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INTRODUCCION

Entre la esperanza de un universo y el pluralismo de un mundo,
entre una suma sistematica y el crecimiento irreprensible de la diferencia
MICHEL SERRES"

Pensar, pensarse y actuar, desde la relacion constitutiva entre uno mismo y los demas, lo
idéntico y lo diferente, ha conformado implicita o explicitamente, conciente o
inconscientemente, el corazén del proceso humano de las civilizaciones historicas y
presentes desde el simple hecho de nuestro ser social. Tal relacion, en donde el yo y el
otro, el nosotros y los otros se desvelan bajo multiples caras, motor del actuar con miras
al tiempo pasado y el porvenir, se ha erigido tanto como sustrato esencial de las
reflexiones filos6ficas como de los sistemas de creencias con sus implicaciones practicas
en el desarrollo de la vida cotidiana de las personas y los pueblos.

En la interaccion de los discursos y los hechos, estas figuras se han edificado como
referente de lo humano pero también de lo no humano, de la mismidad y la diversidad,
de la semejanza y la diferencia. Este abanico de representaciones del ser humano en
tanto no solamente Otro abstracto y paradigma, sino otros concretos culturales en un
espacio proximo o lejano, e histdricos en un tiempo igualmente proximo o lejano ha
Ilevado a la jerarquizacion, inclusion o exclusion de sociedades y grupos de personas en
el desarrollo historico de la humanidad.

La enunciacién de estas distancias, la percepcion de las proximidades o lejanias de
los otros con los cuales entretejemos vinculos simbolicos, desde continuidades o
discontinuidades historicas reales o imaginarias, han servido de pretexto o justificacion a
la salvacion, con toda su connotacion judeo-cristiana, de algunos otros y la eliminacién
de otros mas. Algunos son dignos de respeto, otros comparten “suficiente humanidad”

para ser dignos objetos al menos de aculturacion o explotacion, otros no son

! Michel Serres, Les cing sens, ED. Grasset et Fasquelle, Francia, 1985, p.262.



“suficientemente humanos” o iguales para simplemente ser vistos o dichos, para tener el
derecho de ser y de vivir.

El amplio espectro de hechos fenoménicos que expresan lo anterior recorre desde los
genocidios, etnocidios, odios, racismos, marginaciones, rechazos, exclusiones,
violencias politicas, hasta la explotacién de amplias capas de las sociedades por parte de
elites econdmicas y politicas. Plantea un sin fin de preguntas en torno a las innumerables
vias, e ideologias que las sustentan, de destruccion, agresion, subordinacion de los seres
humanos. Es decir de uno mismo.

Por ser parte de este siglo, me parece que esa diversidad de fendmenos expresa un
grave malestar social y un nivel de violencia mayor. Se suele sefialar por ello que el
siglo XX, de la modernidad, oscila entre la sombra y la luz con sus dos caras dentro de
un mismo proceso de la civilizacion y la barbarie, la barbarie a nombre de la
civilizacion.

Por otra parte, y de hecho desde una época muy antigua, esas violencias fisicas y
simbolicas se han ejercido particularmente hacia los individuos, grupos o sociedades
conceptualizadas como minorias en las jerarquias sociales inter o intra paises y
estigmatizadas bajo criterios religiosos, culturales, sexuales, etc.; una violencia directa y
estructural hacia las minorias visibles con el pretexto de las diferencias’.

Después de la segunda Guerra Mundial sin embargo los derechos humanos fueron
adquiriendo cada vez mayor campo de discusion y de accion dentro de las politicas de
los estados. La mayoria de las democracias se ha aparentemente erigido en contra de las
violencias del siglo, promoviendo a su vez un terreno fértil para una retérica de la
desdicha y un imaginario victimario que apunta hacia la necesidad de reparar las
impunidades y saldar las culpas historicas. La lucha contra el olvido hace del olvido un
agente activo para llenar la memoria social®.

Una dinamica que no obstante titubea entre el derecho a la diferencia y la diferencia

de derechos y que encuentra su mejor campo de accién en las minoridades®, de ahi el

2 Franz Lipenz, “Hacia el aprecio a las diferencias”, en VI Jornadas Lascasianas. La
problemética del racismo en los umbrales del siglo XXI, Universidad Nacional Auténoma de
México / Instituto de Investigaciones Juridicas, México, 1997, pp.409-428.

% Denis Salas, “L’inquiétant avénement des victimes”, en Revista Sciences Humaines, No 47,
Hors-Série, Francia, Diciembre 2004/ Enero-Febrero 2005, pp.90-93.

* Utilizo indistintamente los términos minorias y minoridades.
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desarrollo también en las Gltimas décadas de los derechos de las minorias dentro de los
derechos humanos. Los grupos o colectividades han ganado terreno en varios sentidos,
en especial en el reconocimiento de identidades colectivas, aunque el “privilegio” ahora
parece estar asociado a lo desfavorecido®.

Pero a pesar de los avances en derechos humanos, desde el fin de la guerra fria los
“enfrentamientos” no han perdido en intensidad o numero aunque aparecen como mMas

religiosos o/ y “étnicos™

. Esa situacién indica en trasfondo cierta apreciacion del otro y
en particular de la otredad étnica.

Y es que desde el uso griego de la palabra ethnos que remitia a lo exterior a la cité, lo
étnico siempre ha significado lo otro y ha estado presente en las distintas sociedades
humanas. El vocabulario en torno a lo “étnico” ha evolucionado desde entonces y
adquirié connotaciones particulares en las jergas sociales y politicas de épocas mas
recientes. A partir de la fragmentacion del “mundo” comunista en la década de los
ochenta en Europa, y particularmente desde los acontecimientos de Bosnia y Kosovo, lo
étnico se tornd un calificativo asociado a guerras nacionalistas.

De ahi su significado se extendié a través de los medios de comunicacion para
referirse a distintos fendmenos y conflictos de orden social relacionados con la
presencia de “extranjeros”. Mas recientemente empez06 a describir lo “extrafio lejano”
dentro de la vida cotidiana (objetos, musicas, etc.)’ o lo que se conoce comlnmente
como lo “exdtico”. En América Latina, los otros étnicos forman parte de la definicion
politica de los estados de lo propio pero en un sentido histérico y social de lo “extrafio
cercano” y en un sentido local muchas veces de resistencia o demarcacion dentro de lo
nacional.

En cualquier caso apelar a lo étnico para referirse a un grupo, una situacién o un

atributo, se funde en una separacion entre lo étnico y lo no étnico con base en una idea

® Tzvetan Todorov, El hombre desplazado, ED. Taurus, Madrid, 1998, p.272.

® Xavier de la Vega, “Rompre la chaine de la violence”, en Revista Sciences Humaines No 47,
Hors-Série, Francia, Diciembre 2004/ Enero-Febrero 2005, pp.76-77.

’ Jean-Louis Fournel y Jean-Claude Zancarini, “Ethnie/ethnique ou ‘I’ethnique, c’est les
autres’”, en Cités. Philosophie, politique, histoire, No 2, Presses Universitaires de France, Paris,
2000, pp.189-195.
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de nosotros y de los otros étnicos. O como lo sefialan Jean-Louis Fournel y Jean-Claude
Zancarini: “Lo étnico son los otros™.

Significativo al respecto es el hecho de que se ha explayado ante nuestros ojos desde
los ochenta un fendmeno mundial de resurgimiento de reivindicaciones étnicas. Brotan
otredades singulares, incluso algunas que parecian ya desaparecidas, asociadas a la
defensa de culturas ancladas en historias locales; unos otros definidos desde su ser étnico
dentro de la multiplicidad de otredades, las minorias — en términos politicos mas no
necesariamente cuantitativos — que forman parte de las sociedades actuales.

Y es que han resurgido también las conceptualizaciones de los otros como grupos
culturales con identidades presentadas a veces como esenciales y fijas, grupos
encerrados muchas veces dentro de los limites de la descripcion cientifica: las etnias.

Raices y desgarramientos, identidades fijadas a-historica y socialmente y centradas
en si mismas, o leidas como transitividades y abiertas a otros horizontes, violencias
hacia las minoridades, etnicidades en espacios conflictivos; tantas cuestiones que
manifiestan a primera vista la actualidad y modernidad de ciertos fendmenos que tienden
aparentemente a la “eliminacion” o “negacion” de lo étnico, a pesar de los grandes
paradigmas en boga como la democracia, la libertad, la igualdad, la justicia social y el
respeto de la diversidad, que podemos escuchar diariamente en nuestra vida.

De paradigmas justamente se trata, es decir conjuntos de esquemas formales tomados
como modelos teoricos y verdades absolutas e incuestionables, cuando la experiencia de
vida cotidiana tiende a agrietarlos en cada paso y tropiezo. En tanto modelos, es cierto,
no poseen la capacidad de recoger ni acoger en su seno la multiplicidad de las
experiencias humanas y simbolizan ante todo ideales aparentemente dignos de perseguir
0 vacios sociales urgentes que llenar.

Las singulares vivencias, sin embargo, ademas de no encajar frecuentemente en el
modelo, contradicen reiteradamente sus axiomas desvelando sus sin sentidos, ilusiones y
engafios. El sabio proverbio popular expresa que del dicho al hecho hay mucho trecho;
analogicamente la antropologia acostumbra interrogarse sobre las manifestaciones,

implicaciones y consecuencias de estas distancias.

8 Expresion retomada del titulo del articulo de J.-L. Fournel, op.cit.
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Una de esas otredades étnicas la conforman los Papagos u O’otham® del Noroeste de
México. Las reivindicaciones de sus derechos sociales y politicos en las Gltimas décadas
se han vinculado a su ser étnico. Esta orientacion me ha llevado a indagar la cuestion de
la etnicidad 0’otham como una estrategia social y politica, y ello desde varios angulos.

Al presentarse la problematica como de una otredad y étnica, en una primera parte de
este trabajo me ha parecido fundamental interrogar el sentido del término otredad. La
formulacion de la problematica, objetivos, hipotesis y metodologia de esa investigacion
derivan de esa interrogacion: al conocimiento del otro desde la antropologia y a las
posibilidades que ofrecen dos grandes perspectivas cientificas que se han denominado
monologismo y dialogismo.

La otredad o alteridad ha sido el centro de las reflexiones antropoldgicas desde su
nacimiento. Sin embargo, se suele considerar como un hecho dado, ontoldgica y
fenomenoldgicamente. Por esta cuestion, aunada a la orientacion tedrico-metodoldgica
de este trabajo de la etnicidad papago desde una perspectiva dialdgica y desde lo global,
nacional y local, el segundo apartado de esta parte se centra en las dimensiones y
figuras de la otredad. Se trata de una reflexién inspirada principalmente por le filosofia,
cuyo objetivo final respondié a la busqueda de un marco de reflexion y analisis de la
otredad étnica en estos ambitos asi como de las consecuencias de tal configuracion
epistémica.

El recorrido del analisis inicia pues, después de la larga pero necesaria digresion
anterior, por la contextualizacion de la configuracion de la otredad étnica desde lo
global. Asiento aqui algunas discusiones vinculadas a esta nocién en aras de tomar una
postura conceptual en ese amplio debate, asi como situar los efectos principales de la
globalidad sobre la diversidad étnica. En esta segunda parte, el camino sigue después la
configuracion de la otredad étnica, y en particular de los Papagos, desde la historia

nacional. Y es que desde la conquista y la colonizacion de Meéxico, y luego la

’ Los nombres Papago y O’otham (y otras designaciones) estan sujetas a discusion por las
mismas personas que se autoadscriben al grupo o por los investigadores. Utilizaré ambos
términos sin mayor distincién y de forma amplia por ahora pero mas adelante precisaré algunos
cuestiones vinculadas a esas denominaciones.
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construccion nacional y el indigenismo, se ha percibido e inventado al Otro étnico de
forma particular en ese ambito nacional. Un imaginario conformado por
representaciones y discursos historicos que contrastan finalmente con las circunstancias
de vida historicas verosimiles de los Papagos.

De lo global a lo nacional, paso a apreciar en la tercera parte la “mirada local”. Las
reivindicaciones “étnicas” y demandas sociales de los Papagos de los ultimos veinte
afios dejan vislumbrar una diversidad de voces en torno al ser étnico. Esas voces, y las
marcas de identificacion a las cuales recurren, ponen de manifiesto la busqueda actual de
visibilidad y autenticidad de los Papagos, en medio de un imaginario conformado por
discursos y representaciones desde la cual se sitian como otredad étnica. Lo ilustro
finalmente con los discursos y politicas de la Comisién Nacional para el Desarrollo de
los Pueblos Indigenas.

En esa encrucijada de lo Otro-global, el Otro-nacional y el otro-local, los Papagos
proponen una mirada y una expresion de su otredad. En el contraste y juego de esas
miradas se conforma pues su etnicidad como una estrategia politica. La respuesta a la
pregunta inicial, a saber por qué se recurre a la diferencia cultural para sefialar
problemaéticas sociales y econémicas de vida, me lleva a sugerir en el Gltimo capitulo, la
dindmica mas amplia en la cual se inserta ese resurgimiento étnico: un modo de
resistencia ante la logica actual de eliminacién y negacion de lo étnico.

Quiero subrayar para terminar que estos acercamientos constituyen un ensayo, es
decir “algo que se produce para ponerlo a prueba, para constatar si cumple sus objetivos,

para corregirlo o para desecharlo™®.

Mas precisamente propongo varias miradas,
perspectivas, angulos de lectura de lo étnico y la etnicidad en la época actual. Se trata
pues simplemente de aportar un algo a los temas de la otredad, la otredad étnica y la
otredad de los Papagos, dejando abiertas muchas preguntas, lineas de investigacion y

posibilidades de comprension.

19 sergio Ortega Noriega, Un ensayo de Historia Regional. EI Noroeste de México, 1530-1880,
Universidad Nacional Auténoma de México/ Instituto de Investigaciones Historicas, México,
1993, p.7.
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El Otro

Alguien se rie

Se preocupa

Sostiene mi cara, forzosamente, bajo el cielo
Permite que las palabras rodeen mi boca
Alguien quien tiene dinero, miedo y pasaporte
Alguien quien discute y ama

Alguien quien se agita

Alguien se mueve

Pero no yo

Yo soy el Otro

Quien no se rie

Quien no trae ninguna cara bajo el cielo
Y ningunas palabras en su boca

Quien es desconocido para él y para mi
No yo: el Otro: siempre el Otro

Quien no vence ni estara vencido
Quien no se preocupa

Quien no se agita

El Otro

Quien es indiferente

De quien no sé nada

De quien nadie sabe quién es

Quien a mi no me agita

Eso soy yo*!

1 Hans Magnus Enzsensberger (“Der Andere”, en Dreiunddreisig Gedichte (Treinta y tres
poemas), Phillip Reclam Jun., Stuggtart, Alemania, 1995), en y traducido por W.itold
Jacorzynski, Crepusculo de los idolos en la antropologia social: méas alla de Malinowski y los
posmodernistas, ED. CIESAS / Porrda, México, 2004, pp.108-109.
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I. EL CONOCIMIENTO DEL OTRO

La antropologia, social e historica, no vive ajena a las contradicciones o desfases entre
“discursos” y “hechos” sefialados en la introduccion. Por tanto, antes de interrogar al
mundo la antropologia debe interrogarse a si misma: ¢Como se ha pensado la otredad en
antropologia? Y, ¢por qué es preciso acercarse a un modo dialdgico para aprehender la
otredad étnica? Tales reflexiones son las que sustentaron tanto la forma de llevar a cabo
el estudio, como las lineas tedricas y el modo final de exposicion del analisis, y es
preciso abordarlas antes de explicitar la problematica, objetivos y metodologia de esta

investigacion.

I. El conocimiento del otro

1. La otredad en antropologia

La otredad o alteridad orientada hacia la cuestion de la identidad y diferencia del ser
humano, la unidad y la diversidad y el contacto cultural dieron pauta al nacimiento de la
disciplina antropolégica y han conformado por lo tanto el nicleo de sus reflexiones.™
Tal otredad no se deriva sin embargo de cualquier tipo de diferencia. Resulta de una
extrafieza frente a seres humanos percibidos no desde sus particularidades individuales
sino,

“como miembro de una comunidad, como portador de una cultura, como heredero de

una tradicién, como representante de una colectividad, como punto nodal de una

estructura permanente de comunicacion, como iniciado en un universo simbolico, como

participante de una forma de vida distinta de otras, como resultado y creador de un

proceso historico especifico, tnico e irrepetible”*?,

2 Algunos autores como Philippe Laburthe-Tolra y Jean-Pierre Warnier definen de hecho la
etnologia como el resultado de una ecuacion entre crisis de civilizacién y contacto cultural que
posibilitd la toma de conciencia de la diferencia cultural y el cuestionamiento de las normas
sociales propias. En Ethnologie, anthropologie, ED. Presses Universitaires de France, Paris,
1994, p.17.

13 Esteban Krotz, La otredad cultural entre utopia y ciencia. Un estudio sobre el origen, el
desarrollo y la reorientacién de la antropologia, ED. Fondo de Cultura Econdmica /
Universidad Auténoma Metropolitana, México, 2002, p.59.
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El otro existe en su relacion con una cultura y una sociedad, como objeto cultural. Para
aprehender este objeto se han elaborado distintos paradigmas, el primero de los cuales,
instaurado en antropologia por Bronislaw Malinowski, correspondia al “realismo”
cientifico. Las ideas de objetividad e imparcialidad subyacentes condujeron a plantearse
la ausencia de prejuicios del observador. Una consecuencia de tal planteamiento fue
sustraer al otro de su ser como sujeto, un derecho reconocido exclusivamente para el
antropologo.

Desde entonces, numerosas discusiones antropoldgicas han llevado a replantearse las
cuestiones de la objetividad. No obstante, que sea desde el “realismo” o el “idealismo”
de los posmodernos en donde el otro es inventado o construido, surge la problematica de
coémo se concibe o construye el otro'*. Witold Jacorzynski lo resume de la siguiente
manera:

“Tanto Bourdieu, Chamboredon, Passeron como Geertz, Bartra y Wade definen al Otro

en términos de construcciones sociales contextualizadas en una jerga profesional de los

cientificos sociales (Bourdieu, et al.) o un estilo narratolégico del autor (Geertz), o una

conciencia colectiva de las sociedades y culturas a través del tiempo (Bartra), 0 una
situacion politica del mundo (Wade) o una satisfaccion terapéutica de los deseos de los
antrop6logos y sus culturas (Tyler). Aunque todos los autores mencionados, con la
excepcion de Tyler, asumen explicitamente la existencia real de otro, ninguno logra

definir claramente la supuesta relacion que el Otro construido guarda con el Otro real” a

excepcion de P. Wade™.

El autor desvela la necesidad de reparar, mas alla de saber si podriamos encontrar otras
figuras del otro en antropologia, en la distincidn entre el otro como construccion social y

el otro como hecho real, y la relacion ente ambos.

 W. Jacorzynski, op.cit., pp.71-138. Plantea cinco figuras del otro con base en ciertos autores
que considera representativos de las principales lineas antropoldgicas: el otro como una
construccion teorica a través de un intelecto deformador pero critico (P. Bourdieu, J.-C.
Chamboredon y J.-C. Passeron, Le métier de sociologue, 1975); una creacion o invencién
literaria y una interpretacion (Cl. Geertz, El antrop6logo como autor, 1989); un “salvaje” mitico
mas no real que nos sirve de espejo (R. Bartra, El salvaje artificial, 1997, y El salvaje en el
espejo, 1992); un ethnos que no es descubierto sino construido (P. Wade, Race and Ethnicity in
Latin America, 1997); y un ser ficcionalizado para fines evocativos del etnégrafo que poco tiene
que ver con la descripcion del mundo percibido (S. Tyler, Posmodern ethnography: from
Document of the Occult to Occult Document, 1991).

1d., p.102.
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Para ello es preciso reconocer la necesidad de una reflexion epistemoldgica que
permitiria, al establecer la forma en que el objeto esta construido desde las categorias del
pensamiento, esclarecer las justificaciones conceptuales y las categorias recurrentes de
explicacion de los fendmenos sociales y conllevaria igualmente el hacerlos visibles
dentro del texto antropolégico:

“Los antropdlogos hablan sobre las construcciones, sociales o no, lo que les involucra

en los debates filosoficos y metafisicos. Los antrop6logos tienen dos opciones: o bien

asumiran tacitamente la naturaleza ontoldgica de la ‘persona’ y se dedicaran a escribir

etnografias o bien, antes de ir a campo, repensaran los fundamentos tedricos de sus

propuestas y los haran visibles. La primera opcion es ingenua, simplista y poco

ambiciosa”?®,

Desde este tipo de consideraciones, se ha sefialado una crisis de los fundamentos de la
antropologfa atn en la actualidad”’, y la importancia de recurrir a otras disciplinas
sociales como la filosofia y la filosofia de la ciencia para subsanarla.

No deja de sorprender sin embargo en este contexto de replanteamiento que en la
construccidn del objeto de estudio en las ciencias sociales y desde esta misma apelacion,
actualmente los otros siguen siendo apreciados generalmente como sistemas simples y
cerrados con una ldgica de auto reproduccion interna que se bastaria a si misma; una
aseveracion dificilmente sostenible en una época en donde se entrecruzan numerosos
factores desde lo global hasta lo local y que afectan directamente la vida de las personas.

Ahora bien, tocante a las problematicas de lo étnico, la investigacion antropoldgica se
ha desarrollado en las ultimas décadas en el contexto de una expansion de toda una serie
de movimientos independentistas, anticolonialistas y antiimperialistas*®. Esta situacion
guarda una estrecha relacion con el “boom etnologico de los Gltimos afios”, que pone la
temética de la identidad étnica y las relaciones interculturales en el centro de los
intereses antropoldgicos'®.

Lo étnico como lugar comdn y politizado del pensamiento antropologico conduce
asimismo a la imposibilidad aparente de no inscribirse dentro de una postura particular

cuando se aborda la cuestion indigena. Los estudios que tratan del tema sufren, por un

1., p.117.

7 Como bien lo describe E. Krotz, id., pp.17-48.
81d., p.25.

¥1d., pp.17-20.
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lado, de un gran descrédito asimilandose a una perspectiva indigenista y anulando asi su
interés cognoscitivo: se arrojan dentro del hoyo negro de lo anti-moderno. Se presentan,
por otro lado, desde los idolos del paternalismo y romanticismo como una des-
culpabilizacién pretendiendo salvar a esos otros: el rescate de lo tradicional. Pero lo
tradicional como hoyo negro o idolo se nutre de hecho de la misma ideologia.

¢Coémo salir de la encrucijada de esas falsas dicotomias? El antropdlogo Francgois
Laplantine, cuyas vivencias personales se han nutrido de su constante transitar entre
Europa y América Latina, plantea una reflexion fundamental al respecto. Sefiala esa
aparente oposicion entre una identidad tradicional “fija” y una moderna, desarraigada:

“Por un lado el anclaje, por construccion de una identidad similar a la propiedad privada,

por otro lado la vagancia ligada a la duda de lo que se es (...). Por un lado, el apego (a su

terrufio, su cultura, su profesién, su marido, su mujer, su amante), por otro lado, el

desgarramiento o el desapego”®.

Es decir el enraizamiento simbolizado por la permanencia, retorno o referencia
simbolica a su territorio de origen geografica y culturalmente situado, en un extremo del
continuum de la identidad anclada; el desgarramiento o la identidad des-anclada, en un
espacio simbdlico que traspasa cualquier frontera y que refleja en el imaginario social
una “des-identidad”.

Una aparente dicotomia que conlleva asimismo distintos modos de aprehender
también el mundo. Este autor se pregunta entonces por qué no se puede pensar 0
nombrar el “entre-dos”, los espacios construidos a partir del paso, el viaje entre
posiciones que no son irreversibles, las identidades como transitividades abiertas y no
esencialidades cerradas.

Esta reflexion conduce a sopesar los peligros de un pensamiento que separa y
excluye, al considerar el auge de los comunes conceptos antropoldgicos como etnia,
identidad étnica, grupo étnico, grupo o pueblo indigena, comunidad, etc. que tienden a
encerrar a las personas en unidades imaginarias. Una atencion detenida merece ser
portada sobre dichos conceptos, no necesariamente con el objeto de prescindir de ellos

sino para vislumbrar sus limitaciones y aportes, al igual que delimitar claramente la

% Frangois Laplantine, Transatlantique. Entre Europe et Amériques Latines, ED. Payot &
Rivages, Paris, 1994, p.16. Nota : todas las traducciones en este trabajo son mias.
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vivencia de las personas con relacion a estos fendmenos “étnicos” del uso politico de
es0s conceptos.

Que sea entonces desde los discursos ilusorios sobre igualdad o el relativismo
exacerbado de respeto a la diversidad, una preocupacion reside en saber desde qué
proyecto ético-politico se encajan a los otros en tales concepciones. Y es que para
interrogarlos al igual que establecer un dialogo con ellos, mas alla de sus
representaciones dentro de la escritura cientifica y su mencion como justificacion del
texto, la antropologia se erige como un acto y una escritura politicos. Por 1o mismo debe
edificar su pensamiento y su conocimiento sobre un principio ético de bldsqueda de una
verdad, parametro orientador mas no realidad alcanzable. Pero como deber ser que le
otorga ese ser ético, su ideal consiste en incluir y no excluir a los sujetos que le permiten
vivir.

Finalmente, estos sefialamientos llevan a pensar la relacion entre el otro como sujeto
y objeto, como construccion social y hecho real a partir de un cuestionamiento sobre la
posibilidad real de escindir el observador en dos: el observador objetivo e imparcial y el
sujeto, humano pues, y definitivamente siempre parcial. Uno de los propios “padres” de
la antropologia, Bronislaw Malinowski, no resistio en su diario de campo que, claro estd,
fue publicado péstumo sin su consentimiento, en desvelar que escribia su antropologia
como un sujeto dolorosamente humano. Reconciliar, en el texto, ambas “caras” no
impide en ningn momento la pretensién de hacer ciencia.

La vivencia de la otredad como una experiencia cotidiana natural define al otro ante
todo como un sujeto, una conciencia igual a la mia en el lenguaje bajtiniano, mas alla de
sus adscripciones politicas, culturales, sociales o religiosas. El otro representa la
alteridad desde la cual uno se retroalimenta a diario y sin la cual no podria simplemente
vivir.

Pero también existe la imagen sobre los otros resultantes de las jerarquias sociales
entre individuos, grupos y sociedades y muchas veces esencializando, generalizando,
subordinando el sujeto a una colectividad inamovible al igual que un cliché o una
fotografia. El otro es igualmente un ser que se autoidentifica, por “costumbre” o
“estrategia”, con una colectividad y marca su diferencia con otras colectividades. Y es

finalmente un ser que es identificado, etiquetado, categorizado como peligro a nombre
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de grandes discursos racionalistas, cientificistas, nacionalistas o de otros tipos y que se
puede por lo tanto aniquilar.

En suma el otro como experiencia 0 como abstraccion a partir de la cual todas las
aberraciones son posibles. El otro como extrafio, extranjero o conocido; como peligro o
posibilidad de mi vida. Dilemas que se pueden resumir finalmente en las preguntas
sugeridas por esa aparente paradoja: ¢el otro es mi semejante o mi diferente, es igual a
mi o0 no lo es, merece el mismo trato que se me da o no? ;Unidad o diversidad y
pluralidad? Como escribe Tzvetan Todorov quiza la cuestion estd “en saber hasta donde
se extiende el territorio de la identidad, y en dénde comienza el de la diferencia, y qué
relaciones, exactamente, guardan estos dos territorios™?".

Las fronteras entre unos y otros son resbaladizas, flexibles, relativas y siempre es
muy peligroso tratar de encerrar a los demas o a si mismo dentro de unos limites muchas
veces mas imaginarios que reales, dentro de categorias que olvidan muchas veces que la
otredad o alteridad constituye ante todo una vivencia. Mismos limites que pone la
descripcion cientifica cuando pierde de vista lo anterior.

Una posibilidad muy pertinente a mi parecer para abordar las cuestiones anteriores, es
orientar la investigacion desde lo que se ha nombrado el dialogismo, por oposicion al
monologismo, tanto en la relacion entre la ciencia y el investigador, y su objeto o sujeto
de estudio, como la construccién teorica y en el encuentro con los sujetos en el trabajo
de campo. Pone en tela de juicio en un primer momento el discurso cientifico y sus
posibilidades asi como la relacion entre la epistemologia, la metodologia y las técnicas
de investigacion. Mijail Bajtin®?, desde su fuerte critica al gnoseologismo heredado de la

cultura filosofica del siglo XIX 'y XX, nos permite acercarnos a estas cuestiones.

21 Tzvetan Todorov, Nosotros y los otros. Reflexion sobre la diversidad humana, ED. Siglo XXI,
México, 1991, p.115.

22 \er Mijail Bajtin, Yo también soy (Fragmentos sobre el otro), ED. Taurus, México, 2000;
Estética de la creacion verbal, ED. Siglo XXI, México, 2003a; Pour une philosophie de I’acte,
ED. L’age d"homme, Francia, 2003b.
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2. Cientismo y monologismo

El cientismo y monologismo cientifico derivado de la idea de objetividad de la filosofia
contemporanea, presenta el pensamiento como una abstraccion configurada a partir de
una conciencia Onica y unitaria. La larga cita siguiente muestra claramente las
implicaciones de esa logica:

“La unidad de realizacion del acontecimiento se sustituye por la unidad de conciencia,

comprension del acontecimiento, y el sujeto como participante del acontecimiento se

convierte en sujeto de un conocimiento indiferente y puramente tedrico del
acontecimiento. La conciencia gnoseolo6gica, la conciencia de la ciencia es una
conciencia Unica y unitaria; todo aquello que es tocado por esta conciencia debe ser
definido por ella misma, y toda determinacién debe ser su determinacion activa: toda
definicion del objeto ha de ser definicidn de la conciencia. En este sentido, la conciencia
gnoseoldgica no puede tener fuera de si otra conciencia, no puede establecer una
relacién con la otra conciencia, que es autbnoma y no se funde con ella. Toda unidad es

su unidad y no puede permitir la existencia de otra unidad independiente a su lado

(unidad de la naturaleza, unidad de la otra conciencia), que es unidad soberana que se le

opone con su destino no definido por otra conciencia. Esta conciencia Unica crea y

forma su objeto sélo como tal, pero no como sujeto, y el sujeto mismo viene a ser para

ella solamente un objeto més. El sujeto se comprende y se conoce s6lo en tanto que
objeto, y solamente una valoracion lo puede convertir en sujeto portador de su vida con

sus propias leyes que vive su propio destino™?,

De este modo de conocer se derivan varias cuestiones. En primer lugar, el conocimiento
se conforma como un acto abstracto basado en una serie de conceptos insertos dentro de
una unidad que explicaria a un mundo objetivo desde una comprension y logica internas
mas alla de los fendmenos y los sujetos concretos.

Por lo tanto, se extrae aparentemente de ese mismo conocimiento tanto al sujeto
cognoscente como al sujeto conocido. El investigador se sitGa por encima de sus
vivencias personales adoptando la posicion de un tercero que no habla en nombre propio
sino desde un discurso ajeno. Toma el papel pues del cientifico, el ingeniero, el fisico o

el antropdlogo y se coloca en ese sentido a si mismo como objeto.

% M. Bajtin [2003a]., id., p.84.
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Pero como objeto que aprecia el mundo, es también un sujeto: el sujeto que enuncia
los fendmenos desde su lugar propio de “representante” de la ciencia y su posicién
“objetiva” de cientifico. Significa que es el Unico sujeto de la relacion cognoscitiva por
ser quien posee la verdad.

Tal verdad es la que permite la construccion del objeto de conocimiento. Los sujetos
que participan de los fendmenos estudiados representan una imagen convertida en
concepto, es decir que la referencia, cuando la hay, a la experiencia, vida y verdad de las
personas es solamente incidental. Las personas, los otros, son aprehendidos fuera de una
relacion entre sujetos, entre el yo y el otro: desprendidos de su ser concreto, son cosas
dentro del objeto enunciado.

El monologismo se erige asi como un pensamiento separador que presenta varios
dualismos: existe el conocimiento, la conciencia una y unitaria y el universo tedrico por
un lado, los acontecimientos de la vida y los hechos concretos, individuales y singulares
por el otro lado. En suma, el contenido del conocimiento se desprende del acto del
conocimiento.

Pero por ser un conocimiento basado en una pregunta que no espera ninguna
respuesta, se hace pasar sin embargo por el mundo mismo. * Y es que el mundo es,
desde esta logica, uno en sentido de universal, vacio e improductivo, basado en lo
l6gicamente idéntico, la repeticién y el principio de las series.®® Se plantea aqui por
excelencia la cuestion de la identidad y la diversidad dentro del pensamiento cientifico.

El método que deriva de lo anterior descansa finalmente en un discurso analitico y
abstracto, que conlleva como apunta Michel Serres a un conocimiento,

“claro y distinto [que] resulta del andlisis que divide o separa, irreprensiblemente

asqueado de lo confuso. Separar o dividir supone un espacio y distinguir pica en él o

sobre él una localidad singular, todas estas operaciones topolégicas simples (...). Ahora

bien, la teoria del conocimiento, que denuda y no quiere anudar, sélo tolera las

operaciones inversas o analiticas: recortar, deshacer, sustraer, dividir, diferenciar.

Destruir. Analizar quiere decir destruir.”?

24 M. Bajtin [2003b], op.cit., pp.23-25.
% M. Bajtin [2003a], op.cit.., pp.64-68.
M. Serres, op.cit., pp.181-182.
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3. Hacia un conocimiento dialdgico?’

