910 226 (Censo, poblacidén que habla dialecte)

1921 293 (A. Fabila, indios que hablan kikapu)

1930 495 (Estadistica Nacional)

1940 354 (Fabila)

1950 352 (Fernando Camera)

1977 355 (Datos aprox. por el INI)

1978 390 {Dat. Aprox. por el INI)

1979 395 (Dat. Aprox. por el INI)

1980 397 (INI)

1981 400 (IN)

1982 500 (INI}

1980 717 INEG! y Progr. de Salud, Tex. y censo del
INEGH

1985 742 INEGI y Progr. de Salud, Tex. y censo del
INEGI

Elaborado con informacidn de:

Fernando Camara B., op. cit, p. 5; Arnulfo Embriz O. y Ma. Cristina Saldafia Ferndndez, op. cit, p. 13;
Alfonso Fabila, op. cir, p. 32; INI, op. cit, pp. 17 s; INEGI (censo 1990), op. cit., pp. 69, 73; INEGI (censo
1995), op. cit.,, pp. 146, 149, Progr. de Salud, Tex. de 1990 y 1995 (segin Raal Garza).

El registro de la poblacién kikapu durante casi dos siglos resulta muy inexacto tomando
en cuenta por una parte a toda la poblacién kikaptl, por otra a los que hablan el idioma
kikapt y finalmente sélo a los monolingiies; es decir, los que hablan el idioma kikapti, no
necesariamente son monolinglics y los habitantes kikapti no son definidos sélo
lingiiisticamente. Ademas, la recoleccion de datos se refiere en uno de los casos a todo el

pais, en otro caso solamente a Coahuila 0 Muzquiz, y finaimente a los kikapd en México y
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Texas. Por eso se nos presenta una gran variedad del censo durante este lapso temporal. La

migracion continua de los kikapt a Estados Unidos hace todavia mas inexacto este cuadro.

GRAFICA 3:
DESARROLLO DEMOGRAFICO DE LA POBLACION KIKAPU EN COAHUILA
Y TEXAS DE 1828 A 1995
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En suma, resulta un crecimiento continuo en la poblacién kikapi, excepto algunas
disminuciones, debido a politicas negativas, como la agresién de Mackenzie en 1873.

Lo significativo de esta estadistica es el aumento de la poblacidn kikapt entre los afios
1828 y 1859, en los que subié la poblacion casi al doble a causa de la donacién del
territorio kikap(t por Benito Judrez. Desplies se registra una caida grave en el afio 1873,
cuando Mackenzie entré al territorio mexicano y se lHevo mas de % de la poblacion kikapu
a EUA. En los afios posteriores empezé a crecer la poblacidén de nuevo, hasta que en 1930
tenemos una gran diferencia en las estadisticas, porque se refiere a datos monolinglics que
no toman en cuenta a toda la poblacion kikap(. A partir de 1940 y 1950, baja la poblacién
en El Nacimiento por la emigracién de una parte de la tribu a Eagle Pass, debido a una gran
sequia en estos afios. En los afios setenta y ochenta sigue creciendo la poblacion, pero no se
distingue entre los kikapu de El Nacimiento y de Kickapoo Village, Texas. De 1990 a 1995
se registra también un crecimiento de méas de 100 personas y no se diferencia otra vez entre

estas dos comunidades, que en realidad es una.
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St juntamos ahora toda la informacion demografica de la tribu kikapq, llegamos a un
nmimero de aproximadamente 2,342 kikapt, que sin embargo pueden ser mas, considerando

a un grupo de kikapu que vive todavia por los Grandes Lagos y algunos kikapt mestizos en

Sonora.>'®

Si nos concentramos ahora en los kikapa de El Nacimiento, es necesario Jocalizar su

ubicacion geografica, el clima, la flora, la fauna y su situacion econémica.

5.3. Ubicacion geografica
MAPA 7:
CROQUIS DE LA UBICACION DE EL NACIMIENTO SEGUN FABILA
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Fuente: Fernande Camara, op. cit.

315 Comentarios de algunos kikapt en El Nacimiento, enero de 1997.
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En este mapa se ven dos diferentes Nacimientos, E{ Nacimiento de los Negros y de los
Kikapt. El Nacimiento de los Negros esta ubicado un cuarto de hora antes de llegar por la
carretera al Nacimiento de los Kikapi,’!” es decir, unos dos kilometros al noreste de esta
poblacion.

Estos negros se llaman equivocadamente también mascogos, aunque no lo son.
Solamente les quedé el nombre, cuando los indigenas mascogos regresaron a EUA. *'* Hoy

51319

en dia ya no son negros, sino “gtieros negros™ ~ por su piel aclarada durante los afios. Por

tal razon no se les puede distinguir de los mexicanos.

*7 1 o0s mestizos de esta region denominan El Nacimiento de los Kikapit como El Nacimiento de los Indios.
8 Entrevista con Ratll Garza en El Nacimiento, 29 de enero de 1996,
*1% Platica con trabajadores “negros” en El Nacimiento, Coah., diciembre de 1996.
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La comunidad de El Nacimiento de los Kikapl se encuentra en el Estado de Coahuila,
en el municipio de Melchor Muzquiz, a una hora y media en coche o 35 Km de la ciudad de
Muzquiz, cabecera municipal."’20 (Vid Ftg. 1) “Este municipio colinda al norte con el
municipio de Acuiia; al sur con Buenaventura y Progreso,; al oriente con Zaragoza, San
Juan Sabinas y Sabinas, y al occidente con Oc:ampo."32l Si se toma como punto de
referencia la ciudad de Melchor Muzquiz tenemos las siguientes zonas que la rodean: la
zona carbonera que junto con las localidades de Nueva Rosita y Sabinas, se ubican a unos
kilometros al este de Muzquiz; en colindancia hacia el norte y noreste se encuentra la zona
Jronteriza con las ciudades de Acufia y Piedras Negras; la denominada zona del ceniro se
localiza al sur de Muzquiz y se caracteriza por los Altos Hornos de Monclova; y 1a zona del

desierto, al oeste en donde se encuentra la localidad de Ocamp0.322

Por su parte, El Nacimiento se localiza en el oeste de Melchor Muzquiz, al pie de la
Sierra Santa Rosa, ubicada “en el lado oeste de la Sierra Madre Oriental en el Valle de

Santa Rosa, 1a altitud de la comunidad es de 500 metros sobre el nivel del mar.”? 5 (Vid.
Fig. 2 - 6)

El nombre “Natimiento” proviene de los manantiales del rio Sabinas en esta
localidad.*®* (Vid Ftg.7 = 11) En otras palabras, es el nacimiento del rio Sabinas. Seglin
esta descripcion del lugar, uno tiene la impresion de una localidad prospera para la

agricultura, pero se tiene que considerar también el factor climatolégico de esta zona.

5.4. La cuestion climatologica

El clima de esta region se caracteriza por su localizacién al norte del “trépico de

cancer”, con temperaturas extremas en verano e invierno, asi como ¢n la zona fronteriza de

2 Amado Rivera Balderas, op. cit., p. 9.

! Arnulfo Embriz O. y Ma Cristina Saldafia Ferndndez, op. cit,, p. 5.

322 17d Uan Bizber, “Las elecciones en Coahuila en 1a década de los ochenta®, en Tonatiuh Guillén Lépez,
coord., Una Década de Politica Electoral (COLMEX, COLEF, 1992}, pp. 129-132.

BN, op. cit., p. 3.

% yd. Alfonso Fabila, op. eit., p. 8.
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Acufia y Piedras Negras. Solamente en El Nacimiento es un poco mas templado, debido a
su valle protegido por las montafias que la rodean. Asi, llega a temperaturas de
aproximadamente 42 °C o mas en verano y de 10 a 20 °C en invierno, aunque de repente
baja hasta 0 °C, lo que afecta a los trigales de inviemo. La primavera y el otofio se
caracterizan por un clima templado de mas de 20 °C. “La temperatura media anual es de
29°C [..].7%%

Lo determinante de este clima para la fertilidad del suelo es la precipitacion pluvial,
cuando el rio Sabinas se llena con agua o se seca, como en los afios anteriores, y expulsa la
poblacién de esta region. Segun los kikapa de El Nacimiento, en los altimos afios llovid
muy poco, lo que provocé que el rio Sabinas se secara por completo hasta el afio 1997,
cuando cay6é mas lluvia e hizo subir el nivel del agua. Segun la versién del presidente de
vigilancia de El Nacimiento, hubo mucha sequia en esta region. En sus palabras “el rio
Sabinas -que por cierto ya se seco por la larga temporada de estiaje.”**® El presidente
municipal dice que desde hace afios se secaron 100 norias y “por ello instalaron un sistema
de bombeo para alimentar a esta comunidad de vital liquido y se instalaron medidores. La
obra tuvo un costo de 580 mil pesos por parte tanto de la federaciéon, como del gobierno del
Estado y del municipio.”®*” A pesar de estas instalaciones, en 1996 se muricron doscientos
cincuenta caballos y vacas, en comparacion al afio pasado, cuando fueron solamente 100.°%
Una sequia duradera perjudica la calidad del suelo y ya no lo deja propicio para la

agricultura. Ademas, a lo largo del tiempo se secaron también las orillas del rio, por lo cual

la flora y fauna de esta region se ajustan a estos fendmenos.

5.5. Flora y fauna

La flora y fauna de El Nacimiento corresponden al clima semidesértico de esta region.
Por ejemplo, a pura vista se registra una vegetacién de arbustos espinosos, como los

huizaches y las pequefias ufias de gato. También crecen diferentes tipos de cactos, nopales y

25 Arnulfo Embriz O. y Ma. Cristina Saldafia Fernandez, op. cit., p. 6.

326 Chacuca Anico, cit. por Ernesto Perea, “Kikapuies, grupo indigena postmodemo”, El Nacional 67, vol.12,
No. 24, 178 (27 de mayo 1996}, p. 13.

%27 Segiin Jests Pader Villarreal, cit. por Ernesto Perea, op. cit. p. 13.

328 Segiin Chacuca Anico, cit. por Ernesto Perea, op. cit. p. 13.
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sabinos. Entre los arboles grandes se cuentan los alamos, gobernadoras y los rompe vientos.
En las regiones mas altas se encuentran también pinos, encinos y cedros.

Las diferentes plantaciones de frutales, como aguacates, ciruelos, duraznos, higueras,
naranjos, toronjas, limones y manzanos, mencionados en la década de 1940 por Alfonso
Fabila,*? desaparecieron hoy en dia casi por completo, debido a las sequias permanentes de
los ultimos afies. La dnica plantacion favorable en esta region son los nogales, a los que
atienden cuidadosamente poniendo cercas a su alrededor para protegerlos de diferentes
tipos de animales.’*

Respecto a la fauna, esta zona se encuentra especialmente poblada de venados en las
regiones altas, animales indispensables para las ceremonias de los kikapl y su cohesion
grupal. Ademds se cuenta, segun la informacion de varios kikapl de El Nacimiento, con
diferentes tipos de animales silvestres y aves, como los conejos, liebres, ardillas, serpientes,
especialmente cascabeles, coyotes, gatos montes, tigrillos y también tlacuaches, codornices,
pumas, diferentes clases de palomas, 4guilas, faisanes, 0sos, zotras, zorrillos, tejones, etc.”!
Probablemente se ausentaron el oso y €l puma en esta region, ya que los kikapd no los

mencionan gltimamente.

De estos factores climatolégicos, de flora y fauna, dependen también las actividades

laborales de los kikapu.

5.6. Actividades econémicas

A pesar de que los kikapt son originalmente cazadores, ya no se dedican a esta actividad
de la caceria por completo, en otras palabras, ya no es el sustento de su vida economica.
Una razon es la limitacién del territorio en comparacion con las extensiones enormes en la
region de los Grandes Lagos antes de la conquista.

Actualmente existen muchos problemas para cazar fuera de su territorio, pero los

mejores venados, segin algunos integrantes de El Nacimiento, se encuentran mas alla de la

32 Alfonso Fabila, op. cit., p. 12.
3 Segiin la informacion de los trabajadores “negros” en El Nacimiento, Coah., 30 de dic. de 1996.
! Vid Ana Maria Dardon Martinez, op. cit., pp. 4 s e informantes de esta regién,
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sierra. Ademas la came de venado es mejor en México que en Estados Unidos, porque los
venados aqui son mas flacos por estar en el monte. Sin embargo hay muchos problemas
ahora para cazar.Ya no pueden irse a cazar, porque el gobierno les puso soldados que les
prohiben el acceso a la caceria, les quitan las carabinas y molestan especialmente a los
indigenas. Algunos kikapli comentan que no se trata de conseguir mas terreno, sino de tener
el acceso al monte que les permiten sus vecinos, pero que obstaculizan los soldados
mexicanos,

En suma, se puede averiguar que la caceria hoy en dia solamente les sirve para el sostén
tradicional de sus ceremonias, pero no como ingreso econdmico como en los tiempos
anteriores, porque la limitacién del terreno no les permite la movilidad suficiente ¢

indispensable para un pueblo cazador.

La actividad artesanal tampoco tiene una importancia primordial como anteriormente,
debido a la escasez de la piel del venado, de la cual se fabrican las “teguas”,’>® bolsas y
cinturones. Los kikapd de El Nacimiento dicen que casi no hacen teguas, porque no hay
piel de venado.” Generalmente, cuando se hacen las teguas (Vid. Ftg. 18), se venden en
EUA, por ejemplo en Kickapoo Village, para recibir dolares. Alli venden también aretes y
collares de chaquir"a, pero las bolsas, bordadas de chaquira, a veces son solamente
imitaciones de la piel de venado.*”’

La cesteria, mencionada por Fabila en su libro,**® ya no se puede observar; en cambio,
las esteras de tule y palma todavia se encuentra en las casas tradicionales, construidas de
este material, que consiguen de las orillas de los rios y lagos mas adentro del pais y hasta
San Antonio, Texas.

En suma, s¢ puede concluir que la artesania hoy en dia no tiene mucha importancia para

Ja vida econdmica de los kikapui, debido a la escasez de materiales y de la gran inversién

del tiempo que requiere su elaboracién.

33 Comentarios de algunos kikapt en El Nacimiento, Coah., enero de 1996.

3 Teguas son zapatos de piel de venado de los indigenas norteamericanos.
35 platica con varios kikapt en El Nacimiento, enero de 1997.

3% visita den ¢l Kickapoo Village, 9 de enero de 1997.

¢ Alfonso Fabila, op. cit. p. 67.
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Si analizamos ahora la rama de la agricultura, nos damos cuenta que esta actividad se
limito al uso de algunas parcelas individuales de maiz, frijol y calabaza, debido a la gran
sequia en los ultimos afios y a la calidad del suclo areno-arcilloso de poca profundidad.>’
Arnulfo Embriz O. y Ma. Cristina Saldafia califican esta labor econémica como una
actividad secundaria, porque solamente tienen “pequefias parcelas individuales cultivadas
principalmente por personas mayores qu€ no emigran; siembran trigo, avena, maiz, cebada,
frijol y calabaza.”*® La avena y el trigo se siembran en octubre y se cosechan en mayo y
junio; en cambio, el maiz se siembra en marzo con cosechas en agosto y septiembre.**® En
la estadistica de 1990 del ayuntamiento de Muzquiz, los kikapi de El Nacimiento producen
aproximadamente 20 Ton. de maiz, 12 Ton. de frijol, 8 Ton. de sorgo, 2 Ton. de calabaza y
30 Ton. de trigo,340 pero estas cantidades de produccion agricola solamente les sirven para
el autoconsumo. En mis visitas a partir de 1996, solamente podia ver campos sembrados de
maiz y frijol, trabajados por los jornaleros negros de El Nacimiento de los Negros; y en los
altimos dos afios casi desaparecio la agricultura en favor de la ganaderia.

Mientras tanto, la rama de la ganaderia tiene més importancia en la actualidad, aunque
dejan cuidar al animal vacuno por los “negros” de El Nacimiento de los Negros, cuando los
kikap no estan en el lugar. Muchas veces el ganado anda solo aqui en la ausencia de elios

y a veces las vacas se mueren.>"!

342

Anteriormente hubo también muchas chivas, donde ahora
hay mucho monte.”"* Entonces esta actividad ganadera perdi¢ también un poco de
importancia ante la emigracion continua a Estados Unidos. Es decir, los kikapl ya no
pueden cuidar el ganado y necesitan por eso una ayuda continua de los “negros” y de

trabajadores mexicanos.

En total, se puede decir que los kikapl son ganaderos, campesinos, artesanos, cazadores
y sacerdotes a la vez. Ademads ellos ocupan jornaleros mexicanos, especialmente “negros”,

cuando salen a EUA a trabajar como jornaleros o cuando se ocupan en el casino de

7 1bid, p.8.

% Arnulfo Embriz O. y Ma. Cristina Saldafia Fernandez, op. cit., p. 18.

7 Comentarios de mexicanos de esta region, julio de 1997.

* Gobierno del Estado de Coahila, Secretaria de Programacion y Desarrollo, Muzquiz: Informacign Basica
Municipal, (Muzquiz: Sistema Estatal de Planeacion, 1990), p. 27.

! Comentario de trabajadores mexicanos en El Nacimiento, enero de 1997.

2 platica con sefioras kikapii en El Nacimiento, 5 de enero de 1997,
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Kickapoo Village.>* Segiin estos datos, se puede constatar que entre los kikapu todavia no
existe la diferenciacion clasista de la sociedad capitalista, sino que todos son todo a la vez.
Es probable que en el futuro, con la formacion escolar, puedan darse estas diferencias de

clase.

En conjunto estos factores econdmicos nos dan un panorama negativo respecto a la
sobrevivencia de la tribu. Por esta razon, la gente de este lugar se siente obligada a emigrar
a Estados Unidos para mejorar o complementar su ingreso econdémico. Como consecuencia
de sus salidas al pais vecino descuidan sus actividades agricolas, de esta manera ya no se
puede hablar de agricultores, ganaderos y cazadores en una forma pura, sino solamente en
combinacion con las actividades que llevan a cabo en Estados Unidos, donde ganan délares
que les posibilita alcanzar un estatus econdémico mas elevado en comparacion de sus
vecinos mexicanos.

El cruce de la frontera internacional (Vid. Ftgs. 34 s) se les facilita sobre todo por su

doble nacionalidad.

5.7. Binacionalidad

Los kikapi, debido a su estado excepcional en la historia, por una parte como tribu
norteamericana y por otra como defensores de México, gozaron el privilegio de poseer dos
nacionalidades, la mexicana y la norteamericana, aunque no era permitido oficialmente en
México y Estados Unidos. Rail Garza dice que no tienen ningun problema en los dos lados
de la frontera.”Ni dc aqui para alla , ni de alla para acd, porque, estando alla el gobierno
estadounidense te protege v estando aqui también el mexicano. {...] Los kikapues son

ciudadanos mexicanos y estadounidenses pues fundaron lo que es el territorio de Estados

3 1nformacion obtenida en El Nacimiento, 29 de dic. de 1996.
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Unidos y también fueron de los primeros pobladores que vinieron a México. [...] los
gobiernos se hablaron, chocaron las manos y dijeron, si pasa para tu territorio, cuidalo.”™*

El derecho del cruce sin pasaporte®™ proviene de la proteccién de los kikapu a través del
documento de Fort Dearborn, autorizado el 28 de septiembre de 1832 por Wm. Whittle para
facilitar el contacto entre las diferentes bandas kikapt en Estados Unidos y en Coahuila.
“Se certifica en el nimero 37 que las familias de los indios kikapt son protegidos de todas
las personas de cualquier injuria, ya que estdn bajo la proteccién de Estados Unidos y si
cualquier persona quiere violarlo sera castigado.”346 Este documento fue renovado en su
certificacion por C.M. Benavides el 19 de febrero de 1960 en Maverick County, Tex.*"’

El 15 de diciembre de 1883 se les otorgd a los miembros de la tribu kikapi, por la Ley
de la Colonizacion, el rango de inmigrantes extranjeros por su origen en los Estados de
Kansas y Oklahoma de la Unién Americana.**® En esta calidad de inmigrantes extranjeros
se nota la dominacion de los norteamericanos sobre los pueblos indigenas, viéndolos como
extranjeros en su propio pais.

Finalmente, esta “proteccién” por el gobierno norteamericano se legalizé en la
nacionalizacién de los kikapu cl 8 de encro de 1983 por el Congreso estadounidense en el
acta de reconocimiento federal de la Banda Kikapu de Texas.*

Entonces, a pesa% de su nacionalizacion en EUA, en los afios ochenta no perdieron el
derecho al territorio mexicano, garantizado por Benito Juarez y posteriormente por Lazaro
Cérdenas. De esta manera, manejaron en la practica dos actas de Nacimientos: la mexicana
y la estadounidense y el derecho de votar en los dos lados, el norteamericano y el
mexicano.”>® Para cruzar la frontera les ayuda su identificacién como indio norteamericano
de la tribu kikapt o el puro reconocimiento de ser kikapu. Hoy en dia todavia manejan esta
practica, a pesar de que tienen oficialmente la doble nacionalidad ante la ley

norteamericana y la mexicana.

** Raiil Garza cit. en Ernesto Perea, op. cit., p. 13.

*** Segun los comentarios de algunos kikapii en este afio de 1998, se agravé la situacién migratoria en el
iltimo tiempo, y por eso s¢ les pide también el pasaporte.

¢ Pocumento de Fort Dearborn (28 de septiembre de 1832), trad. libre del inglés al espafiol por Elisabeth
Albine Mager Hois,

7 Vid. Idem.

¥ Vd Tribu Kikapoo: Problemas Ocasionados por la Tribu Kikapoo en la Reeion Norte del Estado de
Coahuila,mimeo, p. 1.

2 1d Arturo Argueta et al., Informe sobre la Visita Realizada a la Tribu Kikapu (México: INI},mimeo, p. 8.
° Entrevista con Aurelio Garcia en Eagle Pass, Tex., 28 de junio de 1995.
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Para transportar sus vehiculos les presta ayuda legal el Instituto Indigenista. Segin la
abogada Guillermina Sanchez, el INI apoya al pueblo indigena kikapi en todos los cruces
que pretenden realizar durante el afio para llevar a cabo sus ceremonias en El Nacimiento y
ta construccion de sus casas tradicionales. En este sentido, el INT funge como aval para
exentarlos del pago de 11 dolares por el cruce de vehiculos, vigila la entrada de las
personas y vehiculos, asi como su retorno. Segiin la abogada, este cruce incluye un tramite
legal®®!, refiriéndose al articulo 32 del Derecho Internacional del Convenio 169 de la
Organizacién Internacional de Trabajo en Ginebra, en donde “Los gobiernos deberan tomar
medidas apropiadas [...], para facilitar los contactos y la cooperacion entre pueblos
indigenas y tribales a través de las fronteras, [...]".>*2 Es decir, la Direccién General de
Aduanas en México otorga el permiso para el cruce temporal de vehiculos y piden a la tribu
kikapi una lista de personas que conducen el vehiculo y otros tramites legales que no

pueden hacer los kikapt por la falta de formacién escolar.

De tal forma, se puede concluir que la tribu kikapt no es independiente por una serie de
factores socioculturales y econémicos que les impiden actuar libremente. La binacionalidad
les ayuda a trasladarse sin problemas al pais vecino y beneficiarse con los derechos de

333 en el lado norteamericano, y en especial con aquellos derechos otorgados para

“welfare
las tribus norteamericanas. Por esta razén fundaron el Kickapoo Village en el condado de
Maverick, cerca de Eagle Pass, Texas. Ademas tienen un lugar de descanso para visitar mas
facilmente a sus parientes en el territorio norteamericano de Kansas y Oklahoma. Sin
embargo les obstaculizan ciertos tramites legales que todavia no saben manejar por su
propia cuenta, y por eso tienen que solicitar la ayuda del gobierno mexicano >

En este punto surge la pregunta de la soberania de un puebio auténomo.

31 Entrevista con Guillermina Sanchez, abogada del INI, México, 4 de oetubre de 1996.

32 Magdalena Gémez, Derechos Indigenas: Lectura Comentada del Convenio 169 de la Organizacién
Internacional del Trabajo, {México: INI, 1995), p. 112.

353 Gistema de Seguro Social en Estados Unidos.

3 Informacién obtenida en la investigacién del campo, enero 1996.
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5.8. Autonomia y soberania

Sobre la autonomia de El Nacimiento existen varias interrogantes. El Nacimiento es una
“Zona Militar” para defender a México contra grupos, como los apaches, comanches, sioux
y mezcaleros; siempre cuando haya amenazas, los kikapu tienen que defender a México.
Segin un kikapti en El Nacimiento: ”{Qué bien que no hay grupos malos ahora contra
quién luchar! Ya no hay comanches que entran al territorio mexicano. Si no, tendria que

32333

irme a la guerra. Martha Rodriguez habla de los guardianes de la frontera que se

enfrentaron y repelieron a los comanches, lipanos y mescaleros.

“[...] A cambio, los kikapuas pidieron respeto hacia su forma de vida y sus costumbres.
Asi, los migrantes recibieron del subinspector de las colonias militares de oriente, coronel
Juan Maldonado, los terrenos necesarios para establecimiento, para la caza y para el
cultivo de sus sembradios. [...] recibieron a cambio tanto la proteccién del gobierno
mexicano como el agradecimiento de los pobladores de la frontera.™*

El territorio de El Nacimiento, que los kikapt recibieron de Benito Judrez y después fue
ampliado por Lazaro Cardenas, era “una nacion soberana en una nacién”, un pais propio en
otro pais sin jueces y otras autoridades. Ellos mandan a los criminales a Muzquiz, pero por
su propia decision.-Nadie tenia derecho a entrar, sélo cuando ellos lo permitan.357 Sin
embargo, segin Lilia Gonzdlez, el territorio kikapli no es soberano, sino Unicamente
autdnomo, porque no tiene autolegislacién y esta integrado al Estado-Nacion mexicano.>*®

Sin embargo es considerada como un caso especial de autodeterminacion en la nacién
mexicana, debido a su papel en la defensa del territorio nacional frente a grupos bélicos
provenientes del lado norteamericano.

La supuesta autonomia estd en cuestion, cuando consideramos su dependencia
sociopolitica y ccondmica. Dependen de la ayuda estatal y federal cuando necesitan
instalaciones y arreglos por el gobierno. Solicitan apoyo en la construcciéon de una
carretera, la instalacién de un sistema de bombeo para el agua y el arreglo documental para

el cruce de la Frontera Norte en Piedras Negras, Coahuila / Eagle Pass, Tex. Por eso no se

355 platica con un kikapt en El Nacimiento, 28 de diciembre de 1996.

336 Martha Rodriguez, op. cit.,p. 118.

357 Entrevista con un kikapti en EIl Nacimiento, 29 de diciembre de 1996.

8 Entrevista con Lilia Gonzélez, moderadora de Ia mesa redonda “Autonomia por el respeto a los Derechos
Indigenas”, ENEP, Acatlan, 8 de mayo de 1997.
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puede considerar a la tribu como soberana, si solicita ayuda del Estado mexicano. Ademis
dependen de la formacién escolar en Estados Unidos por no tener escuelas propias en su
territorio. porque la instalacion seria muy costosa y la opcién de la escuela en el Ejido de
Morelos serfa muy complicada por la falta de transporte escolar que les brinda el pais

vecino.

La migracion a Estados Unidos, con sus beneficios materiales y académicos, significaria

una salida de este problema economico y legal.
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CAPITULO 6
MIGRACION JORNALERA

6.1. Las causas de la migracion kikapi a Estados Unidos

El analisis de la ubicacion geografica, del clima, de la flora, fauna y ocupacion
econdémica nos dio un panorama general de las causas de la migracién. Ahora nos falta sélo
analizar estos datos en una forma sistematica para ubicarlos en la escala de los motivos

migratorios.

Las causas que promueven las migraciones de los kikapti a Estados Unidos, se pueden
0

3

dividir en causas generales o estructurales®’ y en causas individuales o inmediatas®
también en causas de origen y de destino.’®! Las causas de destino se ubican en el punto de
finalidad de las migraciones por cuestiones diferenciales entre migraciones de jornaleros y

del trabajo en el casino Lucky Eagle de Kickapoo Village.

6.1.1. Causas generales o estructurales

Considerando las causas estructurales s¢ nos presentan, segin Paul Singer, factores de

. - 2l
cambio y de estancamiento.*®

Con respecto a las primeras se tiene que mencionar la
expropiacion de la tierra kikapt en los Grandes Lagos y su continua expulsion hacia
México, como lo mencioné en el segundo capitulo. El resultado fue un cambio de la

actividad cazadora a la actividad agricola y ganadera.

% ¥id, Paul Singer, “Migraciones internas, consideraciones teéricas sobre su estudio™, en Humberto Mufioz
et al,, Las Migraciones Internas en América Latina (Buenos Aires: Nueva Visién SAIC, 1974), p. 112,

30 1id. Lourdes Arizpe, Indigenas en la Ciudad: El Caso de las Marias (México: SEP Setentas, 1975}, p. 19,
cit. en Lourdes Arizpe, “Migraciones y marginalidad”, en Héctor Diaz Polanco ef /., Indigenismo
Modernizacion y Marginatidad: Una Revista Critica, 2a. ed. (México: Juan Pablo, 1981), p. 205.

*6! Bagy y E. Palenmo, “Condiciones de vida y salud de los trabajadores y sus familias en América Latina”,
Cuadernos Americanos, afio XXV (marzo-abril de 1966), en Humberto Mufioz y Orlandina De Oliveira,
“Migraciones internas en América Latina: Exposicion y critica de algunos anélisis”, en Humberto Mufioz et
al, op. cit, p. 18.

8 Fid. Pau Singer, op. cit., pp. 94 s.
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Los factores negativos del suelo, de la flora y fauna en combinacion con herramientas
rudimentarias provocaron un estancamiento de la produccion agricola y una reduccién de la
caceria en este lugar. Por tal razon, los kikapu preferian migrar temporalmente a Estados

Unidos para trabajar en los campos de cultivo ganando délares.

En este caso se puede hablar de factores de “push” y “pull”, los que empujan a los
kikapt a la nacién nortcamericana, scgun el modelo prondstico de poblacién de Birg de
“push-pull” o de “gravitacion-regresion”. Birg se refiere a las oportunidades que surgen a
través de los cambios de residencia, por ejemplo mejores posibilidades de ingreso, mayor
posibilidad de trabajo, mejoria de las condiciones ambientales y de infraestructura.’® En el
caso de los kikapi, un cambio de residencia no es necesario por su facilidad de cruzar la
frontera internacional en Piedras Negras, Coah. / Eagle Pass, Texas. Esta preferencia de
trabajo en Estados Unidos expresa la dependencia del pais expulsante, de una nacion
dominante, como Estados Unidos. En general se trata de un complemento de los ingresos
en una economia de autoconsumeo, sobre todo cuando la economia agricola y la ganaderia
no alcanzan para sobrevivir. Una salida de esta problematica es el trabajo jornalero con su
correspondiente pago monetario. Gracias a este trabajo pueden pagar sus gastos extra:
gastos alimenticios, vestidos, utensilios para la casa, aparatos electronicos y automdviles,
hasta construccion de casas con mejor calidad. Ademdas este ingreso sirve para comprar
ganado y semilla para la agricultura, o “sembrar d6lares en El Nacimiento™,*** Entonces, el
sueldo jornalero les puede servir para invertir en el suelo y ganado, mejorando su vida en El
Nacimiento o para satisfacer anhelos de una vida moderna. En este punto se nos presenta el
aspecto de modernizacion, que tiene su origen en el contacto de sociedades precapitalistas
con estructuras socioecondmicas de las sociedades capitalistas.

Otro de sus factores estructurales para las migraciones internacionalcs a Estados Unidos
es el factor de la binacionalidad. El gobierno norteamericano paga a las personas grandes
pensiones y les provee con todos los beneficios del “welfare” en general y en especial por

ser una tribu norteamericana. Asi, el gobierno de Estados Unidos les paga una mensualidad

363 Herwig Birg, Analyse und Prognose der Bevolkerungsentwicklung in der Bundesrepublik Deutschtand und
in_ihren Regionen bis zum Jahre 1990, 35 (Berlin: Deutsches Institut filr Wirtschaftsforschung, 1975), en

Klaus Marel, Inter- und intraregionale Mobilitiit (Boppard am Rhein, Wiesbaden, Alemania: Harald Boldt,

1980), pp. 24 s.
34 Comentario de Raiil Garza en el Video El Eterno Retorno. Direccidn: Rafael Montero, duracion: 91 Min.
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de aproximadamente 60 dolares por cada hijo y 400 délares para comer. “Pero si uno quiere
coche o television, tiene que trabajar. Por eso me voy cada afio 2 Wyoming para trabajar en
el betabel rojo y blanco. Me pagan bien, y me dieron este afioc 1000 doélares de bonos. En
comparacion, el gobierno de México no nos da nada, cuando no tenemos trabajo, ni para los
nifios. Por eso prefiero a Estados Unidos.™®® Asi, varios otros kikapti comentaron lo mismo
referiendose al “welfare” y al trabajo jornalero en este pais norteamericano. Prefieren el

trabajo en Estados Unidos, porque les pagan en délares y les rinde mas que aqui en México.

“Aqui no hay nada para comer, no hay trabajo. Todo es seco, nada crece. Antes me
fui también a trabajar, a piscar en el campo en el norte de los Estados Unidos.
Ahora ya no puedo por mis piernas. Aqui est4 bonito, pero no hay nada para comer.
El gobierno no nos da nada. En el otro lado recibo todo, el doctor, la silla de ruedas,
comida y muchas otras cosas.” %

En estos casos se reflejan e interrelacionan los tres elementos estructurales de los factores
de “push-pull”: la situacién econdmica desfavorable del lugar de origen (“push™) y los

beneficios del trabajo y “welfare” de Estados Unidos (“pull”).

6.1.2. Causas individuales o inmediatas

Otras de las causas migratorias son causas individuales o inmediatas. En el caso de los
kikapi de El Nacimiento, se registra un lazo emocional con sus parientes en Kansas,
Oklahoma y Texas, pues son una sola familia. Por tal razén los visitan, cuando tienen la
posibilidad. Por eso se presenta un flujo migratorio de tipo circular y temporal no
calculable.

Lo tipico de esta migracion es que tiene, por una parte, un caracter personal, pero por
otra parte es resultado de un cambio estructural. Cuando nos referimos a los sucesos
histéricos de la tribu, nos damos cuenta que la tribu estaba originalmente unida hasta el
momento en que los franceses entraron al territorio. A partir de entonces, el grupo empezo

a subdividirse en diferentes bandas o subtribus; por esta razon, en ¢l presente la necesidad

%3 Entrevista con un kikap(i jornalero en Eagle Pass, Texas, 9 de enero de 1997.
3% Entrevista con un kikapt mayor en El Nacimiento, Coah., 31 de diciembre de 1996.
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central es interrelacionarse por visitas continuas, porque en realidad se trata de familias
extensas o de una sola familia.

En cambio, las migraciones netamente personales o individuales se refieren en general al
porvenir personal con todas las comodidades de la sociedad moderna. Por ejemplo,
formacion escolar con expectativas de mejores ingresos; posteriormente, viviendas mas
modernas, aparatos sofisticados, mejores camionetas o, en otras palabras, el anhelo del
“American way of life” (manera de vivir al estilo americano). Pero también incluye
diferentes tipos de diversiones, compras, hasta el consumo de drogas, o la pura curiosidad
de conocer la vida en la nacion norteamericana. Para los motivos personales no existen
limitaciones, sino obedecen a las circunstancias personales y psicolégicas. Ya no es el
grupo el que dirige las normas, sino el individuo.

En general, se puede constatar que los motivos personales o inmediatos se refieren
principalmente al factor de “pull”, donde muchas veces se mezclan anhelos personales con
motivos estructurales. Por ejemplo, en las expectativas de formacién escolar intervienen
muchos deseos personales. Por tal razon, se tiene que ver juntos estos dos tipos de motivos
para tener una visién mas profunda de su situacion real.

Ahora nos preguntamos, ;de qué tipos de migraciones se trata en los diferentes casos?

A
n

6.2. Los diferentes tipos de migracion

1*¢” en forma lineal o

La migracion en si implica una movilidad geografica o espacia
circular, de corta o larga duracién, temporal o permanente, un cambio de residencia humana
a otro lugar en el interior del pais (migracidn interna) o nacional y hacia el exterior del pais

o internacional (emigracién e inmigracién), llevada a cabo individualmente o en grupo.

En el caso de los kikapt se nos presentan migraciones internacionales a Estados Unidos
en forma circular de una duracidén corta o larga, estacionales o temporales, hacia los

campos de cultivos y al Kickapoo Village, Eagle Pass, Texas, normalmente en unién

7 Qusanne Heidtmann-Frohme, en Harald Kerber y Arnold Schmieder, eds., Handbuch Soziologie

(Reinbek/Hamburg, Alemania: Rowohlt, 1984), p. 384,
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™ - . . . & . .
familiar. Se llaman migraciones circulares de recorrida®® o migraciones de retorno®® por

la conservacion de la residencia durante el proceso de movilidad, la que sirve como punto
de salida y de destino.

Estas migraciones de corta o larga duracidn, temporales o definitivas, dependen de su
actividad laboral en Estados Unidos, que motiva la ausencia de su residencia en México. En
el caso del trabajo jornalero, se puede hablar de una migracién “estacional o temporal”,
refiriéndose a la temporada del cultivo y de la cosecha en Estados Unidos. Generalmente
abarca un cspacio temporal de abril y mayo hasta septiembre, octubre y principios de
noviembre, es decir, casi la mitad del afio o mads, aproximadamente de cinco a ocho
meses.””” A El Nacimiento regresan principalmente para el ciclo ceremonial; asi, “El
motivo mas importante de su estancia en El Nacimiento, es el de cumplir con las
ceremonias religiosas”.371 Es decir, en los meses de otofio e invierno “no desempefian
ninguna actividad productiva o remunerada.””” Asi, El Nacimiento se queda como
residencia principal, v El Kickapoo Village solamente funge como lugar de descanso en su
camino a los campos de cultivo en Estados Unidos. También ofrece una posibilidad de
visitar a sus parientes en Oklahoma y Kansas en el transcurso del traslado a los campos de
cultivo en Estados Unidos. En este caso se trata también de una migracion en etapas®” o
migraciones de opo"r"rzmidades que intervienen en el camino.’” Muchas veces, durante el
trayecto, les son ofrecidos trabajos, que frecuentemente aceptan por necesidad econdémica.

Los kikapii que trabajan en el casino de Kickapoo Village, Texas, solamente vienen en

fin de semana o en las vacaciones a El Nacimiento, de tal manera que llegan y salen

%8 Marc Termote, Wanderungsmodelle, en Gybrgy Szell, Regionale Mobilitit (Minchen, 1972), pp. 18, 96-
129, en Klaus Marel, Inter- und intrarezionale Mobilitit (Boppard am Rhein, Wiesbaden, Alemania: Harald
Boldt, 1980), p. 21.

36 William Peterson, Eine allgemeine Typologie der Wanderungen en Gybrg Szell, Regionale Mobilitét., pp.
18, 96 ~ 129, en Klaus Marel, gp. cit., p. 17.

3 Vid Ana Maria Dardén Martinez, op. cit., p. 3; José Luis Noria Sanchez, Kikapus: Interminable Travesia
de una Frontera (Junio [985), mimeo, p. 7; INI, op. cit., p. 24.

Y Arturo Argueta ef al., “Kikapt: Cazadores rituales”, Informe (México: INI), mimeo, p. 1.

372 Tribu Kikapoo: Problemas Ocasionados por la Tribu Kikapoo en la Resién Norte del Estado de Coahuila,
1989, mimeo, p. 1.

B Vid £.G. Ravenstein, The Laws of Migration, Journal Royal Stat. Society 48 (1985), pp. 167 —227, en
Jurgen Bihr, Bevilkerungsgeographie; Verteilung und Dynamik der Bevélkerung in globaler, nationaler und
regionaler Sicht (Stuttgart, Alemania: Eugen Ulmer, 1983), p. 288.

g A. Stouffer, Intervening Opportunities and Competing Migrants, Journal of Regional Science 2, 1960,
pp. 1-26, en Jlrgen Béhr, op. cit., p. 299.
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continuamente.*”* El Nacimiento sirve como el “punto de referencia para el grupo, ya que
aqui se unen en torno a su tradicion comunitaria y dan vida a manifestaciones de su cultura
material y espiritual”.’’® En este caso se trata de una migracién semidefinitiva, porque
manejan dos residencias, una en Kickapoo Village, Texas, y otra en El Nacimiento, Coah.,

donde la residencia en Kickapoo Village, Eagle Pass, es la principal.

La siguiente pregunta se refiere a los lugares de destino. En el caso del trabajo
jornalero o del trabajo asalariado, los kikapa venden su fuerza de trabajo “en la cosecha de
frutas y hortalizas”,‘:m viajan a los diferentes Estados norteamericanos para una “mayor
fuente de ingresos”.>’® De esta manera, se van a trabajar como pizcadores de algoddn en las
plantaciones de Texas, Nuevo México y Arizona, pero también cosechan espinaca, cebolla,
papa, zanahoria, jitomates, nueces y trigo. Otras familias penetran mas en territorio
norteamericano a trabajar en los campos de remolacha y cebolla en Oklahoma, Kansas,
Colorado, Utah, Wyoming, Montana y Oregdn; a los de fresas, pepinos, betabel y papa en
Wisconsin, Michigan y Ohio, Indiana, lowa y Missouri, donde cosechan también manzanas
y otros tipos de verdura y fruta. Algunos en su ruta de trabajo llegan también hasta
California, en el extremo oeste, y a Florida, en el extremo este.*”” En general no se puede
separar cada region "por los diferentes tipos de cultivos, solamente hay preferencia en cada
una. Segiin estas informaciones, existen diferentes rutas sobre el territorio norteamericano
que incluyen la de la frontera, ademas la de sus parientes en Oklahoma y Kansas y la de sus
antepasados hacia Los Grandes Lagos. En suma, las migraciones laborales abarcan casi
todo el oeste, el extremo sur y norte de los Estados Unidos y algunos Estados del centro,
como Indiana, lowa y Missouri. Se puede decir que estas migraciones son grupales o
familiares, y que se forman lazos amistosos con sus patrones. Asi, “muchas familias han

trabajado para los mismos agricultores durante muchos afios y ellos regresan cada afio, lo

73 Observacion durante las estancias en El Nacimiento y platicas con los kikapi de este lugar, diciembre de
1996, enero, julio y diciembre de 1997, enero de 1998 y febrero de 1999. Entrevista con un trabajador
mexicano de Muzquiz en El Nacimiento, Coah., 5 de enero de 1997.
7% José Luis Noria Sanchez, Kikapus. La Interminable Iravesia de una Frontera (junio 1986), mimeo, p. 6.
3:; Armulfo Embriz O. y Ma. Cristina Saldafia Feméndeg, op. cit, p. 18.

Idem,
™ Vid Fernando Camara B., op. cit,, p. 10; Ana Maria Dardén Martinez, op. cit.,, p. 6; Amado Rivera
Balderas, op. cit., p. 13; Bill Wright y John Gesick, jr., op. cit, p. 113; entrevistas con mexicanos y chicanos
que conocen a los kikapt, julio de 1995 y 1997,
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que significa una renovacién de su amistad y una recompensa financiera satisfactoria.”*®

Solamente es necesario comunicarse por teléfono para venir al trabajo.”®! En este caso se ve
muy claro que los kikapl estan en espera del trabajo jornalero como un ejército de reserva,
segiin Carlos Marx. Por esta razon, se puede hablar de una cierta explotacién laboral con
respecto a su dependencia laboral. Aunque ellos mismos no sienten esta explotacién, pues

. - ;o 2
afirman que estan mejor pagados y tratados por sus patrones que en México.*®

Ademas, les
dan cuotas extras para asegurar su regreso, les prestan casas para vivir en estas temporadas
del trabajo y sus hijos pueden ir a las escuelas.’®

Sin embargo, vemos una declinacion significativa de la migracion jornalera de los
kikapl en los ultimos afios. Por ejemplo, de 35 familias que salen en 1980, en 1996
solamente lo hacen ocho, y en el afio 2000 s6lo una familia de El Nacimiento va a trabajar
en los campos de \R/yoming.384 Esto se debe a la aplicacion de maquinaria al trabajo y a la

posibilidad de encontrar empleo en el casino Lucky Eagle. Si contamos también las

familias mestizas, entonces tenemos todavia una cantidad de cuatro familias.>®

CUADRO 4:

Migracion jornalera

Ano Familias

1980 35
1986 8
2000 1

Elaborado con informacion de Raal Garza.

8 Bill Wright y John Gesick, jr, op. cit,, trad. libre del inglés al espaiiol por Elisabcth Albine Mager Hois,
113,

BUbid, p. 116.

B Ibd, p. 114 y segiin los comentarios de varios kikapu en el Kickapoo Village, Eagle Pass, Texas y en El
Nacimiento, Coah,, enero de 1997,

3% Entrevistas con varios kikapl en Kickapoo Village, Texas y en El Nacimiento, Coah., enero de 1997.

3% Datos estadisticos conseguidos en una entrevista con Ratl Garza en El Nacimiento, Coah., et 29 de
diciembre de 1996 y 21 de abril de 2000,

*® Entrevista con el coordinador de servicios familiares de “Texas Migrant Council” en Kickapoo Village, 19
de abril de 2000 y Radl Garza en E1 Nacimiento, Coah., el 21 de abril de 2000.
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De tal manera, en julio de 1996 muchas familias tuvieron que regresar de los campos de

386 en comparacion del afio anterior, cuando todavia

cultivo por falta de trabajo en esta rama
no se presentaba este fenémeno.>*’
Asi, algunos kikapl ya no regresan con sus patrones, cuando esperan un trabajo en el

388

casino Lucky Eagle™™", aunque muchas veces no es una decision libre por su parte, sino a

favor de su familia, para que ya no realice trabajo duro en el campo.

La instalacion del casino en el Kickapoo Village representa una alternativa en la
sustitucidn del trabajo jornalero, en donde se tienen mejores condiciones laborales, pero
con mayor exigencia en la formacion escolar de quienes se emplean ahi. Por esta razon, los
kikapu se sienten obligados a prolongar su estancia en Estados Unidos.**® Sin embargo,
prefiero hablar de una migracion semidefinitiva al Kickapoo Village, porque su corazén y
cspiritualidad se quedan en El Nacimiento, donde celebran sus ceremonias religiosas y

donde se une el grupo.

**¢ Entrevista con Ratil Garza en Kickapoo Village, Eagle Pass, 2 de julio de 1996.

%7 Observacién propia a partir de 1995 en Kickapoo Village, Tex.

3% Entrevista con un jornalero en el Kickapoo Village, Tex., 9 de enero de 1997.

 Entrevista con un ex jornalero en el casino de Kickapoo Village, Tex., 3 de enero de 1998,

% yid Entrevista con Pancho Correa en el documento grafico - peliculas, Los Kikapus, 1a. versién,
transcripcidn de Luis Padilla O. (México: Subdireccidn de Antropologia Social y Etnodesarrollo, dep.
Archivo Etnografico, 22 de julio de 1983), p. 5.
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Estas migraciones temporales y semidefinitivas a Estados Unidos tienen como

consecuencia ciertas influencias culturales en los kikapu.

6.3. Las influencias culturales a través del trabajo jornalero

De las influencias culturales de la sociedad norteamericana que penetran a través de las
migraciones internacionales en la tribu kikapy, inicamente se plantean las que se generan a
partir del trabajo jornalero y las que se presentan a partir del trabajo en el casino en
Kickapoo Village. Frente a esta situacion existen diferentes condiciones para recibir y

resistir a estas influencias.

En ¢l caso del trabajo jornalero se registra una larga temporada de casi medio afio de
ausencia, y un cambio de actividad laboral, en el que se presentan modificaciones

estructurales en el trabajo.

6.3.1. Cambios estructurales en la cuestion laboral

Las alteraciones laborales se dan por el enfrentamiento de dos sistemas de produccion
opuestos. Por el fado kikapu tenemos la produccién precapitalista o comunal y por el lado

de la sociedad norteamericana la produccion capitalista.

Es importante sefialar, que originalmente los kikapl hacian en comtn las actividades
mas importantes como la caceria y la construccién de sus casas; ademas distribuian entre
todos los miembros del grupo las presas de la caza en forma de comida en las fiestas
organizadas para la celebracién de sus ceremonias importantes. En comparacion, cuando
por falta de espacio los kikapa dejaron la caza como ocupacién principal, empezaron a
dedicarse a la agricultura y a la ganaderia, imitando la propiedad privada y el ciclo de
produccién-distribucién-consumo de la cultura mexicana. Solamente en las ceremonias se

observa todavia el reglamento tradicional de distribucién y consumo colectivo.
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La propiedad del ganado es privada, y cada uno tiene la posibilidad de ocupar un
terreno. Los kikap tienen campos de cultivos, cuyo tamafio se relaciona con su capacidad
para trabajar. Lo que distingue la economia de los kikapi con respecto a la de los
mexicanos, es la tenencia de la tierra. Cada familia puede disponer de una extensién de
tierra segun sus necesidadades y posibilidades para trabajarla, como en otras comundades
indigenas de México, porque segin su concepcién religiosa, €l Gran Espiritu no les permite

la division del terreno.

Ademas, las influencias capitalistas, que cambian el ciclo de produccién-distribucidn-
consumo, en los Gltimos afios provienen principalmente de Estados Unidos, a donde migran
para vender su fuerza de trabajo.

En términos de la explicacion de este fendmeno podemos afirmar que: Primeramente, se
trata de una enajenacion del trabajo, porque los kikapl prestan sus servicios a un patron y
no les interesa el resultado de su trabajo. Solamente venden su fuerza de trabajo por un
salario que se les paga en forma de dinero, en relacién a la produccidn en un jornal.

De esta manera entra en juego el monetarismo y la competencia en el trabajo. Estos dos
factores se encuentran estrechamente interrelacionados con el anhelo de un pago mayor; es
decir, esta forma de produccidn se basa en un sistema que privilegia el egoismo, porque su
interés principal es “trabajar para ganar”. Este tipo de produccién se basa en el
individualismo extremo que se expresa en la division del trabajo a favor de una mayor
ganancia.

La explotacion de los asalariados se da a través de la plusvalia obtenida en el pago
monetario a los trabajadores y en la prolongacion de la jornada de trabajo. El nivel de los
sueldos se orienta por los salarios minimos.>’ Los trabajadores de edad avanzada, reciben
un sueldo por debajo del salario minimo, porque a través del trabajo a destajo por dia no

2
2 Entonces, la

alcanzan a producir la cantidad establecida para obtener el salario minimo.
superexplotacion del trabajo, mediante la doble extraccién de la renta en trabajo y de la
plusvalia sisteméticamente realizada en la esfera de produccién, estd ligada a la

preservacién integral o parcial de una agricultura de autosubsistencia en la que se generan

1 Dieter Heidemann, Migrationen und sozialer Wandel im lindlichen Raum Nordostbrasiliens, Mettingen:
kv. Brasilienkunde, 1981, p. 15.
2 Ibid, p. 18.
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relaciones domésticas de produccion®® Ademds, los trabajadores agricolas o migrantes
temporales en general forman un “ejército rural de reserva”, que es utilizado segin las
necesidades de la prodl.lccic'm,394 y no se les paga ningln seguro por enfermedad ni rf:tiro;395
por eso, los jornaleros migrantes son mds explotados que los trabajadores integrados o
estables. En este contexto, Claude Meillassoux habla de una fuerza de trabajo del doble
mercado de trabajo: “La de los trabajadores integrados o estables, que se reproducen
integramente en el sector capitalista; la de los trabajadores migrantes que sélo se
reproducen en él parcialmente.” % Estas explicaciones nos muestran un cambio estructural,
en el que se intenta introducir a las minorias étnicas al sistema capitalista a través de la
disolucion de sus estructuras tradicionales.

En el caso de los kikapu, este fendmeno se presenta en el cambio de una sociedad con
un sistema social de reciprocidad y ayuda mutua a un sistema de interés monetario e
individual. La explotacién en el trabajo que sufrieron los kikapu, la trasladan a la fuerza de
trabajo de los “negros” que habitan en El Nacimiento de los Negros. Los asalariados
negros, que eran originalmente esclavos que trajeron los mascogos a El Nacimiento de los
Negros, trabajan en las casas de los kikapu en El Nacimiento de los Indios. Cuando salieron
los mascogos, los negros se apoderaron de su nombre y hoy en dia trabajan para los kikapu
que estan en una mt;:jor situacién economica. En términos de las actitudes que asumen los
negros” frente a los kikapy, se puede decir que mantienen una cierta amistad y una
fidelidad absoluta. De tal manera, no dicen nada en contra de sus patrones, y las mujeres de
preferencia se quedan calladas, no se expresan sobre su sueldo, su trabajo y sus patrones. Se
observa una absoluta obedfencia y dependencia frente a sus empleadores.®’ Por ejemplo,
los empleados “negros” en la casa de una familia kikapd, que fueron empleados para
cocieran tule para la casa de invierno, no dijeron los nombres de sus amos, solamente
llevaron a cabo las ordenes. Tres dias més tarde trabajaron en otra casa kikapu las mismas
mujeres “negras” con la obligacién de terminar su trabajo antes de que llegara su patron.

Estos empleados negros solamente deben cumplir su tarea, sin [ijarse en asuntos

% Claude Meillassoux, Mujeres, Graneros y Capitales, trad. Oscar del Barco, 5a. de. (México: Siglo XXI,
1982), p. 166.

** Dieter Heidemann, op. cit., p. 13.

% Claude Meillassoux, op. cit., p. 171; sin embargo existen diferencias en el pago de suguros en los
diferentes ranchos.

3% Ibid,, p. 170.

7 Entrevistas con varios “negros” en E| Nacimiento, dieciembre 1996 y enero 1997,
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personales®® A veces trabajan mujer y hombre para un patrén, pero cuando terminan las
vacaciones y empiezan las clases de sus hijos, las mujeres regresan a El Nacimiento de los
Negros, y solamente los hombres se quedan con sus patrones.399 Estos se dedican, en
general, a cuidar el ganado, a trabajar en el campo haciendo corrales y arreglando
coches.*®® Las mujeres negras trabajan normalmente en los quehaceres de la casa y en la
construccion de las casas tradicionales.

Esta divisién del trabajo manifiesta un concepto tradicional, donde la mujer se dedica a
los trabajos domésticos y a construir las casas, mientras que el hombre se vaa la caza. En la
ganaderia y la agricultura imitan principalmente a sus vecinos mexicanos.

En el trabajo jornalero, llevado a cabo por grupos o familias de migrantes, no se
encuentra esta division del trabajo por género, y los kikapi desempefian esta actividad en
conjunto.*”' El jornal se paga segun el trabajo a destajo del dia; asi el pago en el corte de
manzanas depende del nimero de cajas empacadas, las cuales son del tamafio de un
escritorio mediano, en comparaciéon con las cajas para empacar cerezas que SOn mas
pequeﬁas.m‘j2 El tiempo que se invierte en el trabajo varia por persona, unos tardan mas y
otros menos, depende de la cantidad de hierba que se tiene que quitar; actualmente esta
limpieza se hace con rhéquinas, por lo cual se les paga menos. Hay vigilantes que apuran a
los jornaleros kikapti. En el pago del salario los duefios engafian a los jornaleros, por lo
cual se generan muchos conflictos.*®

En general, la jornada de trabajo se inicia a las ocho de la mafiana y concluye a las
cuatro de la tarde, con un tiempo de descanso por mediodia. Para ejemplificar las

condiciones del trabajo jornalero se presentan algunos testimonios de indigenas kikapi.

e La sccrctaria de Kickapoo Village habla de un trabajo muy pesado que duraba de las

seis de la mafiana hasta las siete de la tarde, trece horas en total.**!

3% Observacion de los “negros” en dos casas kikapii en El Nacimiento, Coah., 2 y 5 de enero de 1997.

3% Entrevista con trabajadores “negros” en un rancho kikapi en Et Nacimiento, Coah., 29 de diciembre de
199 Entrevista con los trabajadores *negros” en una casa kikapt en El Nacimiento, Coah., 30 de diciembre de
1996.

4% platicas con trabajadores “negros™ en El Nacimiento, Coah., diciembre de 1996,

L Bifi Wright y John Gesick, op. cit., p. 113.

92 Entrevista con la secretaria de Kickapoo Village, Eagle Pass, Texas, 5 de enero de 1998,

43 Entrevista con una sefiora kikapi en El Nacimiento, Coah., 31 de diciembre de 1997 y ¢l 6 de enero de
1998,

% Entrevista con la secretaria de Kickapoo Village, 5 de enero de 1998.
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e No les dan los alimentos, y ellos mismos tienen que comprarse la comida que es

muy cara. Lo bueno es que tienen seguro.

e Una sefiora kikapl se accidentd por un carro de carga que le cayd en la columna;

por eso ¢l seguro le paga una pensic’m.405

En general, los patrones no se sienten obligados a pagar a los trabajadores seguros
médicos, de vida y de jubilacién.*®® Esta afirmacién parece que se contradice con los
comentarios anteriores respecto al seguro. Lo que puede ser es que el seguro se maneja de
diferente manera en los respectivos ranchos donde trabajan los jornaleros kikapi. Si los
patrones suspenden a sus trabajadores estos beneficios laborales, el monto de los seguros
significa un ahorro monetario de parte de los patrones y para los jornaleros una mayor
explotacidn del trabajo. La excusa por parte de los empleadores seria, que los kikapu tienen
una seguridad territorial en El Nacimiento. Por ello, los kikapu intentan salir de esta

situacion, sobre todo a través de la educacién, para no depender de la gente de afuera.*?’

Resumiendo, se puede decir que el pago “bueno” que reciben en Estados Unidos, ¢s
muy relativo, y solamente tiene relevancia en comparacién con México, porque los dolares
ganados rinden mas en México.

Donde se nota en mayor grado la explotacién laboral, es a través de su explotacion como
“ejército de reserva”, porque todo el afio se encuentran en una situacion de espera; es decir,
que dependen por completo de la demanda del trabajo jornalero y de otros trabajos
eventuales. Solamente cuando sus patrones los llaman vienen, si no, se quedan sin
trabajo.*®® También sucede que encuentran trabajo en el camino a visitar a sus parientes en
Kansas y Oklahoma. En la actualidad se ha agravado mucho esta situacion, por la menor
demanda de mano de obra, de tal manera que se puede hablar de una explotacién laboral

por el abuso de su situacidén dependiente. A esta dependencia del trabajo asalariado estan

"% Entrevista con una seftora kikapti en El Nacimiento, Coah. 31 de diciembre de 1997.
“% Entrevista con varios kikapa en El Nacimiento, diciembre de 1996 y enero de 1997.
“7 Entrevista con un miembro del Concilio , en el Kickapoo Village, 2 de julio de 1996.
% Entrevista con un kikapt en el Kickapoo Village, 9 de enero de 1997.
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actualmente sometidos los “negros”, empleados por los kikapu en sus ranchos en El
Nacimiento, casi todo el dia ocupados en las casas y campos de sus sefiores.*%

De esta manera se nos presenta un esquema del trabajo asalariado de los “negros”,
donde se mezclan rasgos de esclavitud, peonaje mexicano y trabajo asalariado en Estados
Unidos. Todos estos fenémenos son el resultado de las experiencias que tuvieron los kikapt
de sus vecinos mexicanos y, actualmente, del trabajo jornalero en el pais vecino del norte.

También destaca el individualismo fomentado por la competencia laboral en Fi
Nacimiento, donde existen pobres y ricos, segin su situacion econdémica. “Nadie les ayuda,
solamente su propia familia. Cada familia tiene que hacer todo por su propia cuenta y tiene
campos de cultivo segiin su posibilidad de trabajarlos.”*!°

Este individualismo se siente ademas en el trato personal, cuando un kikapt de El
Nacimiento dice que “cada uno va en la caminoneta a Muzquiz solo o con los nifios, para
no esperar al otro, porque cada uno tiene que arreglar alguna cosa. El va solo, su hija va
sola con sus hijos, etc.”*"!

Este comportamiento individualista contrasta mucho con la conducta de los indigenas

mexicanos, donde todavia no existe este extremo individualismo, proveniente de EUA.

6.3.2. Cambios estructurales en la clase social

El trabajo jornalero no solamente provoca cambios estructurales en el area laboral, sino
también en la social, porque ubica a los kikapt por su trabajo en una cierta clase social.
Anteriormente y debido a su estructura tribal, los kikapt desconocieron la division de su
microsociedad en diferentes ciases sociales. Actualmente, todavia no existen artesanos,

ganaderos, campesinos y cazadores por separado, sino que todos son todo a la vez 1?2

¥ Observacion en El Nacimiento, Coah., en diciembre de 1996 y en enero de 1997
1% Eptrevista con una sefiora kikapil en El Nacimiento, el 4 de enero de 1997,

1t Entrevista con un kikapi en El Nacimiento, el 1° de enero de 1997.

" Vid. supra, p. 113,
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La reubicacidn en una clase social empezo en el mundo exterior con su trabajo jornalero.
Al interior de la tribu kikapli no existe esta clasificacién, porque segin el Gran Espiritu,
todos son iguales y todo es para todos.

En cambio, el mundo capitalista clasifica a los seres humanos a través de su desempefio
laboral. En este sentido, los kikapt se encuentran sometidos a la discriminacion de la
macrosociedad, donde los jornaleros forman parte del escalon inferior de una piramide
clasista, y como indigenas son todavia més descalificados; en otras palabras, ellos estan
sometidos a una doble discriminacion: como etnia y como clase social. Sin embargo y
como contraparte de su situacion frente al sistema, la mayoria de los mexicanos que los
conocen, los respetan por su capacidad de negociantes y ademas porque han sabido exigir
sus derechos ante los gobiernos mexicano y estadounidense para conseguir sus territorios,
la doble nacionalidad y la instalacién de un casino en Kickapoo Village. Por eso, los
mexicanos de Muzquiz los califican como muy listos y los estiman por las camionetas que
importan de Estados Unidos. En este sentido, unos vendedores en un kiosco de Muzquiz
expresaron que no venden aqui, sino que Unicamente hacen sus compras en los
supermercados antes de irse a El Nacimiento.*'® Con lo anterior se quiere decir que este
grupo indigena rompe con ¢l cuadro tradicional de los indios sumisos que piden limosna y
ofrecen su mercancia en las plazas. Para evitar esta situacion humillante, algunas niwjeres
kikapi venden vestidos en el mercado de Muzquiz,‘”4 debido a su precaria situacidon
econbémica.

Por otra parte, los drogadictos kikapu, quienes por lo general estdn desvinculados del
grupo indigena, aceptan cualquier trabajo en Eagle Pass para comprar pintura y cerveza!®
Son sobre todo indigenas pobres los que caen en este vicio. “Ellos se encuentran entre los
mas pobres habitantes de una de las 4reas mas afligidas de Estados Unidos.”"'® Muchas
veces viven en las calles de Eagle Pass, sobre tode bajo el puente internacional.*"?

En contraposicion, algunos kikapu lograron un estatus social elevado por su empleo en

Kickapoo Village. Se dejan limpiar sus zapatos en la plaza de Muzquiz y se muestran

*8 Platicas con varios personas mexcicanas en Muzquiz, Coah., | 28 de diciembre de 1996.
M Platica con una bibliotecaria en Muzquiz, 4 de julio de 1997.

*1* Vid. Eric V. Fredlund, Volatile Substance Abuse Among the Kickapoo People in the Eagle Pass, Texas,

.

Area, 1993 (Texas Commission en Alcohol and Drug Abuse Research Briefs, November 1994}, p. 7.
‘”j Ibid, p. 6, trad. libre del inglés al espaiol por Elisabeth Albine Mager Hois.
4} .

lbid, p. 8.




generosos con regalos; ademas, dificilmente aceptan dinero por el hospedaje, sino que por
el contrario ofrecen casa, comida y “soda”.*'® Este cuadro cambié un aiio después, cuando
nos hospedamos con familias menos estables econdmicamente, en cuyas casas aceptaron
dinero y comida.

Concluyendo, se puede decir que la conducta social cambia segin el estatus social de
una familia, pero no fue observado un comportamiento sumiso, como en otras etnias de
Meéxico, por el contrario, los mexicanos de Muzquiz los reconocen como indios listos y
ricos, porque venden sus artesanias en Estados Unidos, donde las ventas les rinden mas y

les proporcionan dolares,

No obstante el reconocimiento con que cuentan, se les agregan varios estereotipos. Se
dice que son flojos e ignoréntes por falta de una educacion formal, en comparacidn con los
kikapt de Oklahoma y Kansas, que tienen un mayor grado de formacion escolar.*'?

Empero, cuando entran a la primaria en Estados Unidos, son discriminados, de tal forma
que ni los maestros, ni los padres de los norteamericanos evitan este comportamiento. Por
ejemplo, un consejero de la primaria o Elementary School en Rosita Valley, Eagle Pass,
caracterizaba a los nifios kikapi como groseros y mafiosos por la mucha libertad en la casa
y por sus padres drogadictos.”?® Ademas, los nifios kikapti no quieren estar solos con los
demas nifios estadounidenses o hispano-hablantes norteamericanos, se sienten mal y
prefieren que por lo menos dos kikapt estén en un salén de clase para tener compatfiia y
para no tener contacto con los demds nifios, de tal manera que en los recreos siempre se
juntan los kikapi.*?' Algunos hispano-americanos reducen esta discriminacion a la
apariencia fisica de los nifios kikap(i, porque segin su versidn, los nifios estadounidenses se
rien de los nifios kikapt por ser muy gordos debido a su comida grasosa. En realidad, no
todos los nifios kikapi son gordos, sino que siguen la norma. En este sentido, la
discriminacion de los nifios kikapt tiene otras causas, entre estas, la mas importante es la

pertenencia a la raza india, que ha sido discriminada desde los principios de la colonizacion

y hasta la fecha. AGn cuando en los Qltimos afios se han puesto en préctica programas de

418 Observacion en El Nacimiento, diciembre de 1996 y enero de 1997.
*19 plética con hispano-americanos en Eagle Pass, 10 de enero de 1997.
20 Entrevista con ¢! consejero en la primaria de Rosita Valley, Eagle Pass, Tex., 6 de enero de 1998.
421
ldem.
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reéompensa estatal a estas tribus, no se han podido eliminar los prejuicios arraigados desde
siglos, sobre todo porque los kikapt fueron catalogados como trabajadores jornaleros.

Por eso, los jornaleros kikapt sufren una doble discriminacion: la que se establece por
su situacion asalariado y ia que se genera por su condicidn racial. Cuando caen en los vicios
del alcoholismo y de las drogas, circunstancia que afecta a una gran parte de la poblacién
norteamericana, se les descalifica por completo, y se les ubica en la capa social mas baja.

Asi, la duefia de un hotel en Eagle Pass corrié a los kikaptl, porque segiin su version

tomaban mucho y después se peleaban. Ella dijo que no los queria en su hotel,**

e incluso
se puso furiosa cuando un kikapi nos llevd en su camioneta de Kickapoo Village a su hotel
en Eagle Pass, segin el comentario del conserje.**® Este acontecimiento nos muestra la
furia y la agresion frente a esta tribu. Otras personas los califican como agresivos, cuando
los “indios jovenes” se drogan inhalando tiner, por tal razén, a los habitantes de Eagle Pass
no les gusta andar por las calles en la noche, por temor a los asaltos de los indios
drogados.424Asi una sefiora de El Nacimiento nos recomendé tener mucho cuidado con los
kikapu drogados, cuando anduvieramos en lugares solitarios, porque son muy violentos.**’
Asimismo, [a gentc de Eagle Pass descalifica a los drogadictos kikapt por violentos y

pobres.426

A los kikapt no les gusta tocar este tema, porque segin su opinién, no es el
problema principal de su tribu. Mds que nada es un vicio que se encuentra en toda la
sociedad moderna;*?’ es decir, esta adiccidn no debe ser un criterio para calificar a la tribu,

porque es un fendémeno de nuestra sociedad.

A nadie le gusta mencionar el trabajo jornalero, probablemente por la descalificacién
social y el bajo rendimiento econdémico con que se le asocia. Se comenta como algo
pasajero que debe terminar para dejar paso a algo mejor como la ocupacion en el casino,
con lo que se propiciara su formacidn escolar. Lo mas probable es que cataloguen el trabajo
asalariado en un nivel inferior de la sociedad que los coloca en una situaciéon de

menosprecio de si mismos.

22 platica con la duefia de un hotel en Eagle Pass, 8 de enero de 1997,

*} Comentario de un conserje de un hotel en Eagle Pass, 9 de enero de 1997.

*** Entrevista con un mexicano en ¢l camino de Muzquiz, Coah. al Nacimiento, 4 de julio de 1997,
“2* Platica con una seiiora kikapu, en El Nacimiento, Coah., 31 de diciembre de 1997.

*% Platica con un mexicano en Eagle Pass, 5 de enero de 1998,

** Entrevista con un kikapt en El Nacimiento, Coah., 28 de diciembre de 1996.
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6.3.3. Cambios en la cosmovision

El trabajo jornalero genera en los kikapti una transformacién en su cosmovisién que se
trasmite a través de los cambios estructurales y sociales. Asi, los kikap, despojados de sus
valores laborales y sociales que se sustentan en la solidaridad y la ayuda mutua, estan
expuestos a als influencias del consumismo; es decir, como individuos buscan siempre mas
la ganancia y el porvenir personal, dejando de lado la solidaridad con el grupo. En este
sentido, las mercancias no representan un medio para llegar a un fin espiritual, sino que son
una meta en si. Los aparatos electronicos y los coches, en la sociedad moderna, significan
en si mismos un simbolo de un cierto estatus social y de “felicidad”.

En comparacion, estos aparatos todavia tienen para los kikapu la funcién de unir al
grupo, para informarse y facilitar su vida cotidiana y poder dedicarse a otras actividades, a
través de las cuales se garantiza la supervivencia del grupo y la renovacion de su
espiritualidad. En este sentido, sus camionetas posibilitan las visitas a sus familiares en
Kansas y Oklahoma, ademas, son indispensables para llegar a El Nacimiento, donde
todavia no hay transporte piblico. Por ello las camionetas, compradas en Estados Unidos,
no tienen una funcién lucrativa, como en muchos casos en Norteamérica, sino que sirven
para las visitas a largas distancias y para el transporte de las mercancias.

La television es una espada de dos filos. Por una parte les sirve para informarse y por
otra es el instrumento a través del cual penetran la manipulacién de la macrosociedad
mexicana y norteamericana. Por tal razén, puede significar un factor de consumismo, asi
como la radio, la grabadora y la videocasetera, pero depende de cada persona, por eso, la
educacion tiene un papel de suma importancia en relacién con el manejo de estos aparatos
electronicos y para quc }os integrantes del grupo no caigan en las trampas de la
manipulacién ideologica.

También los aparatos eléctricos desempefian un papel importante en los quehaceres
diarios y los liberan de los trabajos pesados, lo que les permite dedicarse a otras
actividades. Por ejemplo, las lavadoras les facilitan el lavar la ropa y les ahorran tiempo que
pucden utilizar para desplazarse a Texas y Oklahoma. Asimismo, los refrigeradores son

muy utiles para conservar la comida cuando estdn de viaje.
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En estricto sentido, los kikapu conocen estas comodidades domésticas en las casas
habitadas durante su trabajo jornalero en Estados Unidos. Un ejemplo de este bienestar es
el rancho de John Scheurman en Wyoming, en donde las casas estan equipadas con
televisién, lavadora y otros aparatos domésticos.*® De esta manera, los kikapi se han
acostumbrado a esta forma de vida y la trasmiten a las familias en El Nacimiento, donde la
mayoria de la gente posee estos aparatos y consumen productos alimenticios de Estados
Unidos.* Amado Rivera menciona también la influencia anglosajona en el aspecto
alimenticio, como el consumo de productos enlatados, refrescos y harinas preparadas,430
situacion que puede ser observada en El Nacimiento, en donde predominan los productos
alimenticios norteamericanos en comparacion con los nacionales.

Lo problematico de esta situacion se presenta, cuando la gente Unicamente sale a
trabajar para conseguir estos aparatos; entones caen en la dependencia del trabajo
asalariado y de esta manera se esclavizan. Al final, quedan integrados en la sociedad
capitalista, donde el lema “trabajar para ganar” es vigente.

Sin embargo, los miembros de la tribu todavia guardan un cierto espacio de libertad,
que se vincula con sus ceremonias en El Nacimiento, que los fortalece para resistir a esta
“entrega total” a la sociedad moderna y a su mentalidad consumista.

Donde més se nota este consumismo, es en la inclinacién al alcoholismo y a la
drogadiccion. El alcoholismo, desde el principio de la colonizacién norteamericana por los
europeos, ha sido un gran peligro para la degeneracién espiritual de la tribu y lo sigue
siendo todavia. Por ejemplo, Felipe A. Latorre y Dolores L. Latorre, en 1893 registran un
29 % de los kikapt como alcoholicos, y un 22 % como bebedores ocasionales.**! Gibson
caracteriza a los kikapi como la tribu mas orgullosa de América del Norte, convertidos en
los alcohdlicos mas intensos de su drea, de los cuales méas del 25 % toman.**? Felipe y
Dolores Latorre encontraron como causas el deseo de ensuefios y visiones. Es decir, los

kikapti querian, a través de medios consumistas evitar los ayunos y los esfucrzos para

** Vid 1lustraciones en el libro de Bill Wright y E. John Gesick, op. cit., pp. 122-129.
“* Observacién en la estancia en El Nacimiento, diciembre de 1996 y enero de 1997.
4 Amado Rivera Balderas, op. cit., p. 13

! Felipe A. Latorre y Dolores L. Latorre, op. cit., p. 257.

432 A M. Gibson, op. cit., p. 283.
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lograr estos estados espirituales. Segun un estudio de Eric Fredlund, en 1993 el porcentaje

de alcohélicos subié a 34%, y los que toman ocasionalmente aumenté a 61 %.*

CUADRO 5:
TOMADORES OCASIONALES Y ALCOHOLICOS DE LA TRIBU KIKAPU
EN 1893 Y 1993

Afio Tomadores Ocasionales Alcohdlicos
1893 22% 29%
1993 61% 34%

Elaborado con informacién de:
Felipe A. Latorre y Dolores Latorre, op. cit., p. 257,
Eric Fredlund, op. cit.,p. 20.

GRAFICA 5:
TOMADORES OCASIONALES Y ALCOHOLICOS DE LA TRIBU KIKAPU EN
1893 Y 1993

|0 Tomadores
Ocasionales

Alcohdlicos M Alcohdlicos

” Tomadores
QOcasionales

1993

Segun esta estadistica nos damos cuenta que el alcoholismo, en cien afios, subid 5 %,
pero los que mas sobresalen son los que toman ocasionalmente, con un aumento de 39 %.

De esta manera nos damos cuenta del crecimiento del consumismo en la tribu.

3 Eric V. Fredlund, op. cit., p. 20.
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Es decir que mas de la mitad de los kikapl toma ocasionalmente, y un poco mas de la
tercera parte es alcohélica. De preferencia toman cerveza, que compran principalmente en
las tiendas pequerias en Rosita Valley. Algunos mezclan whisky con ron, pero resulta mas
caro, por eso prefieren la cerveza, porque es la bebida més barata. Segun la cantidad de
alcohol y la prolongacion del tiempo, se vuelven alcohdlicos. En algunos casos toman un
promedio de cinco a seis litros de cerveza al dia.**

Muchos de los que toman son a la vez drogadictos. La drogadiccién es la enfermedad
de nuestro siglo. Lo que mencionaban Felipe y Dolores Latorre sobre las causas del
alcoholismo, se puede aplicar también al consumo de drogas. El deseo de tener visiones y
ensuefios es una de las mas favorecidas finalidades del consumo de drogas, lo cual tiene su
origen en las experiencias religiosas de la trtbu. Es decir, los kikapt adictos quieren lograr
estas visiones religiosas a través de la pintura, una droga barata*’. Muchas veces compran
la pintura a intermediarios, a precios mas altos, porque fa venta a los adictos esta prohibida
en Texas.™ De tal manera, la pintura sube a $7.00 u $8.00 por botella, por eso los adictos
la mezclan con soda, pues les sale mas barato ($1.00) con lo que logran sentirse “high”

7 Muchas veces, cuando tienen suficiente dinero, toman alcohol e

durante una hora.
inhalan pintura a la vez.*® Generalmente inhalan pintura, porque es mas barata. Es un
“spray” para pintar muebles, pero también usan resistol. La marihuana y otras drogas, como

. c 430
la cocaina, son menos frecuentes, porque son drogas para los ricos.

Con estas explicaciones uno se da cuenta que ya no se toma la droga como medio para
llegar al encuentro con los dioses o para la salud, sino como un fin en si, como salida de sus
problemas personales y sociales a través del consumo y disfrute de estos alucinantes. De
esta manera, la droga se convierte en una mercancia por una predisposicion de la persona.
Por tal razon, estas condiciones del consumismo por medio de las drogas, preparan ei

cambio estructural de la tribu, donde el consumo sustituye a los valores espirituales.

4 platica con un investigador de Kickapoo Village, Texas, en el camino de Eagle Pass a Kickapoo Village,
Tex., 7 de enero de 1998,

3 Vid, Eric V. Fredlund, Ph. D., op. cit., pp. 6, }5.

6 Idem.

7 1bid, p. 7.

8 fdem.

% Entrevista con un profesor en ¢l Kickapoo Village, 7 de enero de 1998,
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Los kikapi empezaron con la drogadiccion en los afios sesenta, cuando todavia vivian
bajo el puente en Eagle Pass.**" En este tiempo, casi todos eran jornaleros, discriminados ¥
segregados de la sociedad norteamericana. Por esta razdn, el fenomeno de la drogadiccién
se tiene que entender desde la perspectiva socioecondmica de los adictos. En la mayoria de
los casos, los drogadictos pertenecen a la capa social mas baja de la tribu.**' Muchos
conocen desde temprana edad el trabajo duro en la migracion jornalera, por eso casi no
tienen una formacion escolar y, debido a su pobreza, no esperan mucho de la vida.**? De tal
forma empiezan a tomar y a usar la pintura, ensefiados por sus propios parientes y
amigos.*** Un profesor, empleado para dar clases a los drogadictos en los Healing Grounds
en Kickapoo Village, mencionaba las siguientes causas de la drogadiccién entre los kikap:
“Ellos imitan a los amigos y a los mismos parientes, sobre todo porque quieren salir de sus
problemas, considerando a las drogas como el alivio de sus problemas laborales y de los
disgustos en la familia, donde rigen la discordia y los pleitos.”*** Ademas, los integrantes
de la tribu se encuentran en la escala mas baja de la macrosociedad por estar sometidos a
una doble discriminacion: de raza y de clase social. Estos factores negativos pueden
significar el motivo para escapar de esta realidad desfavorable y para olvidar su miseria, lo
que prepara ¢l terreno para la infiltracién del consumismo capitalista y la descohesion
grupal. En realidad significa un circulo diabdlico, porque los problemas laborales favorecen
un escape por medio de las drogas y provocan la desarticulacion familiar y grupal. Empero,
estos conflictos familiares y grupales fomentan, por su parte, el consumo de drogas.
Muchas veces, las drogas significan un consuelo en su miseria personal, donde el individuo
se siente aislado y menospreciado.

Por otra parte, el consumo de drogas deriva de una necesidad espiritual y emocional para
entrar en contacto con un mundo fantastico y sobrenatural, ya que los kikapl estan
acostumbrados a estas experiencias espirituales de su religion, donde el mundo real y

sobrenatural forma uno solo. Es decir, el Gran Espiritu penetra en cada ser natural, o la

#0 Entrevista con un investigador de Healing Grounds en el camino de Eagle Pass a Kickapoo Village, 7 de
enero de 1998.

! Eric V. Fredlund. , op. cit., p. 6.

*2 Ibid. p. 5.

3 rdem.

4 Eutrevista con un profesor, encargado de las clases para drogadictos en Kickapoo Village, el 7 de enero de
1998.
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naturaleza estd animada por el espiritu. Por tal razon, la oracion y las visiones funcionan
como un puente entre los dos mundos.

Otra razén para el consumo de las drogas puede ser una desorientacién en los valores,
provocada por la confrontacién del mundo capitalista con el mundo precapitalista de los
kikapl. Este fendmeno puede causar una confusion en su identidad étnica y provocar
problemas en la estructura psiquica de los individuos, los cuales buscan resolverlos con las

drogas.

De esta manera se registran varios casos de drogadiccién en El Nacimiento y en el
Kickapoo Village. En varias de las familias se encuentran una o dos personas adictas a las
drogas que andan generalmente en las calies de Eagle Pass o estdn internadas en los
Healing Grounds en Kickapoo Village. En 1997 se contaba con 20 pacientes en esta clinica,
de los cuales 6 estaban internados y los demas eran externos, es decir, acudian solamente a
las clases de recuperaci(’)n.m Algunos kikaptl nos comentaron que los jévenes drogadictos
se juntan fuera del pueblo, en lugares aislados, por ejemplo a lo largo del rio Sabinas o en
los montes, para inhalar pintura, tiner y resistol, como los de Muzquiz.**® Si tienen dinero
consumen también marihuana y cocaina, como aprendieron en Estados Unidos. “Unos

33447

invitan a probar, y los otros se acostumbran. Asi empieza todo.”™"" A veces son los mismos

% por otra parte se ayudan entre

parientes los que obligan a compartir con ellos este vicio.
si, cuando tienen problemas econémicos.*”® Este comportamiento se toma como un signo
de gran generosidad y status.** Ademas, muestra la gran cohesion grupal en la tribu, de
preocuparse unos por otros.

En general vemos que el bajo status de los adictos proviene muchas veces de su
deficiente formacion escolar. Porque de los veintiin pacientes en Healing Grounds,
solamente tres tienen alguna formacién escolar y tres hablan inglés, probablemente los

mismos. Tres son adolescentes, cuatro a cinco pacientes tienen mas de treinta afios, y los

demas, es decir la mayoria, tienen entre veinte y treinta afios.

“3 1dem.

6 Segin los comentarios de algunos kikapi en EI Nacimiento, diciembre 1997.
*7 Entrevista con un kikap en El Nacimiento, 28 de diciembre de 1996.

“% Eric V. Fredlund, op. cit., p. 16.

9 Ibid, p. 7.

“° tdem.
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CUADRO 6:
ADICTOS KIKAPU EN HEALING GROUNDS, 1997

Edad Pacientes

10-20 3
21-30 13
31-.... 5

Elaborado con informacion de Healing Grounds.

GRAFICA 6:
ADICTOS KIKAPU EN HEALING GROUNDS, 1997

Pacientes

62%

Segun este cuadro se hace notorio que la mayoria de los pacientes se encuentran en la
edad de adultos jovenes de 20 a 30 aifios, donde entran en conflicto con el mundo laboral y
sienten las desventajas de no tener una formacion escolar.

Asi en las pruebas de Brigance no pasan el primer grado, mientras que en matematicas,

1 Probablemente se trata de los pocos

en general alcanzan del 3° al 5° grado de la primaria.
que tienen alguna formacién escolar o que adquirieron ciertos conocimientos de manera

autodidacta.

! Entrevista con un profesor de Healing Grounds en Kickapoo Village, 7 de enero de 1998,
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CUADRO 7:
ADICTOS KIKAPU EN HEALING GROUNDS Y EAGLE PASS, TEX.

1997 1999
Healing Grounds 21 40
Eagle Pass 59 46
Total 80 86

Elaborado con infermacién de:

Healing Grounds; Jan Reid, “The forgotten people”, Jear of the Indian Native Tribes: Kickapoo {Oklahoma,
1992), p. 3.

GRAFICA 7:
ADICTOS KIKAPU EN HEALING GROUNDS Y EAGLE PASS, TEX.
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Si comparamos los adictos kikapit de 1997 con los de 1999 en Healing Grounds, se
percibe que aumentaron casi al doble. Empero, estos datos son relativos si consideramos el
nimero total de Healing Grounds y Eagle Pass. Entonces se nota un ligero aumento de 80 a
86 adictos. Otro dato que destaca en este cuadro, es la relacion entre los pacientes tratados y
los demas drogadictos en Eagle Pass. Por gjemplo, en 1997 aproximadamente una cuarta

parte se dejaba curar en Healing Grounds, mientras que en 1999 era un poco menos de la
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mitad. Por lo tanto se ve una voluntad positiva para erradicar este fendémeno, que puede
implicar una disminucién de la adiccién durante los préximos afios. Esta afirmacion se ve
en clerto grado confirmada cuando comparamos los casos de los adictos fallecidos en los
ultimos afios. Segun Healing Grounds de 1996 a 1998 se registraron entre cinco y seis
casos de adictos muertos por afio. Solamente en 1999 no hubo muertos, lo que refleja

también el cuidado de los drogadictos en este centro de salud.

CUADRO 8:
ADICTOS KIKAPU EN HEALING GROUNDS Y EAGLE PASS EN RELACION
AL NUMERO TOTAL DE LA TEXAS KICKAPOO TRIBE

1997 199%
Texas Kickapoo Tribe 449 450
Healing Grounds 21 40
Eege Pass 59 46

Elaborado con informacién de:
Administracion Kickapoo Village, Healing Grounds; Jan Reid, op. cit., p. 3

GRAFICA 8:
PORCENTAJE DE LOS ADICTOS KIKAPU EN HEALING GROUNDS Y EAGLE
PASS EN RELACION AL NUMERO TOTAL DE LA TEXAS KICKAPOO TRIBE
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En esta gréfica se ve el porcentaje de los kikapti en Healing Grounds e Eagle Pass en
comparacion al nimero total de la Texas Kickapoo Tribe, y se nota que se igualan las dos

partes de la drogadiccion, de Healing Grounds ¢ Eagle Pass en 1999. Ademas, se registra
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un ligero aumento en el porcentaje de drogadictos, comparados con la poblacion total de la

Texas Kickapoo Tribe.

CUADRO 9:
ADICTOS KIKAPU EN LA TEXAS KICKAPOO TRIBE DE 1997
1997
Texas Kickapoo Tribe 449
Adictos Kickapeoo 80
Elaborado con informacién de:
Administracidn de Kickapoo Village; Jan Reid, op. cit, p. 3.
GRAFICA 9:
PORCENTAJE DE LOS ADICTOS KIKAPU EN LA TEXAS KICKAPOO TRIBE
DE 1997
. 1997
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En esta grafica se registra un 15 % de drogadictos en la Texas Kickapoo Tribe (449

miembros en el afio 1997), lo cual significa una parte considerable de la tribu.



CUADRO 10:

ADICTOS KIKAPU EN LA TEXAS KICKAPOO TRIBE DE 1999

1999
Texas Kickapoo Tribe 450
Adictos Kickapoo 86

Elaberado con informacion de:
Administracion de Kickapoo Village; Healing Grounds.

GRAFICA 10:
PORCENTAJE DE LOS ADICTOS KIKAPU EN LA TEXAS KICKAPOO TRIBE
DE 1999

1999

|
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Si comparamos el nimero total de la Texas Kickapoo Tribe (449 en 1997 y 450 en
1999) con el numero de los drogadictos (80 en 1997 y 89 en 1999), entonces resulta en
1999 un 16 % de adictos en un grupo numéricamente bastante reducido. Todavia falta la
cantidad de los drogadictos en El Nacimiento, que generalmente se dejan curar en Healing
Grounds, aunque algunos se encuentran en diferentes clinicas en Melchor Muzquiz.

La gravedad del asunto aumenta cuando consideramos que la mayoria de los drogadictos
se encuentra en edad activa. Sobre todo, los kikapu jornaleros estdn afectados por esta
adiccion, probablemente por trabajos menospreciados, por lo cual se prefiere entre otros, el

trabajo en el casino Lucky Eagle.
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Después de estas cifras sobre la drogadiccion en la tribu kikapu, nos preguntamos,
icuales son las consecuencias de la drogadiccion en la tribu kikapa?

Celso Garcia divide las consecuencias de adiccion en fisicas y sociales. En las fisicas se
trata de trastornos cerebrales, que originan una separacion del lado derecho del cerebro
respecto del lado izquierdo. Segun las experiencias de Eric Fredlund, en la mayoria de los
casos la gente interrogada no menciond graves dafios cerebrales, aunque una mujer se
quejaba sobre el olvido.*”* En los resultados clinicos se nos abre otro cuadro de
enfermedades: ataxia, lentitud de la funcién intelectual, deficiencias de la atencién, afectos
alterados e hipersensibilidad de estimulos visuales y verbales. También se registraba darios
irreversibles en el cerebro dependiendo de los tipos de disolventes, la duracion de
aplicacion, la dosis, el modo de aplicacion y la interaccidén con otras substancias.* A largo
plazo, la drogadiccién afecta también al higado.*** Las investigaciones clinicas arrojaron
sintomas renales, hepaticos, pulmonares y cardiacos debido a la mala nutricion de los
drogadictos.455 Sobre todo la drogadiccion afecta a las mujeres, cuando estan embarazadas,
y el resultado en los fetos son la deformacidn facial y otros sintomas fisicos.*® Eric
Frediund afirma que solamente algunos nifios tienen sintomas de disomorfismo de craneo.
Lo que se registra en la mayoria de los casos es un bajo peso de los bebes por los partos
prematuros.457 En este contexto, se puede registrar hasta casos de muertes. Por ejemplo,
encontraron una mujer muerta en el Kickapoo Village con pegamento en la cara.*’®
También Eric Fredlund menciona dos fatales accidentes de drogadiccién en los tltimos
afios, es decir de 1992 y 1993. Pero estos no son casos exepcionales, pues cada familia esta

afectada por este fenémeno.**’

“2 Eric Fredlund, op. cit., p. 24.

3 1dem.

“* Entrevista con un profesor de Healing Grounds en Kickapoo Village, 7 de enero de 1998.

“%% Neil L. Rosenberg and Charles W. Sharp, “Solvent Toxicity: A Neurological Focus™, en Charles W. Sharp
et al., eds., Inhalant Abuse: A Volatile Research Agenda (Rockville, Md.: National Institute on Drug Abuse,
NIDA Research Monograph 129, NIH Publication No. 93-3475, 1992), 117 - 117 - 171 y Pamela Jumper -
Thurman and Fred Beauvais®, Treatment of Volatile Substance Abusers”, en Charles W. Sharp er af,, Inhalant
Abuse: A Valatile Research Agenda, (Rockville, Md.: National Institute on Drug Abuse, NIDA Research
Monograph 129, NIH Publication No. 93-3475, 1992), pp. 203-213, en Eric F. Fredlund, op. cit., p. 24.

%36 J. H. Hersh et al.,”Toluene Embryopathy”, Journal of Pediatrics, vol. 106, 1985, pp. 922-927y A.G. W.
Hunter ef al., “Is there a Fetal Gasoline Syndrome?” Teratology, vol. 20, 1979, pp. 75-80 en Eric V. Fredlund,
o!}. cit., p. 24,

“7 Eric V. Fredlund, op. cit., p. 17.