Por mas dificil que sea escapar a un modo monolégico de conocer si se considera
algunas cuestiones epistemol6gicas como qué es la realidad, qué podemos realmente ver
o si tenemos la capacidad de observar y pensar méas alla de nosotros mismos y nuestras
determinaciones sociales e historicas, es preciso proponer algunas observaciones sobre
la dinamica social en donde se inserta tanto el conocimiento en general como los
fendbmenos humanos.

Si bien el conocimiento puede presentarse desde una logica unitaria considerandose
como una conciencia Unica, existen en si otras conciencias, de los sujetos individuales o
colectivos. La cuestion fundamental reside en la relacion que se establece con éstas,
explicita o implicitamente, y el valor atribuido a cada una. Es posible plantearse el
vinculo en ese sentido entre conciencias que serian equitativas por utilizar una expresion
bajtiniana.

Maés alla de esta relacion y de cualquier modo, los sujetos, de la antropologia o en
general, no dejan de ser justamente sujetos por mas que se anulen discursivamente como
tal. Su conocimiento s6lo es posible a partir de una comunicacion dialdgica que los
reconoce necesariamente como otros yoes.

Esta forma de comprender el conocimiento, configurado en primer lugar como un re-
conocimiento, pone en cuestion de hecho la posibilidad de hablar realmente de un
conocimiento tratandose del monologismo. Y es que una pregunta que no espera
respuesta, una voz que no se construye a través de otras voces, pone entre dicho la
posibilidad de sentido. No existe pues un sentido-en-sf sino sélo para otro sentido.?

¢Qué significa entonces conocer desde una relacion dialégica? Supone a la vez que
reconoce una forma de comprension, la cual sin embargo no conlleva ponerse en el lugar
del otro, un acto por principio imposible, ni creer hablar por el otro ya que en el

dialogismo no se afirma,

?” No me refiero directamente a la vertiente de la antropologia llamada dialgica, la cual sin
embargo se inspira fuertemente de M. Bajtin entre otros autores. Cabe sefialar que los principales
representantes de esa perspectiva son Tedlock, Rabinow, Dwyer, Crapazano y Shostack.

%8 M. Bajtin [2003a], op.cit., pp.367-368.
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“una pasividad del autor que s6lo hace montaje de los puntos de vista ajenos, de las

verdades ajenas, rechazando totalmente su propio punto de vista, su propia verdad. No

se trata de esto, sino de una interrelacion absolutamente nueva y especial entre la verdad

propia y la verdad ajena. El autor es profundamente activo, pero esta cualidad suya tiene

un carécter dialégico. Una cosa es ser activo en relacion con una cosa muerta, un

material sin voz que pueda ser modelado y formado de cualquier manera, y otra cosa es

ser activo con respecto a una conciencia ajena viva y equitativa. Es una actitud

interrogante, provocadora, contestataria, complaciente, refutadora, etc., es decir, es la

actividad dialogica que no es menos activa que la actividad concluyente, cosificante, la

que explica causalmente y mata, la que hace callar la voz ajena en argumentos sin

sentido”?.
Comprender significa igualmente comprender mi deber con respecto al sujeto a partir de
mi participacion responsable y no la abstraccion de mi mismo. Esta responsabilidad
conduce a un pensamiento participante que parte de un conocimiento desde el acto
realizado por los sujetos, el acto de conocimiento del investigador al igual que las
vivencias concretas de las personas del estudio. * Es lo que M. Bajtin denomina el ser-
acontecimiento: “Del interior, el acto no ve solamente un contexto uno, sino también un

contexto Unico concreto, un contexto Gltimo al cual refiere tanto su sentido como su
hecho™.

Se trata, en suma, de construir un “documento con firma”, tanto del investigador
como de los sujetos, convirtiendo la palabra ajena en una palabra propia-ajena (o ajena-
propia)®, en una relacion reciproca entre pensamiento y realidad, es decir al igual que el
artista, “saber encontrar un enfoque esencial de la vida desde el exterior”*3,

Y es que el método dialdgico constituye un estilo de pensamiento que ofrece la
posibilidad de ver y comprender los demas puntos de vista como un evento Unico y no

una abstraccion del ser. De ahi que M. Bajtin hable de heterociencia, eso es una

2 1d., pp.325-326.

%0 M. Bajtin [2003b], op.cit., pp.30-39.
311d., p.52.

%2 M. Bajtin [2003a], op.cit., p.367.
%1d., p.167.

26



dialogicidad de la comprension, como vision de sentido de un fendmeno “en si mismo”
en donde el hombre vive dentro de un mundo, un entorno y un horizonte propios.®*

No se trata pues de yo y del otro, de yo o el otro solo, sino de “yo también soy”: la
exotopia, otro concepto bajtiniano, nos habla exactamente de ese hombre en el espejo,
del privilegio del lugar propio y Unico para ver. Como lo sefiala T. Todorov la exotopia
“es la no pertenencia a una cultura dada, un principio asemejable a la etnologia™®. Y al
preguntarse si se conoce algun vez a los otros, o bien algo distinto de uno mismo, apunta
que “la exterioridad del sujeto que conoce no es tan sélo una desventaja, también puede
ser un privilegio (...) [y] el conocimiento de los otros es un movimiento de ida y vuelta:

quien se contenta con sumergirse en una cultura extranjera se queda a medio camino.”*

Il. La etnicidad o’otham como estrategia politica

Ahora bien, ¢como encontrar un enfoque esencial del sentido de etnicidad de los
O’otham desde el pensamiento antropoldgico? Es preciso situar en un primer momento

algunos antecedentes a esta problematica.

1. Antecedentes y contexto

Desde un lugar y tiempo concretos, personas que se (auto)definen como miembros de la
colectividad étnica Ilamada Papago o Tohono O’Otham, han dado a conocer ciertas
problematicas en torno a sus condiciones de vida desde las décadas de los ochenta y en
particular los noventa en los estados de Sonora en Mexico y Arizona en Estados Unidos.
Residentes de una region inhospita por las condiciones ecoldgicas extremas y
socioeconomicas desfavorables, sus demandas socioeconémicas — tierras, trabajo, etc. —

parecen guardar sin embargo una estrecha relacion con la reivindicacion de su

% M. Bajtin [2000], op.cit., pp.22-23 y 152-155. La heterociencia remite asi para este autor a esa
pluralidad de visiones, horizontes y conciencias a partir de las cuales deberia conformarse
dialégicamente el discurso cientifico.

% Tzvetan. Todorov, Las morales de la historia, ED. Paidos, Barcelona, 1993, p.26. El autor se
remite aqui a la idea de exotopia de M. Bajtin.

% Tzvetan Todorov y otros, Cruce de culturas y mestizaje cultural, ED. Jicar, Espafia, 1988,
pp.9-30.
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ascendencia y particularidad étnica — cultura antigua, territorio sagrado, etc.: erigen su
“lucha” desde su otredad étnica diferenciable y vuelta visible.

Si ampliamos la mirada a un ambito nacional, se han dado en las Ultimas décadas
varios movimientos sustentados en reivindicaciones étnicas. En México, los numerosos
“pueblos indigenas” han cobrado gran visibilidad en los discursos politicos en particular
desde el levantamiento zapatista en 1994. Se han insertado dentro de un gran debate en
torno a los derechos indigenas y el respeto a la diversidad. Pero mas alla de la retodrica,
parecen encontrarse escondidos en los rincones de los paises, ocultos, des-aparecidos.
No hay que olvidar que el estado nacion mexicano arrastra una violencia historica hacia
los grupos étnicos.

En este sentido, surge una fuerte contradiccion entre los esfuerzos de etiquetarlos y
sefialarlos como problematicos en los discursos politicos nacionales, de la misma forma
gue académicos; y su presencia real en la escena politica pablica nacional, practicamente
inexistente, asi como su nivel de vida considerado entre los méas bajos. Debido a lo
anterior, al igual que en muchos paises del mundo, en las ultimas décadas en Mexico los
grupos étnicos han manejado aparentemente su etnicidad como una estrategia de
reivindicacion politica.

Los procesos de diferenciacion y reivindicacion culturales se insertan en efecto en
procesos que desbordan los marcos nacionales y locales. Dentro del gran debate sobre la
interrelacién entre lo global, lo nacional y lo local en ciencias sociales, en menor medida
en antropologia, se ha puesto de manifiesto lo que algunos autores aprecian como
dinamicas contradictorias o complementarias de los fendmenos de “homogeneizacion” y
“heterogeneizacion” con sus procesos subsecuentes de integracion y diferenciacion
culturales. Esa “dindmica” general hunde finalmente sus raices en los fenémenos
denominados mundializacion, globalizacion o globalidad, sustentados a su vez en el
sistema geopolitico y econémico mundial.

Hablar de integracion y diferenciacion a la vez, podria de hecho aparecer como una
contradiccion. Mas alla, se podria suponer a priori que ambos fendmenos responden a la
I6gica de un sistema mundial cuya tendencia es la agresion hacia lo particular,
trastocando constantemente el derecho de las personas de ser y de vivir y reduciendo a

muchos individuos, grupos y sociedades a una lucha por la sobrevivencia.
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La diversidad cultural se encuentra en ese contexto en una situacion particularmente
sensible. Y es que han resurgido también las conceptualizaciones de los otros como
grupos culturales con identidades presentadas a veces como esenciales y fijas. En este
sentido, si bien esta agresion fisica y simbolica se dirige potencialmente hacia cualquier
blanco, su campo de accion abarca preferentemente lo que se define desde los discursos
politicos como lo minoritario y lo otro cultural. Mas un argumento discursivo que real en
términos cuantitativos, lo minoritario se construye en efecto en primer lugar como grupo
cuyas caracteristicas se oponen al ser ciudadano de las sociedades democraticas en tanto
individuo y sujeto social y politico singular.

El otro colectivo, en particular lo étnico, se presenta asi como una amenaza y apelar a
lo étnico para referirse a un grupo, una situacién o un atributo, dista mucho de ser neutro
0 como un hecho que remita meramente a cuestiones culturales — si es que se entiende lo

cultural como un &mbito separado de lo politico.

2. Problematica y objetivos

De los antecedentes sefialados, surgen numerosos cuestionamientos: ;Cémo comprender
y explicar el “auge” actual de grupos que se abanderan detras de su ascendencia étnica y
particularidades culturales en un mundo que arroja continuamente violencia y
destruccion de los seres humanos, especialmente cuando conforman colectividades
culturales vistas como tradicionales? ;Cémo abordar la singularidad étnica defendida
por los Papagos®’ de México y Estados Unidos dentro de este contexto? ;Qué relacion
guarda la reivindicacion de esa singularidad étnica con la légica mundial y nacional de
violencia hacia la otredad étnica? Finalmente, y en trasfondo, ¢qué significa que cierta
diversidad cultural “geograficamente situada” se identifique y separe bajo la categoria de

lo étnico y otra no?

% La propia denominacion “Papago” es cuestionada por ciertas personas que se adscriben a ese
grupo étnico y prefieren autonombrarse “O’Otham”, “O’odham”, “Tohono O’otham”, etc.
Regresaré en la tercera parte de este trabajo sobre este punto pero cabe aclarar desde ahora que
utilizo el término “P&pago” no con una idea de “unidad étnica” o excluyente de otras
denominaciones, sino por cuestiones meramente practicas de la escritura.
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El problema de esta investigacién podria resumirse por lo tanto con la siguiente
pregunta: ¢Por que los Papagos de México han reivindicado publicamente desde los
noventa sus problematicas socioecondmicas de vida con relacion a su ascendencia étnica
y sus particularidades culturales para difundir? De esta manera, ¢;qué sentido de
etnicidad subyace a lo anterior?

Al considerar de forma a priori que las cuestiones en torno a las reivindicaciones
étnicas se insertan dentro de un contexto de violencia hacia la diversidad que se expresa
al nivel mundial y nacional, el primer objetivo de esta investigacion se orienta por lo
tanto a contextualizar y analizar la estructuracion social e histérica de esta violencia
hacia la otredad étnica. Al nivel mundial se trata de ubicar las consecuencias de los
procesos de diferenciacion cultural en el marco de la dinamica global. Al nivel nacional,
implica abordar la historia sobre los Papagos desde las politicas hacia los grupos étnicos
del estado nacién mexicano.

En segundo lugar, y partiendo de la idea de que lo anterior se sustenta igualmente en
una configuracion epistémica particular de la otredad, la busqueda se dirige a proponer
elementos de reflexidn en torno a esta nocion al igual que un acercamiento critico a los
discursos politicos y antropoldgicos sobre lo étnico.

En tercer lugar, desde una mirada local, se analizaran las reivindicaciones
sociopoliticas y sentido de etnicidad de los Papagos como una respuesta a lo anterior.
Para apreciar por qué han recurrido a la cuestiéon étnica para difundir problematicas
socioecondmicas que atafien a sus condiciones de vida, es preciso abordar finalmente sus
condiciones, organizacion social y problematicas de vida.

Pretendo por ultimo, al articular la relacion histérica y actual entre circunstancias
socioecondémicas desfavorables y “diferencia” cultural, y al cruzar las “lineas de fuerza”
de lo global, lo nacional y lo local, aportar una caracterizaciéon de la violencia hacia la
otredad étnica en la que se encuentran insertos los Papagos y que explicaria el manejo

sociopolitico que han hecho de su etnicidad.

30



3. Circunstancias de la investigacion

Si bien los elementos anteriores abarcan un campo que podria parecer muy amplio,
responden a cuestiones tedricas que han surgido de los lineamientos sefialados. Quisiera
ahora precisar algunas cuestiones que se desprenden de la metodologia y las
circunstancias de esta investigacion, y que ponen de manifiesto, asimismo, la estrecha
relacion entre técnicas, método y epistemologia.

La metodologia, en efecto, descansa sobre un “recorte” del mundo social, para lo cual
nos situamos “por encima” de éste para observarlo. Este recorte o cierre nos abre
menores 0 mayores posibilidades de conocimiento. EI método, las técnicas, y la teoria
que nos provee de metaforas para ordenar la informacién obtenida técnicamente, median
la construccion de este conocimiento o configuracion del mundo, asi como la denomina
Jests Galindo Céceres™.

El conocimiento fue construido en este estudio a partir de una serie de técnicas de

1239

obtencion y de analisis de los “datos”” gque encuentran su sustento en un acercamiento

etnografico al mundo social, como parte a su vez de una lectura antropoldgica de los

procesos sociales y culturales; asi:
“Las ciencias antropol6gicas se convierten en la accion de evidenciar formas y
contenidos del pasado, el presente y el futuro del género humano, para entablar un
didlogo entre el texto y la nocion de realidad que vivimos, con el fin de dar a conocer
socialmente el estado de cosas en que se encuentra la sociedad. Lograrlo significa estar
inmerso en las ciencias antropoldgicas y, por supuesto, estar ahi; como precepto es
convertir al especialista en un critico del mundo actual.”*

Desde esta perspectiva, la etnografia se entiende como una forma de aprehender lo real.

Consta de varios momentos o niveles. Un primer nivel denominado “etnografia de la

escritura” consiste en la recoleccion y andlisis de los datos escritos. Conformado por lo

mas comunmente conocido como investigacion de gabinete, significa contextualizar

% Jestis Galindo Céceres, Técnicas de investigacion en sociedad, cultura y comunicacion, ED.
Pearson México, 2000, pp.9-10.

% Las técnicas utilizadas fueron la observacion directa, el registro de la oralidad y el analisis
hemerogréfico y bibliogréfico. Para su desglose, ver Anexo |I.

0 Rafael Pérez-Taylor et al., Aprender-Comprender la Antropologia, ED. Grupo Patria Cultural
| CECSA, México, 2000, p.17.
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histéricamente el tema estudiado y hacer de los sujetos de interés un dato antropoldgico.
Por su parte, el trabajo de campo conduce a un descubrimiento de los procesos culturales
y sociales actuales de dichos sujetos. Esa “etnografia de la descripcion”, definida en un
espacio-territorio particular, parte de la experiencia directa del investigador. Esta Ultima,
al ser atravesada constantement por la palabra hablada, es decir la lengua como base de
la comunicacion tanto entre los sujetos mismos como entre el investigador y estos
Gltimos, se acompafia de una “etnografia de la oralidad”.**

La etnografia es pues un método para aprehender lo real. Contrasta generalmente con
una metodologia basada en una concepcién monolégica de la ciencia, y que parte de una
idea de determinismo y de limites en donde se supone que las mismas circunstancias y
causas producen los mismos efectos. Estos postulados, de principio mas no de hecho,
hacen de lo mdltiple constitutivo de la vida real una mera identidad y repeticion. Para
llegar a este equilibrio necesario para la conciencia unitaria, se anula por lo tanto el
medio y se eliminan las circunstancias inestables de la investigacion.

El camino recorrido en este trabajo proviene mas bien de ese enfoque dialdgico, en
donde la experiencia vista desde las vivencias singulares incluyendo las del investigador,
en tiempos y espacios concretos, denotan muchas veces mas del azar y el desorden y,

“La confusion [que] asocia, multiplica, vierte, anuda y no denuda, no deshace ni separa,

hace confluir lo no analizado: aqui esta el tiempo. Las operaciones inversas de distincion

se hacen en diversos espacios, las operaciones directas de la mezcla fluyen en tiempos

diferentes. Los gestos espaciales de la separacion dan lugar al conocimiento, los gestos

espacio-temporales de la confusion dan ocasion a la memoria.”*

Las circunstancias espaciales y temporales a las que se refiere este autor son todos estos
atractores extrafos, bifurcaciones, accidentes del relieve, que expresan irreductibilidad
de la multiplicidad y la singularidad, con la cual nos topamos siempre en las
investigaciones antropolégicas.

Solo es posible considerar estas circunstancias, segun M. Serres, desde lo que llama
la excursion. Consiste en un recorrido a través de lo local, las localidades, una forma de

pasar por un paisaje ensamblado por lugares que siempre obstaculizan pero que ahi

“1d., pp.11-15. Cabe aclarar que la descripcion realizada durante el trabajo de campo, sin
embargo, solo se convierte en evidencia al pasar por el proceso narrativo, es decir la escritura,
como lo plantea este autor.
*2 M. Serres, op.cit., p.187.
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estan. Se contrapone al método que sélo nos delimita, desde lo global y de forma
panoramica, nuestros puntos de partida y llegada, y la linea que va de uno a otro; y se
reduce a atravesar un desierto homogéneo. Por un lado, entonces, un paseo largo y dificil
a través de caminos seguidos al azar por los lugares de los paisajes; por el otro lado, vias
econémicas rectas, cartesianas y maximizadas, desde el panorama de un universo
uniforme.*?

No se puede escapar, sin embargo, por las necesidades mismas del juego entre teoria
y “dato”, entre método y excursion, a esta conexion entre lo global y lo local. Es
necesario pensar entonces desde la composicion:

“Componer requiere una tensién entre lo local y lo global, vecino y lejano, relato y regla,

la unicidad del verbo y la pluralidad no analizable de los sentidos, monoteismo y

paganismo, la autopista internacional y los pueblos alejados, la ciencia y las literaturas.”**

La composicion en este trabajo tuvo que tomar en cuenta una serie de circunstancias, en
particular por la multiplicidad de sujetos, posturas y perspectivas, que cabe recordar para
terminar este apartado. En primer lugar, parti en el trabajo de campo de los sujetos
concretos con base en una idea de red y no de comunidad, contrariamente al modo
comun de la antropologia que predefine un espacio geografico y social muy especifico
para la “obtencion de datos”. Mas aln, en los estudios vinculados a lo étnico, se da
generalmente por sentado que existe una cultura unitaria y autbnoma, una cuestion que
discutiré méas adelante.

Esta red, entendida como modo de abordar lo maltiple constitutivo de la vida real al
igual que las singulares vivencias de las personas, y hasta donde me ha sido posible,
apunta a diversas cuestiones tanto “etnografica-practicas” como “metodoldgica-
tedricas”, por asi decirlo.

En primer lugar dependio de las posibilidades concretas de contacto con las personas
en términos de tiempos, espacios, acceso, y encuentros casuales; y que me han obligado
a recorrer un espacio geografico amplio en el estado de Sonora, con una muy breve
visita a la reserva de Sells en Arizona, Estados Unidos, donde residen miembros de la

Nacion Tohono O’odham.®.

% 1., pp.284-308.
“ 4., p.266.
45 \er Anexo 2.
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Maés alla de esa cuestion practica, la dindmica misma de los encuentros con las
personas en el trabajo, en términos sociales, me ha sugerido la pertinencia de este
método para alcanzar una variedad de voces, desde lugares de enunciacion distintos
sobre la etnicidad papago. Cada voz se ha tomado como una particularidad, desde una
viviencia singular de o en relacién con lo Papago e irreductible a una colectividad. En
ese mismo sentido, tomé en cuenta como actores sociales tanto a personas que se
autoidentifican como Papagos, como a otras que simplemente estaban relacionados o
presentaban un discurso sobre ellos.

Sélo al partir de los sujetos me ha sido posible encontrar por las similitudes de
algunas voces un imaginario colectivo mayor con sus distintos angulos. Al haber
construido un concepto de grupo étnico y con una posible “muestra” en una comunidad,
no hubiera podido tejer, desde mi punto de vista, un entramado de varias voces con
respecto a la problematica del estudio, reduciendo asi la complejidad social a algo no
verosimil con respecto a la realidad.

Otras circunstancias se conforman por los contextos de las personas. Y es que los
sujetos construyen su sentido de vida desde elementos tanto materiales como simbolicos
por utilizar una dicotomia frecuente en antropologia; a partir de ellos entretejen su vida
cotidiana. En ese sentido, no se tratd en ese estudio de partir de uno de esos aspectos,
como si pudieran aprehenderse aisladamente®, sino de llegar a los distintos elementos
que parecian determinantes en las vivencias de los sujetos y que remiten a su
apropiacion del entorno material y social. De ahi que este trabajo aborde tanto sus
condiciones materiales de vida como un imaginario social en el cual estan insertos y
desde donde definen su etnicidad.

En el cruce de esos elementos ha sido posible apreciar la existencia de unidades ya
mas en sentido tedrico del sentido de etnicidad de los Papagos y su manejo. En efecto,
en los distintos elementos sefialados se entrecruzan “lineas de fuerza” y correlaciones de
poder demarcadas desde lo global, lo nacional y lo local. En el complejo contexto que

conforman, existen sin embargo asimetrias por el peso de cada una. Deben ser tomadas

* Un estudio en donde se muestra claramente la imposibilidad de separar las determinaciones
técnicas de las simbolicas es el de Philippe Descola, La selva culta. Simbolismo y praxis en la
ecologia de los Achuar, ED. ABYA-YALA / Instituto Francés de Estudios Andinos, Ecuador,
1988.
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en cuenta si no se quiere aislar el fendmeno del mundo en que sucede. Es en la
interaccion de estas “lineas de fuerza” que es posible aprehender una unidad teorico-
discursiva de lo étnico.

Dicho en otras palabras, el camino recorrido delimito la interaccion y contraste entre
voces, vivencias, representaciones y discursos insertos en sus temporalidades,
espacialidades e historicidades: unidades de acontecimiento de los sujetos, teoricas y
dicursivas, sociales e historicas, y en donde se insertan las reivindicaciones y el sentido
de etnicidad de los Papagos.

Se lleg6 con ello a analizar la violencia hacia la otredad étnica, si se entiende ésta
como las formas de “negar” o “eliminar” las unidades de acontecimiento, en los
discursos al igual que en los hechos, de los sujetos. ;Qué pasa entre lo Papago como
“acto vivido” y como “acto discursivo”. ;Se concibe ese “ser Papago” desde el sujeto
gue es 0 como una abstraccion y un objeto? ¢Remite lo étnico a otros historicos y
sociales 0 a discursos sobre estos otros? ;Qué relacion existe entre ambos? (En esa
relacion existe una referencia o ausencia de a la vivencia de las personas? Es decir
también, ¢el otro se concibe como un sujeto con carécter concluso y cosificado, y desde
una conciencia superior, o inconcluso y personalizado, y desde conciencias equitativas?

Finalmente, he considerado distintos tiempos para asentar los antecedentes y el
contexto historico y social: desde la época colonial para la historia de los Papagos; desde
el periodo posterior a la segunda guerra mundial y particularmente desde la década de
los noventa para la configuracion de lo étnico a nivel mundial y las politicas del estado-
nacién mexicano hacia los grupos étnicos. Para las condiciones de vida y
reivindicaciones sociopoliticas de los Papagos / Tohono O’odham con una continuidad

mas clara con el presente, se partié de la década de los noventa.
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I1. LAS DIMENSIONES Y FIGURAS DE LA OTREDAD

Los Papagos / Tohono O’otham desde esa misma (auto)denominacion representan una
de las multiples otredades étnicas que se han vuelto aparentes en los escenarios mundial
y nacional. Al tratar de responder a las razones de esta demarcacion como otredad
étnica, es decir también de la asociacion entre otredad y etnicidad, me orienté a buscar el
sentido de la nocién misma de otredad y su configuracion epistémica subyacente puesto
que surge en primer lugar el problema de con respecto a qué o a quiénes se define el otro
y las implicaciones de tal relacion.

En los siguientes capitulos pondré de manifiesto la estrecha relacion tocante a lo
étnico entre situaciones que atafien a lo global y lo nacional. Desde esta perspectiva, ha
sido preciso remontarme hacia un momento histérico y social en el cual se construyeron
los fundamentos de la “modernidad” que ha moldeado hasta nuestros dias los parametros
de apreciacion y accion hacia las personas distintas a uno mismo.

Algunos de los autores que han inspirado esta primera reflexion sobre la nocion de
otredad, habitaron el mismo contexto, el cual leyeron no obstante de forma critica.
Ademas de ayudar a asentar las distintas dimensiones y figuras de la otredad que
desarrollaré méas adelante, sus tesis proporcionan elementos sumamente pertinentes para
proponer un marco de analisis de la otredad étnica desde lo global, lo nacional y lo local
que permitira comprender después el manejo actual de la etnicidad papago.

Es decir que se vinculan con la antropologia a partir de relaciones principalmente
verticales, mas no tanto horizontales. Su pensamiento podria caber muchas veces dentro
de una “antropolgia filosofica”, cuyo punto nodal es la alteridad, eso es el fundamento
de las principales preguntas antropoldgicas. Las tesis de estos autores son pertinentes,
finalmente, para la antropologia en otros sentidos.

Pero, antes de precisar estos puntos debo sin embargo situar a los autores, en su
mayoria filosofos o entre varias disciplinas, por las “carencias” en la reflexién
epistemoldgica ya sefialadas de la antropologia. No soy filésofa de formacion por lo que
quiero dejar finalmente en claro que no he pretendido abordar, y menos aun comprender,
su pensamiento “en general” sino “jalar” hacia la antropologia algunos elementos muy

pertinentes para el analisis que provienen de ese campo.
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I. Fil6sofos de la alteridad

Mijail Bajtin, Emmanuel Levinas, Walter Benjamin y Tzvetan Todorov; varios en
cuanto a perspectiva, temas, paises de origen y épocas de difusién de sus trabajos, son
estos autores que me dieron el sustento de la reflexion sobre la otredad y el marco
esencial de andlisis de la etnicidad papago.

Varios también son los puntos de encuentro entre ellos, el primero de los cuales toca
a su profundo interés por el tema de la alteridad aunque no todos hayan escrito
directamente sobre ésta. Esta preocupacion se presenta a su vez desde dos angulos
estrechamente vinculados: su situacion personal de otros dentro de sus propias
sociedades, y sus tesis desarrolladas sobre la alteridad desde una mirada social e
historica muy aguda y critica.

Mijail Bajtin*’ (1895, Oriol — 1975, Moscl) es considerado como uno de los
pensadores rusos mas influyente del siglo XX a pesar de su reconocimiento mundial
tardio a partir de la década de los sesenta. Perseguido y marginado por el estalinismo,
desarroll6 una filosofia original desde los campos de la ética, la estética y la
epistemologia, articulada en torno al acto ético y el principio dialogico. Si bien nunca
escribid un libro sobre el tema propiamente del otro, la alteridad se sitta en el centro de
su pensamiento y su teoria del sujeto sustenta sus otras teorias sobre el lenguaje y la
novela®. Uno de sus propésitos consiste justamente en recuperar a ese sujeto. Se trata
pues de una filosofia fenomenoldgica que rescata la experiencia al apreciarla como una
acto humano en un mundo histérico, y a partir de un “andlisis de la crisis de la cultura
contemporanea, que ha olvidado el ser del mundo edificando sus concepciones™®.

Emmanuel Levinas™ (1905, Lituania — 1995, Paris) presencié y testificé por su lado
diversas manifestaciones de violencia y de paz del siglo XX, en la encrucijada de varios
idiomas y mundos intelectuales tales la literatura rusa, su tradicién judia personal e
intelectual y la filosofia, como la fenomenologia. Aborda en toda su obra el tema de la

alteridad pero, y he ahi el punto crucial, no a partir del conocimiento de uno mismo sino

*"Ver M. Bajtin [2000], [2003a] y [2003b], op.cit.

*® Como lo sefiala Tatiana Bubnova en su prélogo al texto de M. Bajtin [2000], op-cit., pp.11-26.
* Vladimir Bibikhine, « Le mot et I’événement », en M. Bajtin [2003b], op.cit., p.130.

% \/er Emmanuel Levinas, La huella del otro, ED. Taurus, México, 1998 y Totalidad e infinito.
Ensayo sobre la exterioridad, ED. Sigueme, Salamanca, Espafia, 1987.
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como una desembocadura hacia el otro. Elabora toda su filosofia primera en ese sentido
como una ética ante las pretensiones del saber de la filosofia occidental y la forma en
que siempre ha opacado al Otro. Por ello, plantea la necesidad de pensar desde la
alteridad y no desde lo Mismo.

Walter Benjamin® (1892, Berlin —1940, cerca de Port-Bou) fue un judeoaleman
perseguido primero como judio y después como bolchevique. Su exilio inicié en 1923
volviéndose a partir de 1933, al no poder vivir ya de la escritura, un paria lo que lo llevd
a unirse al creciente éxodo de los judios. La dualidad de su doble tradicién judia y
alemana, y marxista y judaica no ortodoxa en términos intelectuales, no se expresé sin
embargo como la negacion de alguna de sus herencias sino que “hizo de la tension entre
ellas el médium de su pensamiento”®?. A partir de sus andlisis del desarrollo de la
modernidad y la crisis del arte, edificé una critica estética de la modernidad y la
sociedad industrial. Persiguio, aunque no toda su vida, un ideal de reconciliacion del ser
humano y el mundo, vinculando asi la estética y el analisis de la situacion social del
hombre a partir de una filosofia de la experiencia a la vez empirica y trascendental, y
desde la percepcion de lo real.>® Su amplia obra abarca desde una teoria metafisica, una
teoria del conocimiento, una filosofia del derecho y de la historia.

El pensamiento de estos autores es una mirada aguda del destino de la historia
mundial que se jugaba entonces desde Europa, desvelando a traves de la lectura del
contexto social e historico del estalinismo y el nazismo, las estructuras latentes
destructivas del ser humano a nombre de la humanidad al igual que sus manifestaciones
historicas concretas. Y es que sus escritos revelan los cimientos de la ideologia
occidental sobre los cuales se edifico la “modernidad” vigente ain en nuestra época;

una modernidad basada en una ontologia de la muerte y una filosofia progresista de la

*L Ver Walter Benjamin, Escritos autobiograficos, ED. Alianza, Madrid, 1996; Para una critica
de la violencia y otros ensayos. lluminaciones IV, ED. Taurus Humanidades, Madrid, 1991; La
obra de arte en la época de su reproductibilidad técnica, ED. Itaca, México, 2003; e Irving
Wohlfarth, Hombres del extranjero. Walter Benjamin y el Parnaso judeoalemén, ED. Taurus,
Meéxico, 1999.

Recuperaré algunas tesis de ese autor principalmente en la 22 parte del trabajo. Por cuestion de
claridad en la exposicion y por su relacion con los otros pensadores, opté por contextualizarlo
desde ese apartado.

52 1. Wohlfarth, id., p.80.

>3 Concha Fernandez Martorell, en W. Benjamin [1996], op.cit., pp.11-40.
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historia y que plantea los pardmetros de la construccion y valoracion de la otredad en
general, y de lo étnico en particular.

El Gltimo autor, Tzvetan Todorov™*, proviene a diferencia de los anteriores de una
época mas reciente. Comparte sin embargo con ellos una profunda preocupacion sobre la
alteridad, su manejo social y politico, y una perspectiva critica de la sociedad moderna.
Nos interpela tanto como historiador, antropologo y filésofo, y gracias a su habilidad
para trasmitir el sentido de lo humano a través de sus propias experiencias de vivencia
de la pluralidad cultural, desde sus afios en su Bulgaria natal hasta su residencia en
Francia.

Todos estos autores fueron desde esas circunstancias y de un modo u otro minorias
sin voz legitima dentro de las cuestiones nacionales, ciudadanos de segunda clase,
extranjeros en sus propias tierras desde su “nacionalidad” y/ o su intelectualidad; entre la
dualidad de la asimilacion y el desarraigo o, como lo describe 1. Wolfarth acerca de W.
Benjamin, desde la intimidad distante y la amistad extranjera, extranjeros de dentro en la
coexistencia de la proximidad y la distancia, de lo familiar y lo no familiar: la
pertenencia sin pertenencia®>.