% Entrevista con Frank Barrientos en Eagle Pass, Tex., 9 de encro de 1997,

% Eric V. Fredlund, op. cit., p. 29.
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Las consecuencias sociales de la drogadiccion surgen muchas veces de problemas
econdmicos que provocan la adiccion a las drogas. Por ejemplo, los kikapu drogadictos
dejan, segiin Celso Garcia, la atencién y el servicio a la familia por su desocupacion

laboral, y se expresan con violencia frente a los miembros familiares.*®°

Entre los resultados mas graves, que se desprenden de la situacién expuesta, son las
consecuencias culturales que resultan de esta situacion, en especial los que se refieren a la
descohesion grupal, que surge de la separacion de los adictos de las actividades culturales y
de los cargos politicos y religiosos en la tribu, Por ejemplo, los kikapu adictos no son
invitados a cazar, lo que significa una elminiacién cultural **' Esta razén explica la actitud
del Consejo de los Ancianos, cuando no aceptaron al hijo de Papicuano como jefe de la

tribu, debido a su probable drogadiccion y alcoholismo.*®?

Estas consecuencias fisicas, sociales y culturales impulsaron a las autoridades kikapfl a
buscar un tratamiento para los drogadictos, y por tal razén instalaron una clinica en el
Quemado, cerca de Eagle Pass, Texas,%3 de donde la cambiaron a Kickapoo \f'illage,"64
probablemente en 1997. Esta clinica se encuentra en Healing Grounds*®® y consta de dos
casas para los pacierftes, una para mujeres y otra para hombres, y dos casas rodantes para la
administracidn de la clinica y otra mas para los trabajadores e investigadores sociales. Para
la atencién de todos los programas sociales estan empleadas 28 personas. La atencion de
los pacientes drogadictos, incluidos dos consejeros, cuenta con un total de 6 personas: dos

. . .y . , 4
mexicanos, dos latinos, un anglosajén y un kikapa. 4°

El tratamiento se refiere mas que nada al aspecto intelectual y espiritual, porque dan

clases de lectura, matematicas clementales y clases de moral, donde se observan los doce

460 Entrevista con Celso Garcia en Kickapoo Village, Tex., 7 de enero de 1998,

4! Eric V. Fredlund, op. cit., p. 13.

62 Entrevista con un kikap( en El Nacimiento, 28 de diciembre de 1996.

463 Entrevista con un kikapa en El Nacimiento, Coah., 28 de diciembre de 1996.

6% Entrevista con Eric Fredlund en el Kickapoo Village, Tex., 7 de enero de 1998,

485 «“Healing Grounds” se basa en los programas de “welfare” que incluyen atencién a los ancianos, servicio
social y programas de intervencion con un personal de 28 personas en total,

468 Entrevista con Celso Garcia en Kickapoo Village, Tex., 7 de enero de 1998 y observacion propia.
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pasos para la curacion de alcohélicos.**’ Lo que falta en este centro de curacion de
alcoholicos y drogadictos es un servicio médico y un tratamiento psicologico. Solamente en
casos especiales mandan a los pacientes kikapt a un doctor o psicélogo en Eagle Pass.*%®

También se observa una terapia de trabajo, donde todas las mujeres de esta casa tienen
la obligacion de arreglarla y hacer la comida, aunque no todas las mujeres cumplen con
estas tareas.*®®

En muchos casos ayuda el deporte como el basquetho! y otros tipos de juegos.’’’ A
pesar de estas medidas para la curacién de los pacientes drogadictos, no todos los pacientes
se interesan por estas actividades. Algunos prefieren ver television en tugar de asistir a las

clases.

Esta pasividad conduce a los pacientes al consumismo de los medios masivos de
comunicacion. Lo que necesitan es un tratamiento individual, donde se¢ analicen sus
problemas personales y se les haga mas accesibles las curaciones. Porque la raiz de estas
adicciones es mas profunda. El enfrentamiento de dos culturas opuestas con diferentes
estructuras socioecondmicas, donde los kikapt se encuentran en la capa inferior, provoca
en ellos una desorientacion en la vida y destruye su identidad. Carentes de sus valores
tribales, son conduci'dos facilmente al consumismo de la sociedad dominante, donde buscan
un sustituto a sus valores culturales. Este desajuste en el cambio de valores, los hace mas
dependientes y los conduce al vicio del alcoholismo y la drogadiccién, donde pueden
olvidar su miseria y desorientaci6n cultural, cayendo en un circulo vicioso de dependencia

y destruccion personal y grupal.

Una solucién a este problema seria, segun Raill Garza, el proporcionar empleo en el

. - . . 471
casino cn el Kickapoo Village, porque estarian ocupados

y tendrian un trabajo
remunerado, en vez de la migracion al trabajo jornalero en los campos de cultivos en EUA.

¢ O significaria esta ocupacidn en el casino una pérdida total de su identidad debido a la

“7 Idem.
3 Idem.
*¥ Entrevista con la trabajadora social de la casa de las mujeres drogadictas, en los “Healing Grounds™ de
Kickapoo Village, Tex., 7 de enero de 1998.
470
Idem.
‘7! Entrevista con Raul Garza en El Nacimiento, 28 de diciembre de 1996.
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entrega al capitalismo v su mentalidad consumista? ;Los jovenes, se hundirian mas en la

drogadiccién o se convertirian en robots de esta sociedad dominante? Entonces, la tribu

kikapu dejaria de existir.
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CAPITULO 7
TRABAJO EN EL CASINO LUCKY EAGLE

Supuestamente, los kikap huyen de la situacién insegura y discriminatoria del trabajo
jornalero, evitando una interiorizacién de estos factores negativos para lograr una
superacidn profesional y econdmica. Por tal razon, se buscéd una solucién tnica para la tribu

kikapu: la instalacion de un casino.

Para que este intento resulte positivo depende, en mucho, de su resistencia grupal frente

a las influencias culturales de 1a sociedad dominante.

7.1. Observaciones preliminares

7.1.1. Ubicacion geogrifica de Kickapoo Villuge

Kickapoo Village esta situada al lado del rio Bravo o Rio Grande, aproximadamente 30
kilometros al sudeste de Eagle Pass, Texas, en el Condado de Maverick y junto al
municipio de Rosita Vailey,

Su territorio tiene una extension de 113 acres*’? con un suelo drido, una vegetacion de
arbustos espinosos y de tipo cactus. Los kikapa unicamente plantaron en esta area algunos
nogales, que necesitan riego continuo. Por esta razén, el terreno no se puede considerar
como un campo de cultivo, sirve solamente para un asentamiento temporal o
semidenitivo, por su limitacidn territorial. (Vid Ftgs. 39— 42)

Como hemos visto, este lugar se utiliza como punto de descanso en el trayecto de sus
viajes hacia el norte, a visitar parientes en Oklahoma y Kansas y para llegar a los lugares

473
6,7

del trabajo jornalero. Hoy en dia, es decir a partir del 24 de agosto de 199 es ¢l lugar

™ Vid, Land Acquisition Commitee Report 1981 — 1984, The Traditional Kickapoo of Texas, mimeo, 1984,

L

.4,
 Entrevista con Raill Garza en E} Nacimiento, 28 de diciembre de 1996.
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semidefinitivo para su estancia en Kickapoo Village durante su trabajo en el casino Lucky

Eagle.

MAPA 9:
AREA DE KICKAPOQ VILLAGE

Fuente: Land Acquisition Comittee Report 1981 - 1984, The Traditional Kickapoo of Texas, 1984, p. 8.

7.1.2. La estructura politica

La estructura politica en el Kickapoo Village es diferente de la de El Nacimiento,
porque la religién ya no dirige las normas de la convivencia entre los miembros de la tribu,
sino que unicamente prevalecen reglamentos politicos y administrativos.

De esta manera tenemos un sistema electoral con un Concilio Tradicional o Consejo
Tradicional, que consta de 5 miembros adultos de la tribu: presidente, secretario, tesorero y
dos miembros mas. El presidente sera del sexo masculino, y las condiciones para ser
miembro de la tribu: “requiere al menos % parle de sangre kickapoo, 3 afios de residencia

en tierras de la Tribu, y aprobacién por el Consejo Tradicional. ™"

™ Resumen de la Constitucion en el Kickapoo Village, propuesta para la Banda Tejana de los Kickapoo;
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Su forma democratica permite la destitucién de los funcionarios “por el Consejo
Tradicional o por el voto de la membrecia [sic] de la Tribu. [...] Miembros de la Tribu
podran apelar a la Junta de Apelaciones decisiones sobre la destitucidn de funcionarios, la
convocacion a reuniones, y las disposiciones de la Junta Electoral. [...] Miembros de la
tribu podrdn hacer peticién para votar sobre cualquier asunto a través de elecciones
especiales cuyos resultados obligaran al Consejo Tradicional.”™”

De esta manera, en esta constitucidn existe la posibilidad de un cierto control sobre las
elecciones de los funcionarios o cualquicr otra decision. Asi, el Consejo Tradicional no es
omnipotente, sino que esta controlado por los votantes de 1a tribu. En general, este Concilio
no tiene que ver nada con el Consejo de los Ancianos o Sacerdotes en El Nacimiento,
donde rige la estructura religiosa en las decisiones significativas. En comparacion, en el
Kickapoo Village de Eagle Pass, se trata inicamente de una funcion administrativa sobre el
dinero que dona el gobierno a la tribu kikaplﬁ.476 Asi, Kickapoo Village es propiedad de la
tribu y se encuentra bajo las leyes federales. Los kikapi pueden solicitar “securities™
(oficiales de seguridad piiblica) federales para su vigilancia."’’ En pocas palabras,
Kickapoo Village es un territorio independiente, una nacién en una nacion, apoyado por el
gobierno federal a través de un sistema social con el nombre de “welfare” para las tribus

norteamericanas. Este sistema incluye comida, asistencia médica y educacion gratuita.
Por esta razén, a los kikapt les conviene la estancia en este lugar, por una parte para

aprovechar estos beneficios y por otra parte para trabajar en la administracioén o en el casino

de Kickapoo Village.

7.1.3 Datos generales del casino Lucky Eagle

Los casinos en Estados Unidos estdn prohibidos casi en todos los Estados, también en

Texas. Solamente se pueden instalar en las reservaciones indigenas, debido a su naturaleza

3 Idem,
“7% Entrevista con el presidente del Concilio en el Kickapoo Village, Tex., 2 de julio de 1996.
77 Observacién en el Kickapoo Village en enero de 1997 y 1998.
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extraterritorial, de ser naciones en una nacién.*’® Los kikapd, por ejemplo, tienen tierras
federales que les permite tener casinos. En comparacion, los tejanos no poseen este

derecho.

Justamente estos derechos les permitié a los kikapd hacer una contratacién con una
compania norteamericana, en este caso con una compania de Minnesotta*” para el
financiamiento de los gastos de instalacién del casino Lucky Eagle. De tal forma, los
kikapti buscaron una ayuda financiera que les permitiera la apertura de un casino. Este
capital prestado por la compaiiia, los kikapu tienen que pagarlo en un cierto lapso de
tiempo. Si funciona bien, van a construir otro casino. **

La distribucién de las ganancias del casino se da en forma pareja. Por cada délar que
gana la compafiia de Minnesotta, la tribu gana uno también.*®! Segiin otra versién la

compaiifa tiene una participacion del 68 %, y los kikapu solamente del 32 %.*®

El funcionamiento de esta instalacion depende del éxito del casino, por esta razén hay
mucha propaganda en gran parte de Texas, asi como en los principales hoteles en Eagle

Pass,*®® hasta San Antonio."**(Vid. Fig. 43 )

El casino Lucky Eagle estd equipado con aproximadamente 100 maquinas de video,
varias mesas para Poquer, para Kickapoo-22 y unas largas filas para Bingo. Ademas, el
casino cuenta con una cafeteria donde venden refrescos y comida norteamericana, como
“hot dogs”, sandwiches, hamburguesas y pollos con papas fritas, cuyo costo es de 2 a 5
délares en promedio.*®* El alcohol se prohibié hace casi un afio, segin los comentarios del

3 486

“security”,”™” probablemente por causas del alcoholismo. También se vende artesanias,

como “teguas” (calzado de piel de venado), collares, broches y muiiecas entre otras, a

" 1id Comentario de la Mtra. Elaine Levine en ¢l coloquio sobre Estudios México-Estados Unidos en la
ENEP-Acatlan, 2 de septiembre de 1997.

7 Entrevista con un kikapii en El Nacimiento, 28 de diciembre de 1996.

0 Entrevista con un kikapt en Kickapoo Village, 9 de encro de 1997.

81 Entrevista con un kikapu en El Nacimiento, 28 de diciembre de 1996.

82 Entrevista con un kikapu, en E] Nacimiento, 5 de enero de 1997.

* Observacion en la estancia en Eagle Pass, en enero de 1998.

“® Informacidn obtenido en la investigacién del campo, agosto de 1997.

85 Observacion en el casino Lucky Eagle en Kickapoo Village, del 3 al 4 de enero de 1998.

85 Comentarios det “security”, 3 de enero de 1998.
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precios que varian de 20 a 75 délares, ademads, playeras y otras mercancias de recuerdo.*®’

En general, da la impresion de una instalacion moderna de estilo internacional, con
servicios de carros especiales para recoger a los visitantes que vienen de diferentes partes
de la hoteleria norteamericana. Muchas veces, la clientela es trasladada en “tours” de los
hoteles en Estados Unidos.*® Existe un convenio entre el casino y los hoteles para obtener
una mayor ganancia para las dos partes, donde una propaganda informativa apoya este
negocio. Se anuncian también celebraciones de cumpleaitos en el casino en una atmosfera
especial con un “Electronic Piano Bar”.*®

Horarios del casino: El casino abre de miercoles a domingo, miéreoles y jueves, por
ejemplo, el casino tiene servicio de 1 pm a 4 am. En el fin de semana, el casino esta abierto
24 horas, es decir del 1 pm viernes al 4 am lunes.*?

El casino tiene mayor afluencia en fin de semana, especialmente en sabado, cuando
viene gente de diferentes partes, especialmente de Texas, pero sobre todo de México. De tal
forma, el estacionamiento queda casi lleno en sabado a partir de las 6:00 en la tarde con un
90 %. E! 40 % de los visitantes al casino llega en grupos y el resto en familias o solos. De
las 6:10 pm a las 6:30 pm se registraron 69 mexicanos, 12 americanos y 4 de otras
naciones, en suma 83 personas.491 Estos datos son aproximaciones, donde por ejemplo no
s¢ puede distinguir entre mexicanos y chicanos. En comparacién, en domingo se

registraban en el mismo horario solamente 22 mexicanos, 5 estadounidenses y ninguno de

otras naciones, un total de 27 personas.

*#7 Observacién en el casino Lucky Eagle en Kickapoo Village, del 3 al 4 de enero de 1998.

** Segiin el comentario del “security” en el casino Lucky Eagle en Kickapoo Village, 9 de enerc de 1997 y el
comentario de los empleados en el hotel “Quinta Inn” en Eagle Pass, 7 de enero de 1998.

“* Vid. Folleto sobre el programa del mes de enero 1997 del “Lucky Eagle Casino”.

% Segun un folleto del horario de enero de 1997 y una tabla en la entrada del casino en enero de 1998.

**1 Observacién de Jesis Manuel Mager Hois en la entrada del casino Lucky Eagle en Kickapoo Village, 3 de
enero de 1998.
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CUADRO 11:
VISITANTES DEL CASINO LUCKY EAGLE

Horas 18:10-18:30  18:10-18:30

Dia 3/01/98 4/01/98
Sabado Domingo

Mexicanos/Chicanos 89 22

Anglosajones 12

Otros 4

Total 85 27

Observaciones realizadas por Jesiis Manuel Mager Hois, 3 y
4 de enero de 1998 en Kickapoo Village, Eagle Pass, Tex.
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El nimero de visitantes decrece de sibado a domingo; es decir, mucha gente regresa por
la tarde a México para trabajar en lunes. Un mexicano de Monclova me comento que su
compafiero juega todos los fines de semana con un grupo de Monclova en las mesas de

Pocker, dia y noche, y en la tarde de los domingos regresan a sus lugares de origen para
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trabajar el lunes.** Otros, que juegan en las maquinitas, llegan solamente por unas horas
para divertirse en el casino.

La mayoria son gente mayor que busca contacto con otras personas en 10s juegos. Los
que juegan Bingo estdn sentados en mesas grandes, comiendo y platicando. El numero de
hombres y mujeres es casi igual.

La mayor parte de la gente que asiste al casino, viene de Eagle Pass y de Piedras Negras,
algunos también de Nuevo Laredo, de Monclova, dc San Antonio y otros lugares cercanos a
la frontera. Por eso se cuenta, en general, como hemos visto en las estadisticas anteriores,

con chicanos y mexicanos.

El reglamiento del casino se refiere solamente al juego mismo y al comportamiento de
los jugadores. Para un mayor control, se emplean supervisores, y no se acepta fumar puros,
pipas o cigarros de aroma.*” En el reglamento de1996 todavia no se comenta nada sobre el
uso de armas y el consumo de alcohol y drogas. Si se presentan personas con armas, el
“security”” llama a los jefes, los cuales se comunican con los sheriffes de fuera.*™* En enero
de 1998 se vio una tabla de reglamentos en la entrada del casino, donde se notificaba en
inglés y espafiol: “No se permiten armas en esta area. [...]”*° La pena por traer armas
incluia 10 afios de prision y una multa de cierta cantidad en délares.**® Este cambio,
referente a la prohibicion de bebida alcohdlica en el casino, se explica probablemente por el
alto nimero de alcohodlicos en la tribu y la respectiva violencia de los visitantes en esta

. y . : o i s s 4
instalacion. Ademas: “No se permiten menores de 21 afios en este edificio [...]”.*"

Con respecto al empleo de los kikapu en el casino, durante el afio 1997 se registraron

ciento ochenta empleados en total, de los cuales cincuenta eran kikap, y el resto hispanos,

2 Platica con un mexicano de Monclova en el casino Lucky Eagle de Kickapoo Village, 4 de enero de 1998,
493 Reglamiento del Kickapoo Lucky Eagle Casino: Reglas en General del afto 1996,

“** Entrevista con un vigilante del casino o el “security” en el Kickapoo Village, 9 de enero de 1997.

% Reglamento del "Kickapoo Lucky Eagle Casino”, notificado sobre un letrero en la entrada en el casino
Lucky Eagle de 1997.

% Idem.

**7 Idem,
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chinos y japoneses, en comparacién con el afio anterior, 1996, donde hubo solamente

veinticinco kikap. Hasta que llegaron en el afio 2000 a un nimero de 77 l<ikap1'1.493

CUADRO 12:
EMPLEADOS EN EL CASINO LUCKY EAGLE

Afio Kikapu No-kikapu Total

1996 25 160 185
1997 50 135 185
1998 61 124 185
1999 70 115 185
2000 77 108 185

Elaborado con informacion de:
Raul Garza, presidente del Concilio de Kickapoo Village; Rolando Benavides, gerente del casino Lucky
Eagle.

GRAFICA 12:
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En esta estadistica se ve con mucha claridad un aumento significativo de los empleados
kikapu en el casino Lucky Eagle, los cuales, con el tiempo, podrian sustituir a los no-
kikapu. Ademas, estos numeros nos dicen mucho sobre el anhelo de los kikapu con
respecto al trabajo en el casino.

Las ocupaciones, segun el gerente del casino, se dividen en personal de Pocker con diez
kikapt, cinco encargados kikapu del Bingo, dicciocho cajeros, diez kikapi de

mantenimiento, doce cocineros kikapt: en total, cincuenta empleados kikapu en el casino.

% Entrevista con el gerente del casino en el casino Lucky Eagle, 5 de enero de 1998 y con Rail Garza en El
Nacimiento, 21 de abril de 2000.
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La edad de los empleados varia entre 21 y 58 aiios. Los empleados tienen una semana de
vacaciones en todo el afio, y no trabajan lunes y martes. Todavia no disponen de ningtin
S,eguro.”"99 Sobre el salario no se proporciond ninguna informacidén, porque son datos
confidenciales. Empero, segin el comentario de un taxista, cuya mujer trabaja en el casino,
el salario mas bajo es de 6.5 ddlares por hora,>® es decir un poco arriba del salario minimo
en EUA de seis dolares por hora.*®'

El horano del trabajo es muy flexible, varia segtin el horario del casino y la cantidad de
sus visitantes. Por ejemplo, los no-kikapt en fines de semana entran en la tarde y trabajan
toda la noche hasta la mafiana; entre semana, cuando hay menos trabajo, solamente se
ocupan hasta las once de la noche.>* Asi, una sefiora kikapu nos comento sobre su horario
en el casino. Ella trabaja en la oficina de Kickapoo Village en la mafiana, de 8:00 am hasta
las 5:00 pm, y después entra a las 6:00 pm para trabajar en ¢l casino, hasta la 10:00 pm.
Cuando sus hijos regresan de la escuela, pueden irse con sus tios, o se quedan solos, y
cuando ella regresa de su trabajo en el casino, ya estan dormidos.”® Es decir, las madres
ven muy poco a sus hijos, y ellos crecen casi sin ninguna supervisién por parte de sus
padres. Lo mismo nos afirma un kikapu de El Nacimiento cuando dice que sus hijos tienen
mucho trabajo en el Kickapoo Village, hasta les sobra. Normalmente trabajan en dos
turnos. En las oficinas empiezan a las nueve en la mailana y terminan entre las cuatro y las
cinco de la tarde. Después, a las 6:00 pm empiezan en otro tumno que termina hasta la
madrugada, aproximadamente a las tres en la mafiana. En general duermen muy poco, y los
ninos se quedan solos en la casa, solamente a veces esta alguien con ellos.”®

De acuerdo con la situacién planteada, nos damos cuenta que el casino absorbe a los

kikapu en un grado mayor, por lo cual se integran casi por completo al sistema capitalisia

en EUA.

%% Idem.

3% Platica con un taxista en el camino de Eagle Pass, Tex. al Kickapoo Village, Tex., 3 de enero de 1998.
%% Platica con la sefiora de la limpieza en el hotel “La Quinta” en Eagle Pass, Tex., 6 de enero de 1998.
%92 platica con un taxista en el camino de Eagle Pass a Kickapoo Village, Tex., 3 de enero de 1998.

* Entrevista con una sefiora kikapu en el Kickapoo Village, Tex., § de enero de 1997.

% Entrevista con un kikapu en El Nacimiento, Coah., 6 de enero de 1997.
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A este peligro intentan escapar los kikapti més tradicionales. Ellos no quieren tener nada
que ver con el casino en el Kickapoo Village,”® al contrario, rechazan por completo los
Juegos en el casino Lucky Eagle. Tampoco les interesa la ganancia del dinero, que los aleja
de sus tradiciones."®

En este sentido podemos afirmar que el gran peligro de las influencias del capitalismo
norteamericano es la ambiciéon de dinero y su respectiva competencia materialista que

domina la visién del mundo y convierte a sus miembros en consumidores de este sistema.

7.2, Influencias culturales a través del casino Lucky Eagle

Como hemos visto anteriormente, ¢l trabajo en el casino tiene un impacto cultural muy
fuerte sobre los kikapti que laboran en esta unidad. No es lo mismo que los integrantes del
grupo salgan solamente medio afio afuera de su comunidad por su trabajo jornalero, a que
esten atados casi todo el afio en el trabajo del casino.

De tal forma, el cambio estructural toma una dimensién de mayor grado con resultados

irreversibles sobre la tribu.

7.2.1. Inclinacion al capitalismo

El negocio en el casino significa, fundamentalmente, una entrega completa al
capitalismo norteamericano, porque se maneja grandes capitales e incluye una especulacion
para mayores ganancias.

Por ejemplo, los préstamos del capital por parte de la compariia de Minnesotta implican
un cierto riesgo para los responsables de la tribu, en caso de que no sean capaces de
regresar esta cantidad en cierto tiempo, significaria una pérdida de la inversidn inicial.>"’

Ademas, este negocio representa una especulacién con la esperanza de gran éxito, siendo el

%5 Jid. Platica con una pareja kikap en El Nacimiento, Coah., 3 de enero de 1997,

*" Entrevista con un kikapu en El Nacimiento, 1° de enero de 1998.

7 Entrevista con un kikapt en el Kickapoo Village, Tex., el 9 de enero de 1997 y en El Nacimiento, 28 de
diciembre de 1996,
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tnico casino en el Estado y a donde llega gente de Texas y de otras partes de Estados
Unidos, de México y de diferentes paises. A través de los premios que obtienen en el casino
algunas personas, se pretende atraer a més gente.’*®

Asi, desde ahora se especula con invertir el capital obtenido en otro casino, como
mencionamos anteriormente. Hasta algunos kikapu tradicionales se dejan jalar por este
entusiasmo a construir casinos mas grandes en Austin, Chicago y Oklahoma, con mayores

. 509
ganancias.”

De tal forma se hace evidente que la instalacion del casino en Kickapoo Village provoca
un comportamiento competitivo, que es un factor tipico en el capitalismo, y donde se
marcan con mayor énfasis las clases sociales. Por eso se puede afirmar que el cambio del
trabajo jornalero a la ocupacién en el casino genera grandes cambios estructurales. Por una
parte los absorbe el capitalismo norteamericano con el afén de obtener mayores ganancias,
donde el monetarismo y la competitividad son las consecuencias. Por otra parte, el ultimo
cambio estructural surge de un celo entre los diferentes integrantes de la tribu, basado en un
cierto desequilibrio en la distribucion de las riquezas; por €so, ya no se considera a todos
los integrantes de la tribu como iguales, como era en funcién del trabajo jornalero, cuando
se percibia un grado modesto de diferenciacién econdémica entre los integrantes del grupo,
sino que ahora se presentan grandes diferencias materiales. Predomina la opinion de que
solamente una parte de la tribu disfruta las riquezas del casino, los demas quedan pobres.
Estas distinciones entre los diferentes integrantes del grupo aumentan todavia mas por la
formacion escolar de cada uno. Por eso, todos los miembros del grupo anhelan una
formacion escolar prolongada que les pueda garantizar un ascenso en la escala social. Por
otra parte, estos estudios los obligan a quedarse en un lugar fijo, como en Eagle Pass, y les
va a provocar, debido a la infiltracién de valores norteamericanos, una asimilacion cultural.

Ademas, el contacto continuo con gente ajena a la tribu y con una formacién capitalista,
les puede inculcar su forma de pensar. Por eso, Elaine Levine considera los casinos como

fuente de beneficios y perjuicios a la vez. Por una parte garantizan mayores ingresos -

%% Platica con un kikapu y su amigo 4rabe de Muzquiz en El Nacimiento, el 4 de enero de 1997; comentarios
de algunos empleados en el casino Lucky Eagle en el Kickapoo Village, 9 de enero de 1997.
% Entrevista con un kikapt en EI Nacimiento, 3 de enero de 1997.
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necesarios para la sobrevivencia fisica de los indigenas-, y por otra, los alejan de sus

actividades tradicionales.”'?

7.2.2. Contacto con la macrosociedad

Como hemos visto anteriormente, el casino atrac a gente de diferentes naciones y
culturas, especialmente de Estados Unidos y de México. De esta manera se trasmiten sus
costumbres y visiones del mundo. En general se trata de gente con aspiraciones por el
dinero y las ganancias. Por eso se va a encontrar una mentalidad monetarista y consumista,
basada en un cierto egoismo y competitividad. El objetivo para todas estas personas es
ganar dinero para consumir o invertirlo. En total se circula sobre metas bdsicamente
materialistas e individuales, donde la espiritualidad y lo social no tiene lugar.

Estos afanes pueden contagiar a los kikapt en una forma indirecta y alejarlos de sus
objetivos principales, donde el ingreso material a través del casino, significa solamente un

medio para sobrevivir y mejorar su situacién econdmica.

En general quienes visitan el casino, son gente de clase media y alta. Muchas veces esta
hospedada en los hoteles como el “Best Western”, “La Quinta” y el “Super 8 Motel” en
Eagle Pass, y viene de diferentes partes de Texas y de otros Estados, de México y de otros
paises. En Eagle Pass es gente de paso, que se queda solamente una o dos noches en estos
hoteles y sigue su camino.”"!

Ahora, nos preguntamos por el contacto real de los kikapt con esta gente del casino. Por
una parte tienen contacto directo con el personal del casino, generalmente mexicanos o
chicanos, con los cuales tienen un buen clima de trabajo. El contacto con la clientela del

casino se basa principalmente en el cambio de dinero e informaciones. Sin embargo, los

kikapu prefieren una cierta distancia con la gente de afuera y se juntan solamente con sus

1 Comentario de la Mira. Elaine Levine en el Coloquio de la Maestria en Estudios México - Estados Unidos
en la ENEP - Acatlan, 2 de septiembre de 1997,

1" Observacion en los hoteles de “Best Western” y “La Quinta” en Eagle Pass, del 1° al 3 de julio de 1996 y
del 5 al 7 de enero de 1998,
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compafieros kikapu. Por lo general se les ve callados y amables, sentados en mesas aparte

de los demas.’*?

Entonces, /cudles son las probables influencias culturales que tienen los kikapu en este
contacto con la gente del casino? Esta es una pregunta no tan facil para contestar, porque en
muchos casos sucede de una manera indirecta. Por ejemplo, copian la vestimenta de la
sociedad occidental; es decir, con el tiempo los kikapu se visten como los norteamericanos
y mexicanos, con mezclilla, playeras, tenis y chamarras. Los jovenes ya no se ponen sus
trajes tipicos, sino que se visten como cualquier estadounidense. De la misma manera nos
informaron diferentes personas en Muzquiz, cuando quisimos identificar a los kikapu. Por
ejemplo, en un kiosco de Muzquiz, en la plaza central, dijeron los vendedores que los
kikapt ya no tienen sus trajes puestos, sino que se visten como nosotros, pero son mas
morenos y tienen ojos chinos.’”® Es decir, solamente los rasgos fisicos y raciales pueden
distinguirlos de otra gente.

Ademas manejan camionetas grandes como los norteamericanos. Este afan por los autos,
que ya conocemos desde los tiempos de la migracidn, puede aumentar con el contacto mds
estrecho con la sociedad capitalista. Por ejemplo, la mayoria de los visitantes del casino
llegan en coches propios o en camiones de turistas, porque todavia no hay servicio piblico

a esta localidad.

Con respecto a la drogadiccion y al alcoholismo, se puede decir que estos vicios existian
desde antes, solamente queda la pregunta sobre si el casino favorece el aumento de este
vicio o les ayuda a los kikapu a disminuirlo, debido a la mayor ocupacion de los jovenes.
La maestra Elaine Levine asume la posicién de que los indigenas adoptan facilmente los
vicios del alcoholismo y la drogadiccion de la sociedad capitalista, y los casinos son un

elemento que favorece estas conductas al cambiar su vision del mundo. Por eso, la

%1 Observacion en el casino Lucky Eagle en el Kickapoo Village, Tex., durante los dias 3 y 4 de enero de

1998.
* Entrevista con los vendedores de un puesto en la plaza de Muzquiz, Coah., 28 de diciembre de 1996.
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instalacion de casinos se tiene que considerar como un peligro para una “asimilacién

suave” a la sociedad norteamericana.” '

Resumiendo, se puede afirmar que el contacto de los kikapu con la sociedad occidental a
través del casino, puede tener consecuencias graves, sobre todo cuando se nota un cambio
en la conducta y en la forma de pensar, que los puede conducir a una asimilacién a la

sociedad norteamericana, lo que significaria el fin de su cultura.

7.2.3. Formacion escolar y manipulacion ideolégica

Los kikapu, durante muchos siglos a partir de los inicios de la conquista se resistieron a
recibir la educacién formal norteamericana, porque vieron en esta practica un método para
asimilar a su tribu a la cultura occidental.

Todavia la generacién de los afios cuarenta de este siglo, no recibié una formacién
escolar, es decir, no sabia leer y escribir. Asi, los kikapa de 40 afios en adelante no fueron a
la escuela, excepto los de Kansas y Oklahoma. Apenas ahora los jévenes estudian en la
escuela en Eagle Pass.’*® Eric Fredlund, en el affo 1993 confirmé esta situacién, cuando
dice que solamente algunos fueron a la escuela por pocos afies, pero muchos no recibieron
una formacién escolar. Algunos adquieren una formacién rudimentaria para leer y
conocimientos simples de matematicas, como la adicidén y sustraccidn a través de un
método autodidacta.’'® Sin embargo algunos kikapu saben leer a pesar de que no estudiaron
en ninguna escuela.’'? Asi lo afirma un kikapu de El Nacimiento, cuando dice: “Nosotros
no fuimos a la escuela, ni los hijos, solamente ahora los nietos. Ahora van a educarse y a

trabajar alld. Ya no van a querer vivir aqui, porque no hay nada aqui. Cuando la escuela

4 Comentario de la Mtra, Elaine Levine en el Coloquio de la maestria en Estudios México-Estados Unidos
en la ENEP-Acatlan, 2 de septiembre de 1997.

513 Segin los comentarios de varios kikapt en El Nacimiento, diciembre de 1996 y enero de 1997 y
observaciones durante las estancias en este lugar a partir de julio de 1995 a febrero de 1999.

3¢ Eric V. Fredlund, op. cit., p. 5.

317 Observacion en la estancia en El Nacimieto, Coah., del 28 de diciembre de 1996 al 6 de enero de 1997.
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esta en el otro lado, las mamds de los nifios tienen que irse con ellos. Todos se van. Y se
van a perder las tradiciones.”'®

Hoy en dia, la mayoria de los nifios va con sus madres para estudiar en Eagle Pass,
donde las escuelas norteamericanas retienen a sus padres en este lugar. Solamente en las
vacaciones van a poder a venir a E] Nacimiento en México. Asi nos comentd también un
empleado en una tienda en El Nacimiento, cuando menciona que los kikapi solamente
llegan con sus hijos cn las vacaciones, porque van a la escuela en Estados Unidos. “Es que
ellos tienen alld més posibilidades para una profesion y un empleo.”'® Asi, casi todos los
nifios que interrogamos, nos comentaron que estudian en Estados Unidos.’* En Kickapoo
Village se quedan, segin la secretaria de la administracion, los nifos chiquitos, los maés
grandes van a la Elementary School en Rosita Valley hasta el 6° grado. (Vid. Ftgs.48 s)
Interesante en este contexto es la educacion media y superior. Actualmente se encuentran,
32 alumnos kikapt en la Memorial ¢ Junior High School (7°y 8° grado de secundaria), 20
en la EP. High School (9° y 10° grado) y solamente 2 kikapt en la CC. Winn High School
(11°y 12°). En la tltima etapa de High School se nota una declinacién muy brusca, lo que
tiene como resultado un niimero menor en la Universidad, donde actualmente se encuentran
solamente 2 kikapi en la carrera de educacién. Hasta ahora, solamente se ha graduado una
maestra kikapu. Ella da clases en la Elementary School en Rosita Valley dentro del Host

Program para alumnos kikapt.*?*

La Elementary School de Rosita Valley, situado cerca del Indio Highway, es un edificio
moderno y bastante grande. En el afio escolar 97/98 acudieron 1020 alumnos esta escuela,
de los cuales 79 eran kikapa.**? Un afio después (afio escolar de 98/99) se dividi6 la escuela
en Literacy Academy (Prekinder y Kinder) con una duracién de 3 afios (primer afio de
primaria incluido) y en Elementary School (primaria a partir del 2° al 6° grado) con una
duracién de 5 afios. En este afio escolar se contaba con 376 nifios de Literacy Academy y
331 nifios de Elementary School, 707 alumnos en total. Este nimero abarca 32 nifios

kikapu en la Literacy Academy y 56 kikapu en la Elementary School, 88 niilos kikapu en

*1® Entrevista con un kikapi en El Nacimiento, 31 de diciembre de 1996.

*1? Entrevista con un empleado mexicano en una tienda en El Nacimiento, el 28 de diciembre de 1996.
329 Observacién en El Nacimiento, Coah., del 28 de diciembre de 1996 al 6 de enero de 1997.

2! Entrevista con la consejera de Elementary School de Rosita Valley, 19 de abril de 2000.

%22 Entrevista con el consejero en la primaria de Rosita Valley, Tex., 6 de enero de 1998.
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total. Es decir que en un aiio el nimero de los alumnos kikapu crecio de 79 a 88. Entonces,

s il ey . 0 523 - ~
. E)
los nifios kikapu representan mas del 10 % en toda la escuela.’™ Sin embargo, en el afio

1999/2000 se registra un ligero decremento con 82 alumnos kikapt, 52 de la Elementary

School y 30 de Literacy Academy.

CUADRO 13:
ESCUELA PRIMARIA, KINDER Y PREKINDER DE ROSITA VALLEY, TEX.

Ao escolar Alumnos en total

Alumnaos kikapu

Porcentajes de los kikapu

1997/1998 1020 79 7
1998/1999 707 88 11
1999/2000 778 82 10
Crecimiento -313 9
Elaborado con informacion de:
Literacy Academy y Elementary School en Rosita Valley.
GRAFICA 13:
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Segun esta estadistica, se nota una disminucién de alumnos en total y un crecimiento de

alumnos kikapu hasta el afio 1998/1999. En el afio 1999/2000 se invierte la situacidn,

cuando se registra un ligero aumento en el total de los alumnos y una ligera declinacién por

parte de los alumnos kikapt. Este resultado puede ser la causa de la apertura de otras

escuelas en Eagle Pass. Asi, 9 alumnos kikapu visitan en este afio otras escuelas primarias

52 Informacion dada por Literacy Academy y Elementary School en Rosita Valley, 1° de marzo de 1999.
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en Eagle Pass,™ en total 91 alumnos de educacion basica, lo que significa un crecimiento

impresionante en la formacién escolar.

Obviamente, los padres kikapu prefieren que sus hijos estudien en la primaria de Rosita
Valley, en comparacién con escuelas mexicanas.’>> Lo significante para estas personas son
las facilidades que les da el gobiemo norteamericano. Por ejemplo, la escuela pablica es
gratuita y tiene transporte escolar, 52 mientras que en México no existe este servicio gratis.
Ademis la escuela da desayuno a los alumnos. Asi, un nifio de aproximadamente 4 afios
nos dijo que le gusta el “Kinder” en Estados Unidos porque all4 le dan leche con platano.’’
De tal forma, los nifios se acostumbran a la comida norteamericana y chicana con biscuits,
sandwich, huevos revueltos, cereales, tortillas, chorizo, frutas y jugos. A mediodia les dan
Cheeseburguer, papas fritas, pizza, spaghetti, sandwich con queso, carne, pavo, pescado,
pan, verduras y diferentes tipos de pays, pero también enchiladas, arroz mexicano y
leche.>®

Segun este plan, la comida parece ser nutritiva y las mamas ya no necesitan preparar la
comida, lo que les conviene por su ocupacion de todo el dia en las oficinas y el casino de

Kickapoo Village.

Los grupos de cada salén son pequefios, alrededor de 20 a 25 alumnos con dos o tres
kikapu, porque uno solo se sentirfa perdido en un mundo ajeno. A los nifios se les ensefia
inglés, pero también existen clases bilingiies de inglés y espafiol. A partir del tercer afio, los
nifios deben dominar el inglés, si no, se les ofrecen programas de apoyo.529

Se cuenta con varios programas asi en la escuela. Por ejemplo, el programa HOSTS
(Helping One Student to Succeed) ayuda a nifios que tienen dificultades en la lectura, el

programa 504 en el aprendizaje de las diferentes materias. En cambio, el programa de

Educacién Especial no tiene mucha relevancia para los kikapu, cuyos problemas surgen en

*2% Entrevista con la consejera de Elementary School en Rosita Valley, 19 de abril de 2000.

%25 Observacion en El Nacimiento, Coah., del 28 de diciembre de 1996 al 6 de enero de 1997 y del 28 de
diciembre de 1997 al 1° de enero de 1998, en Kickapoo Village, Tex.; 9 de enero de 1998.

5% Entrevista con el consejero de la primaria en Rosita Valley, 6 de enero de 1998.

**7 Platica con un nifio kikapi en El Nacimiento, el 5 de enero de 1997.

** Segin la carta de comida escolar en la Literacy Academy en Rosita Valley, Eagle Pass, Tex., 1° de marzo
de 1999.

** Informacién obtenida en la primaria de Rosita Valley, Tex., 6 de enero de 1998 y en la Literacy Academy,
Rosita Valley, Tex., 1° de marzo de 1999.
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la mayorfa de los casos, segtin la opinion de los padres kikapu, del manejo del idioma. El
programa G. T. (Gifted in Talated) es para nifios inteligentes, calificados como superiores
¢n aprendizaje, los que atiende una profesora individualmente.

En el afio escolar 1999/2000, los problemas del aprendizaje kikapti aumentaron de una
manera considerable, cuando registramos un aumento en el programa HOSTS de 16 a 35
alumnos, un poco mas de la mitad; en el programa 504 de 8 a 22 alumnos kikapt, casi dos
terceras partes, y en el programa Educacion Especial, de 2 a 4 alumnnos kikapu,
exactamente el doble. En comparacion, en el programa G.T. notamos una caida de 6 a 3
alumnos. La maestra kikapu de estos programas especiales interpreta este fenémeno como
la consecuencia de problemas con el idioma inglés que perjudica a las demds materias. Esta
discrepancia cultural quiere evitar la maestra kikapu, cuando propone un proyecto de una
escuela kikapl: desde la guarderia hasta la Universidad,”® lo que significa también una

resistencia masiva contra la educacion occidental.

CUADRO 14:
ALUMNOS KIKAPU EN PROGRAMAS ESPECIALES EN ROSITA
VALLEY, TEX.
Afio 1997/1998 1995/2000
Total de alumnos 79 82
Progr. HOSTS 16 35
Progr. 504 8 22
Progr. Educ. Esp. 2 4

Elaborado con informacién del:
Consejero J. Morales y el ayudante Jestis Olivares de Elementary School en Rosita Valley.

*3° Entrevista con la profesora Juanita Prado del Host Program en la Elementary School de Rosita Valley, 19

de abril de 2000.
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GRAFICA 14
ALUMNOS KIKAPU EN PROGRAMAS ESPECIALES EN ROSITA VALLEY,
TEX.
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Ahora surge la pregunta: jcon qué fines son apoyados estos nifios kikapu? Segun los
comentarios del personal de la escuela, el inglés significa solamente una ayuda para
integrarse a la sociedad norteamericana. En general, no reciben una educacion bilingiie de
kikapu e inglés. Solamente se les ayuda, también con ayudantes kikapl, a aculturarse y
finalmente a asimilarse al sistema norteamericano. Las materias no contienen ningin
aspecto de la cultura kikapu, sino que introducen la cultura norteamericana, sobre todo en
historia y ciencias sociales, se les inculca la posicién norteamericana. En general domina un
mundo tecnologico y progresista, por lo cual los objetivos de esta enseilanza son de tipo

material: fomentan la mentalidad consumista sin un valor comunitario y espiritual.

Ademas, con el tiempo se pierde el idioma, como en la reservacion de Kansas, que tiene
400 habitantes kikapt, de los cuales solamente cinco hablan el idioma kikapu, debido a la
formacion escolar y universitaria en csta nacién norteamericana que los lleva a la pérdida
de su idioma originario.™' Asi puede explicarse el comportamiento lingiifstico de dos nifios
kikapt, que estudian en Rosita Valley sus primeros aiios de prescolar y que acostumbran
comunicarse en el idioma ingés en lugar del kikapy, a pesar de que en la casa se le habla en

kikapu.**? (Vid. Ftg. 32)

3! Entrevista con George White Water, el jefe de la guerra de Kansas en El Nacimiento, Coah., el 2 de enero
de 1997,
%32 Observacion de dos nifios kikapa en El Nacimiento, Coah., Jos dias 28 y 29 de diciembre de 1997.
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Esta pérdida del idioma y de la cultura kikapu, favorece todavia en mayor grado el
tiempo limitado de sus padres para la educacién de sus hijos, sobre todo cuando son
completamente absorbidos por el trabajo en el Kickapoo Village. Por eso, los nifios estan
casi todo el dia solos y sometidos a las influencias de los medios masivos, especialmente
de los televisores con sus programas de televisidn por cable y satélite. De esta manera, en el
Kickapoo Village tienen instalado un salon, donde los nifios pueden hacer sus tareas viendo
la televisién al mismo tiempo. En las vacaciones los nifios pasan horas acostados ante la
television hasta que se duermen, y las mujeres acostumbran ver telenovelas sin
interrupcidn. Esta forma de comportamiento los conduce a una conducta consumista
recibiendo los mensajes y costumbres norteamericanas a través de este medio masivo, que
en la mayoria de los casos tiene mds influencia sobre los nifios que la misma ensefianza
escolar.

De esta manera, podemos hablar de una influencia indirecta de la cultura
norteamericana, basada en el poder superestructural de la formacidn escolar y sobre todo de
los medios masivos. Esta costumbre de ver la televisién en una forma consumista se
observa también en El Nacimiento, donde en casi cada casa se encuentra un televisor y se
reciben en forma continua las transmisiones de este medio, mientras estdn trabajando y

descansando. Incluso se utiliza como un medio para poder dormir.**>

7.2.4. Reduccion del trabajo artesanal

Cuando revisamos la produccion de la artesania en la tribu kikapu, nos dimos cuenta que
este oficio bajé a un minimo. Por ejemplo, nadie tiene tiempo para producir teguas, bolsas,
cinturones de chaquira y otros productos artesanales, como collares, broches, etc.,”** porque
el trabajo en el Kickapoo Village los absorbe completamente. De tal forma, la gente de
afuera les atribuye actitudes de flojera y desinterés. Asi, algunos chicanos afirman que los

kikapu no hacen nada, ni artesanias ni otras cosas, y el gobieno norteamericano favorece

3 Observacion en la estancia en El Nacimiento en diciembre de 1996, enero y diciembre de 1997.

** Entrevista con varias personas en El Nacimiento en la estancia del 28 de diciembre de 1996 hasta el 6 de
enero de 1997.
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esta inactividad por su ayuda social. Todo cambid en comparacion con los tiempos
anteriores.”

Ante esta situacion, los kikapti comentan la falta de la piel de venado para elaborar sus
artesanias. No obstante, si hubiera piel del venado, los kikapu no tendrian suficiente tiempo
para dedicarse a este trabajo minucioso, especialmente por su ocupacién en la
administracién y en el casino. Por ejemplo, en algunas casas habia muchas pieles colgadas,
pero nadie tenia tiempo para elaborarlas, porque se tiene que limpiarlas y aplicar un
proceso especial de humo sobre granos de maiz machacado.”® Solamente de vez en cuando
se dedican a estas actividades para vender sus productos como artesanias en la casa de
administracién en Kickapoo Village y actualmente en el casino Lucky Eagle. Asimismo se
veian algunos articulos de chaquira, como aretes, teguas y bolsas en las escaparates de
Kickapoo Village.”” No se vende nada en El Nacimiento, en especial por el mayor
rendimiento econémico que se obtiene del lado norteamericano. Entonces, los kikapu se
hicieron habiles para el comercio, y esto lo saben apreciar también los no-kikapu. Esta
mentalidad los conduce al mundo capitalista, donde no hay espacio para elaborar artesanias.
Ni siquiera ellos usan estos articulos, excepto en las ceremonias, porque adquirieron un
sentido practico como en el mundo occidental. Una sefiora kikapi, por ejemplo, pregunt6 a
uncs comerciantes mexicanos si ciertas cortinas se pueden poner en la lavadora, si no, no
las compraria.**® Este pensamiento material y profano se refleja también en la construccién
de sus casas en el Kickapoo Village en Eagle Pass. “Eagle Pass realmente poco tiene que
ver con las tradiciones y costumbres de los kikapu. La forma de las casas es parecida a las
del [sic] Nacimiento pero no el material. Ademas las casas de el Nacimiento tienen un
sentido ritual [...] sagrado.”™® Es decir, en Kickapoo Village en Eagle Pass solamente se
fabrican casas segun las necesidades inmediatas, pero no por razones religiosas. No cuenta

el “AUCHI" KWANETS A PAH" KWAYEKI, que en lengua kikapu significa ayudarse

5*3 Entrevistas con chicanos en Eagle Pass, julio de 1995 y 1996.

%1% Entrevista con mujeres kikapi en Kickapoo Village, 9 de enero de 1997.

37 Observacién en las estancias en el Kickapoo Village, enero de 1997, 1998 y marzo de 1999

538 Observacion de una mujer kikapa en el trato con unos comerciantes mexicanos en El Nacimiento, Coah.,
29 de diciembre de 1996.

%3 Narrador en la pelicula El Eterno Retomno: Testimonios de los Indios Kikapu de Rafael Montero, dir.
(México: Archivo Etnografico Audiovisual del Instituto Nacional Indigenista, 8 de sept. de 1985, 1° registro
audiovisual, duracién de 90 min,, p. 27.
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540 . . . T . ;
unos a otros”,”" sino que se dirige a la necesidad individual de cada familia. La mayoria de

las casas fueron construidas con material ligero, como el triplay, de diferentes colores, que
a veces tenian ruedas como las casas de Rosita Valley.™!

En general, este asentamiento es también un punto estratégico para tener derecho a los
beneficios de los diferentes programas de ayuda estatal y gubernamental >** Es decir, el

sistema de “welfare” significa una manera de sobrevivir con una asistencia minima.

Esta situacién ya ha cambiado a partir de la existencia del casino, donde trabajan
hombres y mujeres kikapti y viven en sus casas en este asentamiento, durante su estancia en
esta unidad. Este trabajo les garantiza un ingreso mucho mayor que antes. De esta manera,
el interés principal en Kickapoo Village es netamente econémico, y su actividad ritual no
tiene lugar en este sitio, sobre todo por su limitacion territorial en esta area. Por eso no
pueden hacer sus misas en este lugar, porque necesitan venados y “es muy chiquito aqui.
[...]JAlla [en El Nacimiento] estén todas las tradiciones, costumbres. [...] Hay danza alla,
aqui no.”** por eso, para los kikapu es indispensable trasladarse a El Nacimiento para
realizar sus misas. También el Concilio Tradicional en Kickapoo Village tiene inicamente
la funcién administrativa y no religiosa, como en EI Nacimiento.

Ademas no se puede vivir con la naturaleza, porque uno estd solamente sentado ante la
television y no hace nada. Este factor aburre a muchos kikapi en El Nacimiento, por lo que
no les gustaria vivir en Kickapoo Village. Por ejemplo, a un kikapt anciano no le gusta
vivir en el otro lado, porque solamente estd sentado en la casa. No hay nada que hacer, no
hay naturaleza libre.*** Sin embargo, un afio después sabia apreciar las comodidades del
otro lado.””* De la misma manera contesto otro kikapii ya grande. A ¢l no le gusta vivir en
Eagle Pass, porque solamentc puede estar sentado en la casa y ver television. Aqui en El
Nacimiento esté libre y tiene su trabajo en el campo con sus animales.”*® Hasta los nifios se

aburren en Kickapoo Village. “Los nifios ya estan hartos de la escuela, y les gusta mas estar

0 Trad. literal del documento grafico -pelicula Los Kikapus, 1° versién, transcr, Luis Padilla O. (México:
Subdireccion de Antropologia Soc. y Etnodesarrollo, dep. Archivo Etnografico, INI, 22 de julio de 1983), p.
21,

! Observacién en Kickapoo Village, Eagle Pass, Tex., 9 de enero de 1997

**2 ¥id Narrador cit. en El Eterno Retorno, pelicula cit., p. 27.

*? Entrevista con un kikapu en el Kickapoo Village, Tex., 2 de julio de 1996.

*** Entrevista con un kikapti mayor en El Nacimiento, Coah., 31 de diciembre de 1996.

33 Entrevista con la misma persona en El Nacimiento, Coah., 31 de diciembre de 1997.

6 Enirevista con otro kikapi mayor en El Nacimiento, 31 de diciembre de 1996.
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en el campo, irse al Nacimiento, porque son mas libres alla. Pueden irse al rio y al monte a

547
cazar.

7.2.5. Perjuicios a la identidad étnica

Refiriéndonos a las influencias culturales de Estados Unidos en la tribu kikap, llegamos
al siguiente resultado para la identidad étnica y la cohesion grupal. En general, se puede
decir que ni la vestimenta moderna, ni el uso de aparatos electricos y electronicos son un
signo de la pérdida de su identidad, sino que tnicamente consisten en una apropiacién de

elementos culturales de una cultura ajrena,548

en este caso de la cultura occidental o
capitalista, con preferencia de Estados Unidos. Muchas veces implica un compromiso con
la macrosociedad para sobrevivir fisicamente en este mundo de competencias y
mecanismos violentos. Lo importante es que los cambios ¢jecutados frente a esta cultura
ajena no trastomen su identidad étnica. Este caso se daria si sucediera una interiorizacidn
de ciertos rasgos culturales o una asimilacion consciente, debido a su afinacién
emocional **® Es decir, cuando los kikapu estdn emocionalmente inclinados hacia la cultura
norteamericana y niegan su propia identidad, se puede hablar de una asimilacién a la
cultura norteamericana. Entonces ya no se adscribirian a su propia cultura y les daria
vergiienza su origen. Al contrario, si todavia se autoperciben como un grupo diferente a los
demas™ y mantienen su cohesién grupal, todavia conservan su identidad étnica.Asi, se
autoadscriben, autovaloran emocionalmente y llevan un control sobre su convicciéon de
identidad étnica.

Este fendémeno se encontré en todos los kikapu, con los cuales tuve contacto.
Primeramente se reconocieron como kikapu, se expresaron con cierto orgullo con respecto

a su origen y fueron conscientes de su identidad grupal, sobre todo cuando se tocaba el

tema de su religion y de sus ceremonias.

7 Entrevista con una sefiora kikapi en Kickapoo Village, 9 de enero de 1997.

8 vid supra, pp.37s.
2 vid supra, p. 38.
0 vid, supra, pp. 25 s.
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Rall Garza afirma que todavia piensa en kikapa, atn cuando habla espafiol e inglés, asi
como otros kikapl que estan estudiando.”' Con respecto a su identidad, otros kikapu se
consideran como “americanos” en el sentido de los verdaderos aborigenes de este
continente.”™ De la misma manera se expresd George White Water afirmando que lucho en
la Segunda Guerra Mundial para el hemisferio oeste y no para Estados Unidos. El siempre
se identificé como “native-american”.”> FEn este aspecto vemos la identificacion
intersocietal con las otras tribus indigenas de este continente frente a los blancos y otras
razas. Por eso, en mi caso personal, mi hijo es mas aceptado por los kikapu que yo, por
tener sangre indigena y un nombre huichol.™™ Se tiene que saber que casi todos los kikapu
tienen un nombre espaiiol y un nombre kikapu. Asi, Rail Garza se Illama
“Makateonenodua” que quiere decir “bufalo negro™”, nombre que le dio un sacerdote en El
Nacimiento cuando fue bautizado segin la costumbre kikapu.”Por ejemplo mi nombre
‘Macateonenodua’ es mi nombre bautizado all4 [... El sacerdote es la persona] que te va a
poner el nombre. Yo, como mi tio mio, me puso el nombre (El me escogi). [...] Alld en
tradicion usamos mi nombre [...]""°

En este aspecto vemos la importancia del factor intrasocietal que hace conscientes a los
integrantes de la tribu. Ademas, la conscientizacion va a ser muy importante para la
cohesion grupal que sostiene la identidad étnica y reactiva la resistencia grupal. De tal

forma encontramos, en la mayoria de los interrogados de la tribu, una actitud positiva para

la vida ceremonial, aunque se encuentran ciertas variaciones en las diferentes edades.

Por ejemplo, la mayoria de nifios y jovenes menores de veinte aiios en los afios de 1996
y 1997 se expresaron en favor de la vida en El Nacimiento, porque alli se sienten més
libres en el campo. Por ejemplo, a fres nifios kikapu en edad de primaria y jardin de niiios
les aburria la escuela en Rosita Valley y les gustaban mas la naturaleza.>® Un muchacho de

aproximadamente 16 aiios prefiere también El Nacimiento. El salié de la secundaria para

3! Entrevista con Ratl Garza en Kickapoo Village, Tex., 2 de julio de 1996.

** Entrevista con varios kikapit en Eagle Pass, Tex., julio de 1995 y en El Nacimiento, enero de 1997.
*33 Entrevista con George White Water en El Nacimiento, 2 de enero de 1997,

3 Observacion en El Nacimiento, del 28 de diciembre de 1996 al 6 de enero de 1997.

%35 Entrevista con Raul Garza en Kickapoo Village, Tex., 2 de julio de 1996,

8 Vid supra, pp. 171 s.
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cuidar a su abuelita en esta localidad, aunque no tenia ganas de asistir a la misa kikapi.**’ A
una muchacha de aproximadamente 18 afios le gusta definitivamente mas la vida en El
Nacimiento. “Aqui no hay tantos pleitos como en Estados Unidos. A mi amigo lo mataron
también alla. En el futuro no quiero trabajar en Eagle Pass como mi mama, sino solamente
me gusta el trabajo en la casa. Pero si voy a estudiar el High School en Estados Unidos, en
el mes de marzo.”>*®

En estos ultimos casos notamos ciertas contradicciones. En ¢l caso del joven se muestra
una cierta ambigiiedad en su comportamiento frente a las misas y su preferencia de vivir en
El Nacimiento. También en el caso de la jovencita de 18 afios notamos esta discrepancia,
tomando en cuenta su posicion tradicional y el cumplimiento con sus estudios en Estados
Unidos. Su vestimenta y su pelo pintado mostraron al exterior esta contradiccidn interior,
Se tiene que mencionar que los nifios y jovenes ya no usan sus trajes, sino se visten cono
norteamericanos, aunque con su pelo juntado en una cola, nifias y nifios todavia muestra su
identidad kikapt, excepto algunos que llevan el pelo corto. En general manejan los tres
idiomas, kikapu en la casa, inglés en la escuela y espaiiol en su ambito mestizo, aun cuando

este ultimo va disminuyendo por el inglés en la escuela.

En los casos de una preferencia por Estados Unidos encontramos también esta
indecision o inseguridad por parte de otros dos menores. Por ejemplo, a un nifio de
aproximadamente 4 afios le gusta mas el Kinder en Estados Unidos, porque alla le dan
leche y platano, pero se ve muy contento con su abuelita en El Nacimiento.™ Una nifia de
9 aios, hija de madre kikapi y de papad mexicano, prefiere Eagle Pass, donde va a la
escuela y donde tiene varios parientes como en Oklahoma.’® También dos de sus primos,
en edad preescolar estan a favor de Estados Unidos, completamente adictos a la television y

de habla inglesa en su casa.*’

*7 Entrevista con un joven en El Nacimiento, diciembre 1996.

**% Entrevista con una muchacha de 18 afios en El Nacimiento, 5 de enero de 1997.

% Vid. supra, p. 166.

*%° Entrevista con una nifia de aproximadamente 10 aftos en el camino del Nacimiento a Eagle Pass, 31 de
diciembre de 1996.

%! Observaciones y platicas con nifios gemelos de aproximademente 5 afios en El Nacimiento, 28 y 29 de
diciembre de 1997.
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En general tenemos un cuadro de cierta indecision basicamente en la generacion de
menores de veinte afios, donde en la mayoria de los casos predomina todavia la preferencia
por la vida en El Nacimiento, pero se nota una cierta inclinacion a los beneficios de Estados
Unidos, como se pudo observar en la ceremonia de un difunto, donde dos jévenes se
pusieron la bandera de Estados Unidos sobre sus camisas tradicionales. Por lo demds,
bailaron las danzas de sus antepasados, con plumas en su pelo, y gritaron a manera de los
indigenas kikapu,*®

En esta parte se pregunta, si los dos jévenes perdieron su identidad kikapd o solamente
sobrepusieron otra. Esto quiere decir que solamente se inclinan a la nacionalidad
norteamericana por conveniencias, pero siguen siendo kikapu en su interior, o tienen dos
identidades, las cuales pueden intercambiar segun las necesidades. Cuando analizamos a
fondo estos sintomas, llegamos a la identidad difusa que se caracteriza por expectativas
contradictorias, que provoca sentimientos de confusién, lo que introduce problemas graves
de decisién y puede llegar a una disolucién de su identidad originaria.*®® Para sublimar este
conflicto interior, muchas veces estos jovenes caen en la drogadiccion y el alcoholismo. Asi
podemos registrar algunos casos en El Nacimiento y Eagle Pass, ya mencionados

anteriormente.

En la generacién de 20 a 40 afios se presenta una cuadro de cierta euforia hacia el
trabajo en Estados Unidos, sobre todo para mejorar su estilo de vida y para asegurar el
futuro de sus hijos. '

Por ejemplo, de las mujeres entrevistadas en diciembre de 1996 y enero de 1997, todas
trabajaban en Eagle Pass o Kickapoo Village. Su excesiva actividad no les permitia
reflexionar sobre su vida. Lo que cuenta es ganar dinero para mejorar la vida econémica de
sus hijos y darles una mejor formacién escolar en Estados Unidos. Por eso, solamente en
las vacaciones pueden venir a El Nacimiento, donde se dedican a las labores tradicionales
como construir casas de invierno y de verano. Muchas veces solamente tienen una semana

libre para venir a El Nacimiento, por tal razon, las mujeres “negritas” de El Nacimiento de

los Negros les ayudan también en estas labores. Ya al regreso en Kickapoo Village, Tex.

%62 Observacion de una Ceremonia de un Difunto en la ultima semana de febrero de 1999 en El Nacimiento,

Coah,
*5 Vid Rolf Klima, cit. en Werner Fuchs et al., op. cit., p. 328.
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trabajan casi dia y noche, en la mafiana en las oficinas y en la tarde en el casino. Para
atender a los niflos casi no tienen tiempo. Ellas se visten como norteamericanas con
pantalones, tenis y playeras. Llevan el pelo junto en una cola, pero ya no se hacen trenzas
como sus abuelas. Se comunican en la tribu en kikap(, con los mexicanos en espaiiol y
saben algo de inglés. Por lo general saben leer y escribir debido a su asistencia de algunos
afios basicos en la escuela. Su comportamiento es discreto y se cierran entre si; es decir, no
se comunican mucho con los no-kikapu.

Los hombres entrevistados, que tenian alrededor de 30 y 40 aiios, se dedican medio afio
al trabajo jornalero o consiguieron trabajo en el casino de Kickapoo Village, tampoco se
expresaron directamente sobre su identidad étnica. Solamente su relacién estrecha con los
parientes en El Nacimiento nos deja concluir que todavia se identifican con su tribu, *® Asi,
un jornalero kikapit solamente algunos fines de semana visita a sus padres en El
Nacimiento, cuando regresa de sus labores en Estados Unidos, ya que vive en Muzquiz con
su mujer mexicana y su hija; para esta estancia en el pueblo tiene una casa en El
Nacimiento.*®* Otro kikapu, que cambié su trabajo jornalero por el trabajo en el casino,
viene también con frecuencia a El Nacimiento, sobre todo en las vacaciones de los nifios y
dias festivos de los kikapt.*®® Esta firmeza tradicional se encuentra también en algunos
hombres que estudian y trabajan en Eagle Pass. Ellos todavia guardan las costumbres, sobre
todo cuando van a cazar en los montes, alrededor de El Nacimiento.’®’ Estos hombres, igual
que las mujeres, ya saben leer y escribir y se comunican en los tres idiomas respectivos,
aunque su comportamiento es un poco mas abierto con los no-kikapl. Su vestimenta no se
diferencia de la de los norteamericanos o mexicanos, solamente en las ceremonias se visten

como kikapu, igual que las mujeres.

De esta manera se puede confirmar que estos kikapi, mujeres y hombres, viven en dos
mundos, prefiriendo por una parte la vida tradicional de sus antepasados en El Nacimiento,
pero por otra parte reconociendo la necesidad de complementar sus ingresos con el trabajo

jornalero ¢ en la administracién y el casino en Kickapooo Village, para garantizarse una

3% Platica con un jornaleros kikapii en El Nacimiento, enero de 1997.

%3 Platica con un jornalero en El Nacimiento, Coah., 1° de enero de 1997.

%% Platica con un ex jornalero en el Kickapoo Village, Eagle Pass, Tex., 9 de enero de 1997.

%67 Platica con una mujer kikapt sobre sus hijos y observacién propia en El Nacimiento, Coah., diciembre de
1997 y enero de enero de 1998.
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vida mejor para ellos mismos y para sus hijos. Lo importante es que no pierdan los lazos
con la tribu y a través de sus visitas y participaciones en la vida tradicional, mantengan la
cohesion grupal.

Sin embargo, se tiene que diferenciar entre los jornaleros kikapa y los empleados en el
casino. Los primeros se caracterizan, en algunos casos, por el reclamo interior de su
situacion desigual frente a los demdas integrantes de la tribu y a la sociedad occidental. Su
estatus economico y social inferior les puede provocar una identidad negativa,”® que en
muchos casos conduce a la drogadiccion. En estas personas es extrafia la participacion
activa en Ja tribu, porque ya no se encuentran en un estado fisico y psicoldgico adecuado
para este tipo de responsabilidades. Por ejemplo, de los siete casos de los cuales nos
enteramos en El Nacimiento, la mayor parte vive en las calles de Eagle Pass o tienen una
vida pasiva en El Nacimiento. De ta] forma se nota una cierta descohesién grupal de la
tribu, que afecta a toda la comunidad y no garantiza su sobrevivencia.

En muchos casos esta identidad negativa puede convertirse en una identidad
renunciada,*® donde se excluye esta identidad negativa, sobre todo en las reuniones de la
tribu que en general son las ceremonias. De tal manera se ve casi todo el grupo unido, igual
jornaleros que trabajadores del casino. Este factor fortalece la personalidad en las personas

debilitadas y los hace revivir, por unos instantes o dias, la vida de sus antepasados.

Si analizamos ahora a las personas a partir de los 40 a 60 aiios, encontramos aun una
relacion mas intima con la comunidad, a pesar de que tienen todavia ciertos negocios en ¢l
otro lado. Esta generacién la conforman personas que participan activamente en la cultura y
saben defender sus derechos en el mundo occidental. Ellos no recibieron una formacién
escolar, en la mayoria de los casos aprendieron autodidicticamente a leer y escribir.

En general se caracterizan por una vida doble entre el comercio y la vida tradicional. Su
vestimenta muestra también esta vida doble, pues en el mundo de los negocios se visten con
ropa occidental y en las ceremonias con ropa tradicional, aunque en estas festividades los

hombres casi siempre se quedan con sus mezclillas y sus playeras.

%8 Vid. supra, p. 29.
% Vid supra, p. 29.
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Asi, una mujer kikapu de 60 afios y muy activa, compra ropa usada en Eagle Pass y la
vende en el mercado de Muzquiz, llamado la “pulga”; por tal razoén se encuentra en una
migracion continua. Ademas recibe una pensién por un accidente en el trabajo jornalero,
por lo cual tiene que trasladarse también a Eagle Pass, y es cuando visita también a sus
parientes en Oklahoma. A pesar de sus actividades, nunca falta a las ceremonias
tradicionales en El Nacimiento, donde tiene una posicion muy reconocida por las
autoridades. Su personalidad se caracteriza por una amabilidad hacia la gente de afuera,
sobre todo mexicana. Ademds, le gusta festejar con las mujeres grandes del poblado
tomando cerveza, pero siempre con una cierta disciplina personal. Su vestimenta, de estilo
moderno consiste en pantalones y camisas, solamente en las ceremonias se pone su traje
tradicional.’"®Asi, ella combina en una forma perfecta la vida de trabajo en el comercio con
la vida tradicional, sin perder su identidad porque su arraigo se encuentra en El Nacimiento.

Otra mujer kikapu de unos cincuenta afios, solamente durante las vacaciones vive con
sus hijos en El Nacimiento y en el tiempo escolar en el Kickapoo Village en Eagle Pass,
donde recibe una ayuda econdmica del gobierno estadounidense. Ella no participa
directamente en la vida economica, sino que permanece siempre en la tribu kikapu, por tal
razén no corre peligro de perder su identidad étnica; sino por el contrario, ella cuida con
mucho celo su casa de invierno, donde normalmente duerme. A pesar de su modo de vida
no pudo evitar que su hijo mayor de aproximadamente 18 afios se volviera alcohélico.””!

Una pareja de unos cincuenta afios, que pertenece a la subtribu de Oklahoma, se
caracteriza por su alta actividad politica y tradicional, y su preocupacién por defender los
derechos de la tribu. Teniendo una casa en Eagle Pass, ellos pueden cumplir mas con sus
obligaciones burocraticas en el lado norteamericano; sin embargo, permanecen el mayor
tiempo en E! Nacimiento.”’> Este caso nos muestra un fuerte arraigo tradicional y
conciencia étnica, y por tal razon no les afecta el contacto con gente no-kikap, al contrario,
se ve una gran firmeza espiritual en su personalidad que les permite un comportamiento

abierto y cierto sentido del humor.

57 Pl4tica con una mujer kikapt y observaciones en Ei Nacimiento, Coah. del 28 de diciembre de 1997 al 1°
de enero de 1998 y en los dias 27 y 28 de febrero de 1999,

' Observacion y platicas con una mujer kikapi de unos cincuenta afios en E1 Nacimiento, Coah., diciembre
de 1997 y enero de 1998.

372 Platicas y observaciones con una pareja kikapt en E! Nacimiento Coah., diciembre de 1997 y enero de
1998.
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El ultimo caso que quiero mostrar con respeto a Ias influencias culturales es una pareja
de unos cincuenta afios que merece alto respeto en la tribu. Ellos viajan continuamente a
Kickapoo Village, debido a la coordinacion del Concilio de la tribu kikapti de Texas por el
esposo y la supervision del casino Lucky Eagle. La esposa elabora también artesanias
kikapi, como teguas y trabajos de chaquira, que vende en el casino. A pesar de esta vida
agitada de negocio, siguen las tradiciones de sus ancestros, ayudando en las ceremonias y
en las construcciones de las casas de invierno, sobre todo cuando su esposo tiene un puesto
como sacerdote.”” En este caso vemos un arraigo tradicional fuerte a pesar de los peligros

del mundo de negocios.

Resumiendo, se puede decir que los kikapu de esta generacién tienen contacto con la
gente de afuera por cierto tipo de negocios, pero se dedican todavia a las tradiciones kikapi
en El Nacimiento, el lugar de su residencia principal. Por tal razdn, la influencia capitalista
no toca la esencia de su persona, sino que les facilita la subsistencia. No estd afectada su
identidad étnica, solamente esta sometida a ciertas aculturaciones. Claro, no se puede medir

exactamente hasta qué grado su mentalidad ha cambiado.

La generacién de los kikapi de 60 a 80 afios tiene en comin que casl todos los
interrogados viven permanentemente en El Nacimiento. De los 11 kikapid interrogados, 9
estan favor de la tradicion kikapl y uno en contra; es decir, la mayoria de las personas de
| esta edad, muestra todavia una vida tradicional bastante activa. Asi, un kikapu de poco mas
.de 60 afios y miembro del Concilio en Kickapoo Village, Eagle Pass, se preocupa por los
derechos de la caceria, que es indispensable para la cultura kikapti y provee el material de
tulé para la construccién de las casas tradicionales, ademds participa en las ceremonias de
esta localidad. En pocas palabras, es un hombre que beneficia a la comunidad con su
actividad politica y cultural.’” Esta actividad politica y tradicional se nota también en el
hijo del supremo sacerdote, que se preocupa mucho por los derechos de la tribu, sobre todo

de la caceria, vigilancia de la localidad y las costumbres tradicionales. A pesar de sus

responsabilidades y de su edad (unos sesenta afios) no perdié su caracter juvenil montando

57 Platicas y observaciones en El Nacimiento y en Kickapoo Village en las estancias de estas localidades a
?artir de julio de 1995 con interrupciones hasta el febrero de 1999.
™ Platicas con un kikapi de mds de 60 afios en El Nacimiento, 2 de enero de 1997,
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caballos, jugando billar y escuchando misica “moderna”. Ademads, aparte del kikapu, habla
espafiol y filipino, aprendido en la Segunda Guerra Mundial en las Filipinas. Estas
influencias externas no cambiaron su identidad étnica, al contrario lo hicieron mas
consciente respecto a la cultura kikapl. Asi por su conciencia y autodisciplina conserva los
secretos de sus antepasados, lo que muestra una gran identificacion con su tribu, aunque le
preocupa mucho su ingreso economico, lo que le lleva a un comportamiento ahorrativo.’

En el caso de su vecino, un kikapi de aproximadamente 70 afios, se nota una
preferencia por El Nacimiento, debido a su aprecio por la vida en el campo, la vida libre y
los animales. Mientras tanto, en “El Aguila” o Eagle Pass solamente esta sentado en la casa
y ve television.”™ En este caso se nota un rechazo a la vida consumista y una preferencia
por la naturaleza que es parte de los kikapi. Esta firmeza cultural se muestra también en un
veterano de Kansas quien lucha por los derechos de su tribu y se siente orgulloso de su
cultura. A pesar de su vestido moderno, como jefe de la guerra y jefe de la subtribu de
Kansas, tiene guardado su penacho de guerrero y estd peinado con una cola. Es muy amable
y accesible con los no-kikapu, habla kikapa e inglés.””” Este ejemplo nos muestra un gran
arraigo en la cultura kikapl a pesar de muchas influencias de afuera. En comparacion, el
comisario de esta localidad tiene, segin los comentarios de los kikapi en E] Nacimiento,
preferencias por Estados Unidos, porque “siempre esta en el otro lado y no le gusta mucho
aqui.”™®

El siguiente personaje nos muestra una dualidad de posiciones tradicionales y de la vida
al estilo norteamericano. Es un hombre de unos setenta afios, vestido y peinado en forma
occidental y que habla perfectamente espafiol y probablemente un poco de inglés, ademas
del kikapu. Por una parte defiende su cultura y por otra parte preficre las comodidades del/ f
otro lado. Este cambio se dio en la segunda visita a esta localidad, cuando mostré cierto
gusto para visitar “El Aguila”. En las visitas anteriores criticaba todavia la vida consumista

en el lado norteamericano y la modernizacién de la vida kikapit en la actualidad. “Antes

hacian las tortillas a mano, ahora se las consume en paquetes.” Pero lo mds significativo era

*’* Platicas y observaciones llevado a cabo durante las estancias en El Nacimiento, Coah. y Kickapoo Village,
Eagle Pass, desde diciembre de 1996 hasta febrero de 1999,

576 Platicas con un kikapt de aproximadamente 70 afios en E] Nacimiento, Coah., 31 de diciembre de 1996.
577 Platica con el jefe de la guerra en El Nacimiento, Coah., el 2 de enero de 1997, 30 y 31 de diciembre de
1967 y 28 de febrero de 1999.

578 Comentarios de kikapti en EJ Nacimiento, Coah. el 28 de diciembre de 1997 al 1° de enero de 1998,
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su preocupacion por la pérdida de costumbres, sobre todo por los estudios de los nifios en
las escuelas en Eagle Pass. Hoy en dia dominan las molestias de sus piernas y por tal razon
piensa mas en las comodidades de la vida occidental.’’ En este caso se nos muestra una
cierta resignacion ante la vida occidental, sobre todo por limitaciones fisicas.

Las mujeres de esta edad se visten, comparadas con los hombres, con vestidos
tradicionales y recogen su pelo con un broche. Casi no salen del lugar, solamente cuando
cobran sus pensiones en Eagle Pass. Aunque acompafiaron anteriormente a sus esposos en
el trabajo jornalero, guardan todavia su vida tradicional y participan en las ceremonias de
El Nacimiento. Lo que les queda de la influencia occidental es tomar cerveza y la

“diversién”,

Entonces, 1a mayoria de los kikapl de esta edad tienen una gran firmeza étnica, aunque
en algunos casos se ven inclinados al monetarismo, a la vida de estilo norteamericano y al
consumismo, pero no manifiestan un peligro de desercién del grupo, sino que en general,

fomentan la conciencia y resistencia grupal.

En la generacion de 80 en adelante se¢ nota una completa dedicacion a la tradicion
kikapud. Retiros, oraciones y ayunos, son un hébito normal de estas personas, sobre todo se
observa esta entrega por completo en el caso del sacerdocio, aunque las debilidades de la
edad y las enfermedades a veces impiden que estas actividades sc lleven a cabo. Por eso
prefieren descansar con su familia, observando entre otros, ios trabajos pendientes de las
casas tradicionales. Normalmente son las personas que todavia viven en las casas
tradicionales de invierno y de verano. Ademas prefieren el kikapi o solamente hablan
kikapt, como en el caso de las mujeres ancianas. Las personas de la edad avanzada se
visten con vestido tradicional, si son mujeres, mientras que los hombres solamente o hacen
en las ceremonias. En general fungen como observadores o participan con pequefias
atribuciones en los trabajos tradicionales. Normalmente merecen gran respeto de sus hijos y

nietos, que los cuidan, les traen de comer y procuran su descanso. Asi ellos pueden llevar

37 platicas con un kikapu de unos setenta afios en E] Nacimiento, del 31 de diciembre de 1996 al 4 de enero
de 1997 y el 31 de diciembre de 1997,
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una vida tranquila en familia y reservar su espacio personal, apartados en las casas

tradicionales. También reciben, con cierta frecuencia, visitas de familiares de su edad.

En resumen, todo el cuadro de las diferentes generaciones nos muestra el peligro de una
desercién cultural en las dos primeras generaciones, es decir hasta los cuarenta afios.
Después sc nota una cierta estabilidad respecto a su identidad y cohesion grupal, con ciertos
compromisos con la sociedad dominante. Solamente los mayores de 80 afios se dedican por
completo a la vida tradicional. Vestidos, peinados y articulos de consumo tienen en este
contexto un papel subordinado. Empero, cuando se trata de la drogadiccion se presenta en
la generacion hasta cuarenta afios el peligro de la descohesién grupal y la pérdida de su
identidad a favor de una asimilacién a la cultura occidental, con todas sus consecuencias.
Lo mismo pasa con la formacion escolar y la influencia de los medios masivos, que
provoca una conformidad en forma indirecta con el sistema capitalista.

Lo significante de la generacion de en medio, es que vive casi una doble o triple
identidad, la kikapq, la mexicana y la norteamericana. Cual de las tres va a dominar en el
futuro, depende del impacto de las influencias culturales y de su fuerza de resistencia a
través del medio cohesional. El casino por lo menos superaba la etapa de una identidad
negativa, causada por el trabajo jornalero, porque el casino sube su autoestima y puede
fortalecer su identidad étnica en un sentido positivo debido al ascenso en la escala social.
Por otra parte, existe el peligro de una absorcién por el sistema capitalista cuando se
debilitan los instrumentos de resistencia. La generacion nueva todavia no dispone de estos
mecanismos y por eso es mds ficil influenciarla y jalarla al lado de la macrosociedad. Las
fusiones de cultura suceden cuando los jévenes muestran un cuadro indeciso y ambiguo, lo
que les puede causar graves dafios de personalidad y los puede conducir a las drogas como
un medio de escape a una situacion no solucionada. Este fendmeno se puede observar en la
generacion de los menores de 20 afios, donde todavia no se ha formado una personalidad
firme y se infiltran influencias ajenas.

A este tipo de peligro intenta resistir la conciencia grupal a través de su cohesidn grupal,

la cual se va a analizar en el siguiente capitulo.
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CAPITULO 8
LA COHESI()N GRUPAL EN EL NACIMIENTO

Considerando los puntos anteriores, vemos la importancia de la cohesion grupal como
instrumento de resistencia frente a las influencias culturales del mundo capitalista. En el
momento en que el grupo no es consciente de su propia cultura y no la practica en conjunto,
existe el peligro de asimilacion a una cultura ajena, en el caso de los kikapu a la
norteamericana. Este fenémeno tiene como consecuencia una probable pérdida de su
identidad con base en una descohesion grupal.

Por lo anterior consideramos de suma importancia poner mayor atencion en el factor de
la unién grupal.

Analizaremos la cohesiéon grupal en El Nacimiento, sus obstaculos y limitaciones en tres

niveles: fisico-material, emocional y reflexivo.

8.1. La cohesion grupal en el nivel fisico-material

Cuando los kikapu vivian en la region de los Grandes Lagos, poseian un area de
aproximadamente 13°000,000 acres’ ¢ mas. Hoy en dia la tribu cuenta solamente con un
terreno de aproximadamente 30,000 acres: los de El Nacimiento poseen 17,000 acressg', los
de Texas con 113 acres, 120 acres son de Kansas y los demas de Oklahoma, donde el
terreno esta dividido en parcelas de 80 acres, distribuidas entre 200 familias kikapu.’®? Es
decir, la tribu perdi6 la mayor parte de su territorio a través de la invasion europea en esta
region. De tal forma, su actividad principal, la caceria, se redujo al minimo y solamente se
le puede considerar como una actividad ceremonial que se realiza en ciertas fechas en El

Nacimimiento, y que sostiene la cohesién grupal debido a un fondo fisico-material.

0 114 Francisco Barrientos, The Texas Band of Traditional Kickapoo Indians. (Eagle Pass, Tex.: News Release,
1985). p. 1.

% 1id Edward . Gesick, “Texas-Mexican Kickapoos at a Crossroads: Where 1o from here?” en The Victoria
Collage: Conference on South Texas Studies 1994 (Victoria, Texas! The Victoria Collage Press, 1994), p. 171.
2 Vid supra, pp. 99 5.
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Guillermo Bonfil Batalla menciona en su definicién de la identidad étnica esta parte
fisico-material en el ciclo de produccion-distribucidén-consumo: es decir, en la cotidianidad
o en las actividades hogarefias, pero también en la vida ceremonial, ritual y festiva.*?

Por tal razon es indispensable el territorio, porque sin este elemento no se pueden llevar
a cabo estas actividades. Ademads, permite la reunion de todas las subtribus en una sola area
para realizar sus ceremonias, principalmente la caceria con sus misas correspondientes. Asi,
cuando los kikapi no tienen acceso a los campos de caceria, ¢ su territorio no es
suficlentemente grande, esta en peligro la actividad colectiva que tiene un trasfondo
religioso, y con esto puede darse una pérdida de su cohesiéon grupal, porque a los
integrantes de la tribu les faltaria interés para venir a El Nacimiento, como dice un kikapu:
“Antes se iban a cazar y después bajaban para hacer las misas, y compartian el venado con
todo el pueblo. Ahora no pueden, porque nc tienen carne del venado. Por eso todos se van
al otro lado, alla. Poco a poco se van a acabar las tradiciones, porque asi no hay nada para
comer.”* En suma, si los kikapa no disponen de suficientes elementos de subsistencia,

tienen que emigrar para sobrevivir.

Kickapoo Village en este sentido forma el complemento econdmico del grupo, con un
territorio de aproximadamente 113 acres. No les alcanza para cazar, ni para la agricultura,
pero es la base para las actividades del casino y una plataforma para el trabajo jornalero.

Empero estas actividades no son la ocupacion tradicional de la tribu, sino que integran al
grupo a Ja macrosociedad norteamericana con todas sus consecuencias de aculturacion y de
una posible asimilacion futura al sistema capitalista. Ademas, la superficie de Kickapoo
Village es propiedad privada de la subtribu de Texas y de El Nacimiento, por tal razén no
se une toda la tribu en esta entidad para una ocupacion en comun. Por eso Kickapoo Village
no puede ser el lugar de la cohesién grupal, sino que implica solamente una prolongacion
de la subsistencia econdmica de los habitantes de El Nacimiento; es decir, el modo de
consumo se lleva a cabo en su forma secular en esta 4rea, en comparaciéon con El
Nacimiento que conserva todavia remanentes del modo de consumo a un nivel sagrado y
tradicional, especialmente en las ceremonias de las cacerias, en las cuales se reune todo el

grupo en este territorio.

3 Vd_ Guillermo Bonfil Batalla, comp., Utopia y Revolucién, op. cit. p, 24.
** Entrevista con un kikapt en El Nacimiento, 31 de diciembre de 1996.
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. — 585
Las ceremonias principales se llevan a cabo por lo general, en febrero y marzo.

Diciembre y enero son meses de preparacion con rezos y misas sagradas.”®® Hoy en dia en
diciembre y enero, asisten principalmente los sacerdotes y la gente grande, porque los
kikapu en la edad activa, trabajan en esta temporada en El Kickapoo Village y no pueden
desplazarse ficilmente.”®” Antes de la fundacién del casino, los kikapt empezaban a llegar
a esta localidad mexicana en el mes de noviembre, cuando regresaban de su trabajo
jornalero. 58

Empero, el factor mas importante para la cohesion del grupo es la union de toda la tribu
en esta localidad de El Nacimiento durante el mes de febrero, en el que se celebra el Afio
Nuevo de los kikapu; es decir, en esta temporada acuden los kikap( de Kansas, Oklahoma y
Texas para celebrar en conjunto esta gran ceremonia.’® Fabila menciona también esta
fiesta del Afio Nuevo celebrada con varias misas, el 16 de febrero de 1940.>%° No obstante,
la fecha citada en este capitulo no es precisa, sino fijada por el capitan de la tribu por ciertas
sefiales naturales: cuando brotan las primeras hojas de los arboles,”! florecen los arboles de
las cerezas negras de tipo silvestre, se acerca el cenit a la puesta del sol, los reldmpagos
cruzan el cielo combinados con truenos y comienza la lluvia, entonces el Afio Nuevo
empieza.592 Asi los lideres religiosos llegan del monte y ofrecen tabaco a los truenos
agradeciéndoles por el aviso para el Afio Nuevo. Las mujeres apagan los fogones en sus
casas y esperan el fuego nuevo que reciben del capitin de la tribu.>> Después los
sacerdotes empiezan a fumar con las pipas en las cuatro direcciones de los puntos
cardinales, mientras oran y cantan al Gran Espiritu Kitzihiat para la bendicién del afio:
salud, vida larga, sabiduria para el jefe y proteccién del pueblo.’®® A esta ceremonia le
antecede el cambio de la casa del verano a la del invierno, ceremonias de la cacerfa y misas.
En la fiesta se presentan también juegos y en los siguientes dias se llevan a cabo las

ceremonias del Little Rabbit y el Naming Ceremony; la primera se refiere a las curaciones

%8 Entrevista con un kikapt por via telefénica, El Nacimiento, Coah, / México, D.F., 27 de febrero de 1997.
% Entrevista con un kikapi en Eagle Pass, Tex., 28 de julio de 1993.

87 Observacién en El Nacimiento, Coah., a partir del 28 de diciembre de 1996 hasta el 6 de enero de 1997.
¥ Vid. supra, p. 122.

%8 Segiin varios kikapi en El Nacimiento, enero de 1997.

**® vid Alfonso Fabila, La Tribu Kikapoo de Coahuila (México: SEP, 1945), p. 85.

5% platica con una sefiora kikapi en El Nacimiento, Coah., diciembre de 1997.

*2 Vid. Felipe A. Latorre y Dolores L. Latorre, The Mexican Kickapoo Indians (New York: Dover Publicaciones,
1991), p. 275.

% Idem,

4 Ibid., p. 276.
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y la segunda a los bautizos.’®® A estas ceremonias se agregan también las de la Adopcién, la
Muerte, la Danza del Bifalo, la Autoridad del Jefe, la Siembra, el Cambio a la Casa del
Verano, las Primeras Frutas y la Salida.”®® Estas ultimas ceremonias se refieren a fiestas de
la primavera combinadas con danzas para los hombres y las mujeres, mientras la primera se
celebra para el abuelo “sol”” y la de las mujeres para la abuela “luna”’ Las ceremonias de
verano se celebran solamente de manera esporadica debido a la migracién temporal y al
trabajo jornalero en Estados Unidos.

Las ceremonias de octubre y de diciembre se celebran Gnicamente con ciertas personas
que viven permanentemente en esta localidad, como los sacerdotes, los ancianos y las pocas
familias que regresan de su trabajo jomalero de Estados Unidos. Los demas kikapt
construyen su casa de invierno en el tiempo vacacional de diciembre, con ayuda de las
negras, mientras a los ayunos y a las penitencias, con sus respectivas misas, solamente
acuden los sacerdotes.”*®

Las ceremonias fuera del calendario son, segin Felipe y Dolores Latorre, las de la
Caceria, de Curacidn, de la Lluvia, del Bifalo y del Oso, aunque las celebraciones de la
caceria muchas veces se llevan a cabo en las fiestas del Afio Nuevo, la del Bufalo en ia
primavera y la de las Lluvias en verano.””” Ademas, las ceremonias del Bifalo y del Oso no
son muy frecuentes por la ausencia de estos animales en la regidn; por eso, nadie las
mencioné en este poblado.

Las ceremonias, que caen en fechas personales, son las de los Bautizos y Entierros. En
general, cuando fallece una persona kikapy, normalmente la trasladan a E! Nacimiento,
pero respetan la decision personal *%

De esta manera, se observa la importancia de una base fisico-material, formada en esta
ocasién, por el territorio, donde se lleva a cabo el ciclo ceremonial, garantizando la
cohesion grupal debido a la unién de los integrantes de la tribu en su territorio. Por otro

lado, no se deben subestimar los territorios en Texas, Oklahoma y Kansas, que les aseguran

un empleo material, lo que sostiene a la gente en El Nacimiento. En suma, es una liga entre

%% Ibid., pp. 277 - 280.

% Ibid., p. 272.

*7 Platica con el jefe de la guerra de los kikapa en El Nacimiento, Coah., 30 de diciembre de 1997.
**% Observacion en la estancia en El Nacimiento, del 28 de diciembre de 1996 al 6 de enero de 1997.
** Vid Felipe A. Latorre y Dolores L. Latorre, op. cif., pp. 272 5.

%% Entrevista con un kikapi en E] Nacimiento, Coah., diciembre de 1996.
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la vida ceremonial y el sustento econdémico la que forma la unidad necesaria para la tribu.
Entonces, el territorio puede ser dividido o separado por sus diferentes funciones, pero en

conjunto procrea una entidad indispensable para la sobrevivencia del grupo.

Asi, no solamente el territorio provoca la cohesion grupal como base de vida cotidiana y

ceremonial, sino también la unién emocional entre los diferentes miembros de la tribu.

8.2. La cohesién grupal en el nivel emocional

La sensibilidad es un factor importante en la cohesion grupal, porque atrae a los
diferentes miembros del grupo y de esta forma provoca una cierta unién entre ellos. Resulta
que la tribu kikapi es una gran familia, a pesar de los conflictos internos entre las subtribus
de Oklahoma y Texas; por tal razén, Raul Garza siempre subrayd esta relacién intima en su
afirmacién “somos una gran familia, todos somos parientes”.*®! Esta relacién consanguinea
no permite la divisién de sus integrantes, debido a la interrelacién continua entre los
diferentes miembros del grupo, a pesar de su distancia territorial; es decir, los de El
Nacimiento visitan a las familias en El Aguila (o Eagle Pass) y viceversa, de manera igual
que los integrantes de la subtribu de El Nacimiento y de Eagle Pass visitan a los de
Oklahoma y Kansas, sobre todo en su ruta hacia los trabajos jornaleros.

La atraccién mayor la ejercen las ceremonias en El Nacimiento, donde se retinen con sus
familiares y celebran en comunién los rituales sagrados y de indole historica. De esta
manera, se sobrepasan los limites de los conflictos internos a través de un nivel superior y
espiritual de su religién, y el factor negativo se transforma en lo positivo. Hay que sefialar
que entre los diferentes miembros de la tribu, existe una gran divisién entre los seguidores
de Medudoa (jefe hereditario e hijo del jefe anterior Papicuano), y los seguidores del lider
religioso en El Nacimiento, Adolfo Anico (jefe electo), porque cada uno insiste en su
derecho a ocupar la posicion de poder. Medudoa es como el principe y por eso tiene
derecho para ser jefe. Los seguidores de Anico rechazan esta opinién por la supuesta

incapacidad de este lider al ser drogadicto y alcohélico, ¢ insisten en la jefatura de Anico

! Entrevista con Rail Garza en El Nacimiento, Coah., 28 de diciembre de 1996.
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La ley principal de la tribu kikapu es la armonia intrasocietal, que se observa dentro de
la tribu. Por tal razén, se acepta plena libertad de accién y eleccién de la pareja.605
Solamente en casos de huérfanos, el capitin del grupo puede tomar el papel del padre para
ordenar “a un elemento varén soltero que se una con ella.”*® O al revés, si un muchacho
tiene el deseo de juntarse con una mujer, el jefe pregunta a la muchacha si esté de acuerdo
con esta union.®”’ De tal forma se respeta siempre la voluntad de los integrantes de la

pareja.