A pesar 0 gracias a estas dualidades, pensaron la otredad desde los limites de un sery
una existencia a la vez propios y extranjeros, una vision tanto interna como externa de
las sociedades en las que vivieron y que fueron las suyas sin serlo. Sus cuestionamientos
de la normatividad social vigente, de los comunes discursos académicos y de la tradicion
filoséfica occidental idealista dominante, posibilitan recuperar el sentido del otro desde
sus manifestaciones fenomenoldgicas y sus experiencias concretas. Dejan de manifiesto
la relacion entre un “nosotros” occidental y un “otros” limitrofe, a la vez incluido y
excluido, adentrandonos en el centro de las problematicas de la relacion de la alteridad.

Por ello no es fortuito que varios de ellos hayan sido traducidos en la coleccién La
huella del otro dirigida por Esther Cohen cuyo propdsito es recuperar los autores con

> Ver Tzvetan Todorov [1988], [1991], [1993] y [1998], op.cit.. Y, La Conquista de América. El
problema del otro, ED. Siglo XXI, México, 1987; El nuevo desorden mundial. Reflexiones de un
europeo, ED. Peninsula, Barcelona, 2003.

> |. Wonhlfarth, op.cit., pp.41-65.
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discursos sobre la alteridad que nos proporcionan elementos actuales y actualizables
desde un pensamiento frontera y desde donde invocar el futuro con esperanza®:
El otro es el lugar donde la alteridad se realiza y no el peligro que en él se agazapa para
destruir nuestra llamada identidad. EI Otro es o deberia ser también la circunstancia que
nos permite interrogarnos sobre el sentido y la licitud, la genealogia y el futuro de
nuestras formas acostumbradas de pensar, nuestros habitos y nuestras creencias, para
mostrar lo que hemos evitado interpretar. El otro es aquel que nos obliga a cuestionar el
valor de lo “propio’, lo nacional y las conquistas y colonizaciones que en su nombre se
han llevado a cabo en contra de los otros, las victimas.”’
Dichos autores son los que me aportaron elementos para elaborar un marco de reflexion
sobre la otredad étnica y de los Papagos. Y al tratarse de la otredad, las primeras
preguntas son: ¢quién es el otro?, ¢cual es su relacion con el yo?. En fin, ;cuales son las

dimensiones de la otredad?
Il. Las dimensiones de la otredad

Si bien pareceria obvio plantear por principio que le relacién yo-otro forma parte del
fendbmeno esencial y constitutivo de las relaciones sociales, siendo el otro
sustancialmente quien no es yo y el yo un otro para los demas, tal relacion se entreteje de
multiples maneras. Las formas de delimitar el otro, el valor, concepcion, representacion,
etc., que le atribuimos cobran también muchos matices:
Puedo concebir a esos otros como una abstraccion, como una instancia de la
configuracion psiquica de todo individuo, como el Otro, el otro y otro en relacién con el

yo; 0 bien como un grupo social concreto al que nosotros no pertenecemos. Ese grupo

puede, a su vez, estar en el interior de la sociedad (...) o puede ser exterior a ella, es
decir, otra sociedad, que sera segun los casos, cercana o Iejana”.58
La posibilidad de interactuar con ese otro se juega por lo tanto en las relaciones que
entablamos con él. T. Todorov distingue diversos planos en estas relaciones: un plano

axioldgico que situa el juicio de valor sobre el otro (bueno-malo, igual-inferior, etc.), un

% Ana Maria Martinez de la Escalera en |. Wohlfarth, id.,pp.11-16.

> Esther Cohen y A. M. Martinez de la Escalera (coord.), “Prélogo desde el extranjero”, en
Lecciones de extranjeria. Una mirada a la diferencia, ED. Siglo XXI, México, 2002, p.8. Las
cursivas son mias.

%8 T. Todorov [1987], op.cit., p.13.
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plano praxeoldgico que delimita la accion de acercamiento o alejamiento hacia el otro
(identificacion con el otro o asimilacion del otro a mi, sumision al otro o del otro, o bien
indiferencia), y un plano epistémico consistente en el conocimiento o ignorancia de
quien es el otro.>®

Desde estos tres planos, plantearé las dimensiones principales de la relacién con el
otro a saber, el otro en su relacion cotidiana e inmediata con el yo, el otro como
representacion social que demarca el acercamiento o alejamiento hacia él, y finalmente

el otro percibido como sujeto u objeto.

1. La realidad inmediata del otro®

La vida de todas las personas transcurre a través de los sucesos, encuentros, dialogos,
aprehensiones, que se presentan de forma inmediata y cotidiana. En ese transcurrir se
llevan a cabo las interacciones sociales basicas, por asi decirlo, en primer lugar con las
otras personas con quienes nos encontramos constantemente; contexto en el cual la
relacion entre los sujetos se articula simplemente a partir del hecho de que cada persona
no es la misma que la otra: yo soy un otro y otro es un yo.

Pero en este nivel fenomenoldgico, inmediato y cotidiano, de la “vivencia real” de las
personas, el lugar del yo y del otro cobran un sentido particular. Se caracterizan por ser
unicos e insustituibles dentro de vidas a su vez singulares y concretas, eso es lugares
determinados y concretos en espacios Yy tiempos particulares. Desde ahi el sujeto vive el
“mundo real” como un acto uno y singular, definido por M. Bakhtine como el ser-
acontecer.

El acto del sujeto es pues un acontecimiento historico real puesto que en su
realizacion le otorga sentido a su ser en tanto conciencia viva de lo vivido:

“El mundo en el cual el acto se desenvuelve y se cumple realmente, es un mundo uno y

Unico vivido concretamente: un mundo visto, oido, palpado y pensado, totalmente

penetrado de los tonos emotivos-volitivos de la validez afirmada de los valores (...). Este

mundo me es dado a partir de mi lugar Gnico en el ser, en tanto concreto y Unico. Por mi

59

Id., p.195.
% En ese apartado me baso en ideas de M. Bajtin de sus tres textos ya citados, por lo que sélo
daré las referencias a las citas directas.
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conciencia actuante participante, esta dispuesto, como un todo arquitecténico, alrededor

de mi como Gnico centro de emergencia de mi acto”®.

En esta dinamica el acto se construye por lo tanto no solamente a partir de lo “ajeno”, lo
que ya se encuentra “dado” en el mundo, sino que es también una creacion, otorgando a
la vivencia un sentido de no finitud, que nunca se acaba o se detiene y orientada hacia el
futuro.

El ser que se realiza a través del acontecer lo hace en ese sentido siempre de forma
abierta y transitiva, como una realidad historica en perpetua construcciéon y desde un
sujeto cuya esencia es su caracter concreto, inagotable, inconcluso y abierto. Es una
temporalidad vivida que es preciso entender:

“ Como algo aln no realizado, como algo aun no concluido, como algo que ain no esta

completo: s6lo de esta manera puede ser vivida la temporalidad, la dacién del ser frente

al sentido”®
En esa transitividad, historicidad e inconclusividad del ser-acontecer, cada uno
construye su relacion con el otro y lo demés del mundo:

“Yo me conozco y llego a ser yo mismo sélo al manifestarme para el otro, a través del
otro y con la ayuda del otro. Los actos méas importantes que constituyen la
autoconciencia se determinan por la relacion a la otra conciencia (el ta) (...) [en] esta
dialogizacion, cada vivencia interna llega a ubicarse sobre la frontera, se encuentra con
el otro, y en este intenso encuentro esta toda su esencia. Este es el grado maximo de la

sociabilidad (no externa ni cosificada sino interna)”®®

El acontecimiento del ser, que significa finalmente “ser juntos en el ser”®, es una
construccion dindmica entre una autoconciencia y una autovivenica y otra conciencia
con un valor en si igual a la primera y mas aun, sin la cual no podria existir.

Lo que hace del ser humano un sujeto es precisamente esta relacion con el otro: yo es
ante todo un “yo también soy”. Subyace aqui al nivel fenomenolégico una concepcion
ontoldgica de la otredad y del ser, en donde ser es ser para otro y a través del otro ser

para si mismo puesto que ser significa comunicarse. Tal perspectiva coincide con la

61 M. Bajtin [2003b], op.cit., pp.87-88.

%2 M. Bajtin [2003a], op.cit., p.110.

%1d., p.327.

® Esa es la traduccion de la palabra rusa sobytie bytia como lo sefiala T. Bubnova en M.Bajtin
[2000], op.cit., p.18.
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experiencia de la alteridad realizable solamente en el “cara a cara” asi como la formula
E. Levinas®™.

De ahi que la vida misma, las vivencias concretas y las relaciones en la que se
desenvuelven las personas representan un didlogo. La dialogizacién conlleva la
penetracion en la conciencia propia de la del otro, igualitaria, presuponiendo y
reconociendo su existencia en las relaciones sociales y en donde las relaciones de
sentido se ubican siempre en espera de la respuesta del otro:

“La naturaleza dialdgica de la conciencia, la naturaleza dialégica de la misma vida

humana. EIl didlogo inconcluso es la Unica forma adecuada de expresion verbal de una

vida humana auténtica. La vida es dialdgica por su naturaleza. Vivir significa participar

en un diélogo: significa interrogar, oir, responder, estar de acuerdo, etc. EI hombre

participa en este dialogo todo y con toda su vida: con ojos, labios, manos, alma, espiritu,

con todo el cuerpo, con sus actos”®.

La percepcion del mundo con el yo en su centro se genera en esa encrucijada de tres
elementos: “yo-para-mi”, el “otro-para-mi” y el “yo-para-el-otro”. En términos mas
antropoldgicos, respectivamente la autoimagen, la imagen que tengo del otro y la imagen
que el otro tiene de mi®’:

Este sistema de relaciones es para Bajtin la base de la arquitectonica del mundo real (...)

en la interaccién cotidiana del sujeto cualquiera con los otros hombres, privados y

particulares, excluyendo o posponiendo hasta el limite cualquier generalizacion. La

teoria del acto se basard, pues, en el acontecer concreto de la existencia particular del ser
humano, acontecer que da inicio a todos los valores e ideologias.”®®
Vivir representa por ello una orientacion axioldgica constante, una posicion valorativa
constante. Es ahi donde el principio dialdgico permite llevar la cuestion de la otredad al

plano social mas amplio. Como arquitecténica del mundo real y en su dimension

% E. Levinas [1987], op.cit. La misma autora indica de hecho la sorprendente coincidencia entre
ciertas formulaciones de M. Bajtin y E. Levinas. Id., p.17.

% M. Bajtin [2003a], op.cit., p.334.

®" En términos de José Alejo Garcia, “El otro y yo. Identidad ladina en Tdmbala, Chiapas”, en
Ana Bella Castro (Ed.), La identidad: Imaginacion, recuerdos, olvidos, Instituto de
Investigaciones Antropoldgicas, UNAM, México, 1995, pp.107-116.

% T. Bubnova, en M. Bajtin [2000], op.cit., p.16.
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axiologica, en efecto, las caracteristicas del yo y el otro toman la figura de lo propio y lo
ajeno® dentro de contextos ideolégicos y sociales.

Asi, M. Bajtin nos permite pensar a partir de su principio dialdgico y su concepcion
del acto, no solamente al otro en su relacién fenomenoldgica y ontoldgica con el yo, sino
también la representacion del otro desde el acto o escindido, al contrario, de él. Es decir
como sujeto, en cuanto se construye la representacion a partir de la subjetividad de la
persona: su transitividad, su historicidad y su conclusividad; objeto en cuanto se erige

fuera de, o0 negando, tal subjetividad.

2. La representacion social del otro

En general, los procesos sociales y de comunicacién humana se nutren de las
representaciones sociales de los otros diferentes de nosotros. Esta nocién, proveniente
del campo de la sicologia social, remite a una necesidad humana de significar el mundo
y los seres humanos a través de esquemas interpretativos, flexibles y cambiantes por
principio; asi como a una forma socialmente natural de aprehender el mundo, las cosas y
los seres humanos dentro de la I6gica de categorizacién y ordenacién de la “realidad”.”

Mas precisamente, las representaciones sociales se encuentran en nuestra relacion con
el mundo (cosas, personas, ideas, etc.), guiandonos para nombrarlo, hablar de él y
situarnos en él. Conforman realidades mentales puestas en evidencia en la cotidianeidad
y que circulan en los discursos (palabras, mensajes, imagenes mediaticas), en las
conductas y en las organizaciones espaciales y materiales. En todo ello representar y
representarse, que implica una movilizacion de la memoria social, es un acto del
pensamiento que siempre establece una relacion entre un sujeto y un objeto. *

Pero tal objeto puede ser real, imaginario o mitico para recurrir a la jerga de las
representaciones. Como el término imaginario se vincula tanto a la idea de lo que se
imagina como a la imagen, y presta un poco a confusion puesto que se puede considerar

que toda nuestra percepcion del mundo se basa en imagenes, lo plantearé en otras

%1d., p.18.

® Pablo R. Cristoffanini, “La representacion de los Otros como estrategias de construccion
simbdlica”, pag. Web, s/ f, 16p.

™ Ver al respecto Denise Jodelet, Les représentations sociales, ED. Presses Universitaires de
France, Paris, 1989.
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palabras. La representacion puede vincularse con la subjetividad y el acto, o no, de la
persona, en sentido de transitividad, historicidad e inconclusividad como lo indique
arriba.

Y es que desde las situaciones sociales concretas, desde el intercambio rutinario con
los otros, recurrimos a medios establecidos por la sociedad para otorgar atributos
percibidos como naturales y comunes. Otorgamos de esa manera una “identidad social”
a las personas.’® El punto nodal para la presente discusion reside justamente en cémo se
establece tal construcciéon y qué contenido se la atribuye a esa “identidad social” para
diferenciar lo propio y lo ajeno. Existen a mi parecer dos orientaciones principales.

La primera pasa por la caracterizacion de los sujetos con atributos que
verdaderamente les pertenecen, es decir que remiten a sus vivencias concretas, sus
experiencias singulares. Evidentemente se necesita aqui de cierto conocimiento de las
personas, sus ambitos de vida, sus concepciones del mundo, etc., su contextualizacion
dentro del mundo, al igual que el reconocimiento de la evolucion y dindmica sociales.

La segunda modalidad de la representacion se basa en otorgarle a las personas
atributos  virtuales que no guardan relacion con esos contextos o incidentalmente.
Permite caracterizar “en esencia”. Y al fijar la imagen del otro fuera de su contexto de
vida social, cultural e histérico, la representacion se aleja de la realidad y nos
enfrentamos a lo que se llama estereotipo o prejuicio, el cual tiende a: “congelar una
significacion, dehistorizacion, ocultamiento de rasgos importantes de los grupos
estereotipados””.

Esta construccion coincide con las caracteristicas del monologismo sefialadas
anteriormente: cuando, desde una conciencia apreciada como superior a las demas, no se
espera nada de la palabra del otro, cuando ya se sabe lo que nos va a decir, cuando se
saca al sujeto del contexto de sentido de su vivencia singular y concreta, el otro se
cosifica o se concibe como objeto ya que s6lo se le otorga un valor con respecto a los
intereses propios pero no un valor en si.

Las voces de los otros que aparecen por lo tanto s6lo como estilos sociales

cosificados y meros significados fuera del sentido concreto de la vida de los sujetos,

2 \Ver también el estudio clasico de Erving Goffman, Estigma. La identidad deteriorada, ED.
Amorruortu, Argentina, 2001.
3 P_R. Cristoffanini, op.cit., pp.11-12.
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hacen de las representaciones simplificaciones elaboradas muchas veces desde los
valores culturales propios y se que presentan como, “construcciones subjetivas [que]
intentan hacernos creer que se trata de la ‘realidad’ sobre los otros”™. Y lejos de
conducir a un acercamiento a la realidad de las personas permiten justificar diversos
tipos de aversiones, discriminaciones y exclusiones.

Es preciso afiadir finalmente que si bien todas las sociedades y grupos humanos son
de cierto modo etnocéntricas, y los individuos egocéntricos, en cuanto se erigen como
los referentes verdaderos y legitimos desde donde se piensa el mundo y las personas, no
necesariamente se llega a la “cosificacion” del otro. Pero representar al otro como sujeto
u objeto, conlleva cierto tipo de relaciones entre las personas y grupos sociales:
monoldgica o bien dialdgica, simétricas o asimétricas; es decir la posibilidad de
acercamiento o alejamiento hacia el otro y de su valoracion. Ambas modalidades
conforman también ideologias que se trasmiten dentro de contextos de relaciones.

Al igual que de las cuestiones planteadas en el punto 1, derivan de esas
representaciones y el tipo de relaciones, las distintas figuras de la otredad que propondré

a continuacion.

“1d, p.1.
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I11. Las figuras de la otredad

Tres son estas figuras de la otredad: lo Otro, el Otro y el otro. Corresponden a las
configuraciones espistémicas y estructurales de lo global, lo nacional y lo local. Con ello
no me remito especificamente a delimitaciones geograficas sino mas bien a
construcciones sociales que hunden sus raices en procesos diversos aunque
interrelacionados. Me limitaré aqui a plantear el esquema puesto que el andlisis de estas

tres figuras dentro de sus procesos concretos es el objeto de los siguientes capitulos.

1. Lo Otro

La primera figura de la otredad, lo Otro, se configura desde el proceso civilizatorio de
occidente, de la modernidad y la globalizacion en épocas mas recientes. Se ha planteado,
en efecto, desde el fin de la Segunda Guerra Mundial una ordenacion y jerarquizacion de
las sociedades, los grupos sociales y culturales, y los seres humanos, sustentadas en
valores erigidos como universales y desde un sistema pensado como una totalidad.

La filosofia de la alteridad de E. Levinas parte justamente de una critica del
pensamiento filosofico que ha dominado hasta entonces y que se expresa en lo anterior.
Encuentra ahi el fundamento de la dicotomia entre civilizacién y barbarie:

“Desde Grecia, el barbaro era aquel extranjero que ‘balbuceaba’. Excluido del orden del

discurso, del lenguaje de la cultura, a este ser extrafio le estaba vedado lo

especificamente humano definido asi por el logos. El término ‘barbarie’ delata el horror

del Mismo respecto del Otro, ese otro siniestro se presenta como una amenaza a la

identidad. Como consecuencia del temor, se le obliga a perder todo estatuto dentro del

campo del Sery es asi desterrado hacia el no ser. Opuesto a la “civilizacion’, a la palabra
gue es logos (...) podria decirse que el balbuceo del barbaro es la palabra de alguien que

no tiene lenguaje. El béarbaro, un paria: ;victima o victimario?, ‘jvictima antes que

victimario!” dictamind la civilizacion por temor a la alteridad...””

Mas que entrar en la discusion sobre su propuesta filosofica que se basa en la
recuperacion del Otro siempre opacado por el Mismo, me interesa aqui recuperar su

apreciacion de esa totalidad propia de occidente y sus consecuencias.

™ E. Levinas [1998], op.cit, pp.30-31.
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Esta totalidad se basa en la idea de unidad en donde la particularidad, la singularidad
y la subjetividad de los entes quedan subordinados al ser del todo y a lo general. Un
absoluto que se caracteriza asi “por el sacrificio de la individualidad en provecho de lo
general, de lo otro en provecho del Uno”™®.

La singularidad del otro, en ese contexto, s6lo puede existir como una abstraccion y
tener un sentido en funcién de esa totalidad superior. Su vida misma no es significante,
razon por la cual deja de ser como sujeto y como ser distinto a uno mismo. Y al no
importar el sujeto en si mismo, se vuelve un elemento insignificante de lo Otro. Es
decir, se asimila la otredad dentro de lo Mismo, lo ajeno dentro de lo propio; se reduce
lo Otro al Yo.

Es en esta alineacién de la singularidad y su despersonalizacion, en esta negacion del
ente concreto e individual, ese temor del Otro oculto bajo la supremacia del Ser y la
ipseidad, que se produce la violencia hacia el otro propia de la civilizacion occidental:

“La violencia es una manera de actuar sobre todo ser y toda libertad abordandolos a

través de un rodeo. La violencia es una manera de agarrarse del ser por sorpresa, de

asirlo a partir de su ausencia, a partir de lo que no es él propiamente hablando. La
relacion con las cosas, la dominacion de las cosas, esta manera de estar por sobre ellas,
consiste precisamente en no abordarlas jaméas desde su individualidad. La individualidad

de la cosa, el Tode Ti, lo que es designado y que, al parecer, solo existe, no es en

realidad accesible sino a partir de la generalidad, a partir de lo universal, a partir de las

ideas, a partir de la ley. Nos hacemos de la cosa a partir de su concepto. La violencia
que parece ser la aplicacion directa de una fuerza a un ser, en realidad, niega al ser toda

individualidad, tomandolo como elemento de su célculo y como caso particular de un

concepto”.”’

Tomado desde el otro lado, el problema se plantea como una negacion de lo extranjero,
lo otro, que amenaza la identidad. La identidad parte de una identificacion del Yo por
excelencia y de un constante retorno a si mismo. El otro sélo puede convertirse entonces
en lo mismo porque siempre se piense desde la totalidad de éste. Esta “conversion”
genera la anulacion de la otredad dentro de la identidad y conduce a la aniquilacion de le
experiencia de la alteridad:

" E. Levinas [1987], op.cit., p.39.
" E. Levinas [1998], op.cit., pp.96-97.

48



“El otro es precisamente lo que no se puede neutralizar en un contenido conceptual. El

concepto lo pondria a mi disposicion y sufriria asi la violencia de la conversion del Otro

en Mismo”’®.

Lo Otro se ha conformado en las Gltimas décadas principalmente con lo “étnico”. La
diversidad cultural se ha visto incluida dentro de la figura de lo Otro como elemento de
construccion de lo “occidental” debido a los fendmenos vinculados a la globalidad. Pero

esta diversidad aparece como “folklore””

, es decir un significado vaciado de su
contenido real local, y con un valor utilitarista y capitalista: la industria turistica y el
“auge” de lo étnico como mercancia.

Hay que recordar aqui que las personas valen desde los parametros de lo global en
tanto individuos productivos. Cuando esta diversidad en particular bajo la forma de
colectividades delimitadas vende, no es peligrosa puesto que sirve a los fines del
sistema; pero si lo es cuando cuestiona el orden social y el sistema politico y econémico
mundial.

En cualquier caso la diversidad cultural se ha cosificado por lo que “cuando los Otros
han sido reducidos a objetos es secundario si se les denigra o ensalza; lo importante es
que son despojados de su condicion de seres humanos integrales”®.

En resumen, la figura de lo Otro remite a la dinamica propia del proceso civilizatorio
de Occidente de anular las otredades concretas al reducirlas a abstracciones y
absorberlas desde los pardmetros de lo Mismo. Esta ldgica conlleva por lo tanto la
negacion y exclusion de las otredades desde sus contenidos vivenciales particulares. Y
asi lo Otro étnico representa lo “extrafio lejano” dentro de lo no propio pero reducido a

lo Mismo.

8 E. Levinas [1987], op.cit., p.25.

® No me remito aqui al folklore considerado como disciplina cientifica, cuyas bases tedricas le
fueron otorgadas por la antropologia inglesa a fines del siglo XVIII, pero que perdié6 mucho
crédito en la primera mitad del siglo XX. En este trabajo me refiero mas bien al folklore como lo
entiende Robet Jaulin, es decir una produccion cultural pero que remite a lo “enterrado vivo” ya
que “los objetos y las costumbres son en total los oropeles con los que se oculta el asesinato,
continuamente llevado a cabo, de multiples civilizaciones, esa auténtica parodia” Dentro de sus
rasgos aparentes se encuentran la visibilidad y la excentricidad, rasgos que representan un
mundo sin vida porque se basan en la mirada del exterior y se asemeja a una vitrina de museos o
un organismo alimentado por fuera pero no por sus propias funciones. Ver su texto, La des-
civilizacion. Politica y practica del etnocidio, ED. Nueva Imagen, México, 1979, pp.85-90.
%1d., p.12.
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2. El Otro

La figura de el Otro se enmarca en la misma dinamica sefialada arriba si se considera
que la situacién global condiciona en la actualidad el manejo de la diversidad desde los
estados-nacion particulares.

Pero existe una diferencia sustancial. El Otro se constituye como una colectivizacion
y generalizacion de los atributos que podrian definir a unos otros propios. Este fendmeno
caracteriza la relacion social con una otredad mas cercana, es decir que forma parte a
través de los discursos sociales y las vivencias cotidianas de nuestro mundo. Una otredad
que ha sido parte de nuestra vida pues, pero siempre marcando de un modo o de otro la
diferencia que con ella nos separa.

Lo Otro dentro de la historia mexicana remite esencialmente a los grupos étnicos,
cuya existencia se aprecia como un significante discursivo, vinculado a la ain busqueda
de definicion nacional del ser mexicano con por ejemplo la glorificacién de un pasado
indigena como parte de lo propio. Aqui la construccion de lo mexicano se ha ubicado
por encima de la diversidad cultural, pero con necesidad de ella a la vez.

Existe, por lo tanto, un reconocimiento formal de esa diversidad pero no deja de ser
problematica para un estado y una “democracia” en donde el individuo vale como sujeto
politico y ciudadano. EI complejo juego hacia los grupos étnicos en México se expresa
asi por un lado en la demarcacion de lo étnico como asociado a la etnicidad y a origenes
comunes (ascendencia), territorios delimitados, caracteristicas linguisticas y culturales
diferenciables de lo “mexicano meztizo™; y por el otro lado sujetos igualitarios ante la
ley, etc. Es el juego de lo*“extrafio cercano” dentro de lo propio; el otro como nuestro
semejante pero los otros en tanto comunidades que sufren la potencialidad de este
sistema de inclusion/ exclusion.

En resumen, la figura del Otro delimita la otredad dentro de un &mbito definido como
propio, generalmente lo nacional e incluso lo regional. Remite a la asimilacion de la
diversidad dentro de los parametros del estado y desde el ideal de la nacion pero siempre

estableciendo un limite, una separacion en particular cultural y racial.
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3. El otro

Pero el o los otros, mas alla de su enunciacion, de la anulacién de su significacion o no,
son realidades concretas. En la realidad nacional mexicana, el Otro que se ha
conformado con las etnias y las minorias, apunta también hacia colectividades que re-
construyen un sentido de pertenencia en comun cuando el pardmetro de nuestros tiempos
modernos se rige por lo individual.

La tercera figura, el otro, se conforma, por lo tanto, por el reconocimiento de sujetos
individuales o colectivos desde sus contextos de vida sociales e historicos concretos.
Pone en juego las historias locales de los sujetos que se piensan desde sus condiciones y
actos de vida, su historicidad y su espacialidad.

Estos otros no solamente son aprehensibles desde el encuentro etnografico sino,
también, desde una postura dialdgica, desde una perspectiva que recupera los distintos

horizontes desde los cuales se plantean ellos mismos como una otredad étnica.

4. La otredad étnica entre lo Otro, el Otro y el otro

Los autores ya mencionados en ese apartado permiten, desde mi punto de vista,
enfrentan la problematica de la otredad étnica desde varios angulos y apreciar
pertinentemente los contextos y expresiones del fendmeno. El pensamiento bajtiniano
en particular ha sido retomado en la antropologia en relacion con el tema de las
“identidades étnicas”:
“El pensamiento bajtiniano ha influido en la articulacion de la nocion de identidad que
se discute en la antropologia contemporanea. A raiz de los movimientos étnicos de los
altimos cuarenta afios en esta parte del mundo, el indigena, objeto tradicional de los
estudios antropoldgicos, el otro permanente construido ante todo para definir el yo-para-
mi frente al otro-que-no-soy, hoy no solo se ha convertido en un yo que observa al
investigador desde la perspectiva del otro-para-mi. Ha surgido una nueva conciencia de

la identidad, en oposicion a la identidad nacional edificada por los Estados nacionales, y
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la antropologia filoséfica bajtiniana esta contribuyendo a integrar el problema de la

identidad indigena en los movimientos sociales.”

La otredad étnica de los Papagos de México se construye en esta interaccion y contraste
entre lo Otro como una figura paradigmatica de “Occidente” y que se encuentra en el
centro de los parametros de lo global, el Otro como la construccion dentro de lo nacional
de la diversidad en un nivel simbdlico e imaginario, y que remite a lo nacional, y el otro
o los otros, como la diversidad concreta vista desde las historias y vidas particulares en
sus contextos de sentido.

Pero en el juego complejo de esta interaccion, no se le puede considerar un mismo
peso a cada una de las figuras por su insercion en fendmenos de mayor o menor fuerza
sobre la vida de los individuos y las sociedades.

Lo Otro es esa figura paradigmatica enunciativa general del bien y el mal, marcando
el limite entre el que merece vivir y el que puede morir. Este mérito y esta potencialidad
permiten la anulacion tanto real de personas, como discursiva de los que ponen en
peligro dicho paradigma. La amplitud de este fendbmeno, més all4 de las disertaciones
intelectuales, se plasma en realidades vividas por la esencia del poder en la
conformacion de las relaciones sociales en todo el mundo.

Por otro lado, en la actualidad parece que la principal posibilidad de volverse parte de
lo propio nacional -0 sea irrumpir en la escena publica nacional- por parte de los grupos
étnicos es demostrar que las problematicas sociales se asocian a la particularidad
cultural. Conlleva la necesidad de autentificarse étnicamente: para seguir formando parte
de lo propio, es preciso demostrar la diferencia.

Los otros se ven insertos en esos parametros de valoracion y visualizacién cuyas
determinaciones predominan sobre sus contextos de sentido locales de ser: de ser étnico
pero también de ser simplemente desde la identidad y la vida personal.

Al fijar asi los pardmetros desde donde los otros deben leerse a si mismos como
objetos y un significado externo a ellos, su vivencia real poco importa. El yo-para-mi
corre el riesgo de “disolverse” en el yo-para-el-otro, es decir que el sujeto se muestre a

través de la imagen que el otro tiene de él, la apariencia que de €l se espera, escindiendo

51 M. Bajtin [2000], op.cit., p.25.
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su yo-para-mi (hacia el mundo ya que la autoconciencia por principio no se puede borrar)
puesto que sélo se le valora cuando se ubica desde los parametros de lo Otro y el Otro.

De esta manera, lo étnico que remite en este caso a una cuestion de determinacion
colectiva sobre el individuo, nos enfrenta a una problematica de relaciones sociales y de
construccion de un ser colectivo, y no de identidad personal. Nos habla de una estrategia
de situarse fuera de si mismo para mostrarse a través del espejo de lo Otro y el Otro.

Pero la inquietud de comprender cuéles son los criterios de valoracion desde donde se
deben leer los sujetos (como) étnicos, ha de ser contrastada con la apreciaciéon de los
contextos de sentido de sus vivencias reales. Se puede sugerir en ese sentido, y para
terminar, los polos entre los cuales se mueven esa configuracion de la otredad étnica con

el esquema siguiente:

Lo Otro (global)

Visibilidad isibilidad

(autenticidad)

Yo-para-e|-otro

“Voces”
(de diversidad)

“Marcas”
(de identidad)

y del Ser
Aqui y Ahora

Otro-para-mi

Yo-para-mi

Los otros
(local)

Similitud
ntificacion)

(i

El Otro (nacional)

53



SEGUNDA PARTE

LA OTREDAD ETNICA DESDE LO GLOBAL
Y LO NACIONAL
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Ciertamente

en la época moderna el problema estd no en el objeto que se mira,

sino en quién mira 'y como mira;

es decir en el sujeto que capta el bombardeo de imagenes

y que ya no participa de ellas,

sino que se ha convertido en depdsito de formas,

que también son situaciones, personas, eventos, catastrofes.

Un espectador més del espectaculo del mundo,

porque quizas en esta sociedad capitalista de fines de siglo y de milenio,
la mirada ha perdido su capacidad de reconstruir

y ‘nombrar’ de otra manera lo que se mira

y se ha sometido simplemente a su mandato.

No es exagerado decir entonces

que pensamos con el sentido de la vista (...)

Convertir la realidad, al verla, en espectaculo,

como si todo acontecimiento que se mirara quedara como una imagen que divierte,
entretiene, o simplemente como eso:

como la realidad hecha imagen.

La guerra, el hambre, la cultura, la politica, las relaciones entre los humanos, etc.,
todo termina siendo una exhibicion

que impide la participacion singular y la mirada responsable.

Y quiz& lo que imposibilita esa intervencion sea precisamente

la vision ‘espectacular’ de la realidad,

una perspectiva que s6lo me toca como espectador

Yy N0 como actor

Lo visible como la ceguera a lo Otro segiin JOSE SARAMAGO®

82 José Saramago comentado por Norma Garza, “José Saramago o la mirada de la invisibilidad”,
en E. Cohen, op.cit., pp.174-175.
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I1l. LA OTREDAD ETNICA DESDE LA GLOBALIDAD

Desde los pardmetros para pensar y comprender la otredad étnica que planteé
anteriormente, quisiera iniciar el recorrido poniendo de manifiesto la l6gica y sustento
de la concepciéon y accidon hacia los otros étnicos absortos dentro de la figura
paradigmatica de lo Otro. La totalidad desde donde se enuncia lo Otro a partir de lo
Mismo encuentra eco en los paradigmas de lo Global, la Historia, la Razén, el Uno y el
Todo, sustentados en la totalidad del proceso civilizatorio de Occidente. Desde ahi, se
identifica lo étnico, lo “extranjero lejano”, hacia fuera y como parte de lo no propio.

Las raices de este proceso civilizatorio podrian encontrarse de hecho en el
surgimiento del monoteismo religioso por una parte y la conformacién del estado y
estado-nacién por otra parte. Sus antecedentes mas inmediatos pueden rastrearse en el
periodo situado entre las dos guerras mundiales en Europa, en la filosofia progresista y
la ontologia de la muerte.