Este fenomeno es de suma importancia para la cohesién grupal, la cual consiste en la
atraccién de los diferentes miembros del grupo a través de una fuerza positiva o de simpatia
entre ellos. La antipatia o la fuerza negativa entre los diferentes integrantes del grupo,

podria afectar esta unién, ya que este elemento descohesiona al grupo.

“Los hijos se reconocen en la mayoria de los casos por la linea materna, pero en otros,
los menores, por el nombre del padre, [...]”*® Por esta razon se puede hablar de una forma
matrilineal y patrilineal, segin la voluntad de cada uno. No existen ni prejuicios ni castigos
en la relacién de parejas. Por esta razén, tampoco existen los adulterios.®® Lo que todavia
se rechaza es el matrimonio con los no-kikapu. Si alguien se casa con gente de afuera, no es
aceptado por la tribu. Tiene que vivir afuera o apartado de la tribu, pero si un hombre se
casa con una mujer de fuera puede llevarla a la tribu, sin embargo, la mujer no puede llevar
a su esposo mestizo; ella tiene que salir de la tribu.®'? Es decir, se distingue entre esposos
de la misma raza y los mestizos, preservando de esta manera la endogamia del grupo.
Ademds se protege la cultura kikapit en un sentido estricto, pues no se permite introducir
elementos ajenos en la tribu, que pudieran cambiar la educacién de los hijos y de esta
manera la identidad cultural. Por otra parte, se han aceptado esposos mestizos, si la mujer
tiene una posicién muy importante en la tribu o el esposo se adapta a las costumbres

tribales, como se ha observado en algunos casos de El Nacimiento. En cambio, cuando la

S Ibid.,p. 42.

% 1bid., p. 40.

%7 Idem.

% rbid., p. 42.

0 fdem.

*1® Entrevista con varios kikapu en Eagle Pass, julio de 1996,
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mujer se separa de su esposo no-kikapu, entonces puede quedarse con sus hijds en la tribu,
afirmando el linaje matrimonial.®'' De esta manera se ve que los dos diferentes tipos de
linajes son aceptados, cuando en el caso patrilineal el esposo no es mestizo ni blanco. Asi
se protege a la tribu de una dominacién ajena y se guarda la soberania tribal, porque es el
hombre quien manda en la familia. “Una mujer es inferior a los hombres. A él le tiene que
obedecer la esposa.”®'? Aunque muchas mujeres lograron una cierta independencia y

autoestima por su trabajo en Kickapoo Village.

Con base en estas explicaciones se ve muy claro el cuidado de la tribu con respecto al
mando en el grupo, lo que se refleja sobre todo en la cabecera de la tribu. Siendo
importante el aspecto emocional para la cohesion grupal, todavia tiene mayor peso el

aspecto reflexivo y la conciencia en la tribu, lo que veremos en el siguiente punto.

8.3. La cohesion grupal en el nivel reflexivo

Como hembs visto en los dos supcapitulos de la cohesién grupal, existe una
interrelacién estrecha entre el aspecto fisico material y emocional, donde el primero forma
la base del segundo, ya que sin el territorio no se pueden celebrar las ceremonias, y sin
estas no se reune toda la tribu, es'decir, no se lleva a cabo una adhesion entre los diferentes
miembros del grupo. Asi, Guillermo Bonfil Batalla considera estos dos niveles de la
cohesion grupal como el modo de consumo que incluye la vida cotidiana y ceremonial.

El otro punto de la identidad étnica corresponde a la comprension del mundo, que
coincide con el nivel reflexivo. También en Habermas se encuentra lo fisico-material en el
aspecto pragmatico de las actividades del grupo, orientadas por los valores, y el nivel
reflexivo en un componente ideologico de ciertos intereses comunes o de la vision del
mundo, donde la conformidad normativa forma un puente entre los dos conceptos.6'3 La

fuerza espiritual representa la direccién y concentracion de la tribu a través de ciertos

*! Entrevista con una joven kikapdi en ¢l camino de El Nacimiento a Muzquiz, 31 de diciembre de 1996.
*Z Entrevista con una sefiora kikapt en Kickapoo Village, 2 de julio de 1996.
" Vid Jurgen Habermas, op. cit., p. 319.
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personajes. Segun Hernegger la religion y el mito, asimilados por personas significantes,

. ., 1
forman el centro de la orientacién en el grupo.6 i

Este control normativo se facilita en una tribu de cazadores, sobre todo por su carencia
de fragmentacion socio-econémica. Es decir: “Carece de un sector econdmico
independiente o de una organizacion religiosa separada [...] En una tribu no hay tantas
instituciones diferentes como funciones diferentes de las mismas instituciones: un linaje,
por ejemplo puede encargarse de cosas diversas.”®'® Esta carencia de fragmentacién socio-
econdmica provoca por su parte una cohesidn intratribal. Asi “en la infraestructura tribal, la
interaccion social es méxima y la cooperacidn presenta la mayor intensidad.”®'®

El mando corresponde al jefe y supremo sacerdote con el Consejo de los Sacerdotes,
como mencionaremos en el siguiente subcapitulo. El presidente del Comisariado Ejidal, por
su parte, arregla los asuntos con la Reforma Agraria y es elegido por el pueblo cada tres
afios, estd subordinado a las autoridades tradicionales y es ¢l responsable ante las
autoridades mexicanas para resolver los asuntos relacionados con la tierra, la caceria y el

bienestar comunitario.®'’

8.3.1. La cohesion grupal ejercida por el supremo sacerdote o jefe de la tribu

El centro de la concentracion del grupo esta representado en el jefe de la tribu, que en la
mayoria de los casos es también el sumo sacerdote. Fabila lo reconoce como autoridad
civil, militar y religiosa.®'® Es decir, en este personaje que dirige al grupo, se unen el
aspecto pragmatico y el espiritual; o mejor dicho, el sumo sacerdote o capitdn se ubica en
dos realidades, en la cotidiana y en la no-cotidiana.®'® De esta manera controla y sostiene el

equilibrio psicolégico de su ambiente.®** Logra esta fuerza a través de un contacto

614

Vid. supra, p. 28.
51 Marshall D. Sahlins, Las Sociedades Tribales, 2a. ed. (Barcelona; Labor, S.A., 1977), p. 30.
616 .
Ibid, p. 32,
"7 Arnulfo Embriz O. y Ma. Cristina Saldafia Fernandez, op. cit., p. 20.
8 1id Alfonso Fabila, op. cit., p. 40.
" Hamer Michael, op. cit., pp. 76 s.
% Andreas Lommel, op. cit., p. 14.




194

sobrenatural que le permite vivir con més intensidad y perfeccion, subordinando lo material
a lo sobrenatural ®*!

La jefatura de la tribu muchas veces coincide con el puesto del supremo sacerdote; es
cuando este personaje manda y une la tribu. Por lo tanto el capitan del grupo es sagrado,
casi como un Dios, elegido por el grupo para guiar a la tribu y que no se disperse.®?* Su
funcién principal es la cohesion del grupo por su fuerza espiritual, recibida de Dios o del

Gran Espiritu “Kitzihaiata™®?

o “Kizigiata™®* Para este fin, el sacerdote supremo tiene que
aislarse un tiempo de su comunidad y ayunar. Es decir, la soledad, el ayuno y la oracién lo
limpian y preparan un espacio para que entre el Gran Espiritn.” Por medio de esta
conexién con lo sobrenatural, el jefe o sacerdote supremo recibe la fuerza espiritual para
guiar a su tribu, aumentando su potencia del ego y promoviendo un equilibrio o una

armonia de sus poderes psicoldgicos y espirituales en forma exhaustiva.®2®

Este tiempo de preparacién y purificacién espiritual se observa en la temporada de
diciembre y enero, cuando se prepara para la fiesta del Afio Nuevo. Son meses de silencio,
de oracion y misas, a las cuales nadie puede asistir, cxcepto los sacerdotes.®?’ De tal forma,
no pudimos entrar a ninguna de las misas celebrada durante nuestra estancia en El
Nacimiento, en diciembre de 1996 y enero de 1997, ni acercarnos al lugar, donde el jefe se
retird durante estos dos meses para someterse a la penitencia. Nos avisaron hasta qué punto
nos podiamos acercar y a partir de donde estaria prohibido,**® ya que el sumo sacerdote
necesita absoluta tranquilidad. Solamente sus familiares pueden visitarlo, si necesita algo,
pero en general, el sacerdote mismo prefiere llegar por ratos cortos a casa de su familia.
Cuando nosotros lo encontramos en el camino a su hogar, estaba pensativo, sin embargo
caminaba con paso recio y una posicion recta. A pesar de su edad avanzada,
aproximadamente 90 afios, caminaba rapido y controlaba lo que sucedia a su alrededor,

pues nos pregunté por nuestra actividad en este lugar. Su personalidad nos dio una

%! Holger Kalweit, Traumzeit und innerer Raum.,op. cir., pp. 245 s.

%2 Entrevista con un sacerdote kikapu en Eagle Pass, Tex., 28 de julio de 1995.

2 Amulfo Embrizo o Cristina Saldafia, Kikapues (México: INI, 1993}, p. 20.

*2 Ana Maria Dardén Martinez, El Grupo Kikapu (México: INI, 1980), p. 23.

* Vid. supra, p. 22,

** Holger Kalweit, Urheiler, Medizinleute und Schamanen op. cit., p. 236.

*" Entrevista con un sacerdote kikapu en Eagle Pass, 28 de julio de 1995,

52 platica con una sefiora kikapii de la tribu en El Nacimiento, Coah., diciembre de 1996.
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impresién de firmeza, de forma directa y con una mirada pematrante.629 Esta apariencia
personal se profundizé en el siguiente afio de visita al Nacimiento, cuando se suavizd su
expresion facial, de manera comprensiva, sencilla, tranquila, introvertida, pero también
realista y de gran amabilidad, sonriendo ante los asuntos cotidianos. Por ejemplo, no se
preocupaba por la cubeta que se quedd en el fondo del pozo, sino se reia por la manguera
que sacaron sus nietos de fondo de la noria. En cambio le importaba mucho que yo tuviera
un hijo que me va a hacer compafiia y ayuda en una edad avanzada. Asi le dio mucho gusto
que acompafiaramos a una viuda kikapu para que no estuviese sola. 630

De tal manera, se ve que no se trata de una persona que se encuentra Unicamente
involucrada en lo espiritual, sino que se orienta en este mundo, en el que tienen sentido las
€osas botidianas, combinando las dos realidades de forma excelente. Por ello, José Luis
Noria lo describe como una persona bastante accesible para la gente de fuera, y no se siente
el gran puesto que tiene.®*! Justamente esta caracteristica e interés por la tribu se muestran
también en las preocupaciones y medidas a que se sometid, con otros representantes de la
tribu, cuando viajo a Washington en 1981 para exigir los derechos de la tribu con respecto a
la compra de tierra en el Condado de Maverick, Texas, o el actual Kickapoo Village.#? La
misma actividad e interés por la tribu observamos en los siguientes afios, cuando fue un
miembro del Concilio en Kickapoo Village, Texas.5*?

Por lo siguiente, el jefe de la tribu, no es solamente un lider religioso, sino que también
€s una persona consciente que participa activamente en los asuntos de la tribu. Algunos
kikapu separan estos dos papeles por completo y consideran que el jefe no necesariamente

tiene que ser un sacerdote y al revés,®* pero lo ideal seria la coincidencia del sacerdocio

con la jefatura.

Las funciones que desempefia el jefe de la tribu son fundamentalmente las que se

relacionan con la coordinacion de los asuntos civiles, militares y religiosos.

%% Observacién en El Nacimiento, Coah., 30 de diciembre de 1996.

53 platica con el jefe de la tribu kikapu, en El Nacimiento, Coah., 31 de diciembre de 1997.

%31 Entrevista con José Luis Noria en 1a ciudad de México, 29 de julio de 1996.

sz Vid The Traditional Kickapoo of Texas, Land Acquisition Comitteee Report 1981-1984, p. 1.

& Ibid, p. 3.

4 Entrevista con una seffora kikapi en E] Nacimiento, principios de enero de 1997 y el jefe de [a guerra, el 1° de
encro de 1998,
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En relacion con los asuntos civiles, el jefe o capitan, segin Vine Deloria y Clifford M.
Lytle, se distingue por su generosidad y su gran sentido de justicia, especialmente en la
proteccion de viudas y huérfanos.®’

Ademds, es responsable del equilibrio interior del grupo a través de su papel de
mediador en las disputas tribales.®® En las tareas civiles se encuentran funciones
administrativas y judiciales; el jefe es al mismo tiempo administrador y juez, toma todas las
decisiones importantes de la tribu, resolviéndolas muchas veces por teléfono.®’ Por otra
parte, el jefe estd apoyado en decisiones de mayor importancia por el Consejo de los

Sacerdotes, lo que veremos en el siguiente apartado.

Anteriormente, a las funciones civiles se afladieron las funciones militares, donde el jefe
de la tribu daba ordenes bélicas, que eran ejecutadas por los guerreros. Hoy en dia se
descarta este poder, debido a la ausencia de guerras. “Actualmente, la organizacién militar
kikapu ha desaparecido por completo, dada la ausencia de hechos guerreros y las
condiciones de paz en que vive el grupo.”®® Solamente participaron en las guerras de
Estados Unidos, cuando algunos miembros de la tribu lucharon en la Segunda Guerra

Mundial en las Filipinas;639

sin embargo, esta funcidn todavia se reconoce en las
ceremonias, donde el jefe de la guerra tiene el comando. Estos jefes pueden ser uno o dos, y
la importancia de cada uno depende de la cantidad de victimas en las luchas con otras razas

o nacionalidades.®*?

De tal forma, el jefe asume el poder decisivo, sobre todo en la funcion civil y religiosa

de la tribu y en el caso ideal es al mismo tiempo sacerdote, afirmando las tradiciones del

1 (Vid Ftg. 22 s) Papicuano era, segin

1’642

grupo. Debe ser tan bueno como Papicuano.

Fernando Camera, al mismo tiempo sumo sacerdote y jefe civi y un jefe verdadero,

% 1id. Vine Deloria Jr. and Clifford M. Lytle, American Indians, American Justice (Austin, Texas: University of
Texas Press, 1994), p. 84.

8 rdom.

7 Pntrevista con un kikapi en E]l Nacimiento, 28 de diciembre de 1996.

%% Fernando Camara B., Los Kikapu de Coahuila (México: INAH, SEP, CAPFCE, 1961), p. 38.

% Entrevista con algunos veteranos de la guerra en El Nacimiento, Coah., enero de 1997.

0 Entrevista con un kikapt en EI Nacimiento, Coah., 1° de enero de 1998,

! Entrevista con un kikapi en El Nacimiento, Coah., 28 de diciembre de 1996.

*2 Vid. Fernando C4mera B., op. cit., p. 43.




197

porque era una personalidad que unia al grupo por su gran espiritualidad.®®® Esta tarea
primordial exige del jefe sabiduria y ciertas condiciones personales, como equilibrio
interior, fortaleza, 4nimo y respeto, atributos que muchas tribus veian representados en los
sacerdotes o chamanes.*** Esta fuerza espiritual debe ser trasmitida a los demas integrantes
de la tribu a través del poder de concentracién, para unir al grupo y provocar de tal forma
una mayor resistencia cultural. De esta manera se cierra el circulo de la fuerza espiritual
que origina la cohesion grupal y su sobrevivencia cultural. La clave en el circulo de la
cohesion esta en el jefe de la tribu o el sumo sacerdote, que dirige también las ceremonias
religiosas, aunque su poder no es absoluto, porque tiene que dirigirse a los consejeros o
sacerdotes de la tribu que se encargan de las fiestas especificas, asi como a los jefes de
guerra. El poder espiritual se trasmite a los diferentes elementos de la tribu Unicamente a
través del supremo sacerdote, logrando de esta manera la cohesién grupal, debida a la
fuerza religiosa innata de la tribu y otorgada, de forma especial, al capitan.

En suma, aunque el jefe no fuera sacerdote, necesita cierta formacién y experiencia que
en general solamente tienen las personas mayores.®*® Esta madurez y conciencia se trasmite
a los sacerdotes y a todo el grupo en un nivel reflexivo. Esta actitud solamente es realizable,
si el jefe muestra una personalidad suprema. Si por el contrario, el jefe tiene mala conducta
0 vicios que debilitan su personalidad, no puede dar una imagen de fortaleza.

Asi, Medudoa, hijo de Papicuano, fracasé en la posibilidad de ocupar el cargo de jefe
por descalificacion de su persona. Frente a tal situacién, los kikapi mds liberales optaron
por el supremo sacerdote a quien le confirieron también el cargo de jefe. Mientras tanto, los
seguidores de Medudoa insisten en que el puesto debe ser hereditario.

Surgid entonces la duda sobre si la jefatura es hereditaria o no. Frente a esta situacion
existe una cierta discrepancia entre los seguidores del supremo sacerdote, Adolfo Anico
(Vid. Ftg. 25), y del hijo de Papicuano, Medudoa. La corriente a favor de la sustitucién del
jefe por eleccidn insiste que este cargo no necesariamente es hereditario, sino que se puede

elegir a otro jefe a través del Consejo de Sacerdotes, cuando no se cumple con los

3 Entrevista con un kikapi en Eagle Pass, Tex., 28 de julio de 1995.
4 Hans Peter Thiel, Meyers GroBes Indianer Lexikon (Mannheim, Alemania: Meyers Lexikonverlag, 1997), p. 84.
3 Entrevista con una sefiora kikapil en El Nacimiento, 5 de enero de 1997.
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requisitos y las cualidades o cuando su condicidn fisica y mental no le permite asumir tal
responsibilidad ¢

En cambio, los seguidores de Medudoa afirman que este puesto no puede ser ocupado
por un sustituto.*’” En términos de la posibilidad de elegir al jefe, Alfonso Fabila dice: “La
jefatura del capitan es hereditaria, pero no por primogenitura, porque sélo en el caso de no
haber descendencia real, el propio mandatario, de acuerdo con el Consejo de Ancianos,
designa el sucesor, quién seguira iguales procedimientos al respecto.”®*®

Si analizameos esta situacién ambigua, se presentan dos corrientes contrapuestas, una a
favor de la eleccion por voto o democratica, si el seguidor del jefe no es considerado ante el
Consejo de los Sacerdotes como eficaz para guiar el grupo, y una corriente tradicional que
insiste en una sucesion hereditaria, donde el capitan del grupo es considerado como jefe
absoluto y unico de la tribu que hereda su puesto a uno de sus hjos.>*

Segin George White Water, cada subtribu tiene su propio jefe, los de Kansas, de
Oklahoma y de> Texas.®*® Pero en este caso, se trataria por lo general de una funcién

administrativa que se basa en las leyes propias de cada reservacion;®!

sin embargo, este
asunto no afecla en si a la jefatura espiritual, al sumo sacerdote, que desempefia funciones
completamente diferentes.

En caso de senectud, el jefe espiritual puede encargar a su hijo algunas tareas de la
jefatura, sobre todo las que ya no puede ejercer el mismo. De esta forma, los dos se ponen
de acuerdo para cumplir con sus deberes. Asi, el seguidor es instruido con tiempo en el
cargo de la jefatura y formado espiritualmente. Normalmente el jefe es también sacerdote,
como Chacoca Anico, hijo del sumo sacerdote, (Vid Ftgs. 26 s) quien a su muerte le
heredd el cargo, que actualmente es jefe y supremo sacerdote y se ocupa de todos los

asuntos de la tribu, que van desde la vigilancia de El Nacimiento hasta las peticiones al

gobierno. %%

% Entrevista con Raul Garza en Kickapoo Village, Eagle Pass, Tex., 2 de julio de 1996.

*7 Platica con una seiora kikapt en El Nacimiento, 5 de enero de 1997.

% Alfonso Fabila, op. cit., p. 69.

849 Entrevista con un empleado de la oficina en El Quemado, Tex., 6 de enero de 1997.

9 platica con George White Water en El Nacimiento, 1° de enero de 1998,

**! Entrevista con Raul Garza en el Kickapoo Village, Tex., 2 de julio de 1996.

%2 Entrevista con el supremo sacerdote en E! Nacimiento, 1° de enero de 1998 y con su hijo por via telefénica entre
El Nacimiento y la Ciudad de México, marzo de 1998.
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Sin embargo, ¢l capitdn de la tribu no posee un poder absoluto, militar, civil y religioso,

633

como pensaba Alfonso Fabila™", sino se apoya en el Consejo de los Sacerdotes o Sabios.

8.3.2. La cohesion grupal ejercida por el Consejo de los Sacerdotes

634 tiene

El jefe civil o supremo sacerdote ostenta una gran responsabilidad en la tribu,
que dirigirse a los lideres religiosos que representan la voluntad de Dios. Ritzenthaler y
Peterson comentan esta interrelacién en la siguiente manera: “La vida religiosa se encuentra
ahora en manos de los sacerdotes que son siempre hombres de mayor edad. A los
sacerdotes se les brinda gran honor y respeto por su conocimiento religioso y la armonia
con el mundo espiritual.”**

En general se habla de siete u ocho religiones con sus correspondientes sacerdotes. Los
representantes de cada religion o de cada clan, formarian el Consejo de los Sacerdotes o
Ancianos que apoya al jefe de la tribu o al sumo sacerdote en sus decisiones. En este

sentido se puede afirmar que la estructura religiosa junto con el parentesco, predomina en

esta tribu,

Ademas, toda la gente, especialmente los adultos de mayor edad, tiene cierta
experiencia religiosa. Por tal motivo se puede suponer que todos los padres de familia son

8% aunque solamente los sacerdotes pueden encargarse de las ceremonias y dar el

consejeros
permiso o prohibir el acceso a la comunidad de El Nacimiento para los no-kikapu. Al
sacerdote designado para una ceremonia especifica, todos los demas sacerdotes y personas
lo tienen que obedecer durante el tiempo que dure la celebracidn; asi, es la autoridad que
manda y hay que respetarla, dado que la celebracion se realiza en su casa. Es necesario
aclarar que estas ceremonias se llevan a cabo en casas tradicionales, consideradas como

templos. De tal forma se respeta la esfera individual de cada sacerdote.

3 Vid. Alfonso Fabila, op. cit., p. 69.

4 Vid. INI, Los Kikapus (México: INI, 1982), p. 5.

65 Robert E. Ritzenthaler y Fredericke A. Peterson, The Mexican Kickapoo Indians (Milwaukee, Wisconsin, USA:
Milwaukee Public Museum, 1956), p. 47, trad. libre del inglés al espafio] por Elisabeth Albine Mager Hois.

%% Entrevista con un kikapt en El Nacimiento, 28 de diciembre de 1996.
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Los sacerdotes también pueden sustituir a un jefe en su ausencia, cuando este designa a
un representante. Segin Alfonso Fabila, esto sucede muchas veces en las temporadas de

caceria, en que el jefe “se pone al frente de la expedicion cinegética.”®’

De tal forma, el jefe o supremo sacerdote de la tribu primordialmente trasmite su fuerza
espiritual a este conjunto de sacerdotes que significan un respaldo en su espiritualidad y sus
decisiones. En suma, los sacerdotes forman una sola unidad tanto para guiar al pueblo
kikapd, como para defenderlo de las influencias daflinas y mantener su identidad. De esta
manera representan una fuerza extraordinana que cohesiona al grupo y lo hace consciente
para vigilar el mundo. Por tal razdn, ¢l jefe junto con sus consejeros sacerdotales, se ubica
en un nivel reflexivo, lo que le otorga un poder que penetra al grupo y lo cohesiona.

Es decir, el jefe o sumo sacerdote cohesiona primero al Consejo, y a su vez el Consejo
une al pueblo. En relacion con el papel de los sacerdotes José Luis Noria afirma: “La
mision de éstos como gufas del pueblo Kikapu, consiste en mantener viva la tradicion de

sus ancestros, son los que trasmiten el saber que les confiere mucho de su identidad étnica,
»658

la fuerza de su cohesion que se ha impuesto a pasajeras crisis [...]
Este grupo de sacerdotes, con el jefe en la cuspide, forma la columna del pueblo kikapu.
Segun Hernegger es la linea vertical, personalizada por una jerarquia de prototipo

o . . ) . . 659
imaginario o consciente de la identidad con sus normas de orientacién, de valor y moral.

Para conocer el origen de la fuerza espiritual y de la orientacién moral que posee el

Consejo de Sacerdotes, es necesario analizar la superestructura de grupo kikapu.

Como dijimos en los puntos anteriores, el supremo sacerdote o jefe y los sacerdotes,
reciben la fuerza de su creador, ¢l gran espiritu “Kitzigiata”.660 Por tal razén, el ultimo

secreto de la fuerza espiritual se tiene que buscar en la religién kikapu.

%7 Alfonso Fabila, op. cit., p. 69.

** José Luis Noria Sanchez, Kikapus: La Interminable Travesia de una Frontera (México: Junio 1985), p. 7.
% Vid supra., p. 28.
5% Robert E. Ritzenthaler y Frederick A, Peterson, op. cit., p. 43.
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8.3.3. La cohesion grupal ejercida a través de su religion

La religién es el fundamento de la fuerza espiritual de este pueblo. En realidad no se
puede distinguir entre actividades profanas y religiosas, porque las dos forman una sola
unidad. Es decir, los kikapti se gufan por su religion, y ésta a la vez les da fuerza para
resistir a las influencias ajenas y sobrevivir como grupo étnico en este mundo
comercializado. Es el unico tesoro que les qued6 desde la colonizacién norteamericana. El
territorio se los robaron, pero es el sentido religioso el que los mantiene unidos como
grupo. Por eso se hace comprensible que cuiden su herencia espiritual con gran devocion.
Nadie del grupo puede hablar sobre religion, esta prohibido; en otras palabras, es un secreto
de la tribu, y los kikapt no quieren que se divulgue como en otras tribus, de las cuales ya se
sabe casi todo.’®'Asi, los sacerdotes y el jefe espiritual se niegan a relatar algo sobre las
ceremonias. “A los sacerdotes y jefe espiritual de la tribu, les estd prohibido relatar las
formas y ritos con que se llevan a cabo las ceremonias, también se les prohibe, que
permitan la presencia de extrafios en sus festividades.*®
Este hecho dificulta a los investigadores acceder a las ceremonias religiosas. Por eso, las

explicaciones sobre esta tematica tienen un cardcter general, y estan complementadas con

informacidn bibliografica.

Lo cierto es que los kikapu creen en un solo Dios, que es el Gran Espiritu Kitzigiata
quien creé el mundo y protege a la tribu en una forma muy especial. “Los kikapu creen en
un ser supremo que se llama Kicihiata el cual mora en el cielo y ha creado la tierra y todas
las cosas en la tierra, segun la creencia. Los kikapu creen que su Dios tiene un interés
especial en ellos, y se preocupa por todas las actitudes de cada persona.”®® Este espiritu
penetra en todo el ser y en toda la vida de los hombres. Asi, los kikapi deben cumplir su
voluntad.®®* Fabila denomina a esta religién como monoteista con un cardcter mistico.56°

Felipe A. Latorre y Dolores L. Latorre mencionan también varios hijos, abuelos y abuelas

%! Platica con una sefiora kikapt en El Nacimiento, 1° de enero de 1998,

%2 114, Biblioteca Publica de Melchor Muzquiz, Coah., Resefia Histdrica; Los Kikapoo: Una Tribu Independiente,
Ni Mexicanos ni Nerteamericanos, mimeo, p. 8.

% Robert E. Ritzenthaler y Frederick A. Peterson, op. cit., p. 46, trad. libre del inglés al espafiol por Elisabeth
Albine Mager Hois.

#! Entrevista con Raul Garza en Kickapoo Village, Eagle Pass, Tex., 2 de julio de 1996.

% Vid. Alfonso Fabila, op. cit., p. 86.
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de este ser divino. De esta manera, el fuego que arde para el Gran Espiritu seria un abuelo,
la tierra la abuela, el sol otro abuelo y la luna otra abuela.**® Segin la explicacién de
George White Water, la luna es la abuela y ¢l sol el abuelo, la tierra es la madre y Dios es el
padre, el creador o Gran Espiritu. Los kikapd no oran para que Dios les de algo, sino que
ellos le ofrecen las frutas de la tierra. Tampoco pagan dinero a los sacerdotes, es un servicio
que ofrecen a Dios.**’

Esta espiritualidad de los kikapu se manifiesta en sus oraciones, y es cuando ofrecen su
corazén al espiritu.®®® Asi, la relacién religiosa que tienen los kikapu con el Gran espiritu se
basa en una comunicacién espiritual y mistica. La union con Dios a través del
cumplimiento de su voluntad es la mas importante de sus metas y los une con los demads
kikapt, cuyos objetivos son los mismos. Esta unidn se realiza en las misas celebradas por
los sacerdotes, sobre todo en el reparto de la carne del venado y en la oracién.

Esta fuerza espiritual penetra también en toda la naturaleza y la anima en una forma
individual. De tal manera, Felipe A. Latorre habla de varios manitus que reviven el mundo,
como el agua, la montafia, los animales etc.®®® Pero todo tiene su origen en el Gran Espiritu,
por tal razdn, los kikapd “aman y observan las leyes de su religién, porque les ensefian a
vivir en paz y en alegria con propios y extrafios [...] mientras observen sus mandatos [se
complird la promesa de] que ilegardn hasta el fin del mundo y después irdn al seno de
Kitzigiata que estd en el cielo.”®”® Latorre no define el lugar donde mora Kitzigiata, y al
respecto expresa: “Los kikapu no estan seguros de donde vive Kitzihiat. Algunos dicen en
el cielo arrriba; otros dicen que no lo saben, y otros afirman que €l estd en cualquier
parte.”67] La razén es la presencia del Gran Espiritu en todas partes del mundo y del
universo. En suma se trata de una fuerza espiritual omnipresente que eligié a los kikapa
para vigilar al mundo con respecto a su voluntad, por tal razén existe una relacion muy

intima entre el Gran Espiritu y los kikapy, uniéndolos como grupo.

%5 Vid, Felipe A. Latorre y Dolores L. Latorre, op. cit., pp. 260 - 268.

867 Entrevista con George White Water en El Nacimiento, Coah., 30 de diciembre de 1997,

** platica con una sefiora kikapti en EI Nacimiento, Coah., 31 de diciembre de 1997.

“? Eelipe A. Latorre y Dolores L. Latorre, op. cit., pp. 260 - 268,

570 Alfonso Fabila, op. cit., p. 85.

! Felipe A. Latorre y Dolores L. Latorre, op. cit., trad. libre del inglés al espafiol por Elisabeth Albine Mager Hois,
p. 261,
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La felicidad mayor de la vida eterna para los kikapu consiste en la perpetua caceria de
venados. “Afirman que el mundo pronto serd destruido totalmente por el fuego. Que los
seres buenos iran a los terrenos de Kitzigiata a cazar venados como recompensa de su
conducta y los malos también, pero seran amarrados, mirando eternamente la cacerfa como
castigo a sus faltas.”8"2

Asi, la caza es un elemento fundamental en las celebraciones, antecede a cada misa y
tiene una duracion de aproximadamente tres dias, en ella participan uinicamente hombres, y
el jefe de la tribu o el sumo sacerdote preside la ceremonia de caceria. En general se trata
de una actividad colectiva que cohesiona al grupo, y en la que se obtiene la came de
venado, indispensable para las celebraciones.

Las misas representan la segunda parte de las fiestas y son el centro de la cohesion; en
ella se distribuye la carne del venado entre todos los participantes, se consume de forma
comunitaria y se acomparfia con oraciones. Hay diferentes tipos de misas, las que se realizan
para los difuntos, las de los bautizos y otras que se efectuan para conmemorar distintos
eventos. A las misas, que son antecedidas por la caceria del venado, se agrega la ceremonia
de las danzas y los jucgos; asi, las fiestas integran tres eventos: la caceria que dura
aproximadamente tres dias, la misa que se celebra en un dia y las danzas y juegos que duran
un dia y una noche.

Alfonso Fabila describe las misas como similares a las del cristianismo, donde se reparte
la carne del venado en comunién con los participantes. La lengua del venado es lo mas
preciado. El sumo sacerdote preside estas misas, prueba primero la carne y la reparte en el
templo o la casa tradicional, después la da a los demas hombres kikapt y finalmente a las
mujeres que se encuentran en el patio.®” De tal forma surge una verdadera cohesién grupal,
en donde la came del venado se convierte en sagrada por las oraciones que elevan los
sacerdotes a Dios, y el fuego simboliza su presencia. “El capitan dice un sermén o discurso
dando gracias al Ser Supremo por el feliz éxito de la ultima expedicion y pide que conceda
a la tribu la fiel observancia de sus preceptos para el bien de la comunidad [...] y les
recuerda la tradicién y los exhorta a la obediencia y a vivir con rectitud, para que se cumpla

la promesa de la divinidad, en el sentido de que la tribu llegara hasta el fin del mundo.”™

7 Alfonso Fabila, op. cit., p. 88.
7 yd Alfonso Fabila, op. cit., pp. 91 s.
& 1bid,, p. 91,
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Después, el capitan entona los cantos que repiten los circunstantes. “Concluido el canto, a
una voz lanzan por tres veces un grito como de afirmacién mistica o de invocacién a la
divinidad. Prosiguiendo, primero uno, después los otros sacerdotes, hacen oracién y repiten
el cantico al compas de las sonajas y con el rito clamoroso, hasta que calculan que las
viandas que hay en [os trastos estan cocidas, hechas gelatina.”®”® Finalmente terminan los
cantos con la comida del venado que “se realiza en un recogimiento mistico extraordinario.
Es una auténtica comunién india.”*’® El orden en la comida empieza por el sumo sacerdote,
al cual siguen los sacerdotes y los otros kikapu presentes, primero los hombres y después

las mujeres:

“los concurrentes sacan una cuchara tipica, redonda y grande, de madera, de la que van
provistos. Uno de los sabios o consejeros, llegandose al caldero [...Jmete la cuchara y
ofrece con ella de la vianda al Sumo Sacerdote, quien abriendo la boca con hieratismo
toma lo que le ofrecen; hecho esto, los sacerdotes ayudantes introducen su cuchara en la
olla y comen. Inmediatamente de ellos, €l resto de los kikapoos presentes saborean las
lenguas de venado y al fin comparten de los manjares a las mujeres que estan fuera.””’

Esta comida comunitaria se acompafia 0 condimenta con pozole o granos de maiz tierno y
harina.’”® “Finalizando la eucaristia, sacerdotes y circunstantes repiten los salmos. El sumo

sacerdote hace nueva exhortacion, ora y concluye la misa. [...]”679

La tercera parte de las ceremonias se presenta en las danzas, en las cuales se encuentran
las raices histéricas de la tribu y los elementos religiosos. Todo el evento sigue a un cierto
rito, que en su fase de éxtasis une a los integrantes de la tribu emocionalmente (nivel
emocional) y genera una verdadera cohesion del grupo, superando los conflictos interiores.

Esta unién no seria posible sin la penetracion de la conciencia religiosa por parte de la
clspide personalizado (nivel reflexivo) que reafirma su identidad y fortalece su resistencia,
Ademas hace indispensable el territorio (nivel fisico-material), sobre el cual se realizan las

ceremonias y que permite el circulo de obtencion.-distribucién-consumo.

75 Idem.
% Idem.
Idem.
8% Vid Idem.
% Idem.
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En una ceremonia de difunto, en honor de un kikapa fallecido, se pudo observar la
realizacién de una danza en la comunidad de El Nacimiento, donde se reunieron integrantes
de las subtribus kikapu de El Nacimiento, de Kickapoo Village, de Oklahoma y de Kansas.

En la ceremonia de la danza, estdn presentes algunos sacerdotes de los clanes que se
reunen en la casa de invierno con el sacerdote supremo o jefe de la tribu. Acompafian a los
sacerdotes diferentes grupos: de musicos, de danzantes y de cocineras, asi como todos los
demés integrantes de la tribu que asisten a la celebracién de la danza. Todos participan
activamente, excepto algunos ancianos y nifios que asisten como espectadores y que no se

separan del grupo de sus familiares.

Antes de la ceremonia, los sacerdotes ser reunieron en la casa de invierno, de la que
entraban y salian de vez en cuando, mientras las mujeres reunidas a un costado de esta casa,
preparaban la comida. Cuando los sacerdotes con el jefe y los misicos se sentaron frente a
la casa de invierno en un semicirculo, se dio inicio a la ceremonia, en la que se empezo a
tocar un tambor con un ritmo monodtono, fue entonces cuando los hombres formaron dos
filas paralelas, se colocaron frente al semicirculo de los sacerdotes y musicos para dar
inicio a la danza. En medio de las dos filas de danzantes, habia una fogata que ardia y a un
costado de una de las dos filas de los danzantes, se ubicaban otras dos filas de mujeres
danzantes.

Las dos filas de danzantes hombres eran los que ejecutaban las evoluciones de la danza,
acercandose las dos filas para quedar una frente a la otra y volver a separarse, para después
intercambiar lugar entre algunos hombres de una de Ias filas con algunos de la otra.

Mientras los hombres que participaban en la danza ejecutaban sus evoluciones, las filas
‘de las mujeres danzantes no se desplazaban de su sitio, se quedaban paradas y solamente
marcaban sus pasos, en el mismo lugar, con ligeros movimientos ritmicos.

Cuando los danzantes hombres, como parte de los movimientos de la danza, ejecutaron
vueltas, empezaron a lanzar gritos como de guerra e inmediatamente después, los hombres
guiados por el sacerdote, formaron un circulo alrededor del fuego; €l sacerdote supremo,
como parte de la danza, volteaba para mandar sefiales y bendecir en direccién de los cuatro

puntos cardinales. Estas bendiciones enviadas por el sumo sacerdote hacia el norte, el sur,
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el este y el oeste, eran acompafiadas por el ritmo monoétono del tambor y de los cantos
entonados por todos los sacerdotes. Después de las bendiciones a los puntos cardinales, los
danzantes hombres se juntaron en el centro e hicieron una pausa en la danza que duré
aproximadamente 15 minutos.

Cuando la danza se inici6 de nuevo, un danzante se colocd en medio e hizo movimientos
con unas plumas que sostenia en su mano, después bailaron los hombres juntandose en el
centro. Junto al lugar ceremonial, una mujer tendia en el suelo diferentes pafiuelos de
colores (lila, amarillo, verde y café), los cuales posteriormente fueron anudados entre si, y
los hombres bailaron alrededor de estos pa.ﬁuelos.630

Después se realizé ¢l consumo de la comida. Cada uno de los asistentes tenia que
servirse y podian consumir la comida colocada fuera de la casa de invierno; solamente a los
sacerdotes y a las autoridades se les servia en la casa de invierno. Para mi signific6 un gran
honor, cuando el jefe de la guerra me llevo a la casa de invierno, donde el hijo del supremo
sacerdote nos sirvido una porcion de poltlo con tortillas, preparada por las cocineras dentro
del tiemplo. Esta generosidad la mostraban también todas las mujeres sentadas en la parte
de fucra de la casa de invierno y nos invitaban a comer y a platicar. En la ceremonia habia
una atmosfera familiar, donde los invitados no-kikapi fueron atentidos amablemente.
Después de la comida se reinicio la ceremonia y fue cuando empezaron a llegar mas y mas
kikapt, v los danzantes aumentaron considerablemente, por lo cual los gritos se escuchaban
mas fuerte, y los movimientos y las expresiones de los participantes culminaron en un
entusiasmo incomparable, hasta que uno tenia la impresion de la sumisién de los danzantes
en un “trance”. El tambor y las voces de los cantantes con sus cantos religiosos subrayaron
todavia mas este ambiente de una fuerza grupal, signo de identidad enraizada en su historia.

Ademds, su vestimenta tradicional, sus penachos y peinados, lo trasladan a uno al
pasado de su historia tribal, como una tribu de cazadores y guerreros valientes. En este
ambito no se manifestaron los conflictos internos. Todos actuaron en una forma arménica y

con una colaboracion ejemplar. Por lo tanto dio la impresién de una gran familia que supera

5% Este simbolismo de los pafiuelos, probablemente significa la unién de las subtribus en una sola tribu. No se
puede saber el significado de los pafiuelos de colores anudados entre sf, porque a mis preguntas sobre esta
situacién, la respuesta era siempre una evasiva, porque nunca hablan con extrafios sobre el contenido
simbolico de su religion.
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sus problemas en una atmdsfera de entusiasmo y en recuerdo de su historia, lo que le brinda

ayuda para la unién familiar y para la cohesién del grupo. %!

En estas explicaciones se nota la importancia del sumo sacerdote que cohesiona a los
sacerdotes y los demds participantes en las ceremonias. Sin embargo, el capitan del grupo
no tendria esta fuerza espiritual si no se la diera el Gran Espiritu, que en Gltima instancia es
el verdadero cohesionador del grupo. Es decir, la religion une la tribu, por eso, a los kikapt
no les afecta tanto el problema de la jefatura en el grupo, porque lo que los une es la
religion.

Asi, las siete u ocho religiones que existen en la tribu, forman un solo cuerpo, aun
cuando tienen diferentes matices o expresiones religiosas. Lo importante es que en las

grandes ceremonias todos se unen, sobre todo en el Afio Nuevo.**

El Afio Nuevo en la cultura kikapi significa “la renovacién del fuege sagrado.”®® Es
importante tener en claro el significado del fuego en las casas tradicionales de los kikapu.
“El fuego constantemente encendido en ¢l centro de la casa recuerda a los kikapues que
siempre deberdn tener encendida la oracién a Kitzihaiata.”*®* Fernando Camara B. -
menciona que “En la localidad de El Nacimiento un especial fuego sagrado existe
permanentemente encendido en la casa habitada por el Jefe Civil; si este fuego hubiere de
apagarse, el hecho seria considerado alarmante y sintoma de presagios malignos.”**
Aunque en las demés casas ya no arde continuamente, debido a las migraciones
permanentes.

Este fuego significa la presencia del Gran Espiritu en sus casas, y por eso cada casa
tradicional, Ia casa de verano en forma rectangular o “utenikane” (Vid. Ftg. 13) y la casa del

invierno en forma eliptica o “apakuenikane” (Vid. Ftg, 12),%*¢ se consideran como templos.

Por eso, en cada casa se pueden celebrar las misas.

81 Observacion de la Ceremonia de un Difunte en El Nacimiento, 27 de febrero de 1999.

*82 Platica con una sefiora kikapu en El Nacimiento, Coah., 5 de enero de 1997.

) Ana Maria Dardén Martinez, El Grupo Kikapi (México: INI, 1980), p. 24.

4 Arnulfo Embriz O. y Ma. Cristina Saldafia Fernandez, op. cit., p. 20.

%% Fernando Camara B., op. cit., p. 46.

%6 Vid. Amado Rivera Balderas, Los Kikapues: ;Una Tribu Perdida de América? (México:, INI, 1983), pp. 11s.
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Para la ceremonia del Afio Nuevo o Nemij Kamiki,*®’ después de una larga preparacion
con misas y ayunos, se observa ciertos fenémenos naturales, mencionados anteriormente,
como rayos y truenos.®®® Felipe A. Latorre y Dolores L. Latorre mencionan rayos de las
cuatro direcciones con lluvia fuerte como signo de iniciacion del afio nuevo a lo que
contestan los lideres del clan con el ofrecimiento del tabaco indio. En este momento las
mujeres apagan sus fuegos, quitan la ceniza y limpian las casas para que entre el fuego
nuevo que hace el jefe de la tribu.®®® Surge una unién entre los integrantes de la tribu por el
hecho de recibir los fuegos nuevos de un solo fuego sagrado, producido por el jefe de la
tribu. De tal forma, el fuego que arde en cada casa es parte de uno solo. Por eso, la
integracion de cada familia en la comunidad representa una cohesién grupal.

Para esta gran fiesta se bafian en el rio y usan ropa nueva. Después se entra en la casa
del invierno, donde el fuego nuevo esta encendido, mientras los radios estin apagados. El
jefe de la tribu ora, canta y fuma su pipa, echando el humo en las cuatro direcciones.®*® En
seguida habla a la gente recordandoles de su vida pasajera en esta tierra.®! Después se
distribuye 1a comida en comunion con los demas y en presencia del sumo sacerdote, como

hemos observado antes.

Esta cohesién grupal se fortalece todavia més con otras ceremonias. La primera, que
precede a la celebraciéon del Afio Nuevo, es la Ceremonia de la Construccion de las Casas
de Invierno y Verano en el conjunto familiar, en la que intervienen principalmente las
mujeres y es iniciada por el sumo sacerdote o jefe de la tribu, que transfiere la supervision
de la construccién al lider del clan.®? Asi, la construccidn de las casas depende también, en
ultima instancia, del jefe que es omnipresente en toda la tribu a través de los lideres de los
clanes o de sus sacerdotes.

Aun cuando la mujer tiene la mayor responsabilidad y trabajo en estas construcciones,
los hombres también ayudan. Las mujeres cosen el tule y los hombres fijan los palos y

693

vigas de las casas.””"(Vid. Ftgs. 19) Ademds participan todos los integrantes de una familia

687
688
G689

Vid José Luis Noria Sanchez, Kikapis: La Interminable Travesia de una Frontera, 1995, mimeo, p. 131.
Vid Robert E. Ritzenthaler y Frederick A. Peterson, op. cit., p. 47.

Felipe A, Latorre y Dolores L. Latorre, op. cit., p.275.

9 Ibid., pp.276.

%! Vid Robert E. Ritzenthaler y Frederic A. Peterson, op. cit., p. 47.

%2 vid Felipe A. Latorre y Dolores L. Latorre, op. cit., p. 319.

5 Platica con una sefiora kikapt en Ef Nacimiento, 5 de enero de 1997,
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grande. De tal forma surge un trabajo llevado a cabo socialmente, en oposicion a las
actividades individuales de la sociedad occidental. En la actualidad, estas casas
tradicionales se hacen durante los fines de semana con la participacion de todos y bajo la

supervision del supremo sacerdote.®*

Dentro de las celebraciones del Afio Nuevo, la ceremonia de los bautizos o Naming
ceremony representa el factor cohesivo de mayor importancia, debido a la integracién de
los pequefios a la tribu a través de su nombre kikapi. Normalmente se trata de nombres
relacionados con la caceria, que es la actividad mas importante para la vida kikapu.* El
nombre que le dan a los nifios los sacerdotes, representa una identificacién con el espiritu.
Raul Garza nos hablé de su bautizo tradicional en El Nacimiento, El sacerdote es, “el que te
va a poner el nombre. Yo, como un tio mio, me puse el nombre. El [sacerdote] me escogié
[el nombre]. [...] Alla en tradicion usamos mi nombre, Makateonenodua [...] Bufalo
negro.”*® Segiin Felipe y Dolores Latorre, el padre o un pariente que es un buen cazador,
escoge el nombre, y el sacerdote o lider de su clan se lo pone en una ceremonia especial. El
jefe de la tribu esta presente, sentado a la derecha del sacerdote. Primero el lider del clan

13

pregunta por el nombre. Después dice: “ ‘Yo quiero dar un nombre al nifio.” El lider abre su
saco, ofrece tabaco a él y al fuego, y pregunta esto para poner en alerta a los otros
‘manitu’.”®’ Posteriormente el sacerdote ora y le desea al nifio ser un buen cazador o, en el
caso de una nifia, que sea eficaz para construir su casa.*® La ceremonia termina con el
deseo de que Kitzihiat lo bendiga y le brinde salud y una larga vida.*” Todos le desean lo
mejor teniéndolo en sus brazos, y el jefe empieza a orar.”®

Después sigue la comida en el circulo de la familia extendida o el clan, donde se sirve

primero a los sacerdotes, después a los padres y por tltimo a los demds parientes. Esta

&4 Entrevista con un kikapu, 21 de abril de 2000.

3 Felipe A, Latorre y Dolores Latorre, op. cit., p. 279.

¢ Entrevista con Raitl Garza en Kickapoo Village, Eagle Pass, Tex., 2 de julio de 1996,

%7 Felipe A. Latorre y Dolores Latorre, op. cit., p. 280, trad. libre del inglés al espaflol por Elisabeth Albine Mager
Hois.

% Vid. idem.

% idem.

" tdem,
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comida, si lo permite el clima, normalmente se realiza al aire libre. Al finalizar la
celebraci6n, la comida que sobra se la llevan a sus casas los parientes o se tira al rio.”"!

A través de la celebracidn del bautizo, se manifiesta la importancia de a cohesion tanto
familiar como grupal, que se sustenta en el factor emocional y reflexivo; pero también se
manifiesta la base fisico-material, porque esta ceremonia, en la que se le pone el nombre al
nuevo integrante de la tribu, se lleva a cabo en El Nacimiento, el lugar sagrado de los
kikapll y no en las otras comunidades que se encuentran en Texas. En otras palabras, se
trata de un fenémeno intrasocietal, el de la identificacién como miembro de la tribu, que
genera la cohesion interna del grupo. El momento de la conscientizacion de la pertenencia
al grupo a través del nombre kikapu, puede significar también un arma de resistencia en
contra de las influencias externas a la tribu.

Existen otras festividades que se celebran después del Afio Nuevo y que se prolongan
hasta el mes de marzo; entre éstas estan las Ceremonias de los Primeros Frutos, la
Plantacion del Tabaco, la Danza del Bufalo, la Ceremonia de la Casa del Verano, etc. Lo
significativo de estas ceremonias es la realizacion de danzas que une al grupo
emocionalmente y en las que participan los kikapu de Oklahoma y Kansas. Es entonces
cuando se presenta una verdadera cohesién grupal en todos los niveles; en el fisico-
material, en el emocional y en el reflexivo.

Asi, las festividades religiosas ejercen una influencia favorable en la superacién de los
conflictos y las rivalidades que se presentan al interior del grupo, porque todos los
integrantes de la tribu son invitados a participar en la celebracion, en la que algunos de los
asistentes realizan actividades especiales y diferentes como: las mujeres que participan en
la elaboracion de la comida, los misicos y los danzantes. La situacién descrita reafirma Ja

importancia de la religién en la cohesién del grupo.

Resﬁmiendo, se puede afirmar que la religion cohesiona al grupo kikapd, donde el
sumo sacerdote y sus consejeros sacerdotales forman la cabecera del nivel reflexivo, segun
Hernegger la cispide personalizada que reafirma la identidad étnica y hace consciente al
grupo. Esta conciencia penetra a todo el grupo a través de sus normas y funciona como

instrumento de resistencia en tiempos de amenazas externas.

™ Ibid., pp. 280 s.
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El nivel emocional estd representado por la respuesta emotiva que generan los
integrantes del grupo al participar en las celebraciones religiosas, recibe influencias del
control superior o clspide personalizada (nivel reflexivo) que equilibra los conflictos
internos del grupo y atrac a sus miembros para encorporarse en un conjunto social,
situacion en la que se genera la cohesién grupal.

El nivel fisico-material representa la base; sin €él, no se podrian llevar a cabo las
ceremonias que refuerzan el nivel emocional. Este nivel fisico-material lo forma
primeramente el territorio, en el cual se llevan a cabo tanto la vida cotidiana como las
ceremonias y en donde se realiza el ciclo de obtencién-distribucién-consumo, representada
de la siguiente marera: En la caceria tenemos la obtencién de la carne del venado y en las
misas la distribucién y el consumo. Este proceso se presenta bisicamente en la vida
ceremonial; por tal razén, El Nacimiento funciona como el centro ceremonial y es
indispensable para la sobrevivencia del grupo, porque es el sitio donde se reune toda la
tribu en la ceremonia del Afio Nuevo que es la mas importante a nivel de la cohesion del
grupo.

En la vida cotidiana tenemos un proceso de produccién-distribucién-consumo que une
Kickapoo Village en Texas con El Nacimiento en Cozhuila. El Nacimiento es la comunidad
donde se distribuye y consume lo que se produce en Kickapoo Village. La distribucién y el
consumo individual se lleva a cabo en el ambito familiar; el consumo colectivo, se realiza

Unicamente en las fiestas, y en €l participan todos los integrantes del grupo.

Asi, el nivel reflexivo sostiene a los niveles fisico-material y emocional, donde el fisico-
material forma la base y el emocional la red interna. Este mecanismo de la cohesién grupal
es indispensable para la sobrevivencia y el porvenir del grupo, por lo cual los kikapi de
Kansas, Oklahoma y Texas tienen que ocurrir al centro ceremonial de El Nacimiento en
Coahuila, México para sobrevivir como etnia en medio de una multitud de intenciones de

asimilacién por parte de la sociedad norteamericana.
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MODELO 10:
LOS NIVELES DE LA COHESION GRUPAL EN LA TRIBU KIKAPU

territorio y clrculo de obtenci6n
(produccién)-distribucion-consumo

.. - ﬁ'l\'al ﬂgioo.mmal

influencias
culturales

integrantes del grupo
religién con la clspide

personalizada en las
sacerdotes
(Hasta cuando llevarian acabo estas ceremonias tradicionales? Esto es una pregunta seria

para la tribu, ya que amenazan ciertos peligros por parte de la sociedad dominante, que

incide en forma indirecta la vida tradicional de los kikapt.
8.4. Los peligros que amenazan a la cohesion grupal

8.4.1. Peligros en el nivel fisico-material

El primer peligro que amenaza a la cohesién grupal se encuentra en el nivel fisico-

material, especialmente en la limitacidn territorial para la caceria.

Muchas veces, los kikapu no tienen acceso a los montes para cazar, ya que los vecinos
no les dan permiso para pasar. Antes no tenian cercas y candados. Ahora estdn cerrados los

terrenos y tienen que pedir permiso. Si no lo hacen, los vecinos se quejan con el gobierno y
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mandan soldados a que les quiten las carabinas.’® En general no se puede hacer nada
porque todo depende del permiso de los dueiios. Si les dan permiso, solamente es para un
dia, y en este corto tiempo casi no pueden cazar nada. Necesitarian por lo menos tres dias,
porque las ceremonias ocupan tres dias, donde no cazan con carabinas, sino con arcos Yy
flechas.”®

En suma, la caceria es indispensable para la cohesién grupal, ya que en esta actividad
material y religiosa se une el grupo para llevar a cabo este rito por excelencia. Al contrario,
si esta actividad ceremonial estd en peligro, los kikapa ya no se unen en estas fiestas
religiosas, porque necesitan también la came del venado para realizar las misas, la
comunidn entre los integrantes de esta festividad.

Otro peligro representa el casino Lucky-Eagle en Kickapoo Village, Eagle Pass, porque
la intencién de sobrevivencia material puede traer consigo consecuencias de una
descohesion emocional ¢ ideoldgica.

Por una parte, ¢l casino posibilita el empleo para muchos kikapu y sigue aumentando en
este sector laboral, pero por otra, provocé una separacion de la banda de Oklahoma, que no
estaba de acuerdo con la instalacién del casino.”™ De tal forma no se permite tener casas en
Kickapoo Village a las personas que simpatizan con el liderazgo de Medudoa Garcia,
aunque hay excepciones. Existen muchos conflictos en el grupo que pueden poner en

peligro la cohesién grupal.

8.4.2. Peligros en el nivel emocional y reflexivo

Ademds, el casino trae consigo el peligro de que el grupo sea absorbido por la seciedad
capitalista; es decir, el interés por el dinero y las ganancias puede predominar en su forma
de pensar suprimiendo la inclinacion espiritual con respecto a su vida tradicional, sobre

todo cuando se entregan por completo al trabajo en el casino.

702 platica con una sefiora kikapu en El Nacimiento, 29 de diciembre de 1997 y 1° de enero de 1998; vid supra, p.
111,

7 Platica con una sefiora kikapi en EI Nacimiento, 29 de diciembre de 1997 y 1° de enero de 1998,

"™ Entrevista con el historiador Frank Barrientos en Eagle Pass, 27 de julio de 1995.
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Lo malo es que en Kickapoo Village tampoco hay una vida religiosa. “Eagle Pass
realmente poco tiene que ver con las tradiciones y costumbres de los kikapi. La forma de
las casas es parecida a las de el Nacimiento pero no en el material. Ademas las casas de el
Nacimiento tienen un sentido ritual ...sagrado.”’® Esta calidad sacral no tienen las casas en
Eagle Pass, los kikapti no pueden practicar la caceria debido a la limitacién territorial, y por

eso necesitan regresar a E1 Nacimiento.

(Hasta qué grado estan involucrados en esta sociedad capitalista, que les impide el
traslado continuo a su lugar tradicional en El Nacimiento? Lo que les obstaculiza
primordialmente es la asistencia escolar de sus hijos. Por eso, Miguel Correa expresa:
“Entonces ya teniendo esa escuela no van a salir de alli ya, entonces van a estar mas
pendientes a la escuela, ya no van a salir a ninguna partc.”706 De esta manera, la cohesién
grupal se ve obstaculizada, porque solamente en las vacaciones las familias van a poder
asistir a las ceremonias, que muchas veces no coinciden con el calendario de las fiestas

tradicionales. Por esta razon, la unidn grupal se puede considerar demasiado limitada.

La formacion escolar en Estados Unidos tiene la intencién de integrar a los nifios kikapu
al sistema capitalista norteamericano. A través de las diferentes materias, no se les ensefia
los valores kikapu, sino los de Estados Unidos. De esta manera, la formacidn escolar es un
instrumento de poder indirecto para integrar a las minorias a la cultura dominante; por lo
tanto, no se usa en el plan de estudios ni la lengua kikapu ni su cultura, debido a la
subestimacion de los valores culturales kikapu. Por lo general, el apoyo, por parte del
gobierno americano, contribuye principalmente a la integracion cultural de los kikapu a la
sociedad norteamericana en la que el aprendizaje del inglés tiene una importancia

fundamental,”’

Los medios masivos subrayan todavia mas esta tendencia de asimilacién a la cultura

norteamericana. En las vacaciones los nifios pasan casi todo el dia ante la televisién. No se

7% Rafael Montero, dir., El Eterno Retorno: Testimonio de los Indios Kikapu, pelicula documental de 90 min.

(México: INI, 8 de septiembre de 19835), texto: p., 27.

"% panchco Correa en la pelicula doc., Los Kikapus, 1° version, transcrip. Luis Padilla O. (México: INI, 22 de julio
de 1983, p.5. .

"7 Vid supra, p. 168.
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eligen ciertos programas, sino que se consume todo lo que trasmite la television. En este

punto se muestra de manera muy clara el consumismo de la cultura norteamericana.’®®

De esta manera, la nueva generacién se va a dirigir a los ideales capitalistas con el lema
de trabajar para ganar y consumir. Unicamente sus padres trasmiten los valores kikap,
corrigiendo esta tendencia penetrante. Empero, si los padres mismos estdn absorbidos por el
trabajo en el casino, al punto de que no tienen tiempo para la educacién de sus hijos, ;cémo
pueden protegerlos de estas influencias ajenas? Lo peligroso es que estos elementos
culturales de Estados Unidos fungen como un poder indirecto y moldean a la nueva
generacion a favor de la sociedad dominante. En otras palabras, se desarrolla a lo largo del
tiempo una asimilacion a los ideales norteamericanos y los enajena respecto de su propia
cultura. Este fenomeno tiene una consecuencia para la identidad étnica, lo que puede
provocar una ruptura en la cohesién grupal, sobre todo cuando los jovenes se convierten en
alcohdlicos y drogadictos y son excluidos de funciones importantes de la tribu.”®

Cuando la nueva generacion empieza a ausentarse de las ceremonias y no se somete a
una formacién de sacerdote, ;quién puede tener el control sobre la supraestructura kikapui y
quién va a cohesionar el grupo? Estas preguntas tienen una gran importancia para la
sobrevivencia del grupo; ya que los sacerdotes trasmiten los valores kikapl y cohesionan el
grupo, sobre todo en las ceremonias y en toda su vida cotidiana a través de la fuerza
espiritual de su religion.

Por el contrario, la mentalidad capitalista con el tiempo derrumba el sistema cohesional
y a la tribu en si. El origen de este dilema se tiene que buscar en la dependencia de la tribu
kikapu respecto de la sociedad dominante, en el cambio estructural socio-econémico a
través de la instalacion del casino y en la formacidn escolar con ideales norteamericanos

que resulta ser una parte importante en este proceso.

En la actualidad lo tnico que une al grupo por el momento es la cohesidn ejercida por
los sacerdotes de la tribu con base en su conviccién religiosa. En otras palabras, el nivel

reflexivo o superestructural de la religion cohesiona a la tribu hoy en dia, sobre todo en los

8 Vid supra, p. 169.
™ Vid, supra, pp. 136 149,
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dias festivos, donde se junta toda la tribu para realizar sus ceremonias. Para este fin, el
territorio es indispensable para ejercer sus ritos y para unir a la tribu en un cierto lugar. Por
tal razon, el nivel reflexivo no puede existir sin la base fisico material. El ingreso
econémico de Kickapoo Village contribuye para la sobrevivencia material de la tribu y no
corre peligro si todo el grupo es consciente de esta situacién y trabaja para un objetivo

comun fortaleciendo de esta manera su relacion intertribal (nivel emocional).

Hasta cuando va a funcionar este mecanismo, depende de la resistencia de la tribu frente

a los peligros de las influencias culturales norteamericanas."
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CAPITULO 9
LA RESISTENCIA GRUPAL EN EL NACIMIENTO

Frente a estos peligros que representa la sociedad dominante, la cohesion grupal
funciona como instrumento de resistencia.

Por lo tanto se distingue entre la resistencia pasiva y la activa. El momento decisivo
entre estos dos conceptos lo representa la conciencia grupal. En el caso de la resistencia
pasiva se trata de una “conciencia en si”, en cambio la resistencia activa desprende de una
“conciencia para si”, que muestra un caracter politico. En realidad es dificil distinguir estos
dos tipos de resistencia, porque en muchos casos se mezclan los dos elementos 6 no se

puede clasificar bien.

Empero, los tipos de resistencia significan un arma contra las influencias culturales del

mundo occidental con sus peligros asimilatorios y descohesivos para la tribu.

9.1. La resistencia pasiva

Como forma pasiva de la resistencia grupal se entiende todo el ejercicio de la vida
cotidiana y ceremonial en su manera dada. En realidad se trata de actividades con una
“conciencia en si”, que afirma tnicamente la identidad étnica y no se utiliza para fines

politicos como en el caso de la resistencia activa.

9.1.1. La resistencia pasiva en la vida cotidiana (nivel fisico-material)

A simple vista no se nota mucho la resistencia en las actividades de la vida cotidiana.
Solamente cuando uno penetra mas profundamente en su filosofia de la vida diaria,
entonces se abre un mundo nuevo.

Las personas grandes todavia mantienen una observancia diaria de la vida tradicional.

Ellos viven por completo la vida de sus antepasados en las casas de invierno y de verano,
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cuidando el fuego en el centro de sus casas, ayudando en la construccién de las casas
tradicionales con el tejido de los carrizos y cortando y secando las calabazas para las misas.
A diferencia de los hombres jovenes, se entregan a la oracién y a la contemplacién. En esta
edad ya no se preocupan por el ingreso econdmico para sus familias, pues estan cuidados y
protegidos por sus hijos y nietos; es decir, ellos no necesitan el contacto con el mundo
exterior y pueden de tal forma dedicarse por completo a la vida tradicional.”'®

A los trabajos del campo se dedica, en general, 1a gente menos grande, si se los permite
su estadu de salud, porque los jdvenes salen a trabajar al lado norteamericano.
Normalmente les ayudan los “negros”. También existen trabajos de vigilancia, de servicios
de agua y luz; y reposo en caso de enfermedad.

Esta vida tradicional cambia en las generaciones de edad mediana y en los jovenes. Es
decir, entre mas contacto con la vida exterior tienen, menos pueden vivir esta vida
contemplativa. Asi, la casa del invierno solamente la usan ocasionalmente, cuando se
encuentran en El Nacimiento, porque su actividad econdmica no les permite la permanencia
en esta localidad por falta de un ingreso seguro. Por tal razon resulta un cambio permanente
entre las residencias en EFagle Pass y en El Nacimiento, que no les permite cuidar
continuamente el fuego en la casa de invierno y verano. Pero todavia insisten en mantener
las tradiciones de sus antepasados de Los Grandes Lagos, cuando se dedican a construir las
casas tradicionales en su tiempo libre, como en las vacaciones de los nifios. En esta
ocasion, todas las generaciones colaboran en el trabajo comiin, aunque son apoyadas por las
“negritas” de El Nacimiento de los Negros.

En las casas mexicanas (Vid. Ftgs. 16 s) — casas de concreto, donde viven la mayor
parte del tiempo - tienen todas sus comodidades, empezando por la cama con colchones,
hasta la estufa de gas, refrigerador, mesas, sillas, armarios, trastes y el “self-cooker” de los
frijoles. Pero cl mueble principal en la casa cs la television, alrededor de la cual gira toda la
familia, sobre todo del lado norteamericano. En El Nacimiento, no todas las familias tienen
un televisor. Por ejemplo, la gente grande y los sacerdotes casi no le dedican tiempo a este
consumo cultural, solamente en familias con nifios 0 jovenes prefieren este contacto con el

mundo moderno.

9 Observacién en El Nacimiento, Coah., diciembre de 1996 y enero y diciembre de 1997.
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Entonces, la generacion mediana se distingue por su continueo traslado entre México y
Estados Unidos. Los hombres en general tienen un empleo en el casino de Kickapoo
Village, y las mujeres acompafian a sus maridos lHevando a cabo trabajos artesanales que
pueden vender a mayor precio en este Oltimo pais, como los trabajos de chaquira y las
“teguas” de piel de venado. Si se trata de viudas o madres solteras, solamente cobran las
pensiones en Eagle Pass o complementan sus ingresos a través del comercio, por ejemplo,
de ropa usada, que compran en Estados Unidos y venden en los mercados en Muzquiz. Asi,
siempre tienen contacto con los dos lados de la frontera México-Estados Unidos, pero su
principal residencia la consideran en El Nacimiento, donde se responsabilizan por completo
de las actividades ceremoniales.

En comparacién, en la generacién joven se nota un cambio de residencia principal a
Kickapoo Village, donde sus hijos acuden a las escuelas y donde tienen trabajo permanente
en el casino Lucky Eagle o en las oficinas administrativas. A pesar del trabajo en el casino
suelen hablarse y unirse entre ellos, sentandose en mesas separadas de los demas visitantes
y trabajadores en el casino.”'! Lo mismo pasa en la Elementary School de Rosita Valley,
donde los nifios kikapi se separan de sus compaiieros hispano-americanos y platican y
juegan entre si con nifios kikapin.”'? En las vacaciones o fines de semana, asi como en
tiempos festivos tradicionales, pueden regresar a El Nacimiento, porque con el tiempo se
aburren con la forma de vida en Kickapoo Village; es decir, a pesar de su estancia mayor en
Eagle Pass consideran como su verdadero hogar El Nacimiento. Los jovenes, que trabajan
como jornaleros, pueden regresar por mas tiempo a El Nacimiento y participar en la vida
tradicional de la caceria y del campo, si no, caen en la drogadiccién, situacién que

mencionamos en el capitulo anterior.

En general se puede decir que en todas las generaciones existe todavia la intencién de
participar en la vida tradicional, si lo permiten sus trabajos y estudios, aunque a veces
solamente participan en las vacaciones.

Donde menos se nota una resistencia pasiva es en la preparacién de la comida diaria,
sobre todo por la necesidad de preparar una comida répida, que se conserve en ¢l traslado

entre estas dos localidades. Por tal razén acostumbran usar comida enlatada y en paquetes

! Observacion en el casino Lucky Eagle en Kickapoo Village, 3 y 4 de enero de 1998.
"2 Entrevista con ¢l consejero de la Elementary School en Rosita Valley, 6 de enero de 1998,
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que adquieren en Estados Unidos. Preparan café instantédneo con leche en polvo. Los platos
tradicionales que prefieren todavia son guisados con frijoles en diferentes variantes, con
queso, jitomates o huevos. También les gusta comer pavo, pollo y carne guisada. Preparan
normalmente tortillas de harina, como los nortefios en México. En fin, no hay mucha
diferencia entre la comida mexicana y la de los kikapu. El pinole, mencionado también por
Fabila,”" no se vio en la cocina diaria, ni las gordas o tortas de maiz; es decir, con el
tiempo se alejan mas de sus costumbres originales y mexicanas y se conforman en mayor

grado a la manera de la alimenticidn norteamericana.

Los pasatiempos de esta tribu consisten principalmente en ver televisién. Unos juegan
también billar o escuchan musica de la radio y de los cassettes. A pesar de estas costumbres
del mundo moderno, les fascina todavia la caceria, que es una de las actividades
tradicionales y religiosas de sus antepasados, por lo cual aprovechan cada ocasién para
dedicarse a ella. Hasta los nifios se emocionan cuando en sus vacaciones regresan a El

Nacimiento.

En Ja vestimenta cotidiana no hay mucha diferencia con los norteamericanos. Casi
todos, mujeres y hombres acostumbran usar mezclillas, playeras y tenis. Los hombres de
edad mediana tienen a veces una apariencia vaquera, con sombreros mexicanos y botas de
nortefios. Solamente la generacién grande de mujeres se viste todavia con su ropa
tradicional, faldas anchas y floreadas; las blusas son amplias y plegadas, con mangas de tres
cuartos, confeccionadas de tela floreada. Empero en las ceremonias, casi todos los kikapu,
tanto hombres como mujeres, se visten con sus trajes tradicionales.

Con respeto al peinado, las mujeres de edad avanzada usan también el estilo tradicional
de trenzas recogidas con broches, muchas veces de chaquira. Los hombres de esta edad, en
este sentido, muestran mas libertad. Algunos levan el pelo corto y otros recogido en forma
de coleta. Las mujeres de edad mediana también acostumbran el peinado de la coleta, como
las jovenes. Algunas tienen también un peinado modemo de pelo corto. Por otra parte, los
hombres jovenes prefieren el pelo largo, peinado en forma de coleta. Casi todas las

generaciones de kikapu tienen pelo largo, con algunas excepciones. Este fendmeno muestra

72 Alfonso Fabila, op. cit., p. 47.
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también la resistencia de su tribu frente a las influencias del mundo moderno, aunque en
esta cultura se nota asimismo una inclinacion al pelo largo de diferentes modas, sobre todo

COmo una expresion de protesta.

¢Cudl es la vida tipica en estas zonas privadas de Kickapoo Village y de El Nacimiento?
Esta pregunta es dificil de contestar, porque en general no se nota mucha diferencia entre
una forma de vida mexicana o hispano-americana. Como hemos visto, la televisién estd en
el centro de las casas, como el fuego en las tradicionales. Ademas, 1a cocina esta equipada
al estilo mexicano y norteamericano. También manejan teléfonos, hasta celulares para
conectarse con sus co-miembros de la tribu.

Pero, a pesar de todas estas manifestaciones culturales del mundo occidental, existe una

gran tendencia a la vida de sus antepasados, sobre todo en las ceremonias.

9.1.2. La resistencia pasiva en la vida ceremonial (nivel fisico-material y emocional)

Asi, las actividades ceremoniales muestran un instrumento de resistencias que se llevan
a cabo en el calendario ya mencionado, principalmente de febrero a marzo, aunque se
empieza con los preparativos a partir del mes de noviembre. En esta temporada se celebran
misas con oraciones y comidas con carne de venado que se realizan en comin con los
miembros de la tribu.

El lugar de estas ceremonias es la casa tradicional que se convierte en templo del Gran
Espiritu para estos acontecimientos sagrados. La construccién de estas casas de inviemo y
verano culminan en ceremonias con fechas fijadas por el supremo sacerdote o jefe de la

tribu, igual que la entrada a estas casas.

Asimismo la caceria se convierte en ceremonia de la tribu, dirigida por el Supremo
Sacerdote. Ademas se caza con arcos y flechas, y no con carabinas como en las cacerias
comunes.”'* La importancia de estas actividades sagradas aumenta por el hecho de que la

camme del venado es el elemento indispensable para las misas.

714 platica con una seflora kikapa en E! Nacimiento, 1° de enero de 1998.




Las danzas, acompafiadas con mdsica tradicional, unen al grupo en una forma mistica y
cmocional, porque entretejen los lazos entre los miembros de la tribu y, por ser dirigidas a
los seres sobrenaturales, los fortalecen espiritualmente. Se conocen las danzas del Afio
Nuevo, de Hombres y Mujeres, del Buffalo, del Congjo, Oso, etc., denominadas segiin los
nombres de los diferentes clanes, que son principalmente Coyote, Black Bear, Brown Bear,
Fox, Buffalo, Eagle, Water, Fire, Thunder, Tree, Berry, Man, Raccoon. De estos clanes,
solamente los mdas fuertes cuentan con lideres sacerdotales que se presentan en las
ceremonias.”"® Por tal razon, el nimero de sacerdotes representativos varia en las diferentes
€pocas. Ademads se celebran misas y se baila para el crecimiento de Las Primeras Frutas,
del Tabaco y para el Agradecimiento de las Cosechas.

Ceremonias personales o individuales son el Bautizo y el Enterramiento, que se agregan
a estos ciclos festivos y normalmente no cuentan con fechas precisas.”*®
Muchas veces graban la musica de estas ceremonias, pero solamente para el grupo y no

la distribuyen fuera.’"’

Estas ceremonias nos muestran la afirmacién de su identidad étnica, diferenciandose de
las demaés etnias, especialmente por su vida ceremonial. (Vid. Ftg. 20) En estas fiestas se
acostumbra todavia ponerse sus trajes originales que en la vida cotidiana ya no se usan. Los

hombres se visten en la forma tradicional, con una

“camisa con pechera plegada, con puios largos acampanados, también con plisados
encajes, y que al llevarla suelta, les caia hasta las rodillas, al estilo de los indios
Comanches. Sobre la camisa iba un chaleco abierto que podia ser de gamusa o casimir,
[...] En las piernas llevaban mitazas de gamusa con flecos y adornos de borlas de
estambre colgadas del fleco de piel. Los pies los calzaban con teguas de gamuza de
venado, bordados de chaquira en forma de rombos y cuadros.”’'®

Aqui se debe agregar que las camisas van adomadas con listones de diferentes colores; sin
embargo, los chalecos no eran muy comunes. La vestimenta de la mujer en general nos da

una impresion colorida con falda ancha, a veces con tela floreada, asi como la blusa que es

™3 Vid. Felipe A. Latorre y Dolores L. Latorre, op. cit., pp. 151 s.

718 Entrevista con varios kikapa en El Nacimiento, Coah, diciembre de 1996.

"7 Observacién en El Nacimiento, Coah., dei 31 de diciembre de 1997 al 1° de enero de 1998.
" Fernando Cémara B., op. cit., p. 17.
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ancha y plisada con mangas de tres cuartos. También se pone “teguas” de gamuza de
venado o zapatos normales.

El peinado tradicional de ambos sexos es en general de pelo largo. El hombre usaba
originalmente un mechén que trenza encima de su pelo largo, “porque de alli los tomara
Kitzigiata después de la purificacién del alma en el infierno, para ilevarselos al paraiso a
cazar venados.”'? Hoy en dia, los hombres acostumbran juntar su pelo medio largo en
forma de una coleta, dejarlo suelto o peinarlo en una o dos trenzas. Las mujeres también se
peinan muchas veces en forma de coleta, de trenza o recogen el pelo con un prendedor de
chaquira.”

Lo impresionante de su forma de vestir tradicional en las ceremonias son, sobre todo, los
adornos que agregan a su vestimenta, Por ejemplo, los cinturones, pufios y frontales de los
hombres en una “ceremonia de un difunto” eran de chaquira, asi como los listones para las
trenzas. En el cinturén de un kikapt se colgaba un trapo en la parte de atras con un dibujo
de un indigena, probablemente importante en la historia. Ademas, las “teguas”™ también
tenfan bordados de chaquira. Mujeres y hombres se adornaban con brazaletes y collares de
chaquira para brillar e identificarse como kikapu. Para mi en especial, lo mds impresionante
fueron los diferentes tipos de penachos, mostrando el poder y la unicidad de los indigenas
norteamericanos. Una pluma de aguila, guajolote o faisan y otras aves nos dice el rango de
las autoridades respectivas.””' Unos kikapl tenian también colas de animales, como del
zorro. Lo mas curioso era un kikapd con un CD-Rom en su cabello, como la union de dos
mundos diferentes, del mundo precapitalista y del mundo tecnol()gico.722 Se puede concluir
que la mayoria de los kikapu presentes en la ceremonia mostraron su vestimenta
tradicional, aunque hubo también excepciones; es decir, algunos kikapu estaban vestidos
con su ropa cotidiana de estilo occidental, pero esto no disminuia su entusiasmo en las
danzas.

Viendo las dos areas de la resistencia pasiva: en la vida cotidiana y en las practicas
ceremoniales, podemos llegar a la conclusidn que esta resistencia se muestra en mayor

grado de intensividad en la vida ceremonial. Es decir, los kikapi encuentran en las

% Alfonso Fabila, op. cit., p. 57.
20 Observacién en la Ceremonia de un Difunto en Ei Nacimiento, Coah, 27 de febrero de 1999.
2! Alfonso Fabila, op. cit., p. 53.
22 Observaci6n en la Ceremonia de un Difunto en El Nacimiento, Coah., 27 de febrero de 1999.
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reuniones religiosas las raices de su tribu y de si mismos, por lo que para ellos significa una
arma o un instrumento de resistencia frente a la cultura occidental. Guillermo Bonfil Batalla
denomina estos dos aspectos de la resistencia pasiva también como un circulo de
producciéon’® — distribucién - consumo, en comparacién con el aspecto de la cosmovisiéon
del mundo, donde el lenguaje comin es el pensamiento mismo, el cual “constituye un
codigo compartido, un campo semantico elaborado historicamente, segun el cual se

organiza la comprensién del mundo™ .

Por tal razén se puede tomar el idioma como un elemento de la visién del mundo.
Considero como indispensable agregar también a la religidn como base esencial de esta

comprension del mundo, ya que es el fundamento de tal comprensién.

9.1.3. La resistencia pasiva en la vision del mundo (nivel reflexivo)

La visién del mundo consiste en el idioma kikapt y su religién con todas sus
expresiones artisticas.

De tal forma, los padres son en primera instancia los transmisores de la tengua y de la
concepcion ideologica. Todavia se acostumbra ensefiar a los hijos el idioma kikapu que
durante toda su vida se habla en la casa. Asi no se pierde el idioma, aunque no les ensefian
esta lengua en la escuela. Sobre todo, les garantiza una cierta privacidad frente al mundo
externo. “No se sabe que estan platicando. A lo mejor se burlan de uno o dicen
groserfas.”’> Esta privacidad y vision del mundo los diferencian de los demds y les permite
que se sientan como kikapu.

Observando las diferentes generaciones, las mujeres kikapu de edad avanzada son en
general monolingiies y casi no hablan el espafiol ni lo entienden; sin embargo, los hombres
de esta edad son bilingiies, es decir hablan principalmente el kikapu, pero pueden
comunicarse también en espafiol o inglés, debido a su contacto con la poblacién mexicana o

norteamericana.

™ En la caceria tenemos al lugar de “produccién” el término de la “obtencién.
24 Guillermo Bonfil Bataila, Utopia y Revolucion, op. cit. p. 24.
" Entrevista con un consejero en la primaria en Rosita Valley, e! 6 de enero de 1998.
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En las mujeres de mediana edad se nota un mayor manejo del espafiol, incluso se les
puede clasificar como trilingiies. En esta edad, ambos sexos tienen un mayor grado de
contacto con el mundo exterior, porque tanto las mujeres como los hombres salieron en su
juventud y en la edad madura a trabajar a los campos de cultivos en Estados Unidos, donde
tenian que comunicarse con sus patrones norteamericanos o chicanos. Por tal razon
manejan también un poco de inglés. Asi, usan el kikapa para la comunicacion entre si y los
otros idiomas para comunicarse con el mundo exterior.

En la generacion de los jévenes predomina el inglés, aunque saben el kikapu y a veces
el espaiiol. Pero en general, los jovenes hablan todavia kikapu entre si, aunque en algunos
casos empieza la comunicacion también en inglés. Por tal razon, la estancia en Ll
Nacimiento les sirve mucho para familiarizarse con su tribu, porque se les trasmite una
forma propia de su gente para interpretar el mundo.

De tal manera, Bollnow considera el idioma como la capa mas profunda y elemental del

d’™ y Weisgerber

mundo de los simbolos, a través del cual tenemos acceso a la realida
habla de un “mundo en medio” o de un “mundo intermedio”, el cual esta entre nosotros y

las cosas y nos trasmite a su manera el acceso a la realidad.”’

Sobre 1o que se apoya este medio de acceso a la realidad, es la religion, que conforma
ideologicamente este “mundo intermedio”. Asi, la vision del mundo se expresa todavia en
mayor grado en la religién, porque en ella el ser humano aprende a razonar en una forma
mitica. Se explica el origen del mundo en una forma propia y se ve ordenado segun las
fuerzas sobrenaturales. Ademas, todos los acontecimientos profanos derivan de lo sagrado.
Este es el caso de los kikapu. Su religion dirige toda su vida material y penetra en todos los
aclos profanos;.728 El Gran Espiritu esparce esta fuerza sobrenatural y les da las normas
morales, frente a las cuales los kikapi responden con absoluta obediencia. Esta es la razon,
por la cual el Gran Espiritu los denominé “vigilantes de la tierra”™.”?

Para este propdsito necesitan elementos que mantengan vigente esta vision del mundo.

El mayor cargo en este asunto 1o tiene el supremo sacerdote, que funge muchas veces como

26 Otto Friedrich Bollnow, Sprache und Erziehung ( Stuttgart, Berlin, K6In, Mainz, 1966), p. 146.
nTL. Weisgerber, Vom Weltbild der deutschen Sprache, 1. Halbband: Die inhaltsbezogene Grammatik
{Ditsseldorf, 1953), pp. 25 ss, en Bollnow, op. cit., p. 146.
;;: Entrevista con un kikpt en Kickapoo Village, 2 de julio de 1996.

Idem.
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jefe de la tribu. El recibe la fuerza sobrenatural del Gran Espiritu a través de penitencias y
oraciones; asi, ¢l retiro en la soledad le garantiza una mayor fuerza espiritual que puede
trasmitir posteriormente a toda la tribu.

Empero, el supremo sacerdote no es el unico que recibe esta fuerza sobrenatural, sino
también todo el grupo de sacerdotes de la tribu. Ellos, en conjunto, forman el Consejo de
los Ancianos ¢ Sacerdotes y trasmiten a los demés miembros de la tribu esta fuerza
espiritual, guiados por el supremo sacerdote.”*® Sobre todo, los sacerdotes tienen a cargo el
gjercicio de la religion y deben llevar una vida ejemplar en sus clanes, a los que dirigen
como lideres, con cierta autoridad.

Justamente en las fiestas es cuando todos estos sacerdotes se unen en un solo poder,

recibido del Gran Espiritu, 1o que sobrepasa cualquier discordia en el grupo.

De tal forma se ve muy claro que la cohesion grupal funciona como instrumento de
resistencia, en el caso de la resistencia pasiva, cuando no necesita enfrentarse a las
amenazas externas. Solamente afirman su propia identidad étnica con una conciencia
interior a través de sus autoridades religiosas en un nivel reflexivo. Es decir, la cohesion
fisica, emocional y reflexiva se unen en esta resistencia pasiva por la tenencia o posesion de
un territorio propio, la unién de los familiares y el control a través de las autoridades
religiosas y politicas. De tal forma se fortalece el grupo al interior, por su conciencia

grupal, y se diferencia a través de la identidad étnica hacia el exterior.

En el momento, en que hay que defender al grupo frente a las amenazas exteriores entra
otro nivel de resistencia, la resistencia activa o politica, debido a la conciencia grupal que
se convierte en accion.

9.2, La resistencia activa o politica (nivel reflexivo)

La resistencia grupal en su forma activa se puede dividir, por una parte, en decisiones y

acciones tribales y, por otra, en afiliaciones interétnicas o agrupactones tribales.

™ Vid. supra, p. 200.

B
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9.2.1. La resistencia activa a través de las decisiones tribales

La resistencia activa se muestra primordialmente en un sentido protector de su cuitura
frente al mundo occidental, fenémeno que expresa una decisidon colectiva en la que se
observa claramente el consenso grupal. A causa de las experiencias negativas, que tuvo el
grupo en el pasado, oculta al mundo ajeno los actos religiosos, porque perdid su territorio
originario en los Grandes Lagos, debido a las expulsiones masivas a lo largo de la historia,
con la cual le quitaron la base material, en la que se sustentaba su identidad étnica. Este
fenomeno nos muestra que existe entre los kikapd una memoria histérica colectiva que
rechaza cualquier intento de transculturacion, lo cual se refleja en la defensa de sus
expresiones religiosas que representa una resistencia frente a la cultura dominante
occidental. Por tal razén, los kikapu protegen sus religiéon manteniendo como secreto sus
ritos. Todos los miembros de la tribu estan de acuerdo en que sobre este asunto no se debe
hablar a los no-kikapt. Tienen miedo de que les pueda pasar lo mismo que a las otras etnias
en México, de las cuales se sabe todo, sobre su religidon y sus costumbres. La religién es un
secreto, y no se quiere divulgar.”' En realidad es ¢l mas importante de los valores que ha
perdurado desde la conquista. Por eso quieren cuidarlo, y no les gusta hablar sobre cosas
sagradas, ni aceptan que participen personas no-kikapu en sus ceremonias, las cuales son
principalmente las misas con sus oraciones y las cacerias.

Esta resistencia de los kikapa se convirtidé en realidad a través de las experiencias
observadas en una fiesta en E! Nacimiento, el 4 y 5 de julio de 1997. Los kikapu no
aceptaron la participcion de personas ajenas en las ceremonias, ni que se observaran sus
ritos; no aceptaron tampoco la estancia en el poblado de El Nacimiento de personas ajenas
al grupo en el momento en que se realizaron las ceremonias religiosas. 72

La decision de que personas no-kikaptl puedan participar en las celebraciones religiosas,
recae sobre la autoridad encargada de la fiesta, y sus decisiones tienen que ser respetadas
por el resto del grupo.733 La experiencia nos mostré que no aceptan a nadie de fuera en la

localidad durante los dias en los que se lleva a cabo la fiesta.

3! Platica con una sefiora kikapti en E1 Nacimiento, Coah., 1° de enero de 1998.
32 Observaciones en El Nacimiento, Coah., 4 de julio de 1997.
733 Platica con autoridades kikapu en E} Nacimiento, Coah., 5 de julio de 1997.
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“Antes”, dijo una sefiora, “no era tan rigido como ahora, dejaron participar a gente de
afuera.””* En la obra de Alfonso Fabila, “La Tribu Kikapoo de Coahuila”, s¢ encuentra
también esta reaccidn positiva por parte de los kikap, cuando era invitado a las
ceremonias tradicionales, hasta las misas sagradas. Esto era todavia en el afio 1945.

Probablemente en esos afios no habian tenido conocimiento de la divulgacién de su
cultura ni la utilizacién de sus valores como una mercancia que puede ser vendida,
situacion frente a la cual los kikapi se manifiestan en total desacuerdo.

En cambio en la reservacién de Kansas, en los bailes, se admite la presencia de personas
no-kikapu, quienes incluso pueden tomar fotos y hacer grabaciones.””® Las fiestas en
Kansas son por su naturaleza mas accesibles para gente de afuera, debido a su cardcter no-
ceremonial, ya que se trata solamente de celebraciones,*® que han perdido su caracter
sagrado, situacién que no se presenta en El Nacimiento. Asi, el nivel espiritual es lo tinico
propio de su identidad que les queda como kikapi.

Otra forma en la que se manifiesta la resistencia se vincula con la negativa a dejarse

retratar.

En general, los kikap, no aceptan que se les tomen fotografias, sobre todo cuando se
sacan fotos sin el permiso de las personas. En esta actitud ven una falta de respecto a las
personas. Los kikapi quieren decidir sobre la toma de las fotos y no ser manejados como
objetos de estudio o de pura curiosidad. Finalmente se quiere evitar la secularizacién y
comercializacién de su cultura, el enriquecimiento de algunas personas con un cierto afan
capitalista. Los kikapu serian de otra manera, explotados inicamente por prestar su buena
voluntad, para que los no-kikapu puedan hacer negocio con sus fotos y la publicacion de
libros sobre su tribu.

Asi fueron publicados varios libros sobre la vida y las tradiciones de la tribu kikapu,
ilustrados con fotografias. Seglin una sefiora kikapy, es un fraude frente a los kikapd,
porque ocultan los propésitos reales de estas acciones, “Primero dicen que la foto es para

un recuerdo, y después aparece uno en los libros. Esto es un fraude.””” La gente de mayor

73 platica con una sefiora kikapt en El Nacimiento, Coah., 4 de julio de 1997,

7> Entrevista con un kikapt en El Nacimiento, 1° de enero de 1998.
¢ Entrevista con un kikapa en El Nacimiento, 5 de julio de 1997.
37 platica con una sefiora kikapi en Ei Nacimiento, Coah., 3 de enero de 1997.
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edad a veces se opone a que se tomen fotografias panoramicas del poblado.-"3 8 Pero también
las mujeres jovenes rechazan la toma de fotos, cuando estdn desempefiando su trabajo
tradicional, como es la construccion de sus casas, porque opinan que se ven muy pobres en
la foto.” Si los visitantes no respetan este reglamiento, los kikapa pueden llegar a tal grado
que les piden los rollos de su camara.”®

En comparacion, los hombres son mds accesibles en la toma de fotos. Asi el jefe de la
guerra se presentd con el penacho ante la camera afirmando de esta manera su identidad.
Hasta el supremo sacerdote acepto sacar fotos con ciertas precauciones, cuando dice: “;Qué
van a hacer con las fotos?”™*! Esta reaccidn critica nos muestra también la responsabilidad
del jefe de la tribu. Siempre tiene que pensar en la posibilidad de diferentes problemas que

puede causar una actitud de gente no-kikap(. Por tal razén vale mas ser cuidadoso frente a

estas circunstancias imprevistas.

En suma, se puede afirmar que a los kikapl no les gusta que les saquen fotos. Por tal
razén muestran cierta resistencia. Esta decisién todavia es individual, excepto en las
ceremonias religiosas, donde se trata de una decisién grupal con respecto a sus secretos

religiosos.

9.2.2. La resistencia activa a través de la accion politica

En términos de la resistencia activa a través de la accidn politica, se hard un analisis de
la forma como el grupo maneja las decisiones que se traducen en acciones politicas
concretas, de las que se han obtenido beneficios para el grupo. La cohesion grupal tiene una
importancia fundamental, la de garantizar el porvenir de la tribu y asegurar los derechos de
los kikapu para ejercer sus costumbres.

Esta cohesion grupal funciona al mismo tiempo como instrumento de resistencia frente a

las influencias culturales externas al grupo, tanto de México como de Estados Unidos.