Pero ha cobrado una dimensién y légica particulares a partir de la aceleracion de los
desarrollos econdmicos y tecnoldgicos de las ultimas décadas que, a su vez, se han
traducido por el “dominio” del mundo por parte de unos cuantos paises. Los fendmenos
consecuentes han recibido los nombres de globalizacion, globalidad, mundializacion
entre otros.

Es a partir de esta légica del contexto global que se configura una jerarquizacion de
las sociedades, los grupos y los individuos que conlleva ciertas formas de violencia. Las
probleméticas vinculadas a los grupos étnicos y la configuracion de lo étnico en las
ultimas décadas se insertan en este contexto.

La reflexion sobre dicho contexto es fundamental para asentar la interrelacion entre
las probleméticas de la conformacion de lo Otro colectivo y étnico a nivel mundial y
mexicano, cuya articulacion se encuentra en el ideal y las politicas del estado-nacion.
Desde este lugar, es posible aprehender la estructuracion de la violencia hacia lo étnico
en la época actual para pensar en los apartados siguientes su relacién con las politicas
hacia los grupos étnicos del estado mexicano y las reivindicaciones locales de etnicidad

de los Papagos / Tohono O’otham.
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Antes de abordar los antecedentes, consecuencias y manifestaciones de esa
configuracion de la otredad desde lo global, sintetizaré los fundamentos de esa filosofia
progresista y ontologia de la muerte que sustentan esas dinamicas; y delimitaré los

conceptos y elementos de discusion que remiten a lo global.
I. Lo global: antecedentes, debates y aspectos

En el periodo entre las dos guerras mundiales, algunos pensadores han aportado una
lectura de su tiempo, nuestro tiempo, como una potencialidad hacia mayores exterminios
tratando de desvelar las razones del olvido histérico. Walter Benjamin, de quien he
hablado anteriormente, es uno de los pensadores que vislumbré la “ontologia de la
muerte” y la “filosofia progresista” de Occidente que permitiera el nazismo y sus
atrocidades y sustentara el proceso civilizatorio de Occidente hasta nuestros dias.

1. Ontologia de la muerte y filosofia progresista del siglo XX

De forma muy esquemaética, digamos que las tradiciones filosoficas idealistas nos
legaron la idea de que la muerte individual representa una insignificancia puesto que
tiene sentido solo en funcién de la totalidad, negando lo que separa lo singular del Todo.
Este idealismo es el que ha proveido la mayor justificacion al totalitarismo al permitir
pasar muy facilmente de la muerte simbolica a la fisica:

“Mientras Occidente piense en sentido idealista, la politica fabricara sistemas en los que

todo puede ser justificado en nombre de algin Todo, [lamese raza, clase, humanidad o
1 83

religion”.
A ello se le llamé una ontologia de la muerte®. Walter Benjamin apunté en ese mismo
sentido que el idealismo partia del aprecio a las ideas abstractas e ilustradas como
humanidad, igualdad, libertad y fraternidad, despreciando en contraparte la realidad

concreta conformada por inhumanidades, desigualdades y opresiones, o reduciéndola a

8 Mate Reyes y Juan Antonio Mayorga, “’Los anunciadores del fuego’: Franz Rosenzweig,
Walter Benjamin y Franz Kafka”, en E. Cohen, id., p.17.

8 Se asocia tal expresion a F. Rosenzweig, id., pp.13-37. Hay que recordar los puntos de
encuentro de las tesis de ese autor con las de W. Benjamin. Fue igualmente un gran inspirador de
E. Levinas.
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una insignificancia. Desde entonces se preguntaba qué se escondia detras de esta falsa
igualdad.
“Hay una violencia escondida en el concepto que se manifiesta en el desprecio y/ u
opresion de lo concreto. Esta violencia conceptual domina toda la existencia humana,
también la politica, pues el hombre civilizado ha organizado su vida a partir del
concepto de progreso. La politica moderna tiene por andamiaje conceptual una filosofia
de la historia cuyo centro es el hombre, la autonomia del sujeto, y cuyo fin, la
reconciliacién del hombre con la naturaleza. El optimismo militante de la politica se
inserta en una vision progresista de la historia convencida de que el mafiana siempre
sera mejor que el presente y que el pasado, porque la esencia del presente es ser un
peldafio o momento del futuro. Si el progreso es el concepto de la politica, poco
importan las “bajas” pues son solo el costo del progreso”.®®
A esta filosofia progresista de la historia subyace la violencia, no en tanto casualidad o
excepcion sino como esencia y sera el trasfondo de la expansion occidental y la
reconfiguracion mundial del siglo XX. El peligro representado por este proceso
civilizatorio de Occidente se ha puesto igualmente de manifiesto en la literatura:
“La civilizacion se ha convertido en parte —la mas importante- de la amenaza contra lo
humano” (...) En su presente, Kafka descubre que la mitifacion del derecho enmascara la
eliminacion de toda garantia. Descubre que la mitificacién de la Humanidad enmascara
la animalizacion del ser humano. Descubre que la mitifacion de la técnica enmascara la
mecanizacion de la muerte. Kafka presenta una sociedad inequivocamente europea,
avanzada, en que el ser humano —también el judio, pero no solo él- es reducido a mera
ocasion de expresion del poder. Una sociedad en la que la vida del hombre solo tiene el
valor potencial de su sacrificio.”®
Regresaré mas adelante sobre los parametros de la globalidad y la modernidad que se
desprenden de esta ideologia y que afectan directamente la concepcion y accion hacia la
otredad étnica.
Cabe sefialar aqui que este trasfondo ideoldgico marca las bases de la ordenacion del
mundo en primer lugar geopolitica y economica del siglo XX y desde donde se ha ido

delimitando transformaciones econémicas, politicas y sociales a nivel mundial, y que se

5 1d., p.22.
1d., p.37.
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configuran como puntos de referencia obligatorios para la comprension de la vida en

todos sus aspectos en el planeta.
2. Geopolitica y economia mundial

A partir de la segunda guerra mundial, se acelerd la recomposicion econémica y social
gue se venia gestando desde las décadas anteriores. Si bien la segunda guerra mundial,
que a pesar de su nombre no implicé a todos los paises, si llevo a una reconfiguracion
mundial y se tradujo paulatinamente en la hegemonia financiera y geopolitica de Estados
Unidos y Europa®. Esta se delineé en primer lugar desde la légica econdmica y en
particular del capital internacional formulada y definida desde 1944 con la ocasién de
los acuerdos de Bretton Woods y que se iran traduciendo por la creacién de instancias de
control y regulacion internacionales (desde la Sociedad de las Naciones al Banco
Mundial)®,

A mediados del siglo pasado se empezé asi a hablar dentro del discurso marxista de
internacionalizacion para referirse al imperialismo caracterizado por el desarrollo de los
mercados, la expansion y la hegemonia del capital.

El sistema econdmico que se iba gestando se sustentd después en el liberalismo®,
modelo aplicado sistematicamente desde la década de los ochenta con Ronald Reagan en
Estados Unidos y Margaret Tatcher en Gran Bretafia. Desde entonces se ha extendido en
los paises llamados del primer mundo e impuesto en las demas regiones a través de las
grandes organizaciones como el Banco Mundial (BM) y el Fondo Monetario

Internacional (FMI).

87 \/éase Ignacio Ramonet, Géopolitique du chaos, ED. Gallimard, Francia, 2002.

8 Acuerdos concluidos en julio de 1944 en Bretton Woods (New Hampshire, Estados Unidos)
entre 44 paises y que instauraron un sistema monetario internacional que favorece el papel del
dolar. Id., pp.99-121.

% En el 4mbito econdémico remite a la doctrina de la libre empresa segin la cual el estado no
debe obstaculizar, por su intervencion, el libre juego de la competencia. La forma moderna del
liberalismo se conoce como neoliberalismo que plantea, en teoria, una intervencion limitada del
estado. Se utilizan a veces los términos de liberalismo y neoliberalismo de forma indistinta por
basarse en los mismos principios, aunque corresponden a contextos historicos distintos y
presentan ciertas variaciones.
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Al centro de este sistema se encuentra la economia de mercado controlada por la
triada del poder América del norte, Europa occidental y Japén, y que funciona a través
de los grupos financieros e industriales privados, conocidos hoy como transnacionales.
Las leyes del mercado que sustentan la actividad de las “empresas globales” sin centro
particular ni legislacion clara, se rigen por la Idgica de rentabilidad y productividad, de
competencia y capacidad y espiritu de combate y rivalidad, para la obtencion de una
ganancia maxima.

Desde el fin de la guerra fria surge por lo tanto la etapa de la transnacionalizacién en
donde los Estados Unidos se han edificado como el poder econémico mayor y la
principal potencia que gobierna al mundo. En efecto, a través del mercado financiero
dominan en primer lugar los fondos privados y dentro de estos los de pensiones
estadounidenses®. Esta economia mundial de mercado que impera en la actualidad
centre su interés en la relacién optima entre el capital, el trabajo y los recursos y
materias primas por lo cual no importan las fronteras sino la “explotacion inteligente” de
los recursos materiales y humanos y de la informacion.

Ello ha generado cada vez mas una deslocalizacion de las fabricas en regiones en
donde la mano de obra resulta mas barata para los empresarios asi como la inversion de
capitales en los paises que permiten la explotacion de sus recursos internos y que
resultan beneficiosos para el mercado financiero mundial; capitales que pueden ser
retirados muy rapidamente segun las circunstancias.”

Estos “regimenes globalitarios™ han favorecido por consiguiente en las dGltimas
décadas el monetarismo, la desregulacidn, el libre intercambio comercial, el libre flujo
de capitales y las privatizaciones masivas por un lado; la reorganizacion de las formas de
trabajo y de las condiciones de empleo que conllevan una precariedad cada vez mayor

del empleo y un trastocamiento del estado de bienestar, por el otro lado.

% |_os tres principales son Fidelity Investments, Vanguard Group y Capital Research. Frente a la
idea de una conspiracion oculta, innombrable y sin actores, menciono este punto para sefialar
que el poder si tiene nombres y ejecutantes. I.Ramonet, op.cit., p.108.

%1 Un ejemplo significativo fue el caso de México en 1994, pais que s6lo escap6 a la bancarrota
total por la ayuda internacional de 50 mil millones de ddlares de los cuales 20 provinieron de
Estados Unidos. Esta ayuda, la mas importante acordada en la historia, mas que “rescatar a
México” tuvo como finalidad salvar el sistema internacional financiero entonces en una grave
crisis.

%2 Segln la expresion de I. Ramonet, op.cit, pp.72-98.
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Adoptaré aqui el término de economia global para referirme a ese sistema econémico
operante y cuyas “actividades estratégicamente dominantes funcionan como unidad a
nivel planetario en tiempo real o potencialmente real”®®. Esa economia global que utiliza
un capital generalmente global pero un trabajo local, se caracteriza por,

“su caracter extraordinariamente incluyente y excluyente a la vez. Incluyente de lo que
crea valor y de lo que se valora, en cualquier pais del mundo. Excluyente de lo que se

devalla o se minusvalora. Es, a la vez, un sistema dinamico, expansivo, y un sistema

segregante y excluyente de sectores sociales, territorios y paises.”*

Pero no se trata ya solamente de flujos de capitales, que sobrepasan a las naciones, sino
también de intercambio de personas y simbolos. Y méas alld de la mera cuestion
econdémica se encuentran las ambiciones hegemonicas en particular de Estados Unidos
que se rige como el referente central de lo politico y lo cultural. Esta situacion ha llevado
a algunos autores a hablar de un nuevo orden mundial® que pasaria por una
instrumentalizacion ideologica de la mundializacion o globalizacion.

Bajo este ultimo concepto y el de globalidad, se han analizado méas recientemente un
conjunto de fendmenos. La gran variedad de acepciones, definiciones al igual que su
vaguedad y ambigledad, pero también sus manifestaciones histéricas concretas,
muestran lo impredecible de referirse a lo global, por un lado, y de discutir esta nocién
por otro lado.

No pretendo aqui abordar la abundante literatura en torno a este temay solo trataré de
esclarecer algunas cuestiones para situar los elementos fundamentales del analisis de lo
étnico dentro del contexto global y sus implicaciones en lo nacional y lo local, al igual

que la perspectiva conceptual adoptada en ese trabajo.

% Jordi Borja y Manuel Castells, Local y global. La gestion de las ciudades en la era de la
informacién, ED. Taurus, México, 2000, p.24.

%1d.

% Por ejemplo |. Ramonet, op. cit.

61



3. Aspectos de la globalidad

El “imperialismo cultural” estadounidense de la post segunda guerra mundial y el
proceso de modernizacion consecuente suscitd desde los afios cincuenta y sesenta del
siglo XX numerosas preocupaciones. Los analisis socioldgicos que se iniciaron
entonces, se enfocaron en la problematica de la modernizacion de las sociedades del
tercer mundo que implicaba la organizacion nacional de las sociedades dentro de un
sistema de relaciones estratificadas internacionalmente.

Las teorias de la modernizacion generadas en esta discusion apreciaban este
fendmeno como un progreso objetivo y mensurable. Tal enfoque fue golpeado sin
embargo en los afios setenta por teorias como la del sistema-mundo de Immanuel
Wallerstein. Desde la perspectiva de un sistema mundial surgid, entre otros, la pregunta
de la posibilidad de una divergencia de vias posibles para alcanzar la modernidad ante
la convergencia hacia una sociedad y un “hombre” industriales.

A los debates sobre la modernidad y la sociedad industrial, siguieron otros sobre
posmodernidad o posmodernismo y sociedad postindustrial, tratando de establecer las
relaciones entre la globalizaciéon y la modernidad, sus consecuencias, etc. De hecho el
término globalizacion empez6 a utilizarse realmente a partir de los afios ochenta, para
referirse a ese modo de penetrar o agujear las fronteras culturales, como ampliaré mas
adelante.

Antes de ello, y sin entrar mas en detalle, hay que sefialar algunas cuestiones de
interés aqui y que derivan de estas discusiones. Por un lado, surgi6 la idea de la
globalizacion como una consecuencia de la modernidad en la linea de Anthony
Giddens®; o bien como un fenémeno mucho més antiguo. Por otro lado, se reflexiond
sobre las fuerzas de este proceso desde las dicotomias homogeneizacion /
heterogeneizacién o universalismo / particularismo.

Como bien lo sefiala en efecto Roland Robertson, la globalizacion suele pensarse
como un fenémeno de gran escala poniendo en juego una perspectiva macrosocioldgica,

desde los parametros de lo global, universal y homogeneizacion cultural, en oposicion a

% Anthony Giddens, Las consecuencias de la modernidad, ED. Alianza Universidad, Madrid,
1994.
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una microsociologia con sus referentes de lo local, particular y heterogeneizacion
cultural.”’

Estos debates remiten a preguntarse sobre la naturaleza de lo global que se ha pensado
bajo dos enfoques principales. Por un lado, se ha apreciado el crecimiento global de las
interrelaciones, intercambios, movimientos de personas, imagenes y mercancias. La
globalizacion seria entonces “la aceleracion creciente de una concreta interdependencia
global y de una conciencia de totalidad global del siglo XX, Por el otro lado, se ha
manejado una perspectiva sistémica global desde una suerte de economia politica
historica global con la inserciébn mas reciente de la preocupacion de la cultura y la
identidad.*

Me parece que estos dos enfoques abordan de hecho dimensiones complementarias de
la globalidad, término que preferiré al igual que este autor para referirme tanto a ese
proceso subjetivo de una conciencia global, como objetivo de la interpenetracion e
interrelacion de distintos espacios culturas. Se vincula también con algunos parametros
de la modernidad, punto que retomaré mas adelante.

Los elementos considerados como las fuerzas motrices de la globalidad son asimismo
varios. Tocan a lo econémico, lo cultural, lo politico, etc., todos con su razon de ser. Me
remitiré, ademas de la cuestién econémica ya sefialada, a dos &mbitos centrales en esos

procesos: la informacion y comunicacion, y la cultura.

% Roland Robertson, “A globalizacao como problema”, en Globalizagao. Teoria social e
cultura global, ED. Vozes, Brasil, 1999, pp.23-52, y “Glocalization: time-space and
homogeneity-heterogeneity”, en Mike Featherstone y otros, Global modernities, Sage
Publications, Londres, 1995, pp.25-44.

% 1d. [1999], p. 23.

% Jonathan Friedman, “Sistema global, globalizacién y parametros de la modernidad”, en
Identidad cultural y proceso global, ED. Amorrortu, Argentina, 2001, pp.297-351.
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3.1. La informacion y la comunicacion

Supeditado al poder econémico, se ha estando realizando otra “revolucion”, la de la
comunicacion a partir de la introduccién masiva de la informatica y las nuevas
tecnologias'® que han conducido entre otros a una mutacién de los modos de
organizacién y produccion.'®

J. Borja sefiala al respecto que la economia global es también una economia
informacional cuyas consecuencias en las politicas de desarrollo econémico es que
deben “basarse, de ahora en adelante, en politicas de comunicacion,
informacionalizacion y capital humano™®. Conlleva transformaciones tanto de orden
cultural como de comunicacion y en las instituciones politicas.

Este fendmeno apoyado en particular en el multimedia y la Internet ha favorecido la
intensificacion de la interconectividad global y la facilidad con la cual las mercancias, el
capital, la informacion, etc., cruzan las fronteras territoriales.’® Esta conectividad se
entiende como proximidad espacial o compresion del tiempo-espacio, como
prolongaciones de las relaciones en el espacio o bien aldea global.

Jacques Attali*™ inspirado entre otros en I. Wallerstein, se inscribe dentro de la linea
que pone en un lugar nodal la informacion y la comunicacion en relacion con el orden
creado por una formacioén social. Desde los afios noventa del siglo XX, anunciaba la
gestacion en torno a los polos dominantes del Pacifico (Estados Unidos y Japon) y
Europa (Comunidad europea y URSS) de una nueva configuracion, a partir de la
democracia y la abundancia, es decir la liberacion de un excedente por la automatizacion

de los procesos de produccién, que pasaria por la produccién de objetos nGmadas.

100 \/er al respecto el estudio de Marshall Mac Luhan, La comprension de los medios como las
extensiones del hombre, ED. Diana, México, 1993, quien analiza los fundamentos tecnol6gicos
de la cultura entre otros el ambiente visual caracterizado por la fragmentariedad, linealidad y
secuencialidad.

101 194 de las personas més ricas de E.U. controlan 40% de la riqueza nacional: Ned Turner de
CNN, Rupert Murdoch de News Corporation Limited, Bill Gates de Microsoft, Jeffrey Vinik de
Fidelity Investments, Larry Rong de China Trusts and Internacional Investment y Robert Allen
de ATT. I. Ramonet, op.cit., pp.110-112.

1923, Borja, op.cit., p.25.

193 Mac Grew, citado en John Tomlinson, Globalizacién y cultura, ED. Oxford University Press,
México, 2001, p.2.

104 Jacques Attali, Milenio, ED. Seix Barral, México, 1994.
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Las consecuencias que vislumbraba con ello eran el trastorno de la organizacion del
trabajo con una consecuente reduccion de los servicios como la educacion y la salud en
objetos creadores de valor, fomentando asimismo el deseo de consumo de dichos
objetos. En esta perspectiva, el hombre iba a volverse también némada con la Unica
posibilidad de “conformarse o ser excluido. Lo efimero serd el ritmo de la ley, el
narcisismo sera la mayor fuente de deseo™%.

Por lo mismo, la vida misma se convertiria en objeto — objeto-vida como final del
objeto-ndmada. Pero se iba a gestar igualmente una nueva forma social sustentada en la
violencia “al quedar todas las diferencias reducidas al dinero, la uniformidad, motor del
deseo mimético™'%,

Se puede decir en esta linea que estos fendmenos, por su interaccion con la estructura
social, demuestran una interdependencia de las relaciones sociales en general'.
Apuntan asimismo hacia una forma particular de violencia. Pero queda por aclarar la

interrelacion entre lo global y lo local.

3.2. Entre lo global y lo local

Por esta “revolucion” de la conciencia global generada después de la segunda guerra
mundial a través de instituciones inter y después trans y supranacionales y de la
economia mundial o global, existe una tendencia a hablar de una cultura global o
mundial debido a que “todas las estructuras de significado y de expresion, distribuidas
indistintamente, se interrelacionan de algiin modo y en algdn lugar™.

Pero esta cultura mundial se presenta ante todo como una red de relaciones sociales
en donde se organiza la diversidad y no una repeticién de la uniformidad®®, que no
implica necesariamente una homogeneizacion cultural. Mas bien, y desde el punto de
vista instrumental del capitalismo, la conectividad opera en el sentido de aumentar una

proximidad funcional. No hace que todos los lugares sean iguales, pero crea espacios

10514d., p.26.

106 1d., p.28.

1973, Borja, op.cit., pp.11-20.

1% UIf Hannerz, “Cosmopolitas y locales en la cultura global”, en Alteridades, Vol.2 No.3,
Universidad Auténoma Metropolitana, México, 1992, p.114.

1%9d., pp.107-115.
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globalizados y corredores enlazados que facilitan el flujo de capital (incluidos sus
mercancias y personal) al vincular la condensacion tiempo-espacio de la conectividad
con un grado de ‘compresién’ cultural.*® Existe asi una relacién més que antagénica,
complementaria entre lo global y lo local:

“La articulacion entre tecnologia, economia, sociedad y espacio es un proceso abierto,

variable e interactivo, [y] parece claro que en la sociedad de la informacion lo global

condiciona lo local y los flujos electrdnicos estructuran la economia a partir de relaciones

entre unidades espacialmente distantes.” ***
Desde esta complementariedad, lo local puede apreciarse como producto de lo global o
bien como un aspecto de éste.™*? El concepto de glocalizacion™® representa un intento de
pensar esta interrelacion, al considerar la configuracion de las localidades desde factores
translocales.

No obstante, esta conectividad de la globalizacion transforma el orden local temporal
y espacial que se percibe como hogar, modificando la naturaleza de las localidades. Asi
la penetracion de fuerzas distantes en nuestra experiencia local y de los medios de
comunicacion globalizadores en la vida cotidiana resultan en hechos tan concretos como
el desempleo por decisiones tomadas en otro continente.***

Existe en ese sentido una estrecha relacion entre los &mbitos econdmico, politico y
cultural dentro del orden global. Pero lo global y lo local representan “lineas de

1115

fuerza”=> con un peso diferenciado y cuya articulacion se realiza desde correlaciones de

poder asimétricas:
No toda la actividad econémica o cultural en el mundo es global. En realidad, la inmensa
mayoria de dicha actividad, en proporcion de personas participantes, es de ambito local o
regional. Pero las actividades estratégicamente dominantes, en todos los planos, estan
organizadas en redes globales de decision e intercambio, desde los mercados financieros
a los mensajes audiovisuales. El planeta es asimétricamente interdependiente y esa

interdependencia se articula cotidianamente en tiempo real, a traves de las nuevas

119 Seqin respectivamente David Harley, Anthony Giddens y Marshall Mac Luhan, citado en J.
Tomlinson, op.cit., p.3.

1113, Borja, op.cit., p12.

12 |_as perspectivas son diversas al respecto. Seguln respectivamente M. Mac Luhan, op.cit. y J.
Friedman, op.cit.

3 R. Robertson [1995], op.cit.

144, p.10.

115 Renato Ortizi, “Otro territorio”, en Revista Antropologia, Madrid, 1996, pp.5-21.
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tecnologias de informacion y comunicacién, en un fendmeno histéricamente nuevo que

abre de hecho una nueva era de la historia de la humanidad: la era de la informacién.”*®

4. Efectos de la globalidad

Ahora bien, la mutacion del poder que ha producido esta economia global y la situacion
geopolitica que conlleva, nos presenta un mundo fracturado, aparentemente cadtico y
dominado por las contradicciones y los conflictos. Frente a esta perspectiva de un mundo
uniforme y esa utopia de una sociedad universal, han aumentado los conflictos y las

resistencias de todo tipo.

4.1. Fracturas, conflictos y resistencias

Una primera contradiccion reside en una dinamica que aparece como de unioén por un
lado y de fisién por el otro. Se puede percibir que se han multiplicado las uniones o
integraciones no solamente entre individuos sino también paises, por ejemplo las
econdmicas a nivel continental o regional, o bien en los &mbitos cultural y social.

Con el fin de poder competir dentro del mercado mundial, de resistir ante la
precariedad de la vida, las condiciones de trabajo, etc., se trata de encontrar o reinventar
lazos sociales para hacer frente a las dificultades de todo orden de la época actual: el
crecimiento en todos los rincones del planeta de las desigualdades y discriminaciones asi
como de la sobre concentracion urbana en relacion con la desindustrializacion, el
desempleo, la degradacion de los servicios publicos, etc.

Estas circunstancias responden en ese sentido a las profundas fracturas existentes.
Fracturas entre el “Primer mundo” y el “Tercer y cuarto mundo”, entre paises e
individuos pobres y ricos, marginalizados y excluidos del comercio mundial y de la
modernizacion tecnoldgica, etc.

Tales fracturas se expresan asi no solamente en una dinamica de unién sino también
de conflicto y desunion. Numerosas situaciones violentas inter o intra estados han

desvelado la oposicion entre un poder central y una parte de la poblacién. Han asimismo

119 . Borja, op.cit., p.21.

67



reabierto antiguas heridas que se expresan en las reivindicaciones de minorias que
buscan luchar frente a la destruccion de culturas.

Es decir, frente o debido al proceso de particularizacion del universalismo surge la
universalizacion de los particularismos; particularismos nacionales, religiosos, étnicos,
etc. La variedad de respuestas van desde la creacién de nuevos espacios de solidaridad,
hasta la recuperacion de un orden “premoderno”, con formas pacificas o nacionalismos
muy violentos. Ante lo global hay pues,

“otra historia, otra dinamica, que se estd desarrollando, no paralelamente, sino en

reaccion y contradiccion al sistema de flujos globales: la afirmacién de la identidad,

histdrica y reconstruida (...). La creacion y desarrollo en nuestras sociedades de sistemas

de significacion se da cada vez méas en torno a identidades expresadas en términos

fundamentales. Identidades nacionales, territoriales, regionales, étnicas, religiosas, de

género, y en ultimo término, identidades personales: el yo como identidad irreductible. Al
sistema extraordinariamente excluyente de la economia global y la sociedad de los flujos

se opone la exclusion de lo excluyente: fundamentalismo concreto frente a globalizacién

abstracta. En una sociedad en la que el poder y la funcion se organizan en flujos, el

significado de la experiencia se organiza en torno a identidades potencialmente
irreductibles. La emergencia de fundamentalismos de todo tipo en nuestra sociedad no es
sino el espejo simétrico del vaciamiento progresivo de contenido, de experiencia, de
control social, en el espacio de los flujos en los que se expresan las redes de poder
global”*"’.
La expresién de singularidades como consecuencia de la tendencia hacia el
proteccionismo econdmico desde los noventa, y de los fundamentalismos como una
reaccion negativa a la creciente compresion del mundo, se acompafia pues de una
globalizacién también de las expectativas de declaraciones de identidad™.

El aumento de estas expectativas y de las afirmaciones de los particularismos forman
parte en ese sentido de los efectos de la globalidad: las fracturas conllevan la reinvencién
de lazos, la desintegracion cultural provoca la reinvencion de nuevas formas de

integracion cultural, etc.:

17d., pp.30-31.
118 R. Robertson [1999], op. cit., p. 47.
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“En un mundo de globalizacion de la comunicacion es esencial el mantenimiento de
identidades culturales diferenciadas a fin de estimular el sentido de pertenencia cotidiana
a una sociedad concreta. Frente a la hegemonia de valores universalistas, la defensa y
construccion del particularismo con base histdrica y territorial es un elemento bésico del
significado de la sociedad para los individuos. Sin un denominador cultural comin
aglutinador de cada sociedad, ésta se fragmenta en individuos y unidades familiares, que
compiten entre ellos y se sitian de forma fragmentada frente a los flujos globales de

poder y riqueza. El potencial desintegrador de dicha situacion se acentta en sociedades

cada vez més plurales en su cultura y en su composicién étnica.”**°

La globalidad, en lo concerniente a la cultura, ha abierto por un lado la esperanza de un
pluralismo cultural y una descolonizacidn, pero por el otro lado ha dejado en claro que el
mundo politica, cultural y econémicamente es moldeado por occidente. A partir de la
creacion de la modernizacion, el pensamiento secularizado y el estado-nacion entre
otros, se marca el parametro de la historia del mundo. *?°

Un ejemplo de ello se encuentra justamente en la proliferacion de organizaciones
“internacionales” que promueven los derechos e identidades indigenas. En 1982, de
hecho, la ONU reconocio la existencia de los grupos indigenas estableciendo, y
uniformizando, los criterios con los que los grupos étnicos se deben identificar a si
mismos™’. Y en 1993, esta instancia adopté una Declaracién sobre derechos de las
personas pertenecientes a las minorias nacionales o étnicas, religiosas y linguisticas.
Estos hechos se insertan dentro del auge en el derecho internacional en particular desde
la década de los noventa de los derechos de los “pueblos indigenas™.*??

Pero a pesar de estos “avances democraticos”, los “movimientos” de reivindicacion
étnica con tendencias separatistas han aumentado al menos como fenémeno visible para
todos. Dentro de esta universalizacion de los particularismos se encuentran asi el

renacimiento de la concepcion étnica del estado-nacion, los nacionalismos y la etnicidad.

1197, Borja, op.cit., p.16.

120 Enzo Segre, “Globalizacion y modernidad”, en Varios autores, De lo local a lo global.
Perspectivas desde la antropologia, Universidad Nacional Auténoma de México, México, 1994,
pp.183-189.

121 R. Robertson [1995], op.cit. Segin ese autor; sin embargo no me ha sido posible rastrear el
documento original puesto que, entre otras cosas, se establecieron tales criterios en un grupo de
trabajo mas no, en ese entonces, en un convenio.

122 para el debate entre las tesis de los “liberales” y los “comunitaristas”, ver Will Kymlicka, La
politica vernacula. Nacionalismo, multiculturalismo y ciudadania, ED. Paidos, Barcelona, 2003.
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Sin embargo, entre el ideal y las posibilidades del estado-nacién, existen muchas
brechas cuyas consecuencias afectan directamente a la diversidad cultural. Mas aln éste
tiene una participacion directa o indirecta en la concepcién y ejecucion de ciertas formas
de violencia como parte de una légica de violencia estructural*?*.

Antes de abordar este punto, es preciso puntualizar algunos conceptos y aspectos
relativos al estado, la nacidn y el estado-nacion, asi como las consecuencias de su
inmersion en el orden mundial que ha marcado en primer lugar su posibilidad de
surgimiento a través de la reparticion del mundo por instancias internacionales

occidentales de los territorios.

4.2. Alcances y realidad del estado-nacién

El estado' desde una concepcion weberiana representa el agente que detiene el
monopolio de la violencia legitima dentro de una sociedad aunque, como lo sefiala
Ernest Gellner, no todos los estados cuentan con la voluntad o los medios para poner en
practica esta violencia.

El estado conforma de cualquier modo por, entre otras cosas su centralidad y la
division social del trabajo muy distintiva que conlleva, un conjunto de instituciones
relacionadas con el mantenimiento de un orden gracias a agentes especializados (policia,

|125.

tribunales...) que se han separado del resto de la vida socia En términos de Pierre

Clastres, es una fuerza centripeta:
“Tiende, si las circunstancias lo exigen, a aplastar las fuerzas centrifugas inversas. El
Estado se pretende y se autoproclama centro de la sociedad, el todo del cuerpo social, el

sefior absoluto de los diversos 6rganos de ese cuerpo. Se descubre asi, en el corazén

123 Entiendo aqui la violencia estructural como la injusticia, dominacién, pobreza y sufrimiento
causados por el uso o amenaza de uso de la fuerza, la aplicacion de un mal fisico, psiquico o
moral hacia una persona 0 un grupo, y como acto o potencialidad. Segun V. Fisas, Cultura de
paz y gestion de conflictos, ED. Icaria-UNESCO, Barcelona, 1998.

124 E| estado se conforma en una acepcion simple por un conjunto de instituciones formadas por
el sistema politico (gobierno, parlamento, etc.) y las administraciones (ministerios, secretarias,
etc.). En un sentido mas amplio se le puede afadir las colectividades locales, los
establecimientos publicos y los servicios sociales. Ver Philippe Cabin y Jean-Francois Dortier,
“Etat”, en La sociologie. Histoire et idées, ED. Sciences Humaines, Francia, 2000, pp.335-336.
125 Ernest Gellner, Naciones y nacionalismos, ED. Alianza Universidad, Madrid, 1994, p.16.
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mismo de la sustancia de Estado, la potencia actuante de lo Uno, la vocacion de

negacion de lo multiple, el horror a la diferencia.”*?

127 en relacion con la nacién'?® considerados ambos como

Ahora bien, el estado
fendmenos modernos ponen en juego cierta forma de nacionalismo. El nacionalismo
entendido como una forma concreta de patriotismo, se generaliza e impera sélo bajo las
condiciones sociales que prevalecen en el contexto de desarrollo tecnoldgico y
econdmico del mundo moderno, caracterizado por la homogeneidad, la alfabetizacion
y la anonimidad*?®. Su condicién “necesaria, aunque no suficiente en absoluto (...) es la
existencia de unidades politicamente centralizadas y de un entorno politico-moral en
que tales unidades se den por sentadas y se consideran norma”.**

Desde esta perspectiva del estado, la nacion y un nacionalismo que se ha llamado
también gubernamental, nos encontramos por lo tanto ante un fendmeno socio-histérico
reciente que se da s6lo en una entidad social cuando se vincula a un tipo de estado
territorial moderno™®: el estado-nacién.