% platica con seftoras grandes kikap( en El Nacimiento, Coah., 4 de enero de 1997,
7% Observacion y platica con sefioras jévenes en El Nacimiento, 1° de enero de 1998.
™9 Entrevista con el administrador de Kickapoo Village, Tex., 7 de julio de 1995.

™! platica con Adolfo Anico en El Nacimiento, Coah., 1° de enero de 1998.
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En ¢l pasado y en la actualidad existian y todavia siguen existiendo fuertes problemas de
los kikapu vinculados con la caza del venado, que forma parte de los ritos religiosos. En
torno a esta situaciéon la Asociacidén de Ganaderos Diversificados, la Unién Ganadera
Regional de Coahuila, el Consejo Nacional de la Fauna en Coahuila y los presidentes
municipales de San Buenaventura y de Melchor Muzquiz, Coah. han presentado
acusaciones con respecto a la caceria del venado e incluso en septiembre de 1989, las
asociaciones mencionadas entregaron al presidente de la Republica, en ocasion de una gira

al Estado de Coahuila, un documento con

“diversos cargos y demandas en contra de Ia tribu Kikapu de Coahuifa. {...] En tal
documento se consigna que los miembros de la tribu provocan inseguridad y violencia en
la regidn, ya que sus métodos de caceria son ilegales, furtivos y depredadores, a! utilizar
vehiculos de motor para el acoso y armas de alto poder, las cuales contrabandean y de las
que hacen ostentacion; que cazan hembras, machos y crias de venado cola blanca texano,
asi como fauna en peligro de extincidn tales como o0so y venado burra; que invaden
ranchos y destruyen cercas y candados,”*

Lo mas grave de este asunto fue que les negaron los derechos de etnias mexicanas por su
nacionalidad norteamericana. Por esta razén, los kikapd entregaron este documento al INI
para una investigacidn mas profunda en reunién con las autoridades kikapu y los
representantes de Asociacién Nacional de Ganaderos Diversificados Criadores de Fauna
(ANGADI), Secretaria de la Defensa Nacional (SEDENA) y la Secretaria de Desarrollo
Urbano y Ecologia (SEDUE) con el fin de llegar a un acuerdo satisfactorio para las dos
partes. Especialmente se destacé el estatus cultural de la tribu kikapt con sus derechos
correspondientes garantizados desde Lazaro Cardenas ¢ incluido hasta Miguel de la
Madrid.”® Ademas, el INI ha solicitado desde 1983 - 1985 “la devolucién de armas
decomisadas a los kikapa.”™*

Por otra parte no existe ningln peligro de extincion de tal especie de venado, porque
ellos como “guerreros y cazadores - ligados a una visién de! mundo predominante [sic]

religiosa mitica - se conjugan con una manera especifica de vivir y de relacionarse con la

M2 Arturo Argueta et al., Venados, Kikapi y Ganaderos de Coahuila, 1989, mimeo, p. 1.
;‘” Vid Arturo Argueta et al., Informe sobre la Visita Realizada a la Tribu Kikapi, INI, mimeo, p. 3.
4 .

Ibid, p. 2.
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naturaleza, que ellos luchan por conservar.””* En tal sentido, los kikapt afirman que los

hombres kikapa solamente cazan machos y no hembras por las crias.”*®

El punto delicado es que los kikapu tienen que registrar las armas ante la SEDUE My
pedirles permiso de caza. Ademas “La Asociacion Ganadera Local, la Unidon Ganadera de
Coahuila y la Asociacion Nacional de Ganaderos Diversificados, afectados por la caza y la
tribu kikapu acuerdan ¢l que se establezca el niimero de venados y el mecanismo de caza en

E 748

sus predios, de acuerdo con normas de SEDU A su vez, “las autoridades municipales,

federales y las asociaciones de Ganaderos, reconocen y respetaran las tradiciones, cultura y
religién de la tribu kikapu.”’*

En suma, la SEDUE y los Ganaderos acordaron vigilar la caza que realizan los kikapu;
en otras palabras, los kikap dependeran de estas instituciones oficiales y de los permisos
personales de sus vecinos mexicanos para poder llevar a cabo la actividad de la caceria.”®
Esta concepcion choca con la ideologia de los kikapti, que piensan que la naturaleza es de
acceso libre y propiedad de todos; por tal razon, parece ser muy dudoso, que los ganaderos
de esta region junto con la SEDUE respeten las tradiciones, la cultura y la religién de la
tribu kikapu, puesto que no tienen la menor idea de la ideologia y las tradiciones culturales

del grupo.

Lo real es que los kikapu no tienen en su propio territorio suficiente lugar para cazar, por
€50 necesitardn un campo mas extenso o un permiso para realizar la actividad de la caceria,
donde se respete el permiso otorgado por Lézaro Cardenas. En general, los kikapu no estdn
obsesionados por conseguir mas tierra, sino unicamente piden el libre acceso a los campos
de la caceria.

De tal manera, siempre intentardn defender sus derechos a través de sus propias
autoridades y con fa ayuda del INL. Como sabemos, las autoridades kikapi tenian hace mas

de un siglo tratos personales con los presidentes de la Republica Mexicana. Ellos mismos

™ Ibid., p. 3.

™6 platica con una sefiora kikapit en El Nacimiento, 1° de enero de 1998.

™7 Vid, Arturo Argueta et al., Venados. Kikapu y Ganaderos de Coahuila, mimeo, p. 10.
™ bid, p. 11.

™ Idem,

75 platica con una sefiora kikap en El Nacimiento, Coah., 29 de diciembre de 1997,
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acudieron a la Ciudad de México y entregaron personalmente sus solicitudes a los
presidentes o a las instituciones gubernamentales. En este sentido existe informacién que
confirma que “La comunidad indigena Kikapt ha solicitado 75 (setenta y cinco) permisos
de caza para la citada especie, y teniendo conocimiento de que las festividades propias a su
cultura se encuentran en el periodo comprendido del 17 de diciembre de 1989 al 30 de
marzo de 1990”"' De tal manera, se ha permitido a la tribu kikapi una ampliacion del
calendario cinético de la caza del venado “cola blanca”, que anteriormente comprendia

solamente del 17 de noviembre al 31 de diciembre.”>

Sin embargo, la tribu ve la necesidad de una prorroga del permiso otorgado por Lazaro
Cardenas para la caza, de las fechas del 16 de octubre al 15 de julio; es decir ampliarlo a 9
meses.” Por tal razon, en una visita presidencial a Muzquiz, las autoridades kikapu
entregaron una solicitud para la autorizacidén del documento, aun cuando para finales de
1996 no se habia dado ninguna respLuasta."'54 Los kikapu por su parte intentaban una
solucién practica, que plantearon en el afio de 1998, cuando el 13 de marzo llegd un coronel
del ejéreito y les autorizo el documento de Lézaro Cérdenas. Asi ya no los molestan en la
caceria, solamente hacen falta los permisos para el acceso a los campos de caza o para

conseguir mas terrenos.”

De esta forma se ve la inmensa lucha unitaria por sus derechos para la sobrevivencia
fisica de la tribu y de sus tradiciones. Es importante dejar en claro que las mujeres también
participan activamente, cuando consideramos el hecho que una sefiora kikapu se fue a la
oficina forestal en México para solicitar el derecho a la caceria y hablé personalmente con

el presidente Salinas de Gortari.”®

! Subsecretaria de Ecologia, oficio NUM 400, México, D.F., a 22 de diciembre de 1989 en: Juan Francisco
1ll:slmes y Héctor Manuel Pedolla, Memorandum para Salinas de Gortari, Coahuila, 1990,
? Idem.
™ Vid Documento del Presidente Lazaro Cardenas, Num. V 542,
! Entrevista con un kikapt en E! Nacimiento, Coah., 28 de diciembre de 1996.

73 Platica con un kikapu por via telefénica de la Ciudad de México al Nacimiento, Coah., 15 de marzo de
1998,
%% Entrevista con una sefiora kikapa en El Nacimiento, Coah., 4 de enero de 1997.
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De esta forma vemos la importancia de la cohesién grupal, que garantiza el porvenir de
la tribu, asegurando sus derechos para ejercer sus costumbres. Esta cohesién grupal
funciona al mismo tiempo como instrumento frente a las influencias culturales externas,

tanto de México como de Estados Unidos,

Por lo que se refiere a la situacién del grupo en Estados Unidos, la resistencia activa a
través de la accidn politica significa también la sobrevivencia econdmica de la tribu, lo que
vemos en la adquisicién del terreno tejano en el Condade de Maverick de Eagle Pass,
hoy en dia Kickapoo Village.

Cuando las circunstancias de la vida bajo del puente internacional en Eagle Pass ya no
eran soportables (Vid. Ftg. 36), una delegacion de la tribu fue a Washington para pedir los
derechos para comprar tierra en el Condado de Maverick, Eagle Pass. La tribu, con la
asistencia de la abogada cherokee Nakai Breen, se dio cuenta que el apoyo econdémico de
HUD (Housing & Urban Development) no podia realizarse sin el reconocimiento federal de
a tribu como tribu norteamericana.”’ Ni el NARF {Native American Rights Fund) con su
intervencién en las autoridades estatales podia conseguir una respuesta positiva.”>:

De tal forma, los kikapi formaron el “Kickapoo Trust Land Acquisition Committee”
para que fuera reconocido federalmente el proyecto de ley. El comité se constituyé por
miembros oficiales de la tribu kikapd de Oklahoma, de los Traditional Kickapoo of Eagle
Pass y de cuatro no-kikapi. "*°El presidente o “chairman” era el Rev. James Mc Leod, el
tesorero John Kaskaske, Jr., 1a secretaria Miss Nakai Breen y los demas eran miembros de
este comité, como Adolfo Anico Pemosaaua, el lider religioso, el vocero o “spokesman” de
la tribu Ratl Garza Makateonenodua, Juan Gonzalez Ketchamo, Leo Pacheco Lopez, James
Wahpepah, Rev. William Fogleman y Linda B. Team.”® Esta composicién del comité
significaba una verdadera colaboracién de la tribu kikapi con los representantes del

gobierno estadounidense.

7 Land Aquisition Committee Report, 1981 - 1984, The Traditjonat Kickapgo of Texas. p. I.

8 Idem.
™ Ibid, p. 2.
™0 id, Ibid., Resolution.
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Finalmente pas6 el proyecto de ley H.R.4496 al congreso, y en 1983 el presidente
Reagan lo convirtié por su firma en la ley P.L.97-429." “El venerado Abraham Kazen,
congresista 23 del distrito de Texas, introdujo el proyecto de ley en la “House of
Representatives” el 16 de septiembre de 1981, como H.R. 4496. Paso por ambas camaras y
fue signado en ley como P.L. 97-429 el 8 de enero de 1983 por el Presidente Reagan.”’®
Esto fue un gran logro para la tribu, porque les garantizé la ciudadania norteamericana, el
derecho de comprar tierra en Texas y recibir como “Texas Band of Kickapoo™ los servicios

y beneficios, otorgados a las tribus indias norteamericanas. o

Para la administracién de-
estos derechos y servicios federales, el Bureau of Indian Affairs abrié una oficina en Eagle
Pass con el nombre INS (Inmigration and Naturalization Service), con lo que se dio inicio
al proceso de la ciudadania segtn la ley. IHS (Indian Health Service) empezd el contrato

para los asuntos de salud con sus historias clinicas y la educacién en nutricién.”®

Este logro solamente era posible a través de la cohesion grupal de los integrantes de la
tribu kikapt. Adolfo Anico, el lider religioso y st yerno, el “spokesman” Rail Garza, junto
con otros miembros de la tribu, desempefiaron un papel importante en torno a la firmeza de
los kikapit y la unidn grupal. Los dos manejaron una combinacién ideal de fuerza espiritual
por parte de Adolfo Anico y por Rail Garza en el sentido politico. Estas dos autoridades
fueron apoyadas por Juan Gonzélez y Vicente Lopez con sus experiencias de presidentes
gjidales. Ademas contaron con la ayuda de los miembros de la subtribu de Oklahoma para

llevar a cabo este paso importante en la historia kikapu.

Ahora se pregunta si esta lucha politica significé una resistencia grupal o favoreci6
solamente la asimilacién a la sociedad norteamericana. La respuesta puede ser como una
espada de dos filos. Por una parte significa una resistencia con respecto a la sobrevivencia
fisica de la tribu, pero por otro lado existe el peligro de una asimilacion a la sociedad
norteamericana con la probabilidad de la pérdida de su identidad, sobre todo por la

instalacién del casino.

LTI
1bid, pp. 1,4.
72 Francisco Barrientos, op. cit., p. 3, traduccién libre del inglés al espafiol por Elisabeth Albine Mager Hois.
763
Idem.
" The Traditional Kickapoo of Texas, op. cit., p. 4.
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Esta amenaza cultural la estdn viendo los simpatizantes del liderazgo de Medudoa; asi,
un veterano kikapli expresd que no le gusta jugar en el casino, pensar solamente en el
dinero, ni emborracharse, porque asi robaron los franceses la tierra de los kikapil.765 Es
decir, aunque existe una prohibicion de alcohol en el casino, pueden darse casos de
embriaguez. Por tal razén advierte el jefe de la guerra de estos peligros y favorece una vida
conciente, donde uno no se pierda en las diversiones de este mundo occidental, lo que
puede traer consecuencias graves para la tribu.

Segiin la opinién de los de Oklahoma, el casino desvia a los kikapi completamente de
las tradiciones y adoptan una visién del mundo capitalista, donde solamente les interesa el
dinero.’®

Asi piensan todavia varias personas de este grupo, lo que los llevé a una ruptura con los
de Texas. Ya no es el “Kickapoo Tribe of Oklahoma”, sino La “Kickapoo Traditional Tribe
of Texas”. Esta separacién solamente significa una divisién politica, pero no afecta su
unién religiosa y de parentesco. En realidad es una sola familia que se une en las
ceremonias mas importantes a través de sus sacerdotes en El Nacimiento. Solamente debe
ser garantizada la sucesion en los puestos sacerdotales para poder seguir con sus
tradiciones, pero esto depende principalmente de la conviccidn religiosa de los integrantes
de la tribu y de su tiempo disponible para ¢l traslado a la poblacion de El Nacimiento. Por
lo pronto no hay problemas en este aspecto, aunque en el futuro no es tan segura esta
formacion espiritual, sobre todo por la gran dependencia laboral del casino y la formacion

escolar de sus hijos.

Asi, la tribu kikapu planea también una formacién escolar netamente kikapu, desde la
guarderia hasta la universidad, para que no dependa de las instrucciones escolares de la
macrosociedad norteamericana y se mantenga la cultura kikapl.'l.767 Por lo cual, el aparato

% no tendria en este caso el poder indirecto

ideologico de la educacion, segin Gramsci,’
para manipular la visién del mundo de los alumnos kikapy; al contrario, la tribu kikapi

definiria su propio destino. Esto parece muy idealista, pues en realidad se tiene que superar

7% Entrevista con un veterano kikapi en El Nacimiento, Coah., 30 de diciembre de 1998.

786 Entrevista con un miembro de la subtribu de Oklahoma en El Nacimiento, 5 de enero de 1997.

87 Entrevista con la profesora Juanita Prado, encargada del Host Program en Rosita Valley, 19 de abril de
2000,

78 Gramsci citado en Nicos, Poulantzas, Fascismo y Dictadura, la. ed.(México: Siglo XXI, 1978), pp. 355 s.




236

todavia muchas barreras, como son la escasez de maestros kikapd y la infiltracion de la

ideologia dominante a través de los medios masivos.

La resistencia politica o activa significa entonces una lucha por los derechos de la tribu y
asegura su autonomia grupal. En total representa un arma en el nivel reflexivo, promovida

por la capa conciente de la tribu.

9.2.3. La resistencia activa a través de agrupaciones indigenas

Vinculada con la resistencia activa, se hace necesario establecer, si los kikapd luchan
por si solos, o establecen, para estos fines relaciones con otros grupos indigenas del pais 0 a
nivel internacional; en este sentido se trata justamente de la situacion frente a la cual, la
tribu se cierra hacia el exterior como un mecanismo de proteccion de su cultura.

En este sentido, se tiene la impresién que el grupo no tiene ningln enlace con otros
grupos étnicos, y menos cuando se trata de organizaciones politicas o religiosas. Asi, la
tribu kikap no deja entrar en su territorio ninguna secta, ni se junta con ellas y tampoco
pertenece a ninguna organizacion indigena. Ellos viven por si mismos, con sus tradiciones,
misas, rezos y ceremonias.’® Es decir, la tribu es independiente y no necesita a ningtin otro
grupo para sobrevivir. La razén por la cual no se vinculan con otros grﬁpos se relaciona con
el deseo de vivir en paz y con tranquilidad, sin conflictos con el gobierno mexicano, puesto
que de él recibieron la superficie, en donde se ubicé el poblado de El Nacimiento, que les
permitié establecerse en México, donde pueden vivir en paz y cazar venados para celebrar
sus ceremonias. Tampoco estas intenciones pacificas parecen garantizadas hoy en dia,
debido a los conflictos con sus vecinos mexicanos y con las leyes ecolégicas, aunque ellos
son los mas interesados en conservar la naturaleza, Sin embargo, no quieren tener
problemas con los gobiernos. Por eso buscaron siempre un camino legal para el arreglo con
los presidentes y representantes del gobierno mexicano, asi como con las instituciones

gubernamentales, por ejemplo del INI.

" Entrevista con un kikapit en El Nacimiento, Coah., 29 de diciembre de 1996.
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Sobre todo, se distinguieron en la defensa de la nacidn mexicana protegiendo y
defendiendo a su poblacién de las tribus “salvajes” de Norteamérica. Por esta razon tenian
siempre privilegios para cruzar la frontera norte.

De tal forma, los kikapu supieron agradecer esta atencion especial por parte del gobierno

mexicano. Asi se mantuvo siempre una buena relacion entre las dos entidades.

En Estados Unidos, los kikapu llevaron a cabo las mismas acciones politicas para la
compra del terreno en el Condado de Maverick, Texas. Con la ayuda de una abogada
cherokee lucharon legalmente por sus derechos en el pais vecino, siendo aborigenes de esta
tierra. En esta ocasion no rechazaron el apoyo de un miembro de otra tribu, con la cual
siempre tuvieron buenas relaciones a lo largo de su historia. Sin embargo, todo se llevd a
cabo en una forma derecha, abierta y legal frente al gobierno norteamericano. Hasta tenfan
un portavoz en su favor de parte del lado oficial del gobierno norteamericano, el miembro
de la Camara de Diputados Abraham Kazan de Texas, el cual introdujo el proyecto de ley
en la Camara de Representantes.”” Igualmente, desempefiaron un papel importante para
que pasara el proyecto de ley en una forma legal, los miembros de NARF (Native American
Rights Fund) Kurt Blue Dog y Charles Wilkinson.””' Asimismo no rechazaron el apoyo de
varias iglesias protestantes, como los presbiterianos, el “Synod of the Sun”, encargado por
James A. McLeod,”’? y otras mas.

Esta situacidon nos muestra la accesibilidad de los kikapu cuando se trata de luchar por
sus derechos tribales, lo que deja en claro que para ellos es sumamente importante el
porvenir del grupo. De tal forma, la tribu sigue existiendo todavia, aunque con un nimero
reducido de miembros. Lo unico que les falta es un espacio mayor, en donde realizar sus
ceremenias de una forma adecuada y “mas poder”, segiin la expresién de una autoridad
kikapi. Este poder puede darse en forma politica y econdmica. De esta manera puede
recuperarse la tribu y resistir a las influencias externas. Es decir, el fortalecimiento interno
tiene como consecuencia una cierta independencia frente al mundo exterior. Lo importante
es una base fisica para realizar la cohesidn espiritual entre los miembros. De esta manera se

cntiende la lucha por sus bienes materiales y la unién con otras entidades.

" Vid Francisco Barrientos, op. cit.,p. 3.
! The Traditional Kickapoo of Texas, op. cit., p. 2.
2 Iden.
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Para este fin, los kikapi no buscan caminos clandestinos, sino se enfrentan con una gran
firmeza a los problemas politicos. No son anarquistas, al contrario, buscan siempre el
camino de la verdad, debido a su gran espiritualidad y su funcién como “vigilantes del

mundo”. La abogada cherokee Nakai Breen dice de ellos, identificAndose con la tribu:

“Esta gente ama la paz y es muy apegada a la naturaleza.[...] Nuestra religion es como
nuestra bandera, por ambos, nosotros vivimos y morimos con honor. Nosotros somos la
creacién del Gran Misterio. Sentimos también hambre y frio, Nuestros corazones laten
con un calor adentro como el de cualquier ser humano. {...} No preguntamos por muchas
cosas, sino dnicamente por un pedazo de la cara de la madre tierra donde podamos
descansar, tirar nuestros huesos en la noche y dormir en paz. [...]"""

Estas mentes pacificas no tienen lugar para rencores, solo quieren olvidar todas las
injusticias que se han cometido en su historia: “Déjenos olvidar las viejas guerras indias y
olvidar los rencores que provoca la historia y ver la historia viva entre esta banda tnica de
los indios americanos tradicionales. En sus corazones pongo mi suplica. Les deseo siempre
el brillo del sol en sus corazones.””™* En estos renglones trasluce una actitud diplomatica en
favor de una solucidén pacifica de la problemdtica de la tribu kikapu en Texas. Por eso,
Nakai Breen habla también de los beneficios a la ciudadania, como la pensién para la vejez;
ademas dice que los kikapt necesitan servicios de salud para los nifios y para la gente
grande. Sus planteamientos se extienden hasta tocar la discriminaciéon de los nifios en la
escuela, de la que intentan despojarlos.””®

Sus palabras esconden las quejas frente a la nacién norteamericana, pero tambi€n una
gran diplomacia cherokee. El énfasis llega en un mayor grado, a la defensa’en favor de la
tribu kikapi, porque la conoci6 desde la edad de doce afios y la representd oficial e
inoficialmente, tribu orgullosa de los kikapu. Ella intentd ayudarles de diferentes maneras,
sobre todo para frenar la injusticia que sufrieron, de la cual nadie se enteraba.””® En este
punto se nota la gran simpatia de una mujer cherokee para la tribu kikapt. Esta amistad se
muestra también en la preocupacion que tuvo para la tribu durante mds de treinta afios esta

mujer santa (como la conciben los kikapu), convirtiéndose en su abogada en Eagle Pass en

77 Nakai Breen en Statement of Nakai Breen_before the Interior and Insular Affairs Committee, U.S. House
of Representatives. Washington, D.C., October 30, 1981, pp. ! s, trad. libre del ing!és al espaiiol por Elisabeth
Albine Mager Hois.

™ Ibid, p.4.

5 Ibid, p. 3.

78 1bid, p. 1.
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el campo politico. Su trabajo incansable gané el respeto de la tribu, luchando con éxito
frente a los obstaculos, a los que ellos se enfrentaron.””” De tal manera existen amistades
entre los miembros de diferentes grupos, en este caso entre los kikapu y los cherokee, para

luchar juntos y en forma legal por sus derechos.

Simpatias con organizaciones de lucha indigenas no son conocidas. Solamente en el
ejemplo de la caceria, caso en el que no se lograron en forma legal y pacifica respuestas
positivas a sus problemas, podria darse el caso de una cierta simpatia con organizaciones
que luchan por los derechos indigenas.

La relacion con organizaciones de lucha no es muy probable, tomando en cuenta el
caracter pacifico de la tribu para resolver los problemas. Mas que nada se nota un vinculo
con la politica oficial y cultural de México especialmente con relacién a las
representaciones folcléricas que organizo el INI en México.”’® Asi, en junio de 1996, los
kikapu bailaron en cinco diferentes lugares de la Ciudad de México, en el museo, en el
parque de Chapultepec, etc.””

Por tal razén, es obvio que la tribu kikapi no esté interrelacionada con organizaciones
indigenas, aunque existen intentos de antropdlogos para jalarlos a la lucha organizada junto
con otras etnias a favor de su autonomia y de los derechos correspondientes. A pesar de

estas invitaciones, los kikap siguen su camino independiente para ejercer sus ritos

religiosos y tener garantias materiales para su sobrevivencia fisica y cultural.

Ademas, los kikapt insisten en sus derechos originarios como tribu norteamericana, a la
cual pertenecia una gran parte de los Grandes Lagos en la frontera con Canada.

En este sentido vemos la resistencia pasiva y activa, posibilitada por su unién grupal
que se centra principalmente en su religién. La cohesion grupal es de esta manera un
instrumento de resistencia frente a las amenazas ajenas de la tribu. Sin esta fuerza espiritual
y sin sus representantes religiosos con el supremo sacerdote en la cispide, no seria posible
esta resistencia. Se basa en una practica material y emocional, pero sobre todo en su

religion, a nivel reflexivo de la superestructura, por lo cual s¢ afirma la identidad étnica y

"7 The Traditional Kickapoo of Texas, op. cit., p. 1.
% Entrevista con una antropéloga mexicana en El Nacimiento, 6 de enero de 1997.
" Entrevista con un kikap en Et Nacimiento, 2 de enero de 1997.
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CONCLUSIONES

Como hemos visto en los capitulos anteriores, la cultura de una tribu se encuentra en
peligro cuando depende econdmicamente de la sociedad dominante sea nacional o

internacional; en el caso kikapu de Estados Unidos.

De tal forma tenemos un circulo de dependencias continuas, en el cual las minorias
€tnicas estan afectadas en un mayor grado, sobre todo por el peligro de asimilacién a la
macrosociedad norteamericana, debido a la necesidad de complementar sus ingresos
economicos. En el caso de los kikapt, una tribu originalmente norteamericana, procedente
de los Grandes Lagos y que desde el siglo pasado vive en México, presenta una situacién
especial debido a su doble nacionalidad y al origen indigena de Ameérica del Norte. Por tal
razon les corresponden todos los beneficios del “welfare”, como los derechos que se les
otorgan a las tribus norteamericanas. Ademads, los dolares que ganan en el pais vecino les
rinden mas en suelo mexicano. Estas expectativas del porvenir los involucra en una
migracion temporal, continua y semi-definitiva al vecino pais del norte. Las causas de este
desplazamiento permanente se tienen que buscar principalmente en el nivel econémico, y
son originadas por la sequia del suelo, la limitacién territorial para la caceria y la ausencia

de fuentes de trabajo.

Las consecuencias de estos movimientos migratorios que cada vez se presentan con
mayor frecuencia y duracién, se manifiestan en una forma estructural y superestructural; en
otras palabras, como “structural power” y “soft power”, pero ambas de una manera
indirecta. Asi, en el trabajo jornalero domina el poder estructural, debido a las
consecuencias del trabajo asalariado; en cambio en el frabajo de! casino Lucky Eagle en
Kickapoo Village prevalece el poder superestructural con las influencias culturales de la
sociedad norteamericana, sobre todo por el mundo monetario, la formacién escolar y los
medios masivos de la nueva generacién. Esta influencia cultural provoca un cambio todavia
de mayor extension hacia el futuro. Anteriormente con el trabajo jornalero los kikapi
podian permanecer por {o menos casi medio afio en su ambiente sagrado y tradicional de El

Nacimiento, lo que no se presenta hoy en dia en el trabajo del casino en el Kickapoo
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Village por estar atados al horario del trabajo y a la asistencia escolar de sus hijos a la
Elementary School en Rosita Valley, Texas.

De tal manera, los kikapu se encuentran incorporados en la sociedad norteamericana,
donde amenaza una asimilacién cultural, de la cual la mas importante se encuentra en la
Jormacion escolar de este pais. Asi la formacion bilingiie en Estados Unidos no es una
verdadera educaciéon bicultural, sino que favorece a la cultura norteamericana con el
dominio del idioma inglés frente al espafiol. La lengua kikapt se encuentra excluida por
completo de la ensefianza. Su aplicacidn en los programas de apoyo escolar solamente sirve
para conducir a los alumnos a los cuadros norteamericanos del “American way of life”.

Este fendmeno todavia se refuerza por las influencias de los medios masivos en la nueva
generacion kikapu, sobre todo, cuando sus padres se quedan completamente absorbidos por
el trabajo administrativo de Kickapoo Village y del casino Lucky Eagle, y por tal razén no
tienen tiempo para dedicarse a la educacién de sus hijos. Resulta que, como hemos visto en
los capitulos anteriores, los nifios empiezan a comunicarse entre si en €l idioma inglés y
brindan menos interés a la vida tradicional.

Este fenomeno se da en mayor grado cuando la mentalidad de sus padres gira sobre el
mundo monetario o capitalista con el lema “trabajar para ganar”, de donde resulta también
el consumismo y una reduccidén de los valores culturales propios. De esta manera ya no
existe una €tica social y moral que permita valorar su trabajo; el sentido que prevalece es el
de las ganancias y el del gastar el dinero en el consumo de las mercancias para tener ciertas
comodidades segin el “American way of life”, o ahorrar dinero para enriquecerse
marcando las diferencias sociales de clase, lo que provoca al final una desigualdad en la
tribu y una desesperacion de los no favorecidos por el sistema capitalista.

Este fendmeno tiene consecuencias graves para los miembros de la tribu, conduciéndola,
por falta de experiencias anteriores, al alcoholismo y la drogadiccion. Por esta razon, la
mayoria de los casos se cuentan entre los menos favorecidos o fracasados en este sistema
capitalista. Ademas, la competencia y la desorientacion en los valores culturales les
provoca una destruccién personal y una pérdida de su vida tradicional, por lo cual hay muy
poca esperanza de recuperacion de los adictos, cuando no se cambia este desequilibrio

social en la tribu.
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(Estos anhelos capitalistas son el Unico sentido del trabajo en el casino o existen
también otros ideales? Supuestamente se puede ahorrar las ganancias del casino para
comprar mas tierra para toda la tribu con fines cultivos. ;Pero quién va a querer ocuparse
en estas actividades rurales, si la mayoria de los kikapii estdn acostumbrados a otro estilo de
vida? A lo mejor se puede emplear trabajadores en este sector laboral, pero entonces se
repetiria el esquema de explotacion del sistema capitalista en su propia comunidad, como se

da en algunos casos en El Nacimiento, especificamente con la poblacidn de los “negros™.

Sin embargo, los proyectos de la compra de tierras quedan todavia como objetivos para
un futuro lejano. Lo que cuenta ahora es la relacién intima con la vida ceremonial en El
Nacimiento, que les aleja del mundo consumista y los atrae a una realidad mistica e
historica de la tribu, dandoles fortaleza para sus tareas diarias y cohesionandolos como

grupo frente a las amenazas capitalistas del mundo occidental.

La cohesion grupal hace posible la unién de los diferentes integrantes de la tribu de
Kansas, Oklahoma, Texas y El Nacimiento. Sobre todo, los sacerdotes reunidos por el
.supremo sacerdote cohesionan a todas las subtribus y clanes a un solo grupo en la tierra
sagrada de El Nacimiento, donde rigen las leyes religiosas del Gran Espiritu. Esta unién se
lleva a cabo en los tres niveles cohesivos: en el nivel fisico-material con la base territorial y
la vida cotidiana; en el nivel emocional con ¢l encuentro familiar; y en el nivel reflexivo
con su cuspide personalizada en el supremo sacerdote y el Consejo de los Sacerdotes,
quienes conscientizan a los integrantes de la tribu para resistir frente a los peligros de las

influencias culturales externas.

Asi, la cohesion grupal funciona como un instrumento de resistencia frente a las
influencias ajenas. Este mecanismo de resistencia se representa en una forma doble: una
pasiva y una activa. En la resistencia pasiva encontramos la afirmacién de su identidad
étnica a través de la vida cotidiana y ceremonial. En el momento en que la conciencia
étnica del grupo se enfrenta a peligros exteriores, que exigen decisiones y acciones
politicas, se puede hablar de una resistencia activa o politica. En otras palabras, la

conciencia de la resistencia activa pasa del campo intrasocietal al campo intersocietal para
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defender al grupo frente a las agresiones externos. En general, los kikapu buscan siempre el
camino legal para resolver sus problemas. Lo notorio en el desarrollo de la resistencia
grupal de los 1ltimos afios es el cierre hermético hacia el exterior, sobre todo cuando se
trata de sus practicas religiosas para salvar los Gltimos recursos de su identidad grupal.
Todavia en los afios cuarenta, Fabila podia asistir a las misas kikap, lo que hoy en dia esta
por completo prohibido para gente no-kikapt. Solamente en las festividades de los bailes se
admite el acceso a gente de fuera, pero nadie debe hablar de la religion kikapd, porque esta
altamente prohibido para los integrantes del grupo.

Este fendmeno es en cierto grado contradictorio a la apertura econémica y cultural de la
tribu con respecto a la instalacion del casino y a la asistencia escolar de sus hijos en Estados
Unidos. Este compromiso con la sociedad dominante hubiera sido imposible en otros
tiempos. Por ejemplo en 1a temporada de Papicuano, el jefe anterior, se rechazé todo tipo de
educacién formal debido al miedo de las posibles influencias culturales por parte de la
sociedad dominante. En comparacién, hoy en dia se consideran a las instituciones
occidentales como indispensables para el porvenir de la tribu, aunque con un cierto
escepticismo de algunas personas.

En suma, se puede concluir que este hermetismo del grupo hacia el exterior significa un
arma de resistencia frente a los peligros de la sociedad dominante, a la cual se tiene que
abrir en funcidbn de la sobrevivencia fisica del grupo, situacion que refleja una
contradiccién. Los peligros amenazantes de estas influencias ajenas todavia no se pueden
predecir, pero pueden ser suficientes para que se acabe la vida cultural de la tribu y su

existencia como tal.

Para evitar este peligro se pueden proponer algunas sugerencias:

- Primeramente, los padres, sobre todo las madres, deberian tener una espacio libre para
educar a sus hijos en la tradicién kikapit y no dejarlos expuestos por completo a las
influencias de los medios masivos, ya que estos medios, como la televisiéon, manipulan a
los jovenes de manera indirecta en favor de una asimilacién inconciente al sistema

norteamericano.
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- Ademas, los padres mismos no deberian dejarse absorber por el sistema capitalista en €l
afan de hacer negocios y olvidarse de sus valores tradicionales, porque una vez involucrado
en este circulo de producir ganancias, es dificil distanciarse. La conducta y mentalidad que
preservan sus valores culturales influirian en la educacion de los hijos, y el pensamiento
social y cultural de ia tribu kikapu se preservaria; sobre todo, los hijos copiarian los ideales
de sus padres, y por tal razdn, la asimilacion a la mentalidad capitalista significaria un
peligro.

- Por lo tanto seria necesario un centro cultural en el Kickapoo Village, donde algunos
sacerdotes indigenas pudieran guiar la vida espiritual de sus miembros que debido a la
estancia prolongada de los integrantes de la tribu en esta localidad, no pueden realizar sus
ceremonias religiosas. Asi, las celebraciones religiosas podrian cohesionar y fortalecer esta
parte de la tribu.

A pesar de lo dificil de esta posibilidad, se podrian llevar a cabo las misas. Esto
significaria una verdadera colaboracién entre las diferentes partes del grupo y produciria
una verdadera cohesidn grupal. Por lo menos se deberian realizar las oraciones en unidn
con los miembros de la tribu, si resulta imposible llevar a cabo las ceremonias en su forma
completa, porque es de suma importancia que toda la vida cotidiana sea penetrada por la
fuerza espiritual y no solamente en una cierta época del afio. De tal forma no daria una
ruptura entre la vida cotidiana y la vida sagrada, que favorece el alcoholismo y la
drogadiccidn; por el contrario, los adictos kikap( tendrian, a través de la unidén de la vida
cotidiana y la vida sagrada, un respaldo a sus problemas.

Segiin Guillermo Bonfil Batalla existe una gran importancia en la unidén de la vida
cotidiana/ceremonial y la vision del mundo, porque si se pierde la participacion en este
ciclo de produccidén - distribucion - consumo tradicional, se pierde también la identidad
étnica. Esto, para los kikapt, significaria el fin de su vida tradicional y por consiguiente

también el fin de la sobrevivencia de la tribu en si.

La cohesion grupal juega en este contexto un papel importante, sobre todo en las
relaciones frecuentes entre los diferentes miembros de la tribu, especialmente entre la gente

de El Nacimiento y de Kickapoo Village, debido a los viajes frecuentes y a los contactos
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por via telefénica. Pero con el tiempo no va a ser suficiente, y se necesitaran medios mds

efectivos para introducir a la nueva generacién en la vida tradicional.

- Por tal razon considero indispensable que los kikapu construyan sus propias escuelas
en las que se impartan sus programas tradicionales en combinacién con la educacién
modemna, como tiene planeado el grupo, en especial la profesora Juanita Prado del Host
Program en Rosita Valley. Este proyecto ya se realiza en algunas partes de América del Sur
y en la tribu de los sioux-oglala en Norteamérica, donde esta tribu norteamericana fundé en
su reservacion, la Pine Ridge-Reservation en South Dakota, un sistema escolar bajo el
control de sus lideres tradicionales y la colaboracion de los padres de las familias que
incluyen jardin de nifios, primaria y secundaria. Los oglala entonces no necesitan adaptarse
a la civilizacidn euroamericana, sino pueden decidir sobre el tipo de educacién de sus hijos,
ya que tienen su propia escuela, donde la ensefianza de su herencia cultural tiene el mismo
rango que la ensefianza del inglés y las matematicas . Asimismo, la educacién superior
dispone de las mismas condiciones de autodeterminacion de la tribu en el Oglala Lakota
Collage (OLC), apoyado por la fundacién de Rockefeller y Zale, donde tienen preferencia
los maestros indigenas que transmiten su cultura. Incluso la arquitectura de la universidad
muestra el estilo de los oglala.”®' Lo que se intenta en este sistema escolar de los oglala es
la autoafirmacion de sus valores tradicionales y la orientacion hacia el futuro en un mundo
moderno. Esta combinacién no expone a la tribu a la asimilacién occidental, sino que le
ayuda a definir su propio destino.

Este modelo escolar de los sioux-oglala nos puede mostrar un camino para la ensefianza
de sus propios valores y puede significar una opcion para el sistema escolar de los kikapu
en el Kickapoo Village en Eagle Pass, Tex., por lo cual la tribu tendria la posibilidad de
transmitir sus propios valores y concepciones del mundo. Solamente faltarian maestros
kikapi, que actualmente se encuentran en formacion. Por esta razon, el proyecto no se
puede realizar de un dia a otro, sino que requiere de una larga preparacion. El punto clave

serfa crear una mayor conciencia con respecto a los peligros de la penetracién cultural de la

™ Vid. Peter Bolz, Ethnische Identitsit und kulturelier Widerstand: Die QOglala-Sioux der Pine Ridge-
Reservation in South Dakota, t. 490 (Frankfurt/ New York: Campus, 1986), p. 186.
U Ibid,, pp. 190 - 198.
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sociedad dominante, para frenar este proceso asimilativo y tomar las medidas

correspondientes.

Una de las principales causas de la drogadiccion y del alcoholismo, segiin Eric Fredlund,
se relaciona con el bajo nivel escolar y las escasas posibilidades de trabajo. Justamente los
migrantes jornaleros y sus hijos se encuentran mayoritariamente entre estas victimas.
Ademas, el choque cultural desorienta a una gran parte de los miembros de la tribu
postergando sus valores religiosos. Asi, sin la orientacion religiosa, los kikapu caen en el
consumismo de una forma perjudicial, porque les falta un respaldo espiritual. Por otro lado,
existe todavia una cierta discriminacion racial y étnica tanto en las escuelas
norteamericanas como en el trabajo, fomentando una identidad negativa que conduce a las
personas a una desestructuracioén de su personalidad con reacciones desfavorables que los
conducen a adicciones, como la drogadiccion y el alcoholismo; la desconexion familiar y
tribal seria otra de las consecuencias destructivas, debido a la violencia y degeneracién
personal de estos adictos. Estas incapacidades y limitaciones personales los excluyen de
cargos importantes en la tribu y los dejan recaer en sus vicios, lo que implica un circulo
vicioso sin fin.

Esta problematica causd también una division en la tribu, cuando Medudoa, el hijo del
jefe Papicuano, fue acusado de alcohélico y drogadicto e incapaz de dirigir a la tribu, lo que
tuvo como consecuencia la eleccidén de otro jefe, en este caso el supremo sacerdote de la
tribu. Asi, el Uinico lazo de unién de la tribu es la religion con la caspide personalizada que

consiste en el supremo sacerdote y el Consejo de los Sacerdotes.

Ahora queda la duda de si la tribu puede sobrevivir bajo estas circunstancias ¢ se
asimilard por completo a la sociedad norteamericana. El resultado dependerd, en mayor
grado, de la conciencia tribal de sus autoridades, de su capacidad para analizar esta

situacion critica y para tomar las decisiones pertinentes.
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catabwa
chippewa
delaware

fox

illinois

kikapu (kickapoo)
mascouten
menominee
miami

mingo

odawa (ottawa)
ojibwa
potawatomi
sauk
susquehannok
wea (wia)
wyandot
shawnee

region boscosa
del este

del sudeste

iroqués-caddo

iroqueses region boscosa
- cayuga del este
- cherokee (iroquoian)

- mohawk

- oneida

- onondaga

- séneca del sudeste
hurones  (iroquotan) del este
kiowa-tano

kiowa praderas

muskogee

creek region boscosa
chickasaw del sudeste
chocktaw

mascogos

piankashaw

seminoles

na-dene

apache region del sudoeste

sioux

sioux praderas
- dakota (del este)

- lakota (del oeste): oglala, ...

- nakota (del centro)

missouri

osage

winnebago

uto-zteca

comanche  “plains” (llanos) del sur

Para la claboracién del presente indice se tomé como referencia algunos datos del “Verzeichnis der
Stamme mit ihrer Sprachzugehdrigkeit” [Indice de las Tribus y la Familia Lingiistica a la que
pertenecen] en Hans Léng, Kulturgeschichte der Indianer Nordamerikas, 8a. ed. (Gottingen: Lamuv,

1581), pp. 309 ss.
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para el cruce de ferrocarril (1854), 82.