En esa dinamica, los procesos de formacién de los estados-nacién se llevan a cabo en
relacion con estos nacionalismos gubernamentales que se circunscriben externamente a
la busqueda de ampliacion del territorio, e internamente a las acciones en contra de los
individuos o grupos de oposicién o no nacionales™*, y

“Es evidente que el nacionalismo se construye sobre un cierto sentido de identidad

cultural, ain cuando él mismo sea el gran creador de dicho sentido. Se encuentra

126 pierre Clastres, Investigaciones en antropologia politica, ED. Gedisa, Barcelona, 2001, p.60.
127 segln las perspectivas el estado se considera como un fenémeno moderno 0 mucho mas
antiguo. No entraré aqui en esta discusion por interesarme en el la forma moderna del estado y
su relacion con la nacion.

128 De la misma manera, existen en torno a este concepto diversas perspectivas en cuanto a sus
rasgos definitorios y su formacion. Muy brevemente, las dos orientaciones principales son las
llamadas historico-cultural o etno-simbolista y la modernista. Por un lado se resalta su base
étnica y cultural profunda y antigua, por otro lado su surgimiento desde una ideologia intelectual
y como fendmeno moderno iniciado con la revolucién francesa. Las dos posturas no son de
hecho, desde mi punto de vista, antagonicas puesto que se puede pensar el proyecto ideol6gico
de una nacién por una elite y los contenidos culturales mas o menos reales que se le asigna para
construir y sustentar tal proyecto. Dos autores que las han desarrollado son respectivamente
Anthony Smith, La identidad nacional, ED. Trama, México, 1997; y E. Gellner, op.cit.

2 E. Gellner, id.

30d., p.17.

31 Eric Hobsbawn, Naciones y nacionalismos desde 1780, ED. Critica, Barcelona, 1998. Este
autor se basa en la concepcion de E. Gellner del nacionalismo.

132 John Breuilly, Nacionalismo y estado, ED. Pomares-Corredor, s/f, pp.11-48.
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claramente conectado con nuevas formas de participacion de masas en la politica,
posibles gracias a los cambios introducidos en la estructura de las comunicaciones. El
crecimiento del capitalismo ha creado nuevos grupos sociales con nuevos objetivos y
formas de alcanzarlos, algo a lo que el nacionalismo puede ayudar a servir. La creacion
de un genuino sistema econémico y politico de ambito mundial ha estado marcado por
la existencia de enormes disparidades en cuanto a riqueza, poder y valores. Tales
disparidades han provocado intentos de eliminar la subordinacién y explotacion, o de
sostener la dominacién y la ventaja econémica. También han implicado dolorosos
ajustes a situaciones rapidamente cambiantes, asi como intentos por alcanzar nuevos
objetos mediante formas que exigen un cambio social.”**
Dicho lo anterior, el estado-nacion se considera como tal cuando un estado estd en
simbiosis con una nacion, es decir una poblacién que forma un conjunto unificado por su
lengua, sus usos, su religion, etc. (una comunidad de gente). Como fenémeno moderno
se puede plantear en palabras de Héctor Diaz-Polanco, que con el concepto de estado-
nacion,
“No hacemos referencia a cualquier organizacién sociopolitica, sino a una forma
especifica e histéricamente determinada que configura a la nacién moderna. (...)
Aunque los hombres se han asociado siempre en algun tipo de unidades localizadas, su
agrupamiento en estados naciones es una caracteristica moderna cuyo pleno desarrollo
es ciertamente un fendmeno esencialmente contemporaneo. Los estados nacionales
surgen en el siglo X1X, si descontamos algunas formaciones tempranas; antes podemos
tener nacionalidades o estados, pero no estados-naciones”.***
Varias cuestiones derivan de estos planteamientos. En primer lugar, la nacion representa
ante todo una forma de clasificar a los seres humanos. Por sus limites naturales, la
realizacién de unas naciones necesariamente frustra la de otras puesto que no se
encuentran en los hechos en unidades territoriales homogéneas por lo que, “una unidad

politica territorial solo puede llegar a ser étnicamente homogénea, bien exterminando,
bien expulsando, bien asimilando, a todos los no nacionales” **.
Por lo tanto, el contenido asignado a la idea de nacién muchas veces no encaja con la

realidad historica, ademas de los criterios borrosos utilizados como lo son la lengua, la

133
Id., p.47.
134 Héctor Diaz-Polanco, Autonomia regional. La autodeterminacion de los pueblos indios, ED.
Siglo XXI, México, 2003, pp.15-16.
B354, p.15.
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etnicidad, etc. De igual manera, el estado-nacion representa un ideal que no corresponde
a la diversidad de formas culturales, religiosas, linguisticas, etc. de la mayoria de los
paises de este mundo, cuyos conflictos interétnicos golpean ese “ideal”.

Como idea corresponde méas bien a una unidad politica asociada a una comunidad
imaginada de gente que se sitla arriba de tal diversidad y pretende dar los criterios de
unificacion de ésta. Vinculado con la cuestion de nacionalismo gubernamental remite a
cierta forma politica desde el poder del estado. Es por tanto un fendmeno moderno que
requiere de los medios coercitivos de un estado para difundir cierta idea de nacion y
nacionalidad.

No obstante, ello no anula la existencia de identidades, conciencias y sentimientos
nacionales (y nacionalistas) con sustratos culturales concretos y en donde los individuos
ubican claramente la existencia de un estado nacional y una nacionalidad.

En este sentido, puede enfrentarse a otros sentidos de nacién y nacionalismos dentro
del territorio politico-administrativo del estado en primer lugar segin el manejo de la
diversidad que existe; al igual que a sentidos de etnicidad como demarcacion dentro de
lo nacional aln si éste se reconoce como una entidad mayor de la cual se es parte.

Aunado a las problematicas “internas” del estado-nacion, el poder de los estados en el
orden mundial se ha transformado por la interdependencia de sus mercados nacionales
que ya no controlan los cambios, flujos de dinero, informaciones y mercancias. Y si bien
los estados en su mayoria ya no son totalitarios, se ven atrapados en una economia
mundial que si tiende a serlo.

En este sentido, el poder politico se encuentra subordinado al mercado financiero y
los medios de comunicacion masiva. Mas aln se ha vuelto el sirviente de los dos ultimos
mientras se oculta el desmantelamiento progresivo de las conquistas democraticas y el
trastocamiento de las autonomias politicas y las soberanias nacionales.

Los poderes publicos estan supeditados al hecho de que “el mercado gobierna. El

gobierno gestiona™*.

O como lo predecia Jacques Attali, el estado iba a sustraer toda
gestion social a la mercancia aceptando la degradacion del aparato educativo y de

salud®™’.

1% 4., p.85.
373, Attali, op. cit., p.28.
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Ello se refleja en el caso de América Latina cuyos paises se han dado a la tarea en su
mayoria de *alcanzar el mundo”. Y si bien son generalmente sistemas politicos
democraticos, su desarrollo econdmico no ha sido garantizado por su alineacién a las
consignas del neoliberalismo a través del Banco Mundial y del Fondo Monetario
Inernacional. La reduccién de los déficit presupuéstales han conducido al sacrificio de
las subvenciones publicas a productos de primera necesidad con la privatizacion de
amplios sectores.

Hay que recordar la importancia que representa América Latina para Estados Unidos
puesto que es su mayor posibilidad de contrarrestar el poder de la Unidn Europea. Desde
la primera Cumbre de las Américas en Miami en 1994, los 34 estados de América han
estado supeditado a la perspectiva de Estados Unidos, como se refleja en el Acuerdo de
Libre Intercambio Norteamericano (ALENA o NAFTA); aungue algunos paises como
Venezuela y Brasil han planteado ya més abiertamente sus discrepancias.

El precio pagado por paises como Meéxico de esta subordinacion ha sido de cualquier
modo muy alto: acentuacion interna de las desigualdades y agravio de la crisis de
amplios sectores de las poblaciones. Los paises se enriquecen y sus habitantes se
empobrecen. En la interrelacién entre lo global y lo local, se puede concluir entonces
diciendo que:

“El resultado de estos procesos contradictorios entre la globalizacion tecno-econémica y

la especificidad creciente de las identidades es la crisis sistemética de los estados

nacionales. Por un lado, sus competencias no son suficientes para controlar los flujos

globales y su organizacion suele ser demasiado rigida para adaptarse a los cambios

constantes del sistema mundial. Por otro lado, la pluralidad de identidades territoriales y

culturales que aspiran a ser representadas por los estados nacionales generan procesos

crecientemente conflictivos y, en Gltimo término, tienden a deslegitimar la idea de
representacion nacional. Es mas, cuanto mas centralizado es un estado mas dificil le es
establecer un puente entre el sistema global y las distintas culturas y territorios que
forman parte de la nacién. En esas condiciones, los gobiernos locales y regionales estan
emergiendo, en todo el mundo, como entidades mas flexibles, unidas al terrufio de sus
identidades, potencialmente capaces de negociar una adaptacion continua a la geometria
variable de los flujos de poder. La dificultad para los gobiernos locales es sin embargo,

por un lado, su dependencia administrativa y su escasa capacidad de recursos
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econdmicos; por otro lado, el riesgo de derivar hacia el localismo politico y el tribalismo

cultural si la defensa de la identidad se convierte en fundamentalismo.”*®

I1. Otredad étnica, modernidad y globalidad

A esta situacion mundial y del estado-nacion inserto en ella, subyace una
conceptualizacion de la diversidad cultural, la otredad étnica, basada en los pardmetros
de la modernidad y la globalidad. Las interdependencias asimétricas parten en lo cultural
de ciertos valores de apreciacion y comprension del mundo y de las cosas cuyos centros
de difusion siguen siendo occidentales™®.

Por un lado, la naturaleza misma del estado-nacion delimita no solamente de forma
implicita la negacion de la diferencia con base en el parametro de la igualdad de los
ciudadanos, sino que busca explicitamente la demarcacion de los grupos culturales por
su tendencia homogeneizadora. Esta demarcacion se dirige particularmente a los otros
como grupos que representan un peligro, un obstaculo o una diferencia cultural que no
encaja con este ser nacional y representa una amenaza al “desarrollo” socioeconémico
nacional.

Por otra parte, la cultura global se edifica como referente Unico y el modelo por
excelencia basado en los valores*® y principios de la ideologia subyacente a la
economia global, delimitando los pardmetros de una uniformidad econdmica y politica y
un estilo de vida igual.

Se pretende estandarizar y homogeneizar con base en una occidentalizacion del
mundo y a través de los medios de comunicacion masiva, al igual que las fundaciones
que financian investigaciones y las universidades en particular privadas. Se trasmite esta
ideologia dominante que opera como “una fuerza de intimidacién que asfixia todo
intento de reflexion libre, y vuelve mas dificil la resistencia en contra de este nuevo

oscurantismo”**.

138 ). Borja, op.cit., pp.30-31.

9 E. Segre, op.cit., pp.183-189.

140 como son el provecho, el beneficio, la competitividad, el espiritu de competencia y rivalidad,
entre otros.

141 | Ramonet, op. cit., p.116.
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Quisiera detenerme por lo tanto en algunos valores que considero centrales de lo
global a partir de los cuales se erige una jerarquizacion de las sociedades, los grupos y

los individuos.

1. Parametros de la modernidad y la globalidad

1.1. Modernizacién, modernidad y progreso

Pensada como modo de transformacion hacia el primer tipo de sociedades (Europa y
Ameérica del Norte), la modernidad se consider6 desde los afios cincuenta y sesenta
como un valor hacia donde deberia de converger el mundo entero o, dicho de otro modo,
un proceso de cambio necesario y benéfico dentro del proceso civilizatorio de
Occidente. S.N. Eisenstadt planteaba por ejemplo en 1963:

Histéricamente, la modernizacién es el proceso de cambio hacia estos tipos de sistemas

sociales, econémicos y politicos que se desarrollaron en Europa occidental y en América

del norte desde el siglo XVI hasta el siglo XIX, y se difundieron después en otros

paises.'*

La modernidad y modernizacién consideradas como un valor llevan a plantear sus polos
negativo y positivo definidos diferencialmente segun las perspectivas. A partir de la
jerarquizacion y clasificacién de las sociedades, grupos (sociales y culturales) e
individuos, y desde una valoracion de la modernizacién vs. no modernizacion, dos lineas
se establecen.

En primer lugar, una valoracion positiva del progreso y desarrollo socioeconémico
parte de la idea de crecimiento (modernizacién) social e individual permitidos gracias al
modelo econdémico de libre mercado, el estado y sus instituciones (educacion, justicia,
etc.); seria la sociedad de la innovacion hacia el futuro. Su ideal es la utopia de una
sociedad universal moderna, racional, responsable, etc. y su bandera la idea de una
evolucion ineluctable al desarrollo y progreso de las sociedades y los individuos en un

continuum pasado, presente y futuro.

142 Citado en Ph. Laburthe-Tolra, op.cit., p.6.
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Conduce, por el otro lado, a una valoracion negativa del atraso social, econémico y
cultural de los individuos, grupos y sociedades; seria la sociedad de la tradicion hacia el
pasado (mas alla del sentido folklérico de la tradicion). Aqui, las instituciones e
instancias nacionales e internacionales se aprecian como sistemas incluyentes
(civilizacion) dentro de un proceso de cambio Unico (una Cultura y una Historia).

Aceptado por los dirigentes de los paises del tercer mundo, el fracaso de la
modernizacion ha sido sin embargo demostrado. Pero no deja de ser un régimen de
representacion que ha moldeado las posibles concepciones de la realidad y la accién
social de los paises subdesarrollados, como lo sefiala Arturo Escobar desde una
perspectiva postestructuralista que pone de manifiesto la importancia de las dinamicas
de discurso y de poder en el mundo actual.**®

Desde estas dinamicas, el sujeto se encuentra escindido del mundo. Para W.
Benjamin*** lo moderno representa justamente esa conciencia de escisién entre hombre
y naturaleza, y la experiencia como forma de aproximacion a este mundo esta muerta. El
objeto maés significativo de la modernidad es la mercancia y en éste “se revela la
reificacion que comparten la repeticion y reproduccion y el ser humano convertido en

masa”'*. Es le reificacion social de la modernidad en torno a la mercancia y la multitud.

1.2. Los sujetos, espaciosy tiempos de la modernidad

Las particularidades del mundo “moderno”, en torno a esa recomposicion social general
y las numerosas rupturas, ha incidido por consiguiente en la forma de caracterizar y de
ser de los sujetos, los espacios y los tiempos. Marc Augé'*® habla al respeto de la
aceleracion de la historia y el estrechamiento del planeta que conducen a una

transformacion de la civilizacion.

3 Arturo Escobar, La invencion del tercer mundo. Construccion y deconstruccion del
desarrollo, ED. Norma, Santa Fé de Bogota, 1998, pp.9-49.

14 W. Benjamin [1996], op.cit., pp.28-30.

% d., p.33.

148 Marc Augé, Los no lugares, espacios del anonimato. Una antropologia de la
sobremodernidad, ED. Gedisa, Barcelona, 2002.
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Lo que se plantea finalmente en esta “cultura global” es moldear a un hombre
“mundial” concebido desde la dicotomia “solvente” para el mercado — “no solvente” y
que se transforma asi en un “atomo infra-humano, vaciado de cultura, de sentido, de
conciencia del otro™*’.

Los sujetos se definen desde su capacidad productiva y su utilidad funcional por un
lado, y el peligro que representan para los poderes econdmicos y politicos y el orden
social nacional disfrazado de un discurso moral, por el otro lado.

Ante la tendencia actual de una “falta” de seguridad y de solidaridad y por las
mualtiples frustraciones generadas con el “auge” de la incertidumbre, por la vivencia de
una “crisis de identidad” y de sentido, las personas reclaman justamente un sentido
ontoldgico del ser y de la vida.

Este reclamo se erige también frente a la ldgica y los espacios del anonimato que
derivan de los fendmenos descritos anteriormente y que marcan los referentes de las
experiencias posibles dentro de esta mundializacion y globalizacion.

En efecto, fomentan la necesidad de dar sentido al presente y conforman sistemas de
representaciones que sustentan la identidad, la pluralidad y la alteridad debido a la
fragilidad de los puntos de referencia, de identificacion y de expresion de los mismos.

Hay que recordar aqui que en la actualidad existe una fuerte nostalgia del regreso al
lugar expresada a veces muy violentamente en un contexto en donde la libertad de
expresion se reduce muchas veces a una libertad de expresion comercial.

Tanto al nivel macro como al nivel micro regresamos entonces a la cuestion de las
contradicciones que acechan a los sujetos. Como lo sefiala Richard Sennett en términos
mas psicologicos,

Es un hébito moderno considerar puramente negativas la inestabilidad social y la

insuficiencia personal. La formacion del individualismo moderno en general ha

pretendido hacer a los individuos autosuficientes, es decir, completos mas que

incompletos. La psicologia habla de individuos centrados, de conseguir la integracion y

la plenitud del yo. (...) Los grupos raciales, étnicos, sociales adoptan actitudes

introspectivas para dotarse de coherencia y recobrarse. La experiencia psicoldgica del

desplazamiento, de la incoherencia (...) pareceria sélo una receta para ahondar con esas

heridas sociales. Sin embargo, sin experiencias significativas de autodesplazamiento, las

“7d., p.82.
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diferencias sociales se refuerzan gradualmente porque el interés en el Otro se apaga. (...)
Esa es la tarea de la civilizacion: nos enfrenta, fragiles como somos, con experiencias
contradictorias que no pueden ser soslayadas y que, por lo tanto, nos hacen sentirnos
incompletos.**®
El espacio de los sujetos ha sufrido igualmente numerosas transformaciones. La cultura
ya no puede definirse por un territorio claramente delimitado y diferenciable. Su
dindmica se funde en interacciones y relaciones sociales y las fronteras arbitrarias que se

marcan tienden generalmente a traslaparse’*’.
2. La otredad étnica desde la totalidad de lo Mismo

En esa interrelacion entre las caracteristicas de los sujetos, espacios y tiempos de la
época actual y la construccién del otro individual o colectivo como amenaza, y la
interdependencia asimétrica de los ambitos de la globalidad, se estructuran los
parametros generales de la violencia a un nivel general.

Y es que se marcan los limites y la separacion entre el individuo y la sociedad, entre
lo particular y lo colectivo. En cuanto sociedad, se busca volver a cada pais parte de la
economia de mercado mundial y en cuanto individuo, a través de los parametros de la
democracia, sujeto de impuestos del estado.

La globalizacién de la economia neoliberal se acompafia pues de una globalizacion
de la violencia como lo sefiala Horst Kurnitzky. Esta violencia es generada por la
subordinacion de la sociedad a la economia, cuando deberia ser a la inversa, y la
determinacion de las condiciones socioecondmicas desde lo global. Y la violencia acaba
siendo una eliminacion y un avasallamiento del otro:

“La violencia es la extrema consecuencia del principio de una economia para la cual s6lo

vale el éxito. ‘Exterminar para no ser exterminado’ es el lema bajo el cual se resuelve la

lucha global por el poder™®. Y ello genera una “violencia xen6foba [que] va en aumento

148 Richard Sennett, Carne y piedra. El cuerpo y la ciudad en la civilizacién occidental, ED.
Alianza, Madrid, 2002, pp.395-397.

¥9°U. Hannerz, op.cit.

%0 Horst Kurnitzky (comp.), La globalizacion de la violencia, ED. Colibri, México, 2000, p.10.
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debido a la formacidn autoritaria de la sociedad, combinada con la miseria social, en un
contexto de abruptas transformaciones socioecondmicas y politicas™**.

Las consecuencias de lo anterior se han nombrado aculturacion, etnocidio, genocidio,
limpieza étnica y discriminacion por una parte, marginacion, pobreza, sufrimiento, etc.

152 Vistas desde este angulo, las instituciones e instancias internacionales

por otra parte
se muestran como sistemas excluyentes (des-civilizacion) dentro de un proceso de
eliminacion de la diferencia (varias culturas e historias). Desde la idea de objetos-
nomadas, Jacques Attali predecia que esta dindmica de exclusion dentro de los espacios
dominantes conllevara que:
“Victimas de peligrosas crispaciones, [los estados] cerraran sus fronteras: asistiremos a
la aparicién de nuevas formas de Estado represivo que instituye cuotas y restricciones
con vistas a limitar el acceso a la ciudadania y a la propiedad. La dictadura que nos
amenaza es aquella que se negard a acoger al Otro, que se parapetara en su riqueza,
justificard la exclusion por los excesos de movilidad. Para seguir siendo o para
convertirse en ciudadano de estos paises, habrd que volver a justificar el origen
racial”. '
Desde la perspectiva del poder central, la instrumentalizacion ideologica de la
mundializacion conlleva la condena de todo lo que puede aparecer como resistencia o
disidencia. La nocion central que sustenta esa condena se ha vuelto sin embargo borrosa:

el enemigo, la amenaza, el peligro; etiqueta que puede agarrarse de cualquier otro(s). La

131 Stephen Hasan, en H. Kurnitzky, id., p.16.

152 Aunque todas estas formas conllevan una violencia y muchas veces se traslapan, remiten a
distintos fendmenos. La aculturacion es “el proceso de cambio cultural puesto en movimiento
por el encuentro de dos sistemas culturales auténomos, y que resulta en un aumento de la
similaridad de uno y otro”; agrupa desde la adaptacion hasta la desintegracion cultural, siendo
esta Ultima a la que me refiero aqui. Ver Thomas Barfield (ed.), “acculturation”, en The
dictionnary of anthropology, ED. Oxford, Ox:Blackwell, 1997, p.38. El etnocidio remite a “la
destruccion de la cultura en su totalidad o de algin ndcleo considerado estratégico para la
supervivencia de la misma. (...) puede constituir una fase o un aspecto de un proceso de
genocidio”, el cual remite mas precisamente a la destruccion fisica de una cultura. La limpieza
étnica remite al mismo fenémeno del genocidio pero con la referencia a la eliminacion de un
grupo étnico particular. Ver Joan Frigolé Reixach, Cultura y genocidio, Estudis d’antropologia
social i cultural 8, Universitat de Barcelona, Espafia, 2003, pp.9-11. La discriminacion considera
la estigmatizacién y /o rechazo de una persona o grupo con base a algun atributo fisico, moral,
etc., real o imaginario. Ver E. Goffman, op.cit. La marginacién implica la puesta de una persona
0 grupo social en condiciones de inferioridad. La pobreza considera la carencia 0 escasez de
medios necesarios para vivir. Finalmente, el sufrimiento describe el dolor padecido por una
persona sin importar la procedencia del mismo.

1533, Attali, op. cit., p.86.
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respuesta univoca del comunismo ha dejado de ser vigente y el enemigo es ahora un
“monstruo de mil rostros™*>*,

Ese monstruo toma mdltiples nombres, desde el narcotrafico hasta la proliferacion
nuclear pasando por la desertificacion. Pero se categoriza también bajo esta etiqueta a
los fanatismos étnicos, al integrismo isldmico, etc. Sin importar en este sentido el
fendmeno de que se trate, el enemigo puede representar cualquier grupo humano con una
accion politica, religiosa, étnica, etc., bien que destruya la vida de otros, bien que
defiende la propia. La diferencia es sin embargo abismal.

Ello deriva en una situacion verdaderamente inquietante puesto que a partir de la
definicion del que amenaza se estructura un sistema de seguridad internacional y
nacional cuyo papel es enfrentar las “crisis”; se edifica el régimen democratico con su
demarcacion desde la legalidad de los que hacen peligrar el orden social, y se construye
un discurso sobre la identidad propia.

Y queda claro que en el contexto actual el enemigo predilecto es cualquier individuo
0 grupo que se resista a las ambiciones hegemanicas de los Estados Unidos y de la triada
del poder. También los pueblos que buscan irrumpir en las escenas politicas nacionales.
Cabe recordar aqui el papel de los medios de comunicacién en la difusion de esta
imagen del otro como amenaza segun los intereses geopoliticos y geoecondmicos en
juego. En otras palabras, la diversidad en particular como colectividades no es peligrosa
cuando vende pero si cuando cuestiona el orden social.

De forma mas sutil, en las ultimas décadas, se ha buscado incluir la diversidad
cultural, lo Otro, dentro de lo Mismo como elemento de construccion de lo “occidental”.
Lo étnico ha sido absorto desde los valores de o moderno y el progreso, asociados a la
repeticion, la reproduccion y la reificacion de la mercancia: la industria turistica y el
folklore como producto y bien intercambiable estan en su auge.

Lo étnico aparece en ese sentido como un elemento muy visible de nuestra época, una
apariencia, un producto. Pero la experiencia singular real deja de importar ante la
abstraccion del sujeto y su subordinacion a esa totalidad. El idealismo subyacente hace
del hombre un sujeto escindido del mundo, un recurso mas dentro de la explotacion

material del mundo: vaciamiento de contenido, sentido y conciencia del otro.

1541, Ramonet, op.cit., p.24.
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La “muerte” de la experiencia genera esa violencia a la cual se resiste a través de la
reinvencion de solidaridades, lazos sociales, identidades particulares. Pero de la misma
manera, conduce a la separacion y la construccion de la diferencia. Y el mundo aparece
de repente como una suerte de coleccion de “islas de diferencia” abanderadas detras de
ideologias como el diferencialismo, el culturalismo o el naturalismo cuyas esencias son
sin embargo similares.

Tal énfasis en la diferencia cultural tiende a encubrir finalmente la cuestidn
estructural de la desigualdad social a través de la l6gica de las politicas del desarrollismo
e individualismo. Se separa asi al Otro pero desde una l6gica de asimilacion dentro de lo
Mismo lo que vuelve imposible por principio el respecto a la alteridad. Y es que:

“Sin un sistema de integracion social y cultural que respete las diferencias pero

establezca codigos de comunicacion entre las distintas culturas, el tribalismo local sera la

contrapartida del universalismo global. Y dicha fragmentacion cultural, al hacer del otro
un extranjero y del extranjero un enemigo potencial en la competencia por sobrevivir,

tiende a romper los lazos de solidaridad y las actitudes de tolerancia, poniendo en

cuestion, en Gltimo término, la convivencia misma”**®

Nos enfrentamos asi, tanto al nivel mundial como nacional, a una difusién de
representaciones de un otro deshumanizado y de negacion de la semejanza. Se difunde
aqui un modelo de civilizacion occidental, una descivilizacion en términos de Robert
Jaulin®™® por su pretension de ser la civilizacién tnica eliminando la libertad de existir y
las diferencias entre civilizaciones y a partir de una idea de singularidad de la
humanidad.

Ante estos parametros generales de la configuracion de la otredad étnica en el
ambito global, todos los paises no han adoptado no obstante el mismo tipo de
politicas. Pero existen mucho menos ejemplo de estados multinacionales y/ o
multiculturales, en un sentido real mas no demagogico, como Canada y Australia, que
de estados-nacion con un discurso de reconocimiento de la diversidad pero

instituciones y politicas que siguen basandose en el ideal de la unidad nacional.*’

1% 7. Borja, op.cit., p.16.

156 R, Jaulin, op.cit.

7 Ademas de los llamados paises multinacionales existen los paises multiculturales asociados a
las democracias liberales, y cuya politica se basaria no s6lo en un reconocimiento de la
diversidad cultural sino también en un fomento de las identidades y necesidades de los grupos
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México representa un ejemplo de estos Ultimos, y abordaré sus particularidades en el
siguiente capitulo.

Desde la vida misma de los Papagos, hay que sefialar finalmente que la globalidad y
la modernidad la afectan en tres sentidos. El primero remite a su demarcacién como
otredad étnica y cuya consecuencia es su negacion desde la totalidad de lo Mismo como
lo desarrollé anteriormente.

El segundo se refiere a la fuerte incidencia en sus condiciones socioeconémicas, de
trabajo y de vida de la economia y geopolitica mundial, al igual que de los otros
fendbmenos consecuentes y que también puse de manifiesto en ese capitulo. Estos
elementos, de un modo u otro, afectan a todos los sujetos de las sociedad actuales. Hay
que afadir a ello su localizacion muy particular fronteriza con el estado de Arizona en
Estados Unidos.

Esta ubicacion no solamente conlleva situaciones de vida y problematicas
particulares en torno a los fendmenos globales del narcotréafico y la migracion; inciden
también en los parametros de su vida y definicion como grupo étnico desde la Nacion y
la I6gica del otro étnico en Estados Unidos, el discurso internacional sobre los derechos
de los pueblos indigenas, interrelacionado con la politica indigenista de México. En la
ultima parte de este trabajo regresaré sobre estos puntos.

etnoculturales. Sin embargo ese multiculturalismo es generalmente mas discursivo, y las
instituciones siguen funcionando con la lengua del grupo dominante, sus codigos, etc.; o bien se
acomparfia de una discriminacion negativa o positiva y de una separacion o encerramiento de la
diversidad cultural més que de su representacion equitativa a nivel politico. La politica de cuotas
de Estados Unidos y de las reservaciones es representativo de lo anterior, pais en donde se puede
apreciar un alto nivel de racismo. Ver W. Kymlicka, op.cit.
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IV. LA OTREDAD ETNICA Y LOS PAPAGOS
DESDE LO NACIONAL

La valoracion de la otredad étnica que emerge de los parametros occidentales a través de
los procesos de union y diferenciacion cultural en el &mbito global remiten de cierto
modo a un fendmeno reciente. El trastocamiento de las politicas del estado-nacién y su
orientacion desde estos valores globales quedaron de manifiesto en el capitulo anterior.
No obstante, surgen elementos estructurales subyacentes a la historia particular de
Mexico que, si bien es cierto forma parte también de una dinamica de encuentro con
Occidente, guarda una logica propia.

Sitla a los otros étnicos, los pueblos indigenas, en el corazon de una problematica
particular de lo ajeno dentro de lo propio, desde la colonia hasta la conformacion del
estado mexicano y las respuestas de éste ante las demandas étnicas de los Gltimos afios.
En ese contexto historico y social surgen las reivindicaciones de etnicidad de los
Papagos. Hay que voltear por lo tanto la mirada hacia la Historia sobre los Papagos
como parte de esa problematica de la otredad propia estructural de México.

Y es que ante todo la Historia nos enfrenta a un problema politico como bien lo
plantea Michel de Certeau. En el caso de América Latina, parte en primer lugar de una
escritura singular occidental expresada en el trabajo historiografico y que esboza:

“Una colonizacion del cuerpo por el discurso del poder, la escritura conquistadora que

va a utilizar el Nuevo Mundo como una pagina en blanco (salvaje) donde escribira el

querer occidental. Esta escritura transforma el espacio del otro en campo de expansién

para un sistema de produccion. Partiendo de una ruptura ente un sujeto y el objeto de su

operacion, entre un querer escribir y un cuerpo escrito (o por escribir), la escritura

fabrica la historia occidental.”*%

En el llenar de la pégina en blanco, la “ficcion” del discurso de la conquista y la colonia
se manifiesta en su pretension de hacer encajar en la unidad conceptual occidental a los
otros que resultaron encontrarse en el camino, pero sin importar la correspondencia entre

los hechos y el texto. En ese sentido, la operacién interpretativa consiste meramente en

18 Michel De Certeau, La escritura de la historia, Universidad Iberoamericana, México, 1993,
pp.11-12.
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transformar el cuerpo visto en cuerpo sabido y la organizacién espacial en organizacion

semantica de un vocabulario ya conocido.*®

Y es que el otro aparece en ese proceso como una representacion que se forma en el
espacio de una figuracion®®; pero si de “ficcion” se trata, ,como encontrar la huella del
otro en esa historia? Puede ser posible sin embargo en una operacion inversa preguntarse
sobre lo que falta de lo real, puesto que en la interpretacion,

“entre lo que puede ser ‘comprendido’ y lo que debe ser olvidado para obtener la

representacion de una inteligibilidad presente (...) todo lo que esta nueva comprension

del pasado tiene por inadecuado (...) vuelve, a pesar de todo, a insinuarse en las orillas y

en las fallas del discurso. ‘Resistencias’, ‘supervivencias’ o retardos perturban

discretamente la hermosa ordenacién de un ‘progreso’ o de un sistema de

interpretacion.”®
A ello, E. Levinas se refirio como la huella del otro, es decir:
“Fuera de toda intencion de significar: la huella se resiste a ser signo; justamente quien
trata de borrar huellas deja otras inintencionadamente y son estas Ultimas las que nos
interesan. El signo no logra apresarla, la huella escapa al significado y por lo tanto
pertenece al orden de lo siniestro —en el sentido freudiano de Unheimlich, lo familiar que
aparece inesperadamente-. La —siniestra- huella perturba inexorablemente el orden del
mundo, porgue escapa a la presencia y es el eco de una ausencia: significa sin hacer
aparecer. Ella refiere al pasaje de aquello que ha dejado un indicio, es la marca de lo
totalmente pasado (...) Esta huella es la que interpela al ser humano en el instante del
encuentro con el rostro del otro, asi el primero se vuelve Sujeto, ya que ese pasado

inmemorial lo sujeta en una responsabilidad infinita hacia el otro.”*®?

9 d., p.17.

160 1., p.101.

18114, p.18.

182 E. Levinas [1998], op.cit., pp.22-23.
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Ahora bien, muchos autores han escrito sobre el complejo proceso de la historia de
México desde el siglo XVI hasta la época actual. Tal proceso abarca espacios y tiempos
considerables, y engloba multiples aspectos articulados entre si, como el cultural,
economico, politico, demogréfico y social.

Abordar esa amplitud temporal no permite percibir las vivencias individuales, pero si
apreciar ciertos hitos, pautas y estructura general que se expresan en la “larga duracion”.
El lento proceso social entendido como “la historia de la integracién de la sociedad por
medio de la formacién de distintos grupos articulados entre si en una estructura

determinada'®®

, serd de particular interés aqui. Desde éste abordaré dos “momentos”
esenciales en la configuracion de la otredad nacional: la conceptualizacion de los indios
convertidos en otros durante la conquista y colonizacion, por un lado, y la ideologia del
“indigenismo” o en torno a lo indio desarrollada desde la conformacion del estado-
nacion mexicano, por otro lado.

La historia de y sobre los Papagos es una historia similar mas no igual a los grupos
Ilamados indigenas en México y ha respondido a la misma configuracion social e
historica de la otredad nacional. Existe también sobre el particular una bastante amplia
literatura historica, y algunos documentos de la época colonial, que hacen referencia
directa o indirectamente a ellos. Saldria sin embargo del alcance de este trabajo hacer un
recuento exhaustivo y cronolégico de esta historia™®”.

Dentro del contexto general de referencia sefialado, y desde los planos praxeoldgico,
axiolégico y epistemoldgico que marcan las relaciones con el otro, me centraré para
asentar las problematicas particulares de los Papagos en proponer una lectura
antropoldgica que situé los elementos sociohistdricos estructurales en dos direcciones.

Por una parte, a partir de la forma de comprender y representar al otro étnico desde
los “momentos” sefialados arriba, la pregunta se dirige a saber como se ha definido lo
Papago como otredad, es decir como grupo étnico y diferenciado, y qué caracteristicas le
han sido atribuido. Por otra parte, las huellas de ese otro llevan a situar algunas

circunstancias de su existencia real, sus problematicas histéricas y sociales recurrentes

1633, Ortega Noriega, op.cit.,pp.13-14.

164 No todos los textos consultados para la elaboracion de este capitulo estan citados aqui. Puede
ser de utilidad para las personas interesadas en la region y a quienes remito a la bibliografia de
obras consultadas. Y para una cronologia mas detallada de la historia del Noroeste de México, el
actual estado de Sonora y los Papagos, ver el Anexo Il
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que guardan una continuidad con su situacién presente, muchas veces en contraste con
los discursos.

A partir de estos elementos la exposicién siguiente se divide por cuestiones de
claridad en tres apartados: en un primer momento situaré los procesos sociohistoricos
desde la conquista hasta la consolidacion del estado mexicano; en un segundo momento
abordaré las conceptualizaciones sobre lo indio durante el mismo periodo; finalmente
me detendré en como lo anterior conforma el trasfondo de una ideologia que sustenta la

concepcion aun actual de la otredad étnica como lo extrafio dentro de lo propio nacional.

I. De la conquista y colonizacion de América al estado mexicano

Como parte del expansionismo del siglo XVI de una sociedad medieval renovada, la
conquista fue suscitada por la obtencién de riquezas, la expansion comercial, de
descubrimiento y exploracion, y la expansion de la religion cristiana. Estas metas se
Ilevaron a cabo gracias a distintas instancias: militar para someter, cientifico para
conocer, religioso para la asimilacion espiritual y comercial motivado por la obtencion
de ganancias. En torno a estas diversas figuras se articulé un sistema econémico, social y
politico que vino a trastocar todo el orden de las sociedades nativas de Ameérica.

La explotacion de los recursos naturales, y humanos considerados como parte de
estos, condujo al ejercicio de una violencia fisica y simbolica sobre los habitantes de las
regiones conquistadas. Aunado a las consecuencias de las enfermedades traidas desde
Occidente, se perpetrd durante el siglo XVI en ese continente, lo que T. Todorov
caracteriza como el mayor genocidio de la historia humana. **°

Por ser parte de este sistema e ideologia mas amplias, la conquista y colonizacion del
Noroeste de México, dentro del cual el actual estado de Sonora y las zonas habitadas por
los Pépagos, formd parte del mismo proceso estructural, aunque con sus caracteristicas

regionales y locales propias.

185 T, Todorov [1987], op.cit., p.14. En México la poblacién pasd de aproximadamente 25
millones en 1500 a 1 millén en 1600; p.143.
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1. La colonizacidén del Noroeste de México

El Noroeste de México abarca a los actuales estados de Sinaloa, Sonora, Baja
California, Baja California Sur, la parte meridional de Arizona y la franja costera de

California®®®

. Constituye por si mismo una entidad muy amplia con variaciones locales
considerables. So6lo una pequefia porcion corresponde a lo que se ha considerado
histéricamente el territorio de los Papagos, a saber principalmente los actuales estados
de Sonora en México y Arizona en Estados Unidos.

El proceso de conquista, evangelizacion y colonizacion de esta region evidentemente
se llevo a cabo de forma muy progresiva y segun una multiplicidad de factores. Se puede
considerar que la sociedad del Noroeste que de dicho proceso resultd, se fue formando
en el periodo comprendido entre 1530 y 1767'°" a través por un lado de la
evangelizacion, y por el otro lado de la colonizacion civil. Antes de ello, los
exploradores habian tenido algin contacto con estas tierras dando la pauta y el interés

para su conquista y aprovechamiento.

1.1. Exploraciones y delimitacion de las fronteras

En un primer momento el acercamiento espariol al Noroeste y lo que sera Sonora fue
llevado a cabo por los exploradores Alvar Nufiez Cabeza de Vaca entre 1533 y 1536,
Fray Marco de Niza en 1538, etc. Los Papagos entraron al parecer por primera vez en
contacto con los Espafioles durante la travesia del desierto hacia Arizona de Francisco
Vazquez Coronado en 1540.

Al transcurso de ese siglo la idea de conquistar el Noroeste sustituyo6 la de explorar
ya que se habia puesto de manifiesto la existencia de riquezas, reales o imaginarias, en

esas regiones. La penetracion espafiola empezo6 a realizarse en un segundo momento

166 Retomo para esta demarcacion a S. Ortega Noriega, op.cit., p.11.

187" |_a fecha de inicio de 1530 sefiala la primera incursion en el Noroeste al igual que los méas
antiguos documentos vinculados a esta historia. La conquista del Noroeste inici6 en la
“subregion sur de Sinaloa” en 1530 y 1531 con el establecimiento de las dos provincias de
Culiacan y Maloya-Copala-El Rosario. Prosiguié entre 1564 y 1699 a través de la “subregion
misional”, conformada por las provincias coloniales de Sinaloa, Ostimuri y Sonora entre los rios
Yaqui y Gila. Y termin6 con la ocupacion entre 1697 y 1817 de la “subregion de Baja y Alta
California”. S. Ortega, id.
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entonces a través de distintas figuras administrativas y politicas amparadas bajo la
invencion de las fronteras de las provincias espafiolas del Noroeste, en el contexto de la
configuracién de la Nueva Espafia. Se inventaban titulos de mandos y propiedad de las
tierras. Asi, Francisco de lIbarra, primer gobernador y capitan general de la Nueva
Vizcaya (actuales estados de Chihuahua, Durango, Sinaloa y Sonora) se encargd hacia
los afos de 1562-1565 de encontrar minas en el Noroeste de México. Fue seguido por
otros.

De las poblaciones que habitaban esta regién en el momento de esas exploraciones y
de la conquista poco se sabe sin embargo. Se supone la existencia de tribus dispersas™®,
muchas veces con conflictos entre si, y dentro de las cuales se encontraban habitantes de
tipo sedentario, seminémada como los Papagos -a veces incluidos dentro de los Pimas

Altos, y némada como los Apaches.*®®

A pesar de esta dispersion se considera que estas
tribus poseian limites territoriales bien definidos, al igual que una independencia
politica. *"

En cuanto a los Papagos, con las debidas reservas se puede sugerir que se ubicaban
entonces en la zona mas desértica de Sonora, colindando con los Seris al Sur, los Opatas
y los Apaches al este y los Gilas al norte'’*. Su entorno les proveia de la base econémica
y de subsistencia y delimitaba igualmente su patrén estacional de desplazamiento entre
“campos” y “pozos”, es decir en funcion de las fuentes alimenticias vegetales y animales
y la disponibilidad del agua".

Asi, a pesar de que las primeras exploraciones no permitieran un mayor contacto con

las poblaciones nativas ni encontrar las riquezas imaginadas en los territorios del

168 Jones Delmos J., “A description of settlement pattern and population on the papago
reservation”, en The Kiva, Journal of the Arizona archaeological and historial Society Inc., Vol.
27 No 4, The University of Tucson, Arizona, Estados Unidos, April 1962.

169 ver Cynthia Radding, Entre el desierto y la sierra. Las naciones o’odham y tegiiima de
Sonora, 1530-1840, ED CIESAS/ INI, México, 1995; Carlos Basauri, La poblacién indigena de
Meéxico, ED. Direccién General de Publicaciones del Consejo Nacional para la Cultura y las
Artes / INI, México, 1990; J. Delmos, id., entre otros. Las tipologias varian de un autor a otro.

19 Flavio Molina Molina, Exploradores y civilizadores de Sonora, ED. por el autor, Hermosillo,
Sonora, 1981, p.29.

171 |d

72 Ignacio Almada, Breve historia de Sonora, ED. El Colegio de México / Fondo de Cultura
Econdmica, México, 2000, pp.32-33; William Hanper Doelle, y otros, “The natural setting” en
Archaeological and historical investigations at Nolic Papago Indian Reservation, Institute for
american research anthropological paper 2, Arizona, 1983, pp.11-14; y otros.
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Noroeste, a partir de este momento se inici6 el proceso de reorganizacién de las antiguas
fronteras de los grupos nativos. Marcé la pauta para la “mexicanizacion” que se
consumara a lo largo de varias generaciones, desde la destruccion rapida de muchas
tribus -a pesar de las “prohibiciones” desde finales del siglo XVI por parte de la Corona
de la esclavitud de los indios-, las numerosas epidemias que causaron un terrible
descenso en la poblacion indigena, y la evangelizacion después por medio del sistema
misional. Antes de abordar este Ultimo punto, quisiera recordar algunos factores
regionales que permitieron la penetracién espafiola en el Noroeste y en las zonas

habitadas por los Papagos.

1.2. El avance espafiol

En el territorio nombrado por los Espafioles la Papagueria, situado al noroeste de
Sonora, como parte del territorio de la Pimeria Alta, ubicada al sur de Arizona y norte
de Sonora, diversos elementos propios de la region y sus habitantes condicionaron esta
penetracion progresiva entre aproximadamente 1564 y 1699. EI medio natural determind
el primer obstaculo debido a las condiciones ambientales extremas: un hébitat arido y
desértico, temperaturas extremas, baja pluviosidad, escasez de manantiales naturales y
ausencia de arroyos permanentes, entre otros.

Tal entorno, que habia condicionado el patron de asentamiento de los habitantes antes
de la llegada de los Espafioles, lo hizo también con éstos ultimos. El agua y la tierra, los
recursos de subsistencia y explotacién disponibles, guiaron pues las “rutas” de los
exploradores y colonizadores durante siglos.

Las posibilidades de asentamientos fueron definidas asimismo por la mano de obra
que los Espafioles, en particular los jesuitas, requerian para la explotacion de las tierras.
De ahi que el segundo elemento de gran importancia fue dado por los grupos humanos
mismos, tales su importancia cuantitativa, sus modos de vida, condiciones “culturales”,
etc. apreciados desde el provecho de los colonizadores.

Dentro de estos grupos humanos, algunos en particular han sido considerados como
un “factor negativo” de la ocupacion espafiola, como los Seris y los Apaches, y en

algunas ocasiones los Pimas Altos. Cabe recordar que los cazadores y recolectores
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Apaches arribaron entre 1650 y 1675'"® al noroeste de Chihuahua y generaron una
constante presion sobre los mismos pueblos de Sonora. Estas diversas presiones
indujeron el desarrollo de instituciones de defensa para la proteccién de la frontera
norte'’.

Estos diversos factores ambientales y humanos con la presencia de pueblos dispersos
y grupos resistentes, sin “autoridad central”, en tierras inhospitas y con pocos recursos
atractivos y explotables, marcaron los limites y posibilidades del avance espafiol. La
estructuracion de la frontera norte, y mas precisamente arriba de la villa de Culiacéan,
perduraré durante cierto tiempo por lo que si bien diez afios después de la conquista, los
margenes del desierto de Sonora habian sido explorados, los habitantes del desierto

mantuvieron durante décadas su independencia.
2. La evangelizacion en el Noroeste y entre los Papagos

Serd la introduccién paulatina del sistema misional en el Noroeste que provocara un
reordenamiento mas profundo de las sociedades nativas, acompafiado poco después por
la colonizacion civil. La instalacion de las misiones se llevd a cabo de forma violenta en
un primer momento en la conquista de Sinaloa en donde, hacia finales del siglo XV1 los
primeros misioneros jesuitas se instalaron en el Noroeste por el rio del mismo nombre.
Mas lenta y pacifica después prosiguié la evangelizacion entre los Mayos, los Pimas

bajos, los Nebomes, los Yaquis y los Opatas.

173 ). Almada, id., pp.27-37.

17 Como las “compafiias volantes” para luchar en contra de las invasiones apaches y la
Comandancia General de las Provincias Internas en el siglo XVIIIl., Omar Moncada Maya J. e
Irma Escamilla Herrera, “Cartografia y descripcion de los territorios septentrionales
novohispanos en la obra de los ingenieros militares”, en Fronteras en movimiento. Expansién en
territorios septentrionales de la Nueva Espafia, Instituto de Geografia/ UNAM, 1999, p.92.
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2.1. Los pueblos de misién jesuitas

En el caso de la provincia de Sonora creada en 1646, la evangelizacion habia arrancado,
por lo tanto, con la penetracion de los misioneros en el valle del Mayo en 1614. Mientras
tanto la colonizacidn civil espafiola en el valle de Sonora habia iniciado hacia 1640. Sera
sin embargo hasta finales del siglo XVII con el establecimiento de misiones jesuitas en
todo el Noroeste que se expandid realmente el sistema misional. Su avance en la
Pimeria Alta, territorio de Papagos, empezd en 1687 con la llegada del Padre Eusebio
Francisco Kino. En esa tercera etapa de la penetracion misional, se conjugé el sistema
militar con el religioso.

El Padre E. F. Kino es reconocido como la figura de mayor importancia en la
evangelizacion de los Pimas Altos y los Papagos. No solamente traspasé la frontera
impuesta por los Seris y los Apaches, sino también coadyuvé al poblamiento de esta
region a través de la introduccion de ganado y la agricultura. En la Pimeria y la
Papagueria creo en poco tiempo varias misiones como Nuestra Sefiora de los Dolores en
Cosari, Cocospera, San Ignacio, Tubutama, La Purisima Concepcion de Nuestra Sefiora
de Caborca, la Mision de Bac, etc.

Los pueblos de mision™

creados por los jesuitas funcionaron como la punta de lanza
de la colonizacion. Desde sus ideales cristianos utopicos de una comunidad de indios
aislada y diferenciada de la sociedad espafiola, llegaron a conformarse como una unidad
politica, econdmica y religiosa. Congregaban a los nativos a cierta distancia de los
presidios que les daban proteccion. Servian de medio para su aculturacion econémica,
politica, social, desde los modos de produccion hasta de organizacion del trabajo, y
evidentemente cultural y religiosa. Proveian igualmente a las minas y los presidios de los
productos alimenticios que requerian.

La importancia de este sistema misional residié por lo tanto en la capacidad que tuvo
para aprovechar las instituciones nativas a la vez que desintegrarlas, obligando a las
poblaciones a constantes reacomodos y migraciones. Una de las razones por las cuales

los jesuitas consiguieron un rapido adoctrinamiento provino igualmente al parecer de

17> Para el sistema misional y la expulsién de los jesuitas ver Julio César Montané Marti, La
expulsion de los jesuitas de Sonora, ED. Contrapunto 14, Hermosillo, 1999.
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los beneficios que traian para las poblaciones como la alimentacién y cierta proteccion
contra las epidemias y los ataques de otros grupos. Pero a pesar de estos “beneficios”,
se enfrentaron a una fuerte resistencia en la Pimeria en particular Alta, siendo una de las
mas conocidas de los Pimas Altos la encabezada por Luis Oacpicagigua de Saric en
1751.

2.2. La transicion del siglo XVIII

El sistema misional de los jesuitas se volvid sin embargo una fuente creciente de
conflicto, que desembocara en 1767 en su expulsion. Su independencia economica
basada en la agricultura, su poder social y politico, y su control sobre la mano de obra
indispensable que representaban los indios y sobre las mejores tierras, se torno
problematica para los mineros.

Estos habian empezado a llegar a mediados del siglo XVII, iniciando de tal suerte el
proceso de colonizacion civil, y requerian de esa misma mano de obra. La mineria se
estaba volviendo el motor econémico regional y proporcionaba un trabajo asalariado —
mas no los pueblos de mision-, atrayendo al igual que los ranchos y las estancias a los
indios.

El segundo conflicto surgié de la evolucion misma de la sociedad espariola a partir de
las ideas ilustradas y liberales, el regalismo y la separacion del estado de la iglesia al
pasar de un estado absolutista al gobierno de los Borbones:

“Sus ensayos de una sociedad de indios gobernada por los jesuitas no podian ya

permitirse. Surgidas en el seno de la sociedad feudal, estas utopias estaban en oposicién

con el desarrollo del nuevo estado. Por otra parte, la burguesia estaba construyendo su

propia utopia: la sociedad capitalista.”"®

A la expulsion de los jesuitas de México en 1767, los franciscanos retomaron su labor
evangelizadora, aunque sin el mismo alcance que habian obtenido los jesuitas. Al
parecer los Papagos fueron dejando las misiones, visitaciones, etc. y retirandose a la

zona del desierto en donde vivieron de forma seminémada’’’. Fueron localizados por el

176

Id., p.26.
17 Martha Graciela Morales Gardufio, Los Papagos, Folleto, Instituto Nacional Indigenista,
México, 1981, p.2.
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padre Francisco Garcés hacia el afio de 1775 en la region del rio Gila, cerca de la
frontera con Estados Unidos y en particular Sonoita’’.

La conquista y colonizacion del Noroeste de México condujo, de forma general, a
romper el fragil equilibrio entre los habitantes y su entorno. Se realiz6 por medio del
despojo violento, de forma “pacifica” y a través de los pueblos de mision, presidios,
reales de minas y repartimiento. Los esparioles echaron mano de los conflictos existentes
anteriormente entre los grupos para transformar la movilidad de los limites territoriales
en una apropiacion unilateral e irreversible de los territorios indios.

Pero las consecuencias de la colonizacion para los indios fueron diversas segun los
intereses de los espafioles, su “desarrollo cultural” y las caracteristicas ecoldgicas de las
distintas zonas: “zonas de despojo” completo (Jovas, Opatas, Eudebes y Pimas Bajos),
zonas de atractivo econdmico pero fuera de control (Yaquis y Mayos) y zonas “libres”
por la carencia de ganancias econémicas ((Seris principalmente)*’®. En ese contexto, el
abanico de repercusiones abarco desde el etnocidio hasta la aculturacion. Los Papagos
fueron de los pueblos incorporados al sistema misional, militar y politico espafiol,
aunque de los altimos.

Pero antes de iniciar el siglo XVIII en el actual estado de Sonora “predominaba una
serie de yuxtaposiciones, de regiones 0 zonas apenas adosadas, habitadas por
poblaciones que tenian conflictos propios (...). Hablamos aqui entonces de una
colonizacion ‘individualizante’ y una forma “dispersiva’ de poblamiento™®. Y entre la
llegada de los jesuitas en 1693 en la Pimeria Alta y Papagueria hasta 1767, se puede

decir que la situacién habia cambiado muy poco*®.

178 C. Basauri, op.cit.

1% Segin la clasificacion de Ricardo Maria Garibay, “Ecologia y cultura. La evolucién de los
grupos indigenas de Sonora”, en Donaciano Gutierrez y Josefina Gutierrez Trip (Coord.), El
noroeste de México. Sus culturas étnicas. INAH, México, 1991, p.139.

180 - Almada, op.cit., p.92.

181 \sazquez Aguirre, David y Rosa Maria V. Estrada, Informe Técnico del C.C.I., Papago, Nov.-
dic. 1979, Unidad de Informacion de los Pueblos Nativos del Noroeste, Instituto Nacional
Indigenista, Unidad Caborca, México, 1979, p.19. Este autor sefiala que en 1711 se contaban
solamente en la region Papago 1 presidio, 2 misiones, 7 visitaciones y 19 rancherias; o sea 29
asentamientos humanos.
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3. El estado mexicano y la identidad nacional

En la segunda mitad del siglo XV1II se produjo asi en el Noroeste de México un cambio
importante en la estructura social a partir de las reformas borbonicas en los ambitos
econdmico, politico y administrativo, cuya primera sefial habia sido la expulsién de los
jesuitas de la Nueva Espafia. Seguido por la Independencia, la configuracion de la
Republica y los proyectos e ideales de nacion desde principios del siglo XIX hasta
nuestros dias, la idea de nacion, unidad y conciencia nacional y el ser mexicano han

estado en el centro de esa historia més reciente de México.

3.1. Surgimiento del estado mexicano e ideal de nacion

La Independencia de México habia sido generada por las antiguas disputas entre
“gachupines” y criollos y la disparidad entre las elites y el pueblo. La constitucion del
estado mexicano que siguié formo parte del proceso mundial de finales del siglo XVIIl'y
principios del XIX de surgimiento de los estados nacionales con su busqueda de “lograr
la unidad de los paises por encima de su diversidad regional*®%. Con su nacionalismo
naciente, en efecto, este estado se encontraba supeditado a los conceptos de liberalismo
y progresismo y como muchos otros se ira construyendo con base a “la represion de
culturas regionales o nacionales que aun constituyen el principal referente de identidad
de la mayoria de la poblacién en determinados territorios.”*®

El proyecto nacional y su idea subyacente del mexicano quedé muy rapidamente en
manos de los criollos, cuyo patriotismo y busqueda de una identidad social marco el
inicio de la creacion de simbolos nacionales, como la virgen de Guadalupe. El Plan de
Iguala vino a consagrar a ese grupo como hegemaonico y reforzar el concepto privativo
de nacionalidad, marcando el inicio de un proceso que se acentuara a todo lo largo del

siglo.

182 5/ autor, Primero fue la justicia. Formacion del poder judicial de Sonora, esbozo histérico.
ED. Gobierno del Estado de Sonora / Supremo Tribunal de Justicia, Hermosillo, Son., México,
1995, p.11.

183 3. Borja, op.cit., p.16.
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La construccion de una nacion pasaba en primer lugar por la conformacion de un
poder central del estado, bajo la idea de la Republica. Pretendia romper con la estructura
colonial, aunque se ha sefialado en muchas ocasiones que se Superpuso mas que
sustituyo el nuevo sistema al antiguo. El fomento de la conciencia nacional necesaria
para la construccién de un nuevo estado y pais se bas6é de cualquier modo en varios
principios que venian a derrumbar el cierto reconocimiento a las comunidades de indios
y sus formas de gobierno que se habian desarrollado bajo el sistema de los pueblos de
mision. Sobre el sistema misional, en efecto, se habia erigido la visiébn comunitaria de
los indios, y se enfrentaba a la idea de propiedad privada que daban el sustento a los

proyectos nacionales. EI desmembramiento del primero conllevo el del segundo.

3.2. Igualdad juridica y propiedad de la tierra

La delimitacion y division politica del estado se erigid pues a partir del desconocimiento
de los territorios que ocupaban las misiones y los indios. Al subordinar asi lo social a lo
politico, las cuestiones culturales y linglisticas de grupos quedaron supeditadas a un

principio de igualdad juridica dentro de una naci6n'®*

, €S0 es una serie de individuos o
ciudadanos por encima de su diversidad.

Las consecuencias fueron diversas. En primer lugar, el derecho de propiedad quedd
asentado desde los preceptos de 1824 como base del estado moderno constitucional™®>.
Conllevaba no solamente el respeto y proteccion a la propiedad individual, sino también
su fomento. Y un decreto de 1831, que ofrecia la ciudadania a los Indios de la Pimeria
Alta en calidad de vecinos, implicaba el abandono de la proteccion politica de las
misiones y la incorporacion al régimen municipal, marcando asi un cambio tanto civil
como econémico™®,

Las tierras y los fondos comunales se tornaron obstaculos para la colonizacion

subyacente al desarrollo del estado. En el estado de Sonora, como en el pais en general,

184 \/er Manuel Ferrer Mufioz y Maria Bono Ldpez, “;Extrafios en su propio suelo? Los indios y
la independencia de México”, en VI Jornadas Lascasianas. La problemética del racismo en los
umbrales del siglo XXI, Universidad Nacional Auténoma de México / Instituto de
Investigaciones Juridicas, México, 1997, pp.17-45.
185

Id.
1% D, Vazquez, op.cit., pp.28-29.
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la propiedad del suelo conformé una fuente permanente de descontentos y conflictos. Y
la fragilidad de esta situacion se expresdé en primer lugar en la suspension de la
secularizacion de las misiones en la Pimeria Alta en 1834 por miedo a alianzas y
represalias en contra del orden establecido, al igual que en los distintos decretos
sucesivos que afectaron a los indios de las misiones.*®’

Hay que recordar que el estado de Sonora desde su situacion fronteriza con ”naciones
barbaras” se quedd de cierto modo alejado a algunos de esos procesos generales, al
menos durante un tiempo. No habia participado mayormente en la revolucién de
Independencia por encontrarse alejado de las ideas de la llustracion, sostener sus propias
luchas contra los Apaches, preocuparse por la subsistencia en ese medio hostil, etc. Y
hasta 1843, la situacion en territorio pApago poco habia variado®.

Sin embargo, la entidad se ird incorporando poco a poco al desarrollo nacional con sus
problematicas subyacentes. Se fue militarizando y su clero secularizando con la
sustitucion de los pueblos de mision por “pueblos mixtos” en aras de incorporar a las
poblaciones indigenas y espafiolas. EI fomento del “desarrollo” regional que debia
integrar en particular la mano de obra indigena, pasoé por la atraccion a esas tierras de los
Espafoles. La salida progresiva de los misioneros y paralelamente la penetracion cada
vez mayor de colonos en el estado de Sonora, hacia los afios 30 y 40 del siglo XIX,
acentud el acaparamiento de las antigua tierras de los pueblos de mision por estos
ultimos.

Al transformarse la propiedad de la tierra, es decir el acceso de los indios a ella, el
patron de asentamiento de los Papagos en su region particular se vio perturbado por la
ocupacion permanente de los pueblos debido a la instalacion de pozos en particular del
lado de Arizona, la introduccién del ganado vacuno en México y la difusion del trabajo
asalariado por la actividad minera®. La integracién de los Papagos pasaba pues, ademas
de su definicién politica, por su insercion en la economia capitalista. Y es que los indios
del noroeste al igual que en toda la Republica,

“Fueron paulatinamente despojados de sus tierras cuya propiedad pasé a las personas del

grupo espariol; las comunidades fueron despareciendo gradualmente y la mayor parte de

1971, .29,
%8 1d., p.19.
189). Delmos, op.cit., pp.3-4.
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los indios quedd en calidad de simples trabajadores al servicio de los nuevos propietarios

de la tierra y el agua.”™®

El siglo XIX representd, por lo mismo, el escenario de la mayoria de las resistencias
indias. Se oponian a las nuevas leyes y forma de gobierno y a su transformacién en mano
de obra, y sobre todo a la adjudicacion a los Espafioles de las tierras que pertenecieron a
los pueblos de mision y fueron trabajadas por los indigenas durante 200 afios; es decir a
su despojo “legal”. El obispo de Sonora reportaba ya desde fines del siglo XVIII, en
1784, que: “En el pueblo de Ures contintan las discordias entre los indios y vecinos por
haberse éstos apropiado de las mejores y mas inmediatas tierras de labor.”**

De los Papagos se conoce otra resistencia armada mas amplia iniciada en 1840 y que
dur6 hasta 1843, cerca de Caborca por la ocupacion ilegal de sus tierras y fuentes de

agua por los colonos mexicanos.

3.3. La tercera colonizacién del Noroeste

Ahora bien, el Tratado de Guadalupe Hidalgo en 1848 y el Tratado de Gadsden o “venta
de la mesilla” en 1853, vinieron a imponer una frontera politico-administrativa entre
México y los de Estados-Unidos'®>. Marcé el inicio de la tercera colonizacién del
Noroeste de México por parte de los norteamericanos:
“Después que el Tratado de la Mesilla se transformé en ley, aumenté la demanda por el
resto de las tierras O’odham. Se triplicaron los buscadores de minas y de la noche a la
mafiana florecieron pueblos por todas partes en las tierras O’odham. Cobre, plata y oro
fueron extraidos y vendidos de las tierras O’odham. Las areas dedicadas al cultivo
fueron invadidas por emigrantes y colonos resueltos a quedarse con estas tierras para
siempre. Las tierras menos habitadas y mas desérticas fueron dejadas a los pueblos

Tohono O’odham y a sobrevivientes Hia-Ced y Sobaipuris.”*%

%05, Ortega N., op.cit., p.17.

191 Citado en id., p.108.

192 \México perdi6 29,670 millas cuadradas a cambio de 10 millones de délares. Segtn Alejandro
Aguilar Zeleny, Los ritos de la identidad: Ritualidad, diversidad y estrategias de resistencia
indigena en el Noroeste de México, documento inédito, Tesis para obtener el grado de Maestro
en Antropologia Social, Escuela Nacional de Antropologia e Historia, México DF, Septiembre
de 1998, p.73.

193 Barnett citado en id.
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A partir de ese momento, la division territorial encontr6 ademas su expresion en la
diferenciacion de las politicas con relacién a los grupos étnicos de ambos lados de la
frontera. Al norte se ird desarrollando después el sistema de las Reservaciones indias, y
al sur, la realidad ejidal y las politicas indigenistas.

Después de decretarse la nacionalizacion de los bienes de la iglesia y la venta de las
tierras de las comunidades indias, bajo Benito Juarez a mediados del siglo XIX, el
gobierno mexicano siguié buscando la apropiacion de las tierras del Noroeste y no
solamente para su explotacién sino también para su proteccion, pues la frontera
continuaba siendo una zona conflictiva. Al otorgar concesiones mineras, agricolas y
ganaderas en la zona desértica de la frontera norte, pretendia asi “estimular la creacion
de fuertes asentamientos humanos que fueran logica barrera para contener, por un lado,
las frecuentes correrias de las tribus salvajes y, por otra, las ambiciones no menos
salvajes de los imperialistas anglosajones™*,

De hecho, a finales del siglo XIX, el grupo denominado Hia-Ced O’odham cuyos
sobrevientes de la fiebre amarilla ya habian migrado después de 1851, vy localizado
entre El Pinacate en Sonora y Ajo en Arizona, fue expulsado de su territorio debido al
desarrollo minero, de ahi su dispersion.*®

Los indios, con base en sus propios intereses, siguieron siendo por otra parte una
fuerza a la que se recurriria durante este siglo en los diversos conflictos. Asi, apoyaron la
Intervencion Francesa “algunas tribus autoctonas (...) sintiendo que ésta los beneficiaba
mas con su politica indigenista y agrarista que la mas popular de las consignas
juaristas™*®.

Las resistencias, de cualquier modo, se tornaron mas fuertes ante los despojos aln
mas sistematicos a partir de la Ley de colonizacion al inicio del porfiriato en 1875. En
1889 se registraron por ejemplo enfrentamientos violentos con el asesinato de varios
Papagos y el éxodo de muchos otros hacia Arizona aun mas al finalizar la guerra de
secesion en Estados Unidos en 1865. Las invasiones de tierra siguieron en las primeras

dos décadas del siglo XX. Gozaban de hecho del respaldo del ejército mexicano que

194 Juan Ramirez Cisneros, Sucedid en Sonora..., ED. por S. del Ramirez Cisneros, Hermosillo,
México, 1993, p.179.

1% d., p.85.

1% Héctor Aguilar Camin citado en id., p.20.
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apoyaba a los colonos que quitaron a los Papagos sus tierras de cultivo en Caborca,
Pitiquito y Sonoyta'®’. Prosigui6 asimismo la migracién hacia Arizona.

Y es que entre los afios 1880 y 1930 aproximadamente el estado de Sonora se fue
abriendo al comercio internacional y en particular inglés y estadounidense. Su eje
econémico descansé en el complejo minero de origen principalmente estadounidense™®,
al cual se encontraban subordinados la agricultura, el comercio, etc. A partir de ese
fuerte desarrollo minero, en particular los placeres de oro, se acelerd la delimitacién de
la propiedad privada.

La historia de México durante el siglo XX se inserta finalmente en la historia del
desarrollo de los proyectos nacionales en América Latina y en un contexto internacional
de difusion del capitalismo. Sobre ese contexto mas reciente ya sefialé los puntos
esenciales en el capitulo anterior y en el proximo puntualizaré algunas cuestiones
regionales. Queda por subrayar ahora en los procesos sociales expuestos arriba de qué
manera se fue construyendo la otredad étnica en América Latina, México y el Noroeste
de México, cémo se fue inventando como otredad a los pueblos nativos de esas regiones

por mas paraddjico que suene ello.