Kishko, jefe (de la guerra) de los kikaph
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realizd6 el traslado al lado de
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con los kikapu contra los osages y
blancos de Arkansas (1828), 88.
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1768, +1813), 69, 73 -76, 78 s.
w
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Wayne, comandante del ejército federal
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White Water, George, jefe de la guerra y
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___ deestatierra, 50, 237,
aculturacién, 7, 37 s, 42, 85, 186;
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____cultural, 3, 38,42 s, 160, 242;

autodeterminacion, 1, 116, 246;
autonomia, 10, 20, 39, 42, 68, 116, 236,
239,

B

banda(s) (kikapu), 57, 61, 80, 114, 120,
238,

___ de Pradera (“Prairie Band™), 57, 72;

____de Serena, 57,72,79,

___ de Vermillion (banda Wabash), 57,
72;

__deKishko, 81;

___de Oklahoma, 213;

batalla(s), 69, 71;

bilateral, 1 s.

bilingiie, 166, 224, 225, 242;

binacional, 6, 100;

binacionalidad, 10, 113, 115, 119;

Bureau of Indian Affairs, 83, 234,

C

capitalismo, 34, 48, 149, 159, 160,

___mexicano, 35;
norteamericano, 159 s;

casa kikapu, 128;

____ casa tradicional, 111, 115, 129, 179,
187 s, 190, 205-208, 217 s, 221,

___ deinvierno (apakuenikane}, 128,
175, 178 s; 187 s, 190, 205-208, 217
s, 221;

____del verano (utenikane), 187 s, 190,
207s,210, 217 s, 221,

_____moderna (casa mexicana o
americana), 190, 218;

casino (Lucky Eagle), 2-10, 102, 1 12,
118, 122, 124-126, 132, 134, 145,
148, 150-163, 166,170 5, 176 s,
179, 182, 186 s, 213, 215,219,234
s, 241-244;

catabwa (tribu norteamericana de familia
lingiiistica algonquin), 58, 261;




caza, 53,565, 60 s, 64,68 s, 72, 77, 80,
87,92, 116, 126, 129, 203, 221, 230
sS;
animales de, 78;
area (campos, terrenos, tierra) de,
72, 82s,93,232;
calendario de, 232;
permiso de, 231 s;

cazador(es), 8, 18, 22, 60, 93, 110-113,
131, 193, 206, 209, 230;

caceria, 61, 72, 78, 84, 86,93 s, 111,
119,227,230, 232, 239, 241;
actividades de, 53, 61 s, 80, 82, 85,
96, 110, 231;
cambio de, 85;
campo(s), regiones de, 61, 70, 231,
derecho ala, 232;
métodos de, 230;
vida trad. de, 94;

ceremonias, 5,21,99, 110s, 115, 122,
125 s, 136, 170, 172, 176-179, 181,
186-190, 192, 196, 197, 199, 201,
204, 207 s, 210-216, 220-223, 227-
229, 235-237, 245;

___de Adopcion, 188,

___de Autoridad del Jefe, 188

____de Bautizo (Naming Ceremony),
187,

__de Curacion (Little Rabbit), 187;

___dela Caceria(s), 186 s;

_____de la Construccién de la Casa de
Invierno (de octubre y diciembre),
208;

___delaDanza del Bufalo, 188, 210;

___delaPlantacién del Tabaco, 210;

_ delaSalida, 188;

___delaSiembra, 188;

_____delos Primeros Frutos, 188, 210;

____del Afio Nuevo (renovacién del
fuego sagrado), 207 s;

____del Cambio a la Casa del Verano,
188;

__ del Entierro (de la Muerte), 188;

ceremonial, 2, 4 s, 20, 28, 72, 93, 122,
173,185, 188, 189, 192, 206, 211,
213,217,219, 221 ss, 228, 243,
245;
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celebracion(es), 126, 154,188, 199, 203,
205,208 5,210, 227 s, 245;

“chairman” (esp. presidente de una
reunién) del Concilio Tradicional en
Kickapoo Village, Eagle Pass, Tex.,
233;

clan(es) (kikapi), 59, 199, 205, 208 s,
222,226, 243,

___ Berry, 222,

___Black Bear, 222;

Brown Bear, 222;

Buffalo, 222;

Coyote, 222;

Eagle, 222;

Fire, 222;

Fox, 222;

__ Man, 222;

___ Racoon, 222;

____ Thunder, 222;

__Tree, 222,

___ Water, 222;

clase(s) social{es), 33, 35, 113, 131 s,
139, 160, 242;

____ alta(dominante), 33, 41, 161;

____ baja (inferior), 34, 35, 61;

___ media (burguesia), 38, 161,

chamanes, 197 ;

chamanismo, 22;

chickasaw (tribu norteamericana, familia
lingliistica muskogee), 78, 80, 261,

chippewa (tribu norteamericana, familia
lingiiistica algonquin), 15, 63, 71,
75,261;

chocktaw (tribu norteamericana, familia
lingiiistica muskogee), 78, 80, 86,
261;

ciclo (circulo)

____ ceremonial, festivo(s), 122, 188,
222;

_____de consumo, 5, 18, 20, 126 s, 186,
204, 211, 224, 245;

____ de distribucion, 5, 18, 20, 126 s,
186,204, 211, 224, 245,

____ de obtencioén, 204, 211;

___de produccién, 5, 18, 20, 126 s, 186,
224, 245;

1



cohesién (grupal o del grupo, intratribal,

interna), 1, 3-10, 15-17, 19-21, 23,

25, 28-31, 38, 42 s, 60 s, 99, 110,

140, 172 s, 177, 182 s, 185-194,

197, 199-201, 203 s, 207 s, 210-

215, 217, 226, 229, 233 s, 237, 239,

243, 245;

a nivel emocional, 5, 189, 226;

____anivel fisico-material, 5, 185, 226,

_____anivel reflexivo, 5, 192, 226;

____intertribal, 74, 90;
descohesion, 39, 139, 147, 177, 182,
185,213,

colaboracidn, 206, 233;

____de los padres de las familias, 246;

___entre las dif. partes del grupo, 245;

comanche (tribu norteamericana, familia
lingiiistica uto-azteca), 86 s, 89 s,
92,116,222, 261;

comprension del mundo, 5, 18, 21, 192,
224;

comunidad(es), 20, 22, 43 104, 108 s,
159, 177, 179, 194, 203, 208, 210 s,
243;

____binacional, 100;

____de El Nacimiento, 108, 199, 205;

____del pueblo, 59;
____ indigena(s), 32, 232,
conciencia, 4 s, 24, 180, 192, 197, 210,
226, 243, 246;
____ensi(ser en si o identidad étnica),
30,217,

____ étnica (fuerza intrasocietal), 5, 25,
30s,42,178, 243,

____ grupal, tribal, 18, 182, 217, 226,
247 ;

___ para si (ser para si 0 conciencia
étnica), 30, 217;

Concilio, 152;

____(Tradicional) en Kickapoo Village,
Eagle Pass, Tex., 9,171, 179, 195;

_____en Brownstown, 68;

_____ parareconciliar a las tribus, 80;

____ Tradicional (vt. Consejo de los
Ancianos) en El Nacimiento, 24 s,
93, 151;

Consejo, 74, 200;
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____de los Ancianos (de los Sacerdotes
o Concilio Traditional en El
Nacimiento), 19, 24 s, 147, 152,
193, 196-200, 226, 243, 247,

____Nacional de la Fauna en Coahuila,
230;

____ Traditional (Concilio Traditional)
en Kickapoo Village, Tex., 151 s;

consumismo, 41, 135 s, 148, 181, 215,
242, 247,

____capitalista, 139;

_____delos medios masivos, 148;

crecimiento del, 137;

influencias del, 135;

por medio de drogas, 138;

consumo, 138, 211, 218;

____colectivo, 126, 211;

__ cultural, 218;

____dealcohol, 156,

____dedrogas, 121, 138 5, 140, 156;

_____delacomida, 206;

_____ de productos, 136;

articulos de, 182;

autoconsumo, 112, 119;

ciclo (circulo, proceso) de, 5, 18,
20, 1265, 186, 204, 211, 224, 242,
245;

modo de, 18, 186, 192;

contacto, 21 s, 36, 57, 115, 119, 133, 156,
160 ss, 163, 172, 219,

____con gente no-kikapi (de afuera),
178 s;

_____con lamacrosociedad, 161;

___delos colonos, 50;

____entre dif. bandas kikapt, 114;

____entre los pueblos desiguales, 37;

____ interétnico (los blancos, con los
europeos, con el mundo exterior,
con los mexicanos), 6 s, 53 ss, 63,
218,224 s, 245;

_____interétnico (intertribal), 57, 88,

___ sobrenatural, 22, 139,193 5;

_____socio-cultural, 4, 36;

____social y emocional, 5;

___ periférico, 37;




contrato(s), 49, 76, 77, 79, 84,

de Colina Custer (1810), 77, 88;

de compra-venta, 95;

de Forte Wayne (1810), 74 s;

de Greenville (1795), 72, 76,

__ de Guadalupe Hidalgo (1848), 88;

__de Northern Treaty (1854), 83;

___ de Treaty de Castor Hill (1832), 78,
82;

_fraude del, 84;

___fraudulentos, 7,

____ilegales, 96;

____ paralos asuntos de salud, 234;
venganza (1874) del, 87;

costumbres, 17, 26, 40, 85, 116, 161, 169,
171, 176, 227, 229, 233;

___del mundo moderno, 220;

_ kikapu, 170, 173, 214,

mexicanas, 220;

norteamericanas, 169;

___ originales (trad.), 179, 220,

____ tribales, 191;
pérdida de, 181;

creek (tribu norteamericana, familia
lingiiistica muscogee), 78, 80, 86,
261;

Coahuila (Estado de la Frontera Norte en
México), 1 ss, 7, 9, 66, 72, 88,91 s,
99-104, 107 s, 114, 116, 183, 211,
228,230 s;

cultura, 7, 20,28, 37, 40, 42, 47, 61 s, 65,
80 s, 94 s, 148, 163, 172, 177, 180,
214, 221, 227 s, 231 s, 236, 241,
246,

_____ajena, 375,172, 185,

_____norteamericana, 72, 85, 168 s, 172,
214 5,242,

___ autdénoma, 20, 28;

_____ blanca, 79, 81;

___dominante, 38,41, 214, 227;

__ inmaterial (espiritual), 40, 123;

__ kikapn, 168, 169, 179 s, 180, 191,
207, 235;

____ material, 40, 61, 123,

____mexicana, 126;

_____occidental, 81, 163, 172, 182, 224,
227,

270

original, 38;
propia, 18, 38, 73, 172, 185, 215;
fusiones de, 182;

D
dakota (tribu norteamericana, familia
linghiistica: sioux), 246, 261,
danza(s), 171, 203-206, 210, 222 s;
__del Afio Nuevo, 222;
_____del Bafalo, 188, 210;
____de sus antepasados, 175;
__enlacomunidad, 205;
__ paralos hombres y mujeres, 188;
danzantes, 205 s, 210;
delaware (o deleware, tribu
norteamericana, familia lingtistica:
algonquin), 58, 63 s, 68, 71, 74 s,
80, 87, 261;
dependencia(s), 4, 6, 35 s, 96, 119, 128,
130, 136, 148 215;
_____econdmica, 3 s, 60, 116;
__ laboral, 124, 235;
_____sociopolitica, 116;
circulo de, 34, 241;
independencia, 67 s, 81, 88, 192,
237;
interdependencia, 36;
Doctrina de Monroe, 49, 76;
Destino Manifiesto, 7, 48, 85, 95;
discriminacion, 29, 132 s, 238;
____cultural, 1, 62;
____declase (social), 35, 132, 139;
___ deetnia (étnica), 132, 247,
______delos nifios kikapu, 133;
___ de su trabajo asalariado, 134;
racial ( de la raza), 1, 134, 139, 247,
division,
____de los indigenas, 96;
____de su microsociedad en dif. clases
sociales, 131;
____de su terreno (tierra), 83 ss, 127,
____ de sus integrantes, 189,
___ del trabajo, 18, 127, 129,
__enlatribu, 247,
____ en varias bandas, 61;
____entre los kikapu del norte y del sur,
88;




_____ entre los kikapt, 67;
___ entre los seguidores de Medudoa y
de Adolfo Anico, 189,
_____politica, 235;
_____regional, 61;
dominacion,
___ajena, 192;
____de (sobre) los pueblos indigenas, 84,
114,
término de, 32;
droga(s)(alucinantes), 42, 121, 134, 138
ss; 147, 156, 182;
marihuana, 138, 140,
pintura (para inhalar), 132,138 ss;
drogar, (drogan, drogados), 134;
drogadiccion, 9, 42, 94, 96, 136, 138 ss,
143, 146-149, 162, 175, 177, 182,
219, 242, 245, 247,
drogadictos (adictos), 9, 132 s, 134, 138
ss, 141-148, 174, 189, 215, 242,
245, 247,

E
Eagle Pass (ciudad texana en la frontera a
México), 1 ss, 8, 89, 93 s, 99 ss,
104, 115 s, 119, 121, 123, 132 ss,
139 s, 142 s, 147 5, 150, 152 s, 155
s, 160 s, 163-166, 170 s, 174-181,
189,213 5,218 5,233 5, 238, 246,
educacion, 2,34, 85, 94, 130, 135, 164,
169, 191, 215, 235,242,245 s;
__ bésica, 166;
____ bicultural, 242;
____ bilingle, 168,
_____ennutricion, 234;
____especial, 166 s;
__formal, 133, 163, 244;
____ pratuita, 152;
_____mediay superior, 164, 246;
___moderna, 246;
____occidental, 167;
religiosa, §;
eleccién, 197,
de otro jefe, 247,
de pareja, 191;
por voto, 198;
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El Nacimiento (poblado kikapa en el
municipio de Muzquiz, Coah.), 2 ss,
8 s, 66, 89-93, 995, 102, 104 5, 109-
116, 119 s, 122-125, 129-132, 134
ss, 140's, 151 s, 158, 163 s, 169 ss,
173-181, 183, 185-191, 194, 198 s,
205, 207, 209 ss, 214, 217-221, 225,
227 5,235,241, 243, 245;
__ de los Kikapu (“Indios™), 106, 108,
128;
__ de los Negros (“mascogos™), 106,
112, 128, 218;
empleo, 41, 164, 213;
__ en el casino, 102, 124, 148 156,
219;
_____enKickapoo Village, 132;
_____material, 188,
enajenacion,
___del trabajo, 127,
epidemias, 51, 62;
gripa, 51,
viruela, 51, 64;
escuela(s), 85, 94, 117, 124, 158, 163-
166, 168, 171, 174, 176, 214, 216,
224,238, 246;
____ en Eagle Pass y Rosita Valley
(Elementary School), 9, 163, 165,
173, 181;
____enel Ejido de Morelos, 117,
____mexicanas, 166;
_____norteamericanas, 164, 247;;
____ptblica, 166;
Estado(s), 17, 33, 47, 109, 152, 160 s;
_____mexicano, 117,
____ norteamericanos, 123,
____de Coahuila, 100, 102, 107 s, 230,
__deKansas, 114;
___de Michigan, 53, 56;
____de Ohio, 71;
____de Oklahoma, 92, 114,
de Wisconsin, 56;
del centro (Indiana, Iowa,
Missourt), 123;
_____nacional, 36;
____transnacional, 36;
Estado-Nacidn, 116;

y




Estados Unidos, 1-6, 9 s, 18, 35, 39, 47,
50, 53, 70, 76, 78, 84, 86, 88 s, 93,
104, 111-114, 117 s, 119-123, 125
ss, 130-133, 135 s, 140, 152, 154,
160 s, 164, 166, 172 s, 174 ss, 180,
188, 196, 214 s, 219 5, 225, 229 s,
233,237,241 s, 244,

etnia(s), 3, 17 ss, 28, 35 s, 38 s, 42, 47,
1325, 211,222,227, 230, 239;
grupo(s) étnico(s), | s, 6 s, 10, 15-
18, 20 s, 24 s, 28, 30, 34 ss, 38, 41
s, 84, 95, 201, 236,

etnocidio, 47;

expansionismo, 47 s, 86;

_ culwral, 7s, 48, 59, 62, 72, 84, 95;

_____econdmico, 48;

_____europeo (occidental, de los blancos),
7,47,

__ francés, 60 s;

___ norteamericano (estadounidense), 3
s, 7s,45,47 ss, 76, 88, 95;

____temritorial, 7, 8, 47 s, 55, 59, 62, 67,
76, 78, 81, 84, 94 s;
concepto del, 47;
tactica del, 10;

explotacion, 29, 33, 124, 128, 130, 243;

_____de las naciones mas débiles, 34;

____de los asalariados, 127,

____laboral, 124, 130;

{super)____del trabajo, 41, 127, 130;

F

familia(s), 18, 22, 59 83, 120 s, 123 ss,
127, 129, 131, 133, 136, 139 s, 146
s, 154, 171, 181 s, 185, 188 s, 192,
194, 199, 206, 208, 214, 218, 235,
246,

____decolonos, 67;

__ extensa (extendida, grande), 121,
209;

_____ (delos indios) kikapu, 114, 128;

_ lingiistica, 15, 260;

_____mestizas, 124,

familiar(es), 123, 135, 139, 147, 182, 189
s, 194, 205, 226;
ambito 211,
atmosfera |, 206,
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cohesion ___, 210;

conjunto ____, 208;

desarticulacion, desconexion |
139, 247,

encuentro , 243,

unidad (unién) __ , 121, 190, 207,
vida ___ ,72,

vinculos ____, 190;

ferrocarril(es) 7, 49, 66, 81, 83, 84;

fox (tribu  norteamericana, familia
lingiiistica: algongquin), 15, 55, 56 s,
63 s, 68, 75, 78 ss, 261;

G
Grandes Lagos (Lagos en la frontera a
Canada: Lago Hurdn, Michigan,
Superior), 1, 53, 55 s, 62 ss, 71, 80,
94, 105, 110, 118, 123, 185, 218,
227,239, 241;
Gran Espiritu (en kikapi: Kitzigiata o
Kitzihaiata = creador), 63, 79, 83,
127, 132, 139, 187, 194, 202, 207,
221,225, 226, 243,
guerra, 33, 55, 63, 67-70, 75, 78, 81, 88,
116, 180, 196 s, 205 s, 229, 235,
238,
_____Civil en Estados Unidos, 89;
_____de Castor (1640), 55,
de Independencia (Americana)
(1775-1812 ), 67s;
___del Rey William o “King Williams
War” (1688), 56;
___ Francesa e India (French and Indian
War) (1754 -1761), 57 s, 62,
____ Segunda Guerra Mundial (1938 -
45), 173, 180, 196;

H

Healing Grounds (clinica para alcohdlicos
y drogadictos en Kickapoo Village),
9, 139-143, 145;

hegemonia, 33, 76;

hegemonic(a, o)
forma____,41;
nacidn(es) ___ (s), 10, 34,
pais hegemonico, 4, 6, 36;



poder hegemonico, 2, 35, 41;
sociedad , 38,

herencia,

____ cultural, 246;

_____ espiritual, 201;

__ social, 40;

hurones  (tribu  canadiense: familia
lingtiistica: iroquoian), 55, 58, 261,

I
identidad(es), 1, 7, 27-31, 38, 94 s, 148,
172 s, 175, 178, 182, 200, 204, 206,
228 s, 243;
____ abstracta, 27,
___ colectiva, 28;
_____cultural, 191;
__ delego, 26;
___ dialéctica, 27,
____diferenciada (contrastiva), 26, 28,
__ difusa, 175
____ étnica, 2, 4 s, 15, 25 s, 28-31, 38,
140, 172 s, 176, 178 ss, 182, 186,
192, 200, 210, 215, 217, 222, 226 s,
239,245;
_____grupal, 16,42, 172, 244;
__kikapu, 174 s;
____negativa, 29, 177, 182, 247,
_____ personal, 27,
_____renunciada, 29, 177,
difusion de la, 29;
no-identidad, 27,
pérdida de, 172, 182, 234,
ideologia, 6, 33, 41, 231;
___de los kikapq, 231;
discriminatoria, 29;
dominante, 236;
ideolégic(a, 0), 16 s, 22;
aparato ____, 24, 41, 235;

aspecto __ , 84;

cambio ___ , 59,

campo __ ,5,20s;

componente ___ , 192;

concepcion 224

control _ ,47;
descohesion____ ,213;

influencia(s) 3, 6, 32, 60;

justificacion ,95;
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manipulacién 7, 11, 41, 135,

163;
nivel 21, 24
orientacion , 29;

parte __ ,61;

poder __ ,7s,32s,41,43,85;
igualdad, 27,

desigualdad, 242;
indigena(s), 7, 48 s, 51, 53, 55, 57-60, 62,
64, 67-75, 77 s, 80, 82, 85 s, 95 5, 111-
129, 131 s, 161 s, 223;
_ kikapu, 175;
_____mascogos, 106;

agrupaciones ____, 236;
grupos _ ,47,132,236;
maestros ____, 246;
microsociedad , 35;
naciones , 55, 96;
nicleos , 34;
poblacion , 51, 100;
propiedades de, 76;

indio(s), 48. 60, 69 71, 77 5, 92, 103, 114,
128, 132 s, 134, 222, 238;

Congreso ,65;
crédito , 58;
no-___ ,92;
territorios ____, 50,
tierras ___ , 50, 74;

Indio Highway, 164;

influencia(s), 7, 36, 40 s, 60, 63, 126,
169, 210;

____ ajenas, 6, 24, 35, 182, 201, 215,
243, 244,

____ anglosajona, 136;

___ capitalista(s), 127, 159, 179,

____ “civilizadora”, 72, 85;

___ dafiinas, 200,

____del control superior, 211;

____dela cosmovisidn capitalista, 4,

___ del consumismo, 133,

___del mundo moderno, 221,

_ de los medios masivos, 169, 182,
242,244,

___del pais hegemonico, 36;

____de un poder indirecto, 79;

__ externas (de afuera), 5, 180, 210,
237,




274

econdmicas, 6; jerarquia, 18, 25, 28, 200,

____ideoldgica(s), 3, 6, 60; juéz, 196;

____indirecta, 169,

_____ norteamericanas, 10; K

____ occidental(es), 15, 181; kikap (ingl.: kickapoo, tribu

sociales, 6;
reciproca, 36;

norteamericana, meX., familia
lingiiistica: algonquin), 1-11, 15,
integracion, 7, 16, 37, 42; 19, 21, 23, 45, 47 s, 53-58, 60-65,
__cultural, 47, 214; 67 ss, 71 s, 74, 76-80, 83-94, 96 s,
_____de familia, 208; 99-105, 110-115, 118-130, 132,
_____deintereses, 5; 134-143, 145-150, 152 s, 136 s,
____delos grupos étnicos, 42; 159-182, 185-190, 192, 195 ss, 200-
_____de los pequeiios, 209; 205, 207, 209-215, 220, 223 ss,
__ del grupo, 5, 227-239,241-247, 261;
_____social, 39; ) ____ de Banda de Serena, 72,
desintegracién, 3, 28; _____de El Nacimiento (Coah.), 90, 101,
interaccion, 5, 16, 18, 33, 146, 193; 109 s, 131;
iroqueses  (tribu  norteamericana, - ___ de Illinois (de la Pradera) (Illinois-
candiense: familia  lingiiistica, kikapua}, 67, 69, 72,77, 79,
iroqués), 55 s, 58, 70, 261; __ deKansas, 80, 100;

___ cayuga, 261; ___ de Oklahoma, 133;

___ cherokee, 68, 71 s, 78, 80, 86 ss, ____de Texas (Kickapoo Village), 101 s;
233,237 ss, 261; _____del norte, 80, 86, 88;

___mohawk, 58, 261; ___del sur, 80's, 86 ss;

____ oneida, 261; __ Wabash-kikapti (Banda de

____onondaga, 261; Vermillion), 67, 69, 72, 77;

___ séneca, 58, 261, nifios kikap1, 133, 165, 214, 219;

no-kikapu, 9, 158, 176, 191, s, 199,

J 206,227,229, 244; -
jardin de nifios, 173, 246; KickapooVillage, (Condado de Maverick,
jefe(s), 21 s, 25, 57,63, 68,71 s, 74 s5, 79 Eagle Pass, Texas), 8 s, 99-102,

s, 83, 87-90, 96, 100, 156, 187, 189,
191, 193 s, 196 ss, 200, 205, 208 s,
244,247,

104, 111, 113, 115, 118, 121 ss, 125
s, 129, 132, 134, 139 s, 143, 145-
148, 150 ss, 155, 157-160, 164, 166,

___civil, 196, 199, 207, 169 ss, 175 s, 178 s, 186 s, 190,
__ de la guerra, 88, 180, 196 s, 206, 192, 195, 205, 211, 213 s, 216, 219,
229,235, 221,233, 241 s, 245 55

___de la tribu (“chief”, capitan), 5, 24, kiowa (tribu norteamerican, familia
63, 84, 147, 193, 195 ss, 199, 203, lingiiistica: kiowa-tano), 87, 261;
205, 208 s, 221, 226, 229;

____dela subtribu, 180; L

___electo (por eleccién), 189, 190, 197; libertad, 81, 220;

____ espiritual, 23 s, 25, 198, 201, ____deaccion, 191;

__ hereditario, 189; ____enlacasa, 133;
autoridad del, 188; ___enlas reservaciones, 94,
personalidad del, 4; ____fuera de las reservaciones, 80;
posicidn del, 24; ____ para autodeterminarse, 94;




____ para practicar su vida tradicional,
94,
espacio de, 136;

linaje(s), 18, 193;

__ delatribu, 24;

____ matrimonial, 192;
tipos de, 192;

“Long Knives” (estadounidenses), 67;

M
manipulacién, 6;
de la macrosociedad, 135;
ideologica, 7, 11, 41, 135, 163;
mascogos (tribu norteamericana, familia
lingiiistica: muskogee), 56, 88 ss,
261,

___indigenas, 92, 106, 128,;

____ negros (anteriormente esclavos de
los mascogos, ahora “giicros
negros™), 106;

mascouten (tribu norteamericana, familia
lingiiistica: algonquin), 55 s, 63 s,
261;

melting pot {mezcla de razas), ;

menominee (tribu norteamericana, familia
lingiiistica: algonquin), 39, 261,

México, 1 s, 6, 8 s, 66, 81, 87-90, 92, 94,
96, 99, 103, 111, 113-116, 118, 120,
122, 124, 130, 133, 154 s, 160 s,
164, 166, 211, 219 s, 227, 229, 232
s, 236, 239, 241;

___ -Estados Unidos, 2, 219;

Ciudad de, 232, 239;
defensores de, 113;
gobierno de, 120;
independencia de, 88;
indigenas de, 127;
leyes de, 91;

politica de, 239;
presidente de, 89;
proteccidn de, 88;
salida a, 94,

miami (tribu norteamericana, familia
lingiiistica: algongqui)), 15, 56 ss, 63
s, 685,71, 74 ss, 80, 261,

mingo (tribu norteamericana, familia
lingiiistica: algonquin), 68, 261;
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migracion, 9, 35, 61, 81, 87 s, 101, 117,
120, s, 148;

____ continua, 104, 178;

___ de corta duracién, 121;

de larga duracién, 121;

en forma circular, 121;

en forma lineal, 121,

_____enetapas, 122;

___ estacional o temporal, 6, 121, 122,
188, 241;

____incontrolada, 86;

__ interna, 121;

___ internacional, 121;

____jomnalera, 10, 118, 124, 139;

_ kikapn, 118;

___ nacional, 121;

____permanente, 6, 121;

____semidefinitiva, 123, 125;
causas de, 10, 118;
emigracidén, 7, 66, 87, 104, 112,
121;
inmigracién, 121;
____ inglesa, 63;
tiempos de, 162;
tipos de, 10, 121,

misa(s), 171, 174, 186 ss, 194, 202 ss,
207 s, 211, 213, 218, 221 s, 227 s,
236, 245;

_ kikapy, 174, 244,

missouri (tribu norteamericana, familia
lingiiistica: sioux), 56, 261;

N
nacion (pueblo), 6, 17, 20, 32 s, 35, 40,
70, 81,87,94, 116,152 s;
_____ norteamericana, 2, 95, 121, 168,
238;
___dominante, 33, 36, 42, 96 119,
__ global, 43;
_ hegeménica, 10;
____independiente, 95,
_____mexicana, 116, 237,
_____soberana, 116;
hegemonia de, 33;
Estado- , 116;
trasnacion, 6;
nacionalidad(es), 113, 196;




norteamericana, 175, 230;
binacionalidad (doble nacionalidad),
10, 113 ss, 119, 132, 241;

0
odawa (ottawa), (tribu norteamericana,
familia lingiiistica: algonquin), 15,
55, 58,63,68,71,74,261;
oglala (subtribu norteamericana, familia
lingliistica: sioux), 246, 261;
sioux-oglala, 246,
ojibwa (tribu norteamerican, familia
lingliistica: algonquin), 58, 64, 68,
261;
onandaga (tribu norteamericana-
candiense, familia  lingiistica:
iroqués-caddo), 63, 261;
osage (tribu norteamericana, familia
lingiistica: sioux), 56, 80, 88, 261;
oracién(es) (rezos), 140, 181, 187, 194,
202 ss, 207, 218, 221, 226 s, 236,
245;
organizacion(es), 34,
_____indigena(s), 236, 239;
____ Internacional de Trabajo, 115;
_____militar, 196;
___ politicas, 236;
que luchan para los derechos
indigenas, de lucha (indigena), 239;
____religiosa(s), 193, 236;
orientacion, 28 s, 193, 200, 246 s;
desorientacién, 148;
cultural, 42, 148 ;
en los valores, 140, 242;

P
peoria (tribu norteamericano, familia
lingiiistica: algonquin), 15,
piankashaw (tribu norteamericana, fam.
lingiiistica: muskogee), 68, 71, 261;
Piedras Negras (ciudad de la frontera
Norte, Coah.), 108 s, 116, 119, 156;
pobreza, 139;
poder(es), 6, 10, 32, 42, 57 s, 68, 196 s,
200, 223, 226, 230, 237;
_____absoluto, 199;
_____autoritario, 24;
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__ cohesivo, 4;
____decisivo, 196;
_____desigual, 33,
____directo, 4, 6, 8, 77, 84,
___ espiritual(es), 23, 194, 197,
____estructural, 6, 8, 32, 41, 43, 84 s,
241;
____europeos, 60 s;
__ hegemonico (imperialista), 2, 335,
41, 55;
___ ideologico, 7 s, 41, 43, 85,
___ indirecto, 1 s, 4, 6 ss, 10, 32 s, 37,
40,43, 48, 79, 84, 215, 235,
___ militar (estratégico), 69, 70;
_____psicologico(s), 23, 194;
___suave, 6,32 s;
____superestructural, 169, 241,
concepto del, 32;
desequilibrio del, 32;
posicion de, 189,
ramas del, 32;
relacion de, 36;
sobrepoder, 33,
teorias del (tedrico del), 4, 32;
transmision de, 22;
apoderarse (se apoderaron), 51, 95,

96, 128;
power
soft , 6,32, 85, 241;
estructural , 6,32, 84, 241;

potawatomi (tribu norteamericana, fam.
lingiiistica: algonquin), 15, 56, 58,
63, 68,71, 74,75, 80 s, 261,

pueblo(s), 15, 18, 20, 24 s, 33 s, 36, 38,
40, 47, 51, 59, 61, 63 s, 69, 72, 74,
140, 176, 186, 187, 193, 200 s;

____ aparte, 17;

__ autdénomo, 115;

___ cazador(es), 18,22, 111,

____colonizados, 77,

_____delos Grandes Lagos, 62 s;

___ {delos) kikapn, 69, 92, 200;

____delos shawnee, 67,

___delos wyandot, 68,

__ dependientes, 34,

_ desiguales, 137;

____ despojados, 56;



____ indigena(s) (aborigenes, nativos,
autoctonos), 35, 42, 49 s, 55 s, 63,
68,74,76s, 84, 114 5;

___ _Kikiah, 69;

_____recolectores, 18, 22;

____ salvajes, 48;

____ subordenado(s), 7, 77;

R

raza, 47, 62, 64, 74, 139, 173, 191, 196;

____ india, 133;

religion, 5, 17 ss, 21, 24, 60, 72, 139, 151,
172, 190, 193, 199, 201, 207, 210,
215,224-227, 238 s, 247,

___ catdlica, 79;

__ de la tribu (kikapn), 9, 200, 231,
244,
fuerza (nivel) espiritual de, 189,
215;
leyes de, 202;

reservacion (en EUA), 78, 80 s, 86, 91,
198;

___en Indian Territory (territorio india
o indigena), 92;

_____en (de) Kansas, 83, 86, 88, 99 s,
168, 228;

__en Oklahoma, 92;

____executive—order reservations, 82;

_____ Pine Ridge Reservation en South
Dakota ( de los Oglala-Sioux), 246;

__ public domain, 82,

___treaty reservation, 82;

resistencia, 1-6, 11, 25, 32, 43, 50, 60 s,
69, 77,79, 85, 87 5, 150, 167, 182 s,
204, 223, 226-229, 234, 239;

___activa (politica), 3, 30, 42, 56, 63,
73, 79, 86, 217, 226 s, 229, 233,
236, 243;

____cohesiva, 3;

____delas tribus norteamericanas, 10;

____diplomética, 81,

___ étnica, 3,5s,25,30s;

___ grupal, 10, 24, 173, 181, 217, 226,
234, 244;

____indigena (india, panindia), 7, 10, 45,
47,49, 55,595, 62,66s, 72, 74, 76,
86, 94,

277

_____ kikapt, de la tribu (kikapu), 79, 87,
216,221, 227,

____ vpacifica, 79;

_____ pasiva (cultural), 10, 42, 60 s, 63,
73, 79, 94, 197, 217, 219, 221, 223
5,226, 239, 243,
cambios de, 119;
instrumento (arma) de, 3 s, 7, 9 s,
30, 88, 99, 182, 1853, 210, 217, 221,
224,229, 239, 243, 244,
mecanismo de, 1, 243;
teorias de, 4,
tipos (formas) de, 2, 15, 217,

S

sacerdote(s), 5, 22 ss, 28, 93, 112, 152,
173, 179, 187 s, 194-209, 215, 218,
222,226,235, 239, 243, 245;
supremo (sumo) ___ , 19, 179, 190,
193 s, 196-200, 203-210, 221, 225
s, 229, 243, 247,

___delatribu, 226;

____del grupo, 21;
Consgjodelos _ , 19,245,196 —
200, 247;

sauk  (tribu  norteamericana, fam.
lingliistica: algonguin), 15, 56 s, 63
s, 68, 75, 78 ss, 261,

scalps (nombre ingl. para escalpe ¢ cuero
cabelludo), 65, 67, 86;

seminoles (tribu norteamericana, fam.
lingliistica: muskogee), 78, 80, 86,
88 ss, 261;

sioux  (tribu  norteamericana, fam.
lingiiistica: sioux), 55, 75, 116, 261,

____-oglala, 246;

soberania, 10, 116;

_____de los pueblos nativos, 68,

_____deuna nacién independiente, 95;

de un pueblo auténomo, 115;

____tribal, 192;

sobrevivencia, 61, 96, 177, 190, 211,

____cultural, 15, 99, 197, 239,

__delatribu (kikapu), 1, 8, 113, 245;

___ delos indigenas, 82;

_____del grupo, 20, 31, 189, 211, 215;

__econdmica, 233;




____étnica, 2;

____fisica (material), 161, 213, 216, 232,
234,239, 244,
sobreviv(ir, i0, ieron), 15, 51, 61,
65, 82, 86 s, 119, 161, 171 s, 186,
201, 211, 236, 247,

spokesman (vocero), 233, 234,

____delatribu, 15;

susquehannok (tribu norteamericana, fam.
lingiiistica: algonguin), 64, 261;

T
teguas (nombre kikapi para zapatos de
piel de venado, ingl. mocasins),
111, 153,169s, 179, 219, 222 s;
territorio(s), 17, 19 s, 47, 55 s, 58, 61, 65,
67, 70 s, 73, 77 ss, 83, 86, 88, 91,
93, 95 s, 99, 110, 117, 120, 132,
150, 185 s, 188 ss, 192, 201, 204,
211, 216, 226, 231, 236;
_____ norteamericano, 92, 115, 123 ;
____de El Nacimiento, 116;
__ de Estados Unidos, 113;
_____ de este continente, 49,
____ (de los) kikap(, 54, 62, 81, 104,
116;
____de Nueva Francia, 62;
____de Texas (texano), 87, 188,
_____enKansas, 82, 188;
en Oklahoma, 188;
estatal, 47,
independiente, 152;
___ indigena(s) (indios), 50, 52, 67, 76,
78, 96;
invadidos, 50,
mexicano, 93, 104, 114, 116;
nacional, 116;
originario en los Grandes Lagos,
227,
__tribal, 82;
compra de, 64,
defensa de, 64;
limitacién del, 110,
ocupacion de, 61;
tierra(s), 15, 35, 48 ss, 55 ss, 63 5, 71, 75
s, 82 ss, 89, 92 55, 201 s, 238, 243;
____de agricultura, 83;

1
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de caza, 64, 83;
ejidal, 89;
en ¢l Condado de Maverick, 233;
en Texas, 234,

____india(s) (de los indios},indigena(s),
50s, 56 ss, 67 s, 74;
_ kikapu, 118, 235;
____norteamericana, 75; :
_____original(es) (originaria), 1, 76, 79;
____ sagrada, 243;
____ soberana, 100;
__ tribal, 82;
compra de, 195;
especuladores de la, 7, 66 s, 82;
extensién de, 87, 127,
venta de, 74;
trabajo(s), 4, 8, 119 s, 120, 122, 124-130,
135, 139 145, 158, 170 s, 178, 181,
208 5,218 s, 239, 242, 247,
_____administrativo, 242;
____ analitico-sintético, 8;
__-artesanales (de chaquira entre
otros), 169, 219,179, 219;
____ asalariado(s), 41, 123, 130 s, 134,
136, 241,
bilateral, 2;
colectivo(s) (comtn), 23, 218;
domésticos (en la casa), 129,174,
empirico, 8;
____enEagle Pass (Tex.), 132;
____enelcampo, 171, 218;
____enel casino, 4, 9, 10, 118, 125 s,
145, 150 s, 157 ss, 176, 213, 215,
219, 241, 243;
_____enEstados Unidos, 119 s, 175;
_____enKickapoo Village, 158, 169, 192;
en una cierta clase social, 131;
_____eventuales, 130;
_____jornalero(s), 2 ss, 95, 35,93, 119 s,
122-126, 129-132, 134 ss, 148, 150,
159 s, 176, 178, 181 s, 186-189,
241;
__ tradicional(es), 181, 229,
beneficios de, 120;
clima de, 161;
competencia en el, 127,
division del, 18, 127, 129;



enajenacion de, 127;
(super)explotacion de, 41, 127 s,
130;

extraccion de la renta en, 41;

falta de, 125;

fuentes de, 241;

fuerza de, 34, 123,127 s;
herramientas de, 89;

horario de, 158, 242;

jornada de, 127, 129;

mercado de, 41, 128;

Organizacion Internacional de, 115;
posibilidad{es) de, 119, 247

ruta de, 123, 127,

sin trabajo, 130;

temporadas de, 124;

terapia de, 148;

tradicion(es), 61, 84, 159, 164, 171, 173,

186, 203, 209, 232,235 s;

antiguas (de sus ancestros,
antepasados, milenarias, originales),
63, 86, 87, 179, 200, 218;
comunitaria, 123;

wyandot,
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delaware, ottawa (odawa), shawnee,
susquehannok
(algonquinos), 58, 63 s, 73;
empujadas, 55;

indias (indigenas), 87, 93, 173, 234,
invasoras, 55;

kikapd, 1 ss, 6's, 95, 15, 21, 56, 76,
88s,92,97,99s, 104 s, 114 5, 126,
132, 137, 146, 149 5, 152, 169, 172,
178, 189, 191, 212, 215, 228, 230-
236, 238 s, 245,

salvajes, 94;

unidas con los franceses, 55;

subtribu(s), 18, 57, 99, 120, 180,

186, 189, 198, 243;

__de Kansas, 99, 205,

_ de Oklahoma, 99, 178, 189,
205, 234;

de Texas (Eagle Pass,

Kickapoo Village), 99, 186,
189, 205;

_____de El Nacimiento (Coahuila),
186, 189, 205;

____del grupo, 196, 231,
___delatribu (kikapu), 228, 231;

____ (de los) kikapt, 170, 179, 181, 244;
____india, 63;

tribu, (vt. etnias), 3, 5, 7 ss, 155, 18 5, 22,

autodeterminacién de, 246
datos generales de, 10;
decisiones de, 196;

defensa de, 79;

derechos de, 178 ss, 193, 236;

24, 52 s, 55-65, 67-76; 78-87; 89 s,
92, 95 5, 99, 113, 117, 120, 134,
136-140, 144, 147, 151 ss, 156, 159
s, 163, 173, 176 s, 179 s, 185 ss,
189-201, 203 ss, 207-211, 215 ss,
220 s, 224 ss, 228 s, 232-239, 241-
247,

norteamericana(s), 10, 47 ss, 57, 60
ss, 64, 86, 95, 113, 115, 119, 152,
233, 239, 241, 246,

distribucidn de, 99,

elementos de, 191, 197;

etnocidio (extincion) de, 47, 83;
integrantes, miembro(s) de, 19, 136,
139, 151 s, 160, 173, 177, 186, 188
s, 196 s, 204 s, 208, 210, 221 s, 226
s, 233 ss, 237, 243, 245, 247,

moral (vt. honor) de, 73, 85;

orgullo de, 72;

peleas entre, 51;

__bélicas, 68,

____ civilizadas, 78;

___ de cazadores, 193, 206;
____de Estados Unidos, 47;

____ de los Grandes Lagos, 62, 71;
_____del noroeste (de EUA), 68 s, 71;
___del oeste (de EUA), 70; _deFort Harrison (1819), 77;
_delsur, 75; _____de las tribus kikapli, mascogos y
____ desmoralizadas, 73; seminoles con el gobierno de

representantes de, 195;

union de, 247;
tratado(s) (“treaty”), 78, 124;
____de Castor Hill (1832), 78, 82;
____de Colina-Custer (1819, 66;
___de Edwardsville (1819), 77;




México para asilo en Meéxico
(1850), 89;

____deParis (1763), 62;

__Northern Treaty (1854), 83;

U
unidad(es), 16, 21 s, 99, 101 s, 159, 171,
189 s, 200 s;
____ familiar, 190;
_____grupal, 4, 25;
___politica y militar, 74,
unién, 5, 16, 75, 189, 191, 202, 204, 223,
243,
__Americana, 114,
_____con Dios, 202;
_____con otras entidades, 237,
__de actividades, 20;
de la vida cotidiana y sagrada
(ceremonial), 245,
____de la(s) tribu(s), tribal, integrantes
(miembros) de la(s) tribu(s), 72,
188, 208, 243, 245, 247,
____detodalatribu, 187,
___ defensiva, 68;
______emocional, 189;
___ familiar (de los familiares), 121,
207, 226;
__ Ganaderia Regional de Coahuila,
230 s;
____grupal (del grupo), 16, 17, 20, 29,
185, 214, 234, 239,
___india, 75;
____intergrupal, 96;
_____intertribal, 63;
_____ panindia, 75;
____religiosa, 235;
comunidn, 189, 203, 208;
__ india, 204,
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desunion, 57,
reunion, 230;
de todas las subtribus, 186;

V

venado(s), 61, 110 s, 171, 186, 203, 223,
230, 236;
came de(l), 111, 186, 202 s, 211.
213, 221;
caza (caceria) de, 53, 61, 202 s, 230,
232;
comida del, 204;

crias de, 230;
gamuza de, 222,
lengua(s) del, 203 s;
nimero de, 231;
piel de(l), 111, 153, 170, 219;
visién del mundo (vt. comprension del
mundo), 33, 41, 79, 159, 162, 192,
224,225, 230, 235, 245;
____capitalista, 235;
cosmovision, 49, 135;
__ capitalista, 4;
__delos colonos, &;
____del mundo, 224;

w

wea (wia), (tribu norteamericana, fam.
lingiiistica: algonquin), 63, 68, 71,
261;

winnebago, (tribu norteamericana, fam.
lingliistica: sioux); 75, 261;

wyandot, (tribu norteamericana, fam.
lingliistica: algonquin), 68, 71, 74 s,
261;



ANEXO

FOTOGRAFIAS DE LA TRIBU KIKAPU

Primera Seccion: Paisajes del lado mexicano

Ftg. I:
En el camino a El Nacimiento




Ftg. 2:
El Nacimiento en el costado de la sierra Rosa.

Ftg. 3:
El Nacimiento con vista hacia la frontera norte.



Ftg. 5:
Calle de pueblo en El Nacimiento.




Fig. 6:
El Nactmiento al otro lado del rio.

Ftg. 7:
El rio Sabinos en El Nacimiento.




Ftg. 8:

Ftg. 9
Rio Sabinas en el cruce con la poblacion kikapu.




Fig. 10:
Desde el otro lado del ric Sabinas.

Ftg. 11:
Rio Sabinas crecido al final de El Nacimiento.




Segunda Seccion: Los diferentes tipos de casas en El Nacimiento

Flg. 12:

Ftg. 13:
Casa de verano en El Nacimiento




Fig. 14:
Conjunto de casas tradicionales.

Ftg. 15:
Conjunto de casas de verano, invierno y casa al estilo norteamericano.
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Fig. 16:
Casa al estilo mexicano en el centro de El Nacimiento.

Ftg. 17:
Casa mexicana y patio.




Tercera Seccion: Actividades cotidianas y ceremoniales

Fig. 18:
Mugjer hilando, foto del Instituto Estatal de Documentacion de Saltitlo, Autor: Ismael
Casasola, 1938. :




Ftg. 19:
Casa de invierno en construccion, ayudante “negra” de El Nacimiento de los Negros en su
labor.




Ftg. 20:
Danzante kikapu, foto del manuscrito, s/a, Los Kikapoo, una Tribu Independiente,

Muzquiz, Coahuila, p. 1.




Cuarta Seccion: Personajes de la tribu kikapi

Fig. 21:

Caballero kikapt,
Pintura de Don Juan Menshaca en ¢! museo de Melchor Muzquiz, Coah.




Ftg. 22:
PAPICUANQ: Jefe de la tribu kickapii (1878 — 1971)
Pintura de Andrea Fernandez Vazquez de Urista en el Museo Historico de Muzquiz, Coah.




Ftg. 23:

PAPICUANO GARCfA, foto del afio 1938, en el Instituto Estatal de Documentacion de
Saltillo, No. de inv. 514745, Autor: Ismael Casasola.

Ftg. 24: '
Princesa REFUGIO PONCE GARCIA
(Chaquisimequa), sobrina de Papicuano.




Ftg. 25:
+ ADOLFO ANICO, lider espiritual y jefe electo de la tribu kikapi descansando en una

noria




Fig. 26:

CHACOCA ANICO, hijo del jefe electo y supremo sacerdote (presidente de vigilancia)
con su camioneta.

Ftg. 27:
CHACOCA ANICO delante de la casa del invierno en El Nacimiento, junto con Jesus
Manuel Mager Hois.




Ftg. 28:
GEORGE WHITE WATER, jefe de la guerra de la tribu kikapii y jefe de la reservacion
de Kansas ante la casa de verano.

Ftg. 29:
George White Water (a la izquierda) y Jestis Manuel Mager Hois.




Ftg. 30:

RAUL GARZA (Makateonenodua), “spokesman” de la tribu kikapii y”chairman”
del Concilio Tradicional en Kickapoo Village en el lado derecho, Jesis Manuel Mager
Hois en medio y Chacoca Anico a la izquierda.

Ftg. 31:
Mujer kikap( a la derecha con Jesus Manuel Mager Hois a la izquierda.




Fg. 32:
Nifios kikapu y Jesiis Manuel Mager Hois (a la derecha).
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Ftg. 33:
FRANK BARRIENTOS (+), ex director del Museo Fort Duncan en Eagle Pass, Tex. e
Interconector con la tribu kikapu.




Quinta Seccion: La frontera entre Piedras Negras y Eagle Pass, Tex.

Ftg. 34:
Rio Bravo en la frontera Piedras Negras, Coah. y Eagle Pass, Tex.

Ftg. 35:
Letrero de Ia frontera México y Estados Unidos.



Ftg. 36
Campo de Golf, establecimiento anterior de los kikapt bajo el puente internacional del lado
estadounidense.




Séptima Seccion: Kickapoo Village y el casino Lucky Eagle

r=-

KiICHAPGD TRADITIONAL
TRIBE DF TEXAS
————-

WKAPg,

%g casino
Tyt

Ftg. 37
Letrero direcctonal para la tribu kikapi y su casino Lucky Eagle.

Fig. 38:
El camino a Kickapoo Village.



Ftg. 39:
Calle cerca de la entrada a Kickapoo Village y casas modernas.

Ftg. 40:
Calle en el interior de Kickapoo Village.




Ftg. 41:
Casas modernas y tradicionales en Kickapoo Village.

Ftg. 42:
En el interior de Kickapoo Village.



Ftg. 43:
Entrada al casino Lucky Eagle en Kickapoo Village.

Ftg.44:
Casino Lucky Eagle y estacionamiento.




Septima Seccién: La Elementary School en Rosita Valley

Ftg. 45:

Ftg. 46:
Vegetacion cactacea en el campo de Rosita Valley.



Ftg. 47:
Elementary School en Rosita Valley, Tex.

Ftg. 48:
Grupo de estudiantes en la Elemantary School, Rosita Valley, Tex.
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