197 Doc. 20, Comision Nacional para el Desarrollo de los Pueblos Indigenas (CDI), 2004.
1% Con la Cananea Consolited Cooper Co., la Moctezuma Cooper Co. Y la Thiger Minnig Co.
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I1. La conceptualizacion de los indios y los Papagos desde la colonizacién

En los diferentes “momentos” expuestos arriba, los indios han conformado el nucleo de
una problematizacion y problema desde los ideales de la sociedad virrenal hasta los del
estado y la nacién mexicana. En todos los casos, el denominador comun ha sido la
busqueda de integracion de los indios desde proyectos de unidad e identidad ajenos. Esta
integracion debe entenderse como la “eliminacion” de la diferencia cultural de lo indio,

pero marcando esa diferencia en términos sociales: la construccion de la otredad étnica.

1. La totalidad del mundo de los colonizadores

Para llevar a cabo la explotacion de los recursos naturales desde la primera mitad del
siglo XVI, era necesario hacer encajar a los habitantes anteriores en una concepcion que
lo permitiera. Los Espafoles realizaron una destruccion tal, que se ha explicado
generalmente por los valores y concepciones que poseian en el momento de su contacto
con América. Y a partir de la invencion de la otredad propia de América, escribieron la
historia, la suya y la de los otros. Desde esa misma Optica, los Papagos fueron
demarcados como indios y otros.

De forma general, los conquistadores originarios del mundo europeo del siglo XVI
cargaban con una concepcion del mundo como una unidad y totalidad, y en donde se
inscribian los seres humanos. Desde este esquema, s6lo se podia concebir el mundo de
una sola manera ademas de proporcionar una escala universal de valores y juicios
morales, la suya.

Estos parametros de referencia desdibujaron los lentes con los cuales apreciaron el
mundo y los seres humanos con los que entraron en contacto. Una apreciacion que inicio
con un desconocimiento, o re-conocimiento, no necesariamente fisico pero si siempre
simbélico, de los indios™® por parte de los Espafioles, facilitandose o justificando la

tarea propuesta de explotacion en todos los sentidos.

19 julio César Montané Marti, “Los indios unos desconocidos”, en El mito conquistado. Alvar
Nufiez Cabeza de Vaca, Universidad de Sonora, México, s/f, pp.21-29.
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Tales creencias dirigieron las interpretaciones sobre todo lo nuevo que aparecia a su
alrededor. Mas que conocer pues, se trataba de inscribir dentro de las concepciones ya
existentes las cosas y personas encontradas, 1o que permitia confirmar las verdades
previas de los conquistadores. El caso de Cristobal Col6n es quizd uno de los mas
significativos para el proceso inicial de la conquista: la conviccion precede a la
experiencia, los nombres responden a un ejercicio de inclusion dentro del reino de la
Nueva Espafia de los territorios descubiertos, etc.?®

Se puede agrupar en dos categorias la percepcion y valoracion de los “indios” en ese
contexto desde la dicotomia central bueno/ malo.”®* El juicio “negativo”, quiza el mas
frecuente durante los procesos de conquista y sometimiento, se sustentaba en la
extension de las caracteristicas fisicas a la cultura, posibilitando conceptualizar una
carencia de moral. Se resaltaban asi las diferencias entre los espafioles y los indios, la
desigualdad de seres de dos mundos cualitativos distintos, pero ello siempre dentro de un
esquema jerarquico de superioridad/ inferioridad. Al percibir a los indios como nifios,
salvajes, a mitad de camino entre animales y hombres, seres inferiores al fin, su
esclavismo o aniquilacion era no solamente posible sino que justificado a nombre de la
moral y los ideales de la conquista.

Desde el lado del juicio “positivo”, a los indios se les reconocia hasta cierto punto
con derechos iguales por percibirlos, con todo, como seres humanos. La idea de lo
idéntico subyacente a esa “igualdad” permitia una politica de asimilacionismo dentro
del orden de los Espafioles. Se han sefialado algunos casos de personas, como el de Las
Casas, que intentaron de cierto modo proteger a los indios desde esta perspectiva.

Los diversos juicios sobre los indios, de superioridad o igualdad, sélo marcaban dos
polos de una misma conceptualizacién. Y si bien hay una notable diferencia en cuanto a
las consecuencias entre una dinamica de asimilacion y una de aniquilacion, ambas
descansaron en el mismo egocentrismo, es decir, en la proyeccion de los valores propios
sobre los otros: ambigiiedad de una alteridad humana revelada y negada a la vez*®.

La superioridad de los Espafioles sobre los indios partia finalmente de la necesidad

de otorgarles una funcién utilitarista como mano de obra para la explotaciéon de los

200 \/er el analisis al respecto de T. Todorov [1991], op.cit., pp.23-58.
201 |d
292 1d., pp.50-54.
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recursos materiales. Representaban un recurso mas proporcionado por la naturaleza en
estas tierras y a eso se venia, a explotar los recursos. Y los Papagos formaban como
todos los indios parte del orden de la naturaleza, un orden que debia ser doblegado para
su aprovechamiento: “Los indios son como lo demas del reino en color, naturaleza,
capacidad y flojera™?®,

De su insercion dentro del mundo natural se derivaba el derecho en si que se
otorgaban los Espafioles sobre las personas y las tierras y les proveia de la autoridad
para nombrar todo lo que encontraran en su camino. Civilizar era nombrar, y nombrar
era apropiarse. Esa asimilacion se expresaba para los jesuitas en particular en la idea de
que “evangelizar es civilizar. Misionar es propagar en los pueblos incivilizados el

204 as decir

cristianismo. Y civilizar era introducir la agricultura y ganaderia europeas
asentar a los indios en pueblos permanentes.

El acto de enunciacion permitid igualmente Ilamar pacificacion a la guerra,
sometimiento al asesinato, reduccion a la aculturacion, etc, mientras los conflictos entre
los habitantes originarios formaban parte de su salvajismo:

“Estas [naciones] barbaras son mucho menores de gente, pero muchas en nimero y las

més en lengua, y todas en no tener comercio, sino continuas guerras unas con otras...”*%.
O, “Cuentase ya mas d’dos siglos que nuestros Espafioles pacificaron y poblaron la
mayor parte de las Provincias de esta Gobernacion” y “que sirvieron [villas] a la
reduccion de estos barbaros y utilidades que ya gozamos en los nuevos reynos Leon,
Vizcaya, Galicia...” %

El indio tenia evidentemente un lugar de objeto y no sujeto, de receptor de la accién de
los Espafioles que eran los actores puesto que ellos habian venido a conquistar y
colonizar estas tierras. Por ello el acercamiento a los indios y la comprension que de
ellos se tuvo condujo a su sometimiento y destruccién, mas no a un conocimiento,

siquiera una percepcion de quienes eran,

2% Flavio Molina Molina, Estado de la provincia de Sonora 1730, Didcesis de Sonora, 1979,
p.9.

204 3. Montané [1999], op.cit., p.104.

205 palabras del jesuita Andrés Pérez de Rivas citado en C. Radding, op.cit., p.16.

206 Fray Antonio de Reyes, Copia del manifiesto estado de las provincias de Sonora, 20 de Abril
de 1772, Biblioteca aportacion historica, ED. Vargas Rea, México, 1945, p.11. y 41.
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“A los padres se les hacia dificil entender a los indios. No era su mision comprender su
cultura sino modificarla, para que se convirtieran en cristianos y civilizados. No es de
extrafiar que un jesuita dijera en broma que: ‘Como el Papa nos ordena creer que los

indios tienen un alma racional, tenemos que creerlo, pero la verdad es que no se nota’
» 207

(Relacion de Philipp Segesser, Hermosillo, 1991)”.
Y al no reconocerlos plenamente como sujetos, la comprension y el saber quedaron
subordinados al poder. Esta subordinacion al poder se expresa claramente en la ausencia
de la voz de los indios en los textos de los Espafioles de la época colonial, puesto que las
referencias que de ellos se hacian sélo partian de lo que se consideraba pertinente
registrar. En otras palabras, y aunque fuera con el fin de glorificarlos, no se hablaba a los
indios sino que se hablaba de ellos®®. Esta subordinacién condujo finalmente a la

construccion de la diferencia, eso es de la otredad.
2. La otredad de los indios y los Papagos
2.1. Las marcas de la otredad desde la colonizacién

Ahora bien, para los Espafioles todos los indios eran parte de una unidad diferenciada de
la suya. Sin embargo, apreciaban variaciones dentro de los nativos, las cuales constituian
un interés en cuanto a que las caracteristicas de cada individuo o grupo llegara a ser un
apoyo o ventaja, o0 bien un obstaculo o desventaja para el proyecto colonizador.

En ese sentido, las apreciaciones de la otredad se movian sobre una escala con ciertas
distinciones definidas por grados: de “cultura”, de movilidad, de la resistencia mostrada
ante la conquista, etc.; parametros provenientes del mundo espafiol, nunca de los
mundos indios.

Fray Antonio de Reyes, siguiendo el lenguaje de la época, dividia por ejemplo a las
personas entre gentiles, los indios *“sumisos”, barbaros, los “insumisos” y gentes de
razon, los espafioles. Un texto de ese franciscano de 1772 nos da una idea de la

descripcion y apreciacion de los Papagos al terminar la colonizacion civil:

27 Citado en id., p.121.
28 |4, p.143,
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“Esta sugestion del enemigo comun, abibada con las noticias de los fugitivos y apostatas
g’ se les agregan ha retardado y hace cuasi imposible las nuebas fundaciones, y misiones
a excepcion d’aquellas (misiones) Naciones de los Papagos y Sobypures, gentiles,
fronteros al norte de la Pimeria Alta, que han visitado algunas veces nuestras misiones y
pueblos inmediatos, que aun no han llegado la parte de las noticias ya dichas. En estos
ultimos afios movidos del amor de los misioneros y visitas que estos han repetido en sus
propias tierras, se viene toda la Nacion Papaga por meses determinados, ranchandose en
las inmediaciones de los pueblos y misiones. Los misioneros se balen de cuantos medios

dicta su apostolico celo para que establezcan en pueblos; pero es invencible la aprension

y sugestion d’que estan poseidos y queda insinuada”?%°

Dentro del lenguaje cristiano de los jesuitas y Espafioles, otra marca de la otredad se
expresaba en las referencias a los indios como “naturales” o “almas”: el grado suficiente
de civilizacion para ser evangelizados.

Por otro lado, la delimitacion y ordenamiento del mundo natural se inventaba
conforme se iba “descubriendo” y los grados se iban poniendo segin la distancia
geografica, y no solamente social y cultural. Las denominaciones sobre los habitantes
originarios parten de una asociacién entre la geografia, la incapacidad de comunicacion
de los Esparioles con ellos y la demarcacion de fronteras.

La diferenciacion de nombre entre Papagos y Pimas surge en ese sentido de la
localizacion de la Pimeria Alta y la Pimeria Baja definida desde la posibilidad del grado
de adentramiento en esas tierras, méas tardio y dificil en el primer caso. Y al “re-conocer”
en la primera zona a un grupo Papago, se inventd la Papagueria.

Al marcar la distancia entre el mundo natural y el mundo civilizado, se separaba
claramente por otra parte las “practicas” de los indios de la “cultura” de los Espafioles.
La inferioridad de los primeros quedaba incuestionable, ain cuando se les trataba de
“proteger”:

“muchos distinguidos sujetos que han visto y experimentado la barbarie e infidelidad de

los Naturales indios de estas antiguas misiones de Sinaloa, Hostimury y Sonora”®'?; Y

por ello: “El afan de conquista, de someter a pueblos infieles a su religion ignorando

cualquier argumento contrario, de considerar todo lo indigena en un plano muy inferior a

29 F A, De Reyes, op.cit., pp.34-35.
291d., p.43.
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la cultura hispana, es practicamente una obligacidon de pensamiento, mas que el producto

de su raciocinio™®!, o

No es sorprendente entonces que desde la primera incursion de los espafioles en el
Noroeste, las practicas religiosas de los Papagos y los Pimas se veian como primitivas,
mucho més que en el sur del pafs. ' Las creencias eran generalmente descritas en
términos de “supersticiones” surgidas de un mundo incivilizado y asociadas al caracter
moral.

Al marcar estas diversas distancias social, cultural, religiosa, etc., moral y
civilizatoria al fin, y al ser los Espafioles el grupo dominante y cuyo sistema
administrativo, politico y econémico impusieron a los habitantes originarios, hicieron de
éstos unos extrafios en su propia tierra: inventaron la otredad de América Latina y de
México. Y si bien la Independencia de México generé numerosas transformaciones, los
grupos étnicos se volvieron quiza aun mas problematicos para la construccion de la
unidad nacional. La politica indigenista desarrollada desde entonces en sus diversas
formas vino a ponerse al servicio de la integracion del indio dentro de lo mexicano pero
con la ambigiedad que perdura en nuestros dias de querer asimilarlos a la vez que

marcar la distancia entre “su” mundo y el “nuestro”.
2.2. La “integracion” de lo indio al ser nacional

La integracion de los estados al desarrollo nacional, y de sus habitantes a la
conformacion de la nacionalidad, se realiz6 de forma diferenciada segun las regiones. En
el caso de Sonora y las regiones habitadas por los Papagos, se sigui6 de forma general la
reforma liberal orientada a “hacer de cada indigena un ciudadano, de cada ciudadano un
propietario, y de cada propietario un hombre culto”®*3, Ello se expresé en este estado por
el inicio de un mayor mestizaje bioldgico y cultural y una reordenacion de la tenencia

de la tierra como lo sefialé antreiormente.

211 Armando Hopkins Durazo, Imagenes prehispanicas de Sonora. La expedicion de don
Francisco de Ibarra a Sonora en 1565, segun el relato de Don BALTAZAR DE OBREGON, ED.
por el autor, Hermosillo Sonora, 1988, p.3.

22 Maxine W. Hagan, An educational history of the Pima and Papago peoples from the
midseventeenth century to the midtwentith century, Unversity of Arizona, p.141.

2131, Almada, op.cit., p.99.
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Una reordenacion pues igualmente de los sujetos y en particular los indios, cuyo
territorio, estructura social y modos de vida desarrollados durante la colonia fue
golpeado al volverlos productores y tributarios individuales; gran fuente regional de
conflicto. El siglo XIX se tornd el escenario por un lado de una recuperacion
demogréfica de la poblacién indigena en Sonora, pero también del enfrentamiento de
dos sociedades, una indigena y otra criolla y mestiza y un aceleramiento del proceso de
diferenciacion cultural.

La politica mexicana se orientd paulatinamente a la incorporacion de los grupos
étnicos, entendida esta como integracion muchas veces mas ideal que real. Bajo la idea
de la construccion del estado y del progreso que debia perseguir México, era precisa esta
incorporacion para sacar a los indios de su atraso de forma a veces violenta. En el caso
del Noroeste:

“Requerian ante todo de la fuerza militar o policial para disciplinar esa disparidad racial

reconocida por la costumbre. Las comunidades indigenas, tanto las que no se doblegaron

como la apache, o las aculturizadas como los Opatas, papagos, yaquis y mayos,
resultaban, ante los ojos de la sociedad criolla, responsables del atraso que vivia el Estado

de Sonora en relaciéon a otras entidades del pais. (...) En los ilustrados de la region,

escasos por cierto, prevalecia este espiritu. Se trataba de concluir un largo llamado a las

comunidades indias para que aceptaran ‘la magia de la civilizacion’.”?"
La conceptualizacion de los indios y de los Papagos proveniente de la colonia perdurd
desde las mismas dicotomias ahora bajo una idea méas acentuada de progreso y atraso y a
nombre de la construccién nacional y de la nacionalidad mexicana. Existen varios
ejemplos de estas apreciaciones:

“Una mina (...) se abandono por la persecucion de los seris y pimas (...) el ataque de

215 an el caso de un conflicto con mineros, o bien,

indios salvajes
*“12 de Julio de 1840, Villa de Guadalupe — refiriendo a que el suprefecto Dionisio
Gonzalez ‘en la invasion con fuerza armada que hizo a la tribu Papaga, no obrd con
facultades legitimas, Primero — Porque la tribu no invadi6 ni dio meritos para

hostilizarla’. A partir de la persecucién de ladrones de la tribu Papaga. Se considera que

21 1d., pp.12-13.
215 José Francisco Velasco, Noticias estadisticas de Sonora (1850), citado en J. Ramirez C.,
op.cit., p.297. Las cursivas son mias.
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por las circunstancias se ‘habia causado ese extravio en los salvajes dignos de una
correccién moderada e indulgente’.
11 de Mayo de 1840: en cumplimiento de una orden superior, ‘he pasado con 25 hombres
al cerro donde estaban los justicias de los rebeldes Papago, con el loable objeto de
hacerle por ultimo el obedecimiento a la paz y buen orden, pero a la vez de aproximarme
a ellos me rompieron el fuego de bala (...) por cuya causa hice retirada al centro, dejando
en aquel punto de los malvados...".
Cuaderno No. 23. 1841 — ‘Combate en la Sierra de Babesquibari, por cuyo motivo se
felicita al Jefe de expedicién contra los barbaros Papagos por el resultado que tuvo el dia
13 de enero a las dos de la tarde’”.?*
La detencion del poder e idea de nacion en manos de una elite, desde donde se
conformaron los referentes de la unidad nacional a lo largo del siglo, hizo de los grupos
étnicos entes ajenos a la construccién nacional. De ahi que algunos autores se han
preguntado si la nacion mexicana se formé con o sin los indios:
“Las Constituciones de la primera mitad del siglo XIX excluyeron del ejercicio de los
derechos politicos a todos aquellos que no sabian leer ni escribir asi como a quienes no
poseian un patrimonio determinado. Sin decirlo explicitamente, excluian a los indios de
la nacién. Fue en 1857 cuando los constituyentes reconocieron la ciudadania politica de
todos los mexicanos, independientemente de su nivel de alfabetizacion y de sus recursos
econdmicos.”?!’
Y aun después de la consolidacion del estado mexicano, los indios eran considerados
rezagados, ignorantes, sin instruccion, etc. y apreciados muchas veces desde un interés
politico.
Asi, si bien lo mexicano quedaba vinculado a lo indio, se trataba pues de recuperar el
pasado indio en aras de dar una base a la patria mexicana. La invencion de mitos

fundacionales y nacionalidad mexicana debia agrupar bajo la proteccion de la patria a

216 gegin el expediente No.3 relativo a la Tribu Papaga radicada en el Distrito de Altar, Estado
de Sonora. Archivo General del Estado de Sonora, en Benjamin Lizarraga Garcia, “Papagos”,
Altar y los altarefios, Ayuntamiento de Altar, Sonora, México, 2000, pp.77, 78 y 80.

" Enrique Rajchenberg y Catherine Héau-Lambert, « ;Ha muerto el evolucionismo en
México?”, en VI Jornadas Lascasianas. La problematica del racismo en los umbrales del siglo
Xl, Universidad Nacional Auténoma de México / Instituto de Investigaciones Juridicas, México,
1997, pp.459.
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todos los grupos étnicos**® pero rompiendo con el lastre colonial del cual formaban parte
los indios, o bien recuperando su “gloria” anterior a la colonia. Los grupos étnicos del
momento se percibian en ambos casos desde un “atraso” o “degradacion” atribuidos al

sistema colonial espariol.
I11. El Otro mexicano y la otredad de los Papagos

La otredad étnica de México, la otredad dentro de lo propio nacié con la conquista de
América al nacer el indio. Las dimensiones de esa otredad han evolucionado a lo largo
de los siglos. Pero que sea desde la valoracion y conceptualizacion de los indios
convertidos en “otros en su propio suelo” durante la conquista y la colonia, o bien desde
la ideologia del indigenismo desde la conformacién del estado-nacion mexicano y que
hunde sus raices en lo anterior; ha existido una forma muy particular de lo mexicano de
“integrar y deshacerse” a la vez de lo indio, indigena, étnico. En ese sentido, la historia
de la otredad de Ameérica Latina y México es esencialmente la historia de lo étnico. Y la
escritura de la historia de Occidente vino a asentar esta construccion.

Esta forma particular de lo mexicano es una posicion particular de los hoy llamados
grupos étnicos dentro de la estructura social nacional. Deja de manifiesto como lo

analiza Marie-Chantale Barre?*®

una dinamica peculiar de las relaciones sociales en
donde la explotacion y opresion de una gran franja de la poblacién es la base del estado
y de la nacién mexicana. Deja en claro que la “cuestion india” esta aun por elucidar al
perdurar en la actualidad relaciones internas en México de tipo colonial. Deja en la
escena nacional numerosas problematicas de relaciones de poder asimétricas tanto en los

ambitos econdémico, cultural como politico.

2% David A. Bradding, “Clasical republicanismo and creole patrotism: Simon Bolivar (1783-
1830 and the spanish american revolution”, Center of Latin American Studies, 1983, pp.1-21.
Muy significativas seran las posturas de los “dos padres de la patria”, Fray Servando Teresa de
Mier quien desarroll6 la tesis de un México como reino propio y derechos ancestrales, y Carlos
Maria de Bustamante que se basd en la idea de la restauracion del imperio mexicano como
continuidad del pasado azteca. Id. Otro ejemplo clasico de esa busqueda de integracion, en la
antropologia mexicana, se encuentra en Manuel Gamio, en particular en su texto Forjando patria,
ED. Porria Hermanos, México, 1916.

219 Marie-Chantale Barre, Ideologias indigenistas y movimientos indios, ED. Siglo XXI, México,
1988.
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No deja en claro sin embargo quienes son los Papagos en términos histdricos; poco se
sabe sobre quienes eran realmente las personas denominadas como tal. Los datos
histéricos no proporcionan una vision clara, precisa y menos completa de la cultura y
sociedad de los Papagos antes del siglo XX, que sea en asuntos religiosos de
organizacién social, practicas culturales, etc.; ademéas del problema planteado por las
interpretaciones sobre la historia ya sefialadas. Y es que la escritura de la historia y los
documentos historicos sobre los cuales se basan s6lo —y mucho- han permitido hasta
ahora situar los procesos generales, y sefialar asi a muy grandes rasgos ciertos elementos
del medio histérico, social y ecoldgico en que han vivido.

Ha permitido ubicar el marco en el cual se fue construyendo la otredad de los indios
en general y la otredad de los Papagos en particular. Sin embargo, la realidad de los
colonialismos espafiol, mexicano y estadounidense, y la construccién de la historia
siempre hacen dificil rastrear una historia continua. La memoria social que se configura
a partir de esa historia, tiene por lo tanto necesariamente bases fragmentarias y dispersas.
Y la lectura antropoldgica de esta historia s6lo permite indicar algunas verosimilitudes e
inverosimilitudes de los discursos y acontecimientos histdricos, en contraste muchas
veces con los discursos actuales. Sélo nos quedan las huellas del otro.

Estas huellas indican diversas circunstancias historicas de vida de los P&pagos: su
determinante y constante adaptacion a las extremas condiciones ecoldgicas del desierto;
la estrecha relacidn entre los lugares de asentamientos, los recursos alimenticios y de
agua; la gran movilidad expresada a través de la dinamica de bi-localidad y migraciones
constantes en el territorio del Noroeste; los conflictos y presiones ejercidos por grupos o
poblados tanto no espafioles como espafioles; el control politico y de los recursos de los
territorios por personas ajenas, su constante despojo, “legal” o no; la reorganizacion
distintiva desde las politicas federales estadounidenses y mexicanas a partir del siglo
XIX'y sus diferenciadas definiciones de lo indio y lo étnico; etc.

Hablamos pues de una reorganizacion, dispersion, adaptacion y reacomodo constante
de los Papagos a lo largo de los siglos que, entre otros factores, tuvo numerosas
repercusiones en su vida cultural, organizacion social y politica. Muchas practicas

culturales por ejemplo han sido abandonadas, otras inventadas o reinventadas. Esos
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reacomodos han conducido a hablar de un proceso de desintegracion social y cultural a
lo largo de los siglos incluidos el XX.

Estas diversas cuestiones nos enfrentan a serias dificultades para ubicar una unidad
étnica historica de los Papagos verosimil y en términos de sus vivencias. Sin embargo, el
hecho de que no se pueda sustentar histricamente, por las fuentes y la interpretacion de
las mismas, no significa por un lado que no existid. Por otro lado, si se puede sugerir una
dindmica de union entre grupos étnicos, como lo fue con los Pimas durante la época
colonial considerada a partir de ciertos contactos intimos y continuos??°.

La unidad historica de los Papagos se basa por lo tanto mas en una cuestion de
desigualdad social historica hacia los grupos étnicos y dominacion politica desde
relaciones de poder asimétricas con los sistemas sociales mas amplios en los cuales se
han insertado. Esta l6gica de unidn o unificacion, de “solidaridad” para enfrentarse a
otros grupos y segun ciertos intereses circunstanciales apunta a cierta continuidad
histérica como minorias étnicas, y ello desde cuestiones sociales mas que culturales.
Hoy en dia no solamente es nacional sino transnacional.

Los Papagos del Noroeste, al igual que los otros grupos étnicos de México, fueron
conforméndose, sin embargo, como la unidad de la otredad dentro del esquema espafiol
primero, y bajo el signo del progreso y la construccion de la unidad nacional despues.
Esa otredad se configuré desde el ejercicio de enunciacion de los grupos indios y su
clasificacion en el orden natural y social de cosas. Y esa identificacion del otro a partir
de la delimitacién militar y politico colonial y nacional permitio el establecimiento de la
diferencia entre lo civilizado y lo salvaje, eliminando a lo diverso por hacer de este una

categorfa Unica: todo lo vinculado con el mal®

en un primer momento, con el atraso y
problematico en un segundo momento.
La configuracion e identificacion de la otredad pasé asi por la supresion de sus voces,

como queda constancia en los relatos de los Espafioles.””” Y las voces fueron sustituidas

220 \/er Frangois Rodriguez-Loubet; Michel Antochiw y Elizabeth Araux, Quitovac 1.
Etnoarqueologia del Desierto de Sonora, México, ED. Recherches sur les Civilisations, Paris,
1993, p.67.

221 Rafael Pérez Taylor, Historia y etnicidad en la Nueva Vizcaya: una lectura antropoldgica,
Instituto de Investigaciones Antropologicas, UNAM, México, s/ f.

222 \/er los relatos presentados en J. Cisneros, op.cit. Estos relatos ilustran bien como los indios
eran re-presentados: miembros de un grupo cuando se trataba de los indios (“el de yaqui”...), es
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por una serie de caracteristicas vinculadas a cuestiones culturales definidas desde un ser
y una unidad historico cultural simplemente imposible de rastrear. Las diversas
designaciones registradas a lo largo de los siglos en torno a los Papagos, desde sus
apreciaciones como gentiles o salvajes, hasta su conceptualizacion como indigenas al
transcurso del siglo XX, se han basado en esa mirada externa no fundamentada en un
conocimiento de una realidad social y cultural sino de insercion dentro de un esquema
ideoldgico y conceptual previo.

Hasta la actualidad el Otro mexicano es entonces ese ser colectivo con caracteristicas
genéricas que responden a una delimitacion social y no a un contenido cultural.
Conforma esa unidad que abarca a todos los grupos etiquetados hoy en dia bajo el
concepto de étnico y la categoria de minorias no en sentido cuantitativo sino de una
ubicacion dentro de la jerarquia social. Se basa en una asimilacion de lo otro y lo étnico.
Ello no significa de hecho que no exista ese contenido cultural diferenciado, al contrario,
sino que éste no es la base de la delimitacion de la otredad, es decir tampoco de lo
étnico.

De esta manera se marca la distancia entre los grupos sociales y la similitud entre las
personas agrupadas bajo este signo, y una diferencia con respecto al nosotros, desde lo
espafiol hasta lo mexicano. Esta Idgica de similitud y diferenciacion viene a registrarse
en conceptos, imaginarios, etc, que distan de fundamentarse en una realidad o
verosimilitud histérica. Lo anterior lleva a considerar que la verosimilitud de los
“hechos” historicos poco importa cuando se trata de diferenciar, categorizar, clasificar,
etc.; en ese caso los dos mundos conocidos como mexicano e indigena. Una
delimitacion de la diversidad cultural en el mundo actual y la sociedad mexicana que no
permite conocer la diferenciacion real en términos culturales entre sociedades, pero si
conlleva muchas implicaciones en términos de violencia. México, en efecto, al
conformarse a través de los siglos como una unidad nacional y para ello haciendo de lo
propio lo ajeno, se erigid a partir de esa relacion peculiar con lo otro-propio. Carga asi

con una dindmica excluyente e incluyente a la vez.

decir asociados a un origen étnico, y en contraste con las referencias a los mexicanos como
individuos con nombres y apellidos; “hombres blancos” vs. “tribus indigenas”, sujetos vs.
grupos.
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Como lo escribio T. Todorov, desde las sociedades de matanzas fomentadas por los
Esparioles durante la conquista de América se anunciaba la mentalidad moderna,
igualitarista y economicista de la homogeneizacién de los valores por el dinero: “la
‘barbarie’ de los espafioles no tienen nada de atavico ni de animal; es perfectamente
humana y anuncia el advenimiento de los tiempos modernos” y “la diferencia se degrada
en desigualdad; la igualdad en identidad; esas son la dos grandes figuras de la relacion
con el otro, que dibujan su espacio inevitable.” ?* Figuras que perduran hoy en dia. Y la
continuidad historica y social de los discursos en torno a lo étnico, el Otro, que se puede
apreciar viene a registrar el hecho de que esta Historia enmarca las posibilidades de los

propios Papagos de hacer su historia.

2T, Todorov [1987], op.cit., p.157.
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TERCERA PARTE

LA ETNICIDAD O’'OTHAM COMO
ESTRATEGIA POLITICA
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Bajo el supuesto de que la identidad también encierra sus relaciones de
incertidumbre, la fe que seguimos depositando en ella podria no ser
méas que el reflejo de un estado de civilizacién cuya duracion se
limitaria a algunos siglos. Pero entonces, la famosa crisis de la
identidad cuyo parche se nos bate al oido, adquiriria un significado
completamente distinto. En efecto, apareceria como un indice
enternecedor y pueril de que nuestras diminutas personas se acercan al
momento en que cada una ha de renunciar a considerarse esencial, para
aprehenderse como una funcién inestable y no como una realidad
sustancial, como lugar y momento, igualmente efimeros, de concursos,
intercambios y conflictos en los que Unicamente participan, y en una
medida cada vez infinitesimal, las fuerzas de la naturaleza y de la

historia absolutamente indiferentes a nuestro autismo.

CLAUDE LEVI-STRAUSS?*

Una obsesion hace presa de nuestra época, saturada de
comunicacion: la del repliegue de cada uno en su propio
territorio, en lo que hace su diferencia, es decir su
identidad separada, propia. Suefio de raigambre en el
espacio insular de una separacion. Al mismo tiempo, en
mdaltiples circulos se insiste vivamente en proclamar la
urgencia de una unidad del Hombre y hasta en recuperar la
certeza tranquilizante de una Naturaleza humana. Es decir,
de una Identidad Universal del Hombre consigo, en forma,
si es necesario, de una subjetividad trascendental.

JEAN-MARIE BENOIST?®

224 Claude Lévi-Strauss, La identidad, ED. Petrel, Barcelona, 1981, pp.9-10.
2 Enid., p.12.
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V. SER PAPAGO: DISCURSOS, REPRESENTACIONES
Y VIVENCIAS

Desde la escritura de la Historia de América y sus sujetos, en donde se ha insertado la
historia nacional mexicana, se ha configurado la otredad de los Papagos al igual que la
de los grupos étnicos en general. En esa “invencion” de la otredad étnica como un
elemento ajeno y propio a la vez durante la colonia y sobre la cual se ha erigido el
estado-nacién mexicano hasta la época actual, descansan las relaciones sociales
asimétricas y cargadas estructuralmente de violencia hacia las llamadas minorias étnicas,
expresadas en las politicas y discursos indigenistas, en la idea de nacion y mexicanidad.
Entre esa configuracion y el contexto mundial de la anulacion de la diversidad cultural
desde la totalidad de Occidente y que ubica al otro étnico como una amenaza, se mueve
la vida actual de los grupos étnicos en general y de los Papagos en particular.

La configuracion de la otredad étnica y de los Papagos, como quedd expuesto en el
capitulo anterior, dio el trasfondo del desarrollo de lo nacional durante todo el siglo XX.
Si nos remontamons a principios de este, si bien la revolucion mexicana habia
pretendido romper con los problemas que venia arrastrando el pais, en primer lugar la
reparticion de la tierra, desde las primeras décadas de ese siglo se fueron en general
agudizando muchas de las problematicas de vida de los Papagos.

La diferenciacion de los desarrollos entre México y Estados Unidos a partir de finales
del siglo XIX y que se acelerd en las primeras décadas del siglo XX y en particular
después de la 22 Guerra Mundial, inici6 por asi decirlo el despegue de Estados Unidos y
el rezago de Mexico. Dos tipos de politicas econdmicas nacionales, aunque una
subordinada a la otra, se fueron desarrollando.

Para los habitantes de Sonora y Arizona en general, y la vida de los Papagos en
particular, ello significé la agudizacion del problema de la tierra en Sonora, por la
instalacion y apropiacion de terratenientes estadounidenses en zonas habitadas por los
Papagos. Combinado con los problemas de la legislacion mexicana, se genero
finalmente que después de la época del porfiriato muchos se fueran a vivir a Arizona en
los afios treinta. Epoca a partir de la cual finalmente, el relativo libre transito que

conocian los Papagos hasta entonces se fue reduciendo paulatinamente.
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En términos de las politicas hacia las otredades nacionales, en ambos lados de la
frontera los indios, esta separacion se afianzo con la conformacion de las reservaciones
indias en Estados Unidos, lo que se expresara en la creacién en las primeras décadas del
siglo XX de las reservaciones indias papago. En México, la delimitacion de esa otredad
sigui6 los pasos del indigenismo en sus diversas etapas y expresiones y, al
“estabilizarse” politicamente el pais con la creacion de un poder central y su proyecto
de nacion subyacente, su desarrollo se entendi6 entre otras cosas como la integracion del
indio.

Para ello numerosas instituciones en particular educativas fueron creadas a partir de
los afios veinte con lemas como la “raza indigena”. El indigenismo, esa “corriente de
pensamiento y de ideas que se organizan y desarrollan alrededor de la imagen del
indio”?® fue, en efecto, la ideologfa al servicio de la construccién nacional. Pero, como
lo sefiala Henri Favre, ésta habia surgido desde la segunda mitad del siglo XIX al
reconocer la importancia o necesidad de la presencia india en la economia nacional.
Favorecido después bajo el porfiriato se expreso, en sus comienzos, sobre todo en la
literatura, convirtiéndose entonces en un instrumento de protesta. Sin embargo, no tuvo
tiempo de volverse una corriente transformadora ya que se recuperd por parte de los
gobiernos al ponerlo al servicio del nacionalismo latinoamericano. El indigenismo pasé
por lo tanto de tener cierto caracter reivindicativo a ser un instrumento de los gobiernos
con el fin de aportar “mejorias” en las condiciones de vida de los indios, siempre dentro
del marco de una situacion colonial incuestionada e incuestionable.?’

La cuestion de la tierra sigui6 por lo tanto dos dindmicas muy distintas de un lado y
de otro de la frontera. Un cercamiento “arriba”, una indefinicon que propicid la
colonizacion de las tierras “abajo”, a pesar de los humerosos intentos de mejorar esta
situacion a lo largo del siglo. Quizé uno de los méas conocidos fue el mandato de Lazaro
Cardenas, recordado principalmente por la reforma agraria, y que establecié con mayor
claridad el sistema ejidal. Ni en ese caso, de todos modos, la cuestion de la propiedad de
las tierras dejo de ser problematica, pues su distribucion no se circunscribié a los grupos

étnicos sino también a los entonces llamados mestizos.

228 Henri Favre citado en M.-C. Barre, op.cit., p.29.
2271d., pp.29-33.

117



Esa década de los cuarenta sin embargo si marcé el inicio de un mayor
reconocimiento del indio como un “factor de progreso”, necesario de integrar, es decir
mexicanizar. La dindmica sexenal mexicana no permitié la continuidad de la politica
agraria, pero si se puso entonces de manifiesto la continentalidad del tema de la
integracion del indio a las naciones latinomericanas.?®

Dentro de la evolucion social de las Gltimas décadas del auge discursivo de respeto a
la diversidad cultural, de politicas de reparacion, apoyo, fomento, etc., los afios setenta
en la escena mexicana, latinoamericana e internacional vieron surgir distintas
organizaciones politicas indias, cuyos discursos han girado alrededor de la indianidad, lo
indio desde su “condicién de colonizado” frente al discurso sobre el indigena asumido

I°?°. Hacia los afios ochenta surgié en México lo que se llamé un

como la mirada oficia
“nuevo indigenismo” orientado mayormente hacia la participacion de las personas, y
entendido, muchas veces, como una nueva forma de integracion. Con el mandato de Luis
Echeverria se marco el inicio de un discurso participativo, de pluralismo cultural y de
reconocimiento de lo étnico como una aportacién mas a la nacién mexicana®®.

A pesar de las diversas versiones del indigenismo, este muestra claramente que a lo
largo de todo el siglo XX se ha arrastrado una idea de identidad nacional asociada al
cambio social, eso es el “progreso” social que pasaria por la integracion cultural,
econdmica, etc. a la civilizacion moderna. Pero han surgido en esos procesos profundas
contradicciones:

“La contradiccién entre los nuevos programas indigenistas que tratan de revalorizar y

desarrollar las culturas autdctonas, y la nueva politica agricola, cuyo objetivo es romper

la relacién comunitaria entre los indios y la tierra, introduciendo nuevos intereses

privados en sus propias comunidades. Y aqui volvemos a los cauces del indigenismo

tradicional: privatizacion de la tierra para acelerar la integracion al sistema...”?**

228 1d., pp.61.62.

229 1d., pp.9-18.

201d., p.64.

211d.,p.70. La autora se refiere aqui a la Ley de Desarrollo Agropecuario promulgada en
febrero de 1981 y que afectaba seriamente a las comunidades indias y a los ejidos, por
acelerar la privatizacion del sector agricola y la descomunitarizacion de los grupos
indios a través de su ‘peonizacién’ y la proletarizacion de los comuneros.
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Durante ese siglo, y particularmente desde la década de los ochenta se ha apreciado
en ese sentido en México un desarrollo del discurso de la identidad nacional en dos
direcciones y que pone de manifiesto el divorcio cada vez mayor entre los discursos y
los hechos: hacia el “progeso social” por un lado con la integracién al sistema
econdmico global; el discurso de la diversidad cultural y modos de vida asociados, por
otro lado. Cabe recordar que ese discurso de la diversidad cultural en México coincide
igualmente con los primeros reconocimientos de la comunidad internacional de las
naciones indigenas. 2*2

Entre acomodos, reacomodos, resistencias silenciosas o abiertas, los grupos han
recuperado finalmente estos discursos de la otredad, resignificandolos desde sus
necesidades inmediatas y haciendo interactuar una mirada que sobre ellos se porta con
su sentido de ser. Y las necesidades, al igual que las demandas apuntan hacia las mismas
problematicas: la tierra, la cultura, la historia local, la explotacién econdmica y
marginacion social, el racismo, y la identidad étnica.?*®

La asociacion entre reinvidicaciones de “identidad étnica” y demandas sociales y
econdmicas no es nueva. No obstante, en el caso de los Papagos surge una multiplicidad
de voces que apuntan a un sentido de etnicidad particular. Ese sentido se encuentra en un
primer momento en ciertas demandas que han hecho publicas. Pero expresa también
distintos angulos desde donde se leen los propios Papagos en la actualidad, siempre en
ese juego entre el yo-para-mi y el yo-para-el-otro. Las principales demandas y voces
recogidas durante la investigacion hablan finalmente de la configuracion de la otredad
étnica y de los Papagos desde lo Otro, el Otro y el otro.

232 En 1977 la Organizacion de las Naciones Unidas reconoce oficialmente a las naciones
indigenas.
%3 M.-C. Barre, op.cit., pp.162-177.

119



I. Reivindicaciones ““étnicas” y demandas sociales de los Papagos

En las Gltimas décadas han surgido, en efecto, varias voces entre los Papagos para

sefialar algunas problematicas de vida®*

, principalmente en torno a la recuperacion de
las tierras de las cuales han sido despojados por inversionistas y otras personas tanto
mexicanas como de Norteamérica. Mas alla de dejar vislumbrar una diversidad de voces
en torno al sentido de ser Papago, estas demandas describen vivencias concretas de las
personas que residen en esa region.

De forma general, los problemas a los que se piden solucién surgen de la marginacion
en el desarrollo social, la desproteccion de los sitios sagrados, la migracion a Estados
Unidos, la violencia y clandestinidad del cruce de la frontera®®, las fuentes de trabajo y
desempleo, la carencia de escuelas y centros de salud, de electricidad, agua potable, y
drenaje. Los riesgos de deterioro ecoldgico por la explotacion de los recursos naturales

como el oro ha sido igualmente denunciado en el caso de la mina “La Choya
poblado de Quitovac.

La tierra conceptualizada desde un derecho natural y ancestral ocupa un lugar nodal
en las preocupaciones de las personas. En primer lugar, se la vincula estrechamente con
las tradiciones culturales y los lugares sagrados como lo es la laguna de Quitovac. El
despojo de la tierra conlleva desde esta perspectiva una “pérdida de cultura” poniendo a
la vez en juego la “unidad” del grupo. En ese sentido una de las preocupaciones
sefialadas ha sido “el rescate de la cultura y las tradiciones O’otam”?*’.

Un segundo elemento central proviene de la situacion fronteriza entre Sonora y
Arizona. Como limite politico administrativo impuesto en el siglo XIX y que funge

1,238

como una barrera artificial, en esta frontera “llena de agujeros pasan mercancias y

migrantes.

234 \fer en la bibliografia los articulos de periédico que van de 1981 a 2002; basado también en
las notas de campo I, Il y IV. Para la referencia a los articulos en nota a pie de pagina se sefiala
solamente el nombre del articulista, el periédico y la fecha cuando se tienen.

23 Mario de Cautin, El Dia, 20 de Junio.

%% Mina inaugurada el 10 de Febrero de 1994 por la compafiia canadiense Hecla con su
presidente Art Brown y el gobernador de Sonora, Manlio Fabio Beltrones Rivera.

237 José Antonio Pérez, El Imparcial, 17 de Septiembre de 1994 (a).

2% C. Hillinger.
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La frontera significa, por otro lado, una diferenciacion de politicas estatales hacia lo
étnico y que se vuelven a veces conflicto. La divergencia de intereses entre diversas
personas de ascendencia papaga se pone de manifiesto por ejemplo en que “integrantes
de la comunidad papago de México, denunciaron que representantes de la tribu de los
Estados Unidos pretenden despojarlos de méas de 21 mil hectéreas de tierras™;** y en
cuanto a sus representantes: “la tribu papago de los Estados Unidos eligieron e
impusieron a Ascensio Palma como gobernador de la comunidad de San Francisquito
(...) en territorio mexicano”?®.

Del lado mexicano se pone igualmente el dedo en la ineficacia de las autoridades
federal, estatal y local y en particular las instancias cuya labor es de apoyo a los grupos
étnicos como el Instituto Nacional Indigenista (INI) o bien en la cuestidn agraria como la
Secretaria para la Reforma Agraria (SRA). Y es que las peticiones, en los Gltimos afios,
se han realizado a través de instancias como el INI, cuyo apoyo ha consistido en la
asignacion de recursos para la realizacion principalmente de proyectos productivos.

Esta instancia ha recibido una serie de criticas por su poco interés en los problemas
de estas personas, llegando a calificar incluso su politica de genocida: “Los O’odham,
mejor conocidos como papagos, sufren de parte del Instituto Nacional Indigenista (INI),
cuyo director —Ignacio Almada Bay- estd imponiendo una politica que podria llevar al
genocidio de los papagos”?**.

El delegado estatal del INI, Mariano Carrefio Carlon respondia entonces al
gobernador papago David Santiago Manuel Lara de la siguiente manera: “Los mismos
de la tribu no quieren ni producir la tierra ni arraigarse en sus poblados, que por el
contrario, se alejan a grandes centros de poblacién y se olvidan de su tierra?.

Podemos apreciar asi diversas percepciones de la situacion, entre las cuales algunas
con cierto tono despreciativo, conmiserativo y paternalista: “Seis dirigentes de la tribu
o’odhan (sic) narran una historia de miseria, despojo, injusticia, latifundismo y

abandono™?*® dice un articulista; y una persona papago apuntaba igualmente: “Queremos

2% Mauricio Rodriguez, EI Nacional, 20 de Mayo de 1994.
240 1d. Se designa en otro articulo como gobernador de los Papagos a Rodolfo Parra Jhon. Ver
Maria Elena Verduzco, El Independiente, 20 de Mayo de 1994.
2" Francisco J. Ruiz Quirrin, 19 de Mayo de 1981.
242
Id.
243 5/ autor, Sonora desconocida, 20 de Julio de 1982.
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los terrenos que son de nosotros, porque los ricos nos estan quitando los terrenos y los
O’otham somos pobres™?*.

Los problemas sefialados en esas demandas pueden verse asi desde dos angulos.
Remiten a una realidad innegable en lo concerniente a las condiciones de vida en las
zonas no urbanas, la tenencia de la tierra y el agua. Por otro lado, las demandas
atribuidas a una comunidad, un pueblo, una etnia, una tribu, un grupo, hermanos, se
insertan en un discurso de unidad cultural o étnica en el imaginario tanto de las personas
de ascendencia papago como de los articulistas.?*®

Las demandas y discursos utilizados para narrar y referir las demandas, en efecto,
ponen de manifiesto la existencia de un imaginario social sobre y de los Papagos. La
primera cuestion atafie a la idea de unidad de los Papagos: “un pueblo” con una
“conciencia étnica” y una “memoria histérica”®*®. Esta perspectiva llega a situar un
criterio de autenticidad, y distinguir desde este criterio entre varias clases de Papagos.
Una de esas, segun un autor, la conformarian los de las cercanias de Caborca y Sonoyta
o0 las ciudades, mayormente mestizados y mas distanciados de su raiz tradicional y que
usan politicamente la etnicidad.?’

El derecho natural y ancestral de los Péapagos se asocia en ocasiones a una
autenticidad, la cual aparece como un elemento de definicion del ser papago y por lo
tanto como un criterio desde el cual reclamar lo que les “pertenece”. De ahi que se puede
apreciar a veces, asociadas a esas demandas, un discurso que se podria calificar de
esencialista en torno a la pureza de sangre. Ello se expreso por ejemplo en un conflicto
sobre la tenencia de tierras en San Francisquito “de los cuales s6lo 7 eran miembros de

dicha tribu™?*®, y al querer “meter a su territorio a nuevos comuneros, [van a] dejar fuera

244 E| entonces gobernador de los Papagos en México Ascencio Antonio Palma, en Norman
Navarro, El Imparcial, 17 de Julio de 1993.

245 \fer algunos encabezados de los periddicos como “Sigue la tribu papago en pie de lucha”,
Cristina Caballero, El Imparcial, 6 de Abril de 1994.

248 Alejandro Aguilar Z., Suplemento Uni-Sono, 30 de Octubre de 1991.

247 De ahi declaraciones muy tendenciosas como: la Tohono O’odham in Mexico Office centraria
asi su atencion “légicamente en quienes son participes activos de las comunidades, los
verdaderamente Ootam y no tanto en quienes se escudan en la identidad sin participar en ella”.
Id.

248 Jesis Moreno Durazo, 18 de Mayo de 1994.

122



a verdaderos indios O’odham” ?*°. O bien: “Aunque su sangre no permanezca intacta,
mientras exista una gota de ella en sus venas tomaran como ejemplo a sus
antepasados”>°.

De la misma manera, personas de ascendencia papago han retomado ese discurso de
pureza racial: “’En este lugar ya no hay papagos de raza pura, el Gltimo que existié
contaba con 102 afios, se murié hace 8 y se llamaba Luciano Noriega’ mencion6 don
Manuel (...). Era el tltimo péapago legitimo de Quitovac”*.

Finalmente, y no menos importante, desde esta idea de unidad se asimilan las
probleméticas de los Papagos a una condicion comun y compartida por los grupos

indigenas®? en México ante cuestiones como la modernizacion.

I1. Los sentidos de ser Papago / O’otham o las voces de la pertenencia

En el trasfondo de esas demandas publicas que atafien a cuestiones muy concretas, varias
voces, a veces discrepantes, o en total desacuerdo, se hacen notar. El sentido de
pertenencia y de definicion del ser Papago y O’otham es multiple. Muchas voces se
entrecruzan para decir quienes deben o no deben ser, y también quienes simplemente se
sienten como parte de, se asumen como tales, etc. La multiplicidad de voces proviene en
primer lugar de la dindmica social en donde lo real es necesariamente diverso. Asumir
que el ser indigena de un grupo debe percibirse en la expresion de una sola voz, comun y
consensada, responde mas a una vision “romantica” de la unidad étnica e imaginaria.

Pero méas alla de esa complejidad innegable de lo real, se pueden situar diversas
tendencias en los sentidos de ser Papago / O’otham, en las voces tanto en Estados
Unidos como en México, muchas veces transfronterizas, y cuyo analisis expresa tanto
las dificultades del ser étnico en la época actual como el juego de las miradas entre lo
Otro, el Otro y el otro.

2 Victor Soto Walters, 18 de Mayo de 1994. San Francisquito fue dotado en 1973 por decreto
presidencial de 21 mil 650 hectareas que quedaron en manos de 21 comuneros. El conflicto gird
en torno a la legitimidad de la tenencia de esas tierras por parte de algunos comuneros no
considerados Papagos y se lleg6 al parecer a actos de amenaza y destruccion de equipos.

250 ¢, Caballero, op.cit.

21 Julian Ortega, El Imparcial, 26 de Mayo de 2002.

252 Carmen Chéavez Mada, El Nacional, 17 de Julio de 1993.
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Estas diversas voces pueden agruparse entre el ser Papago / O’otham por pertenencia
familiar, tanto desde la ascendencia como por relacion politica de parentesco; por
pertenencia cultural con una conciencia de o participacién en ciertas instituciones
sociales propias de algunas tradiciones de la cultura; y por pertenencia a un grupo 0 uso
politico. En muchas ocasiones no se trata de voces claramente diferenciadas ya que
pueden insertarse en varias de las “categorias” expuestas a continuacion. Es el dialogo
entre todas lo que permite, de hecho, comprender el auge de ciertas voces y marcas del

ser Papago / O’otham en la actualidad.

1. La pertenencia familiar: sangre y ascendencia

La primera delimitacion del ser papago remite simplemente a una vivencia y experiencia
concreta dentro de la familia. Aqui se es Papago porque se nacid en una familia que se
reconocia o era reconocida como tal:
“Ea: ...para nosotros pues €so Somos no, somos mi papa eso eso eso era, Papago no.
Ahora, quien sabe antes deciamos nomas Papago, ahora ya le dicen eso no que Tohono,
nosotros antes nunca habiamos oido esto, (...) asi pues Papago todo el tiempo, y pues
pues yo digo que esta bien porque, pues de de de toda la vida eso es lo que hemos sabido
gue somos mi papa todo el tiempo Péapago. (...) nunca nos molesto eso de que nos dijeran
P&pago porque, pues ya sabfamos que eso éramos.”** O bien,
“Eo0: Y pues toda esta que mi mama nos ensefié a nosotros de nifios, nosotros éramos
Papagos y fuimos Pé&pagos toda la vida. No retiramos, aprendimos que es Papago
después. Toda la vida hemos sido Papagos, nacimos dentro del nicleo papago no. Con lo
pocito que alcanzamos de tradiciones”.?*
Los dos puntos nodales de lo que se podria denominar una identidad individual son en
ese sentido el origen familiar y la ascendencia, asociado a un discurso sobre la sangre y

la raza pero en un sentido simbolico:

3 E. 10. Por cuestiones de seguridad y respeto a las personas entrevistadas, no se mencionan sus
nombres. Las entrevistas se citan aqui con su nimero después del simbolo E.; ver la relacién en
el Anexo Il. Las citas corresponden a la trascripcion literal de las entrevistas sin retoque mas que
I224puntuacién. Para los simbolos utilizados en las trascripciones, ver el Anexo I.

E.17.
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“Ea: Si es porque viene en la sangre, porque X es que uno es, ya hacid asi porque tiene
ya, ya en la sangre que ya viene.”*®
La autodenominacién generalmente aceptada es la que histéricamente se ha utilizado
para designarlos: Papago. La identidad individual asimismo corresponde muchas veces a
un ambito privado:
“Ea: Una vez recuerdo que unos de mis comparieros mios me dijeron: ‘Oye, ¢a poco td
eres Papaga?’, me dijeron. Les digo: ‘si por qué’. ‘Es que tl no pareces’. Y les dije:
‘¢ Qué tengo que tener para que yo parezca?’, le dije. Si yo siento por que yo lleve sangre,
que yo lleve mi sangre, yo no tengo porque gritarle a los mil vientos lo que soy 0 no

Soy.”256

2. La pertenencia familiar: parentesco politico

Muy vinculado al punto anterior, se pueden encontrar ciertas personas “mexicanas” o de
otro “grupo” que se han auto adscrito a lo Papago por una relacion de parentesco con
alguna persona de ascendencia, generalmente el esposo o la esposa:
“Ea: El no es Papago pero cuando anduvieron haciendo el censo este que hicieron no,
hace afos todavia no nacia ni mi primera hija yo creo o, o habra nacido, que andaban
buscando gentes pues porque, como ya nada mas quedaban, quedaban unos cuantos alli
en, en el Pozo Prieto (...) entonces andaban buscando Papagos, vinieron aqui a buscar

gue gente Papago no, pues porque iban a, para darles tierras (...) Le dieron a él porque era

mi esposo...” %’

En esos casos, si bien las personas no son de ascendencia papago en términos de
“sangre”, se han asimilado o vinculado a las personas que lo son por un parentesco
politico. No se puede hablar aqui de un uso politico puesto que ese vinculo familiar ha
conllevado una participacion cotidiana en el proceso de socializacion familiar y de la
comunidad, como lo es el trabajar o cuidar la propiedad comunal.

De forma general, esa identidad puede ser acompafiada 0 no por una insercion dentro
de las instituciones sociales y culturales papagas; al igual que vincularse a un uso

politico de lo étnico 0 no. Véamos primero la cuestidn de la pertenencia cultural.

Z5E 21,
Z6E 18,
BTE 5,
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3. La pertenencia cultural o el ser o’otam

La pertenencia cultural remite aqui a una participacién dentro de las instituciones
sociales reconocidas como parte de la cultura tradicional: las festividades, la lengua, los
lugares sagrados y la comunidad en el sentido de propiedad comunal. Se trata de un
conocimiento personal que puede provenir a su vez de dos tipos de fuentes: por vivencia
personal a través de los procesos de socializacion; o por aprendizaje a traves de
conocimientos y discursos ajenos como lo son los antropoldgicos. En el primer caso, él
que denomino aqui de pertenencia cultural, una voz dice:
“Ea: Yo te puedo hablar de, lo que me ensefiaron ellos [los viejos] no. Por ejemplo la
historia. Ellos dicen X pues uno como Mexicano puede ser la Historia, ustedes, y
nosotros no, decimos ‘Jimatak’. ‘Jimatak’ es que, que como, como se forman las cosas,
‘cOmo se, se lleva la, la, la, pues la cultura, vamos a decir no. Entonces, y el, y, entre
ustedes o entre el México dice la Historia no entonces, (...) Pues si, que se ha ido
perdiendo y, / Era: ¢Por qué, por qué se ha ido perdiendo? ¢Por qué serd? / Ea: Pues yo
creo que ellos las, las personas que, que saben, pues no, no les ensefid no, desde
chiquitos, porque si, si tanta gente o no sé no, que dicen por ejemplo los que son, que el
50%, ¢por que no aprendié su idioma, si, si la abuela vamos a decir, que la mama no
hablaba pero que la abuela habla, por qué no les ensefié 0 no quiso, o se afrent6 a ser un
indigena??*®
Se trata generalmente de personas mayores, que hablan la lengua. La autodenominacion
aqui es generalmente como O’otam, lo cual significa “gente”. No obstante se recurre
también muchas veces al vocablo Papago por la costumbre de haberlo escuchado toda la
vida y sin sentirse necesariamente desvalorado con ello:
“Era: Usted prefiere O’otham. ¢Por qué? / Ea: Porque asi es la palabra en, en, en, / Era:
En el idioma, / Ea: Si. O’otam, O’otam [pronuncia] (...) Era: ¢Y por qué hay gente que
dice Papago entonces? / Ea: Pues, pues la gente de aqui son los que dicen los Papagos,
los Papagos, / Era: (A usted no le, no le gusta la palabra P4pago? / Ea: Pos, mas 0 menos

es igual, a mi se me hace igual”.**

28 E 15,
Z9E 21,
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Los procesos de socializacion dentro de la familia y la apropiacion de discursos de
corte, por ejemplo, antropologico conforman finalmente dos tipos de procesos de
aprendizaje muchas veces combinados. De cualquier modo, cabe resaltar desde este voz
la idea de la cultura y de la historia.

La idea de la historia se concibe como un recurso de los Mexicanos mas no de los
Papagos. La historia escrita se entiende en ese sentido de cierto modo como opuesta a la
cultura vivida y como una imagen deteriorada de ésta. Se aprecia a la cultura, por su
lado, en peligro por estarse perdiendo las modalidades antiguas de convivencia,
ensefianza, etc., es decir las instituciones a través de las cuales se trasmitia. De ahi el
discurso del necesario rescate:

“Eo: Lo tradicional, / Era: Lo tradicional, lo que le ensefiaron a usted, a la demés gente, /

Eo: Mantenernos y enriquecernos con nuestra cultura. Porque en el momento en que

nosotros dejemos de, nuestra cultura, que la perdamos, dejamos de ser lo que somos.

Mientras nosotros no conservamos esto, nunca vas a, vamos, vamos a dejar de ser

nosotros mismos. Tenemos que defenderlo porque es nuestro, es de nosotros, es nuestro

sistema de vida.”?°

Este argumento historico y cultural es retomado muchas veces desde la tercera figura,
politica, pero con otros intereses, puesto que se maneja la cultura como un bien que
permite la obtencion de beneficios. Cabe aclarar que esa ultima voz proviene tanto de
personas que viven en su experiencia personal el ser Papago como de personas que se

encuentran totalmente ajenas a ello.

20 E 17
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4. El ser (Tohono) O’odham como patrimonio politico

Frente o paralelamente a esa definicion del ser papago en términos de vivencia personal
de una cultura, existe una delimitacion y un manejo claramente politico. El ser papago se
vuelve aqui un bien intercambiable que, como tal, conlleva en un primer momento la
cuestion de su control. Dos estrategias principales acompafian lo anterior: la
generalizacién y la victimizacion.

La generalizacion se manifiesta en el uso de conceptos globales como tribu o etnia asi
como el resaltar los lazos de solidaridad entre los indigenas en general:

“L2: ...los miembros de la tribu O’otham (...) una gran cantidad de compafieros de la tribu

O’otham (...) L3: ... los grandes problemas que tienen las comunidades indigenas de

Sonora (...) todo los apoyos pues que hay, que existen (...) de lo que los indigenas de

Puerto Pefiasco hemos desaprovechado. L4: ...a todas las compafieras, hermanos de lo

que es la tribu 0’otham.”?*

La victimizacién conlleva el sefialar los problemas de las personas indigenas en general
como si se tratard de una clase social en si claramente diferenciable, es decir de forma
genérica, y acentuando su no insercion en el proceso de modernizacién y desarrollo. Se
sittan facilmente como los mas pobres, los mas rezagados, etc. y por lo tanto mas
necesitados:

“L3: ...el pueblo o’otham de la zona norte por aca, pues estamos cada dia mas necesitados

y no voltean a ver a los pueblos minoritarios. ¢Minoritario por qué? Porque asi esta, asi

estd tomado el pueblo como pueblo minoritario pero no somos minoria porque somos

muchos, muchos O’otham que estamos.”?%2

Esas conceptualizaciones buscan en ambos casos delimitar una unidad asociada al
derecho indigena, y a partir de una dindmica que consiste en volver visibles a los sujetos.
La visibilidad de los sujetos permite finalmente negociar ciertos beneficios a partir de
una asociacién muy comun en el sistema actual de la oferta y la demanda: proyecto —
organizacion (de la gente) — apoyo.

“L3: ...si se puede, hermanos indigenas, si se puede, nada mas es cuestion de que seamos

organizados, que tengamos puesta, bien puesta la camiseta para echarles todas las ganas

1E 11,
262 F 11,
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del mundo y aprovechar, aprovechar siempre, si, los derechos que tenemos como
indigenas que somos.”?®
Segun las coyunturas politicas de los sexenios se vendera mejor o peor el ser indigena.

En este caso estamos en “el sexenio de los indigenas™?*

. Queda claro que este uso
politico busca ante todo la afiliacidn partidista y la obtencion de votos y que la cultura es

aqui un patrimonio en el sentido de bien intercambiable y no un hecho vivido.

5. ¢Papagos, O’otam o Tohono O’odham?

¢Como referirse entonces a las personas de ascendencia papago? Una primera dificultad
al respecto proviene de la evolucion en las ultimas décadas de los manejos de lo étnico,
pasando de ser una vergienza a un orgullo, una fuente de “retraso” a un posible
“beneficio”, muchas veces mas imaginario que real, etc. Entre las diversas voces que han
surgido en torno al sentido de etnicidad surgen por lo tanto de cierto modo
contradicciones. De cierto modo puesto que se trata de diversos angulos de ubicarse en
los discursos provenientes de diversas miradas y una misma persona participa en muchas
ocasiones de varios discursos a la vez:
“Ea: ...soy un Tohono, un Tohono, un Tohono, O’otham. Si a, si eso del Papago no, lo
dejamos nosotros como yo le digo, lo dejamos que el mexicano dijera que los Papagos y
los otros. Pero siempre nosotros en la comunidad siempre pues que ‘el O’otam para all3,
gue el O’otam para aca y el O’otam para alla no’. Entonces, ya aquellos ya inculcaron
gue un Tohono, si, si esta bien el Tohono porque asi, pero nada mas que no esta, yo
pienso que no estd registrado no como un Tohono sino que esta registrado por los
Papagos, aqui no. Nada mas que uno no puede hacerlos que se acostumbre al Tohono
O’otham. Pero para mi no es Tohono O’otham, para mi, / Era: ;Para usted es Papago? /
Ea: Si.7%°
Pero en esta variedad de miradas expresada en la evolucion social en torno a la
definicion de lo Péapago, se puede apreciar una clara politizacion tanto desde los

parametros de lo étnico en Arizona como en Sonora, es decir desde dos discursos
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nacionales. La politizacién implica por ejemplo que se busque sustituir un discurso por

otro:
“Eo: ...el Unico pantedn que hay papago en Sonoyta. Papago en realidad queremos
deshacer un pocito esta palabra no.”**®

El discurso de referencia funciona a partir de diversas marcas de identificacion. Una
primera y fundamental es la que se ha difundido en los ultimos afios desde Estados
Unidos y que pone en la mesa la cuestion de los nombres. La denominacion Tohono
O’odham (“gente del desierto”) surge pues a mediados de los afios ochenta por una
decision politica de la Nacion en oposicion al nombre de Papago (“gente frijolera”)
considerado peyorativo:
“Era: ¢Usted dice Papago o dice Tohono? / Eo: Pues nosotros, no sé el nombre de
Tohono cuando lo cambiarian pero nosotros todo el tiempo nos conocimos con el nombre
de Papago.”®’
Esta denominacion vino a mezclarse con las formas anteriores con las cuales las
personas se referian y pone de manifiesto una pregunta que muchas personas se han
hecho en los Gltimos afios: ; CoOmo designarse a si mismo?
“Era: ...cqué significa ser este O’otham, para ti? (...) / Ea: [risas] // No es ser O’otham
porque ahorita, por ejemplo O’otham no, O’otham ahora ya nos los cambiaron porque
para nosotros siempre fuimos Papagos, los Papagos no”?*® O bien,
“Ea: ...como le digo de que Tohono O’otham, nosotros empezamos a oirlo ahora hace
poco porque, que la gente empezaban a, a ir al otro lado a curarse, que y luego que ya
empezaron a venir a las juntas ellos aqui, que vete en Sonoyta, que en Pefasco, aqui
también, y ya a este del INI también asi lo pusieron alli.”?*®
La reinvencion de los referentes linglisticos de denominacion fueron acompariados por una
reivencion general del ser O’otham. Hacia finales de los afios noventa surgié una
propuesta, fallida, de binacionalidad por parte de la Nacion. Este hecho es s6lo uno de
varios que manifiestan la evolucion hacia un reconocimiento y reinvencion del ser

Papago u O’otham a lo largo de las ultimas decadas. Ha servido para que muchas

26 E 17,
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personas, que se encontraban hasta ahora alejadas a estas discusiones, buscaran ese

reconocimiento:
“Ea: ...ahora cuanta gente no quisiera: ‘oye, ¢cémo le hacemos para serlo?, nosotros
también tenemos raices’”*"

Y para ser reconocido, es preciso seguir los tramites del “enrolamiento”. Este de hecho

no es realmente reciente y ha conocido distintas épocas de “repunte” por varias razones

y con diversos efectos:
“Ea: El enrolamiento sea tienen muchos afios o sea desde el 40 y por aqui por all, como
desde el 44, pero haz de cuenta de que algo bien chistoso. Mi abuelita estaba enrolada
desde hace muchos afios y, y, (p) una de las cosas que nos identifican no, este, nunca se
hablaba de esas cosas. (...) Entonces ya en el 90 y, en el 97 empez06 y ya para el 98
decidieron pues ya enrolar otras personas, / Era: ¢Eso ya fue iniciativa de la naciéon? / Ea:
De la nacion, y este, fue cuando empezamos a ver que habia este, apoyos no, porque, por
medio de un convenio penso la nacion que con los casinos, porque aqui se manejan los
casinos con el gobierno federal de Estados Unidos por los ‘taxes’ que serian los
impuestos de aqui de México. Y entonces para que a ellos no se les cobrard tantos
impuestos, hicieron una negociacion, dijeron ‘ok, nosotros tenemos hermanos que
dejamos de aquel lado, vamos a ayudarlos, vamos a apoyarlos, para que no nos cobr...,
quiten tantos impuestos para los casinos’. Pero eso fue uno de los convenios que ellos
hicieron. Que fue cuando ellos vinieron aqui este a buscar, entonces por medio de los
casinos, venia una ayuda que era de 2000 ddlares como (p), por eso muchas veces digo
‘los Papagos de los 2000’ [risas], (...) Y entonces pues que todo el mundo empez6 a
aparecer, ‘de que mi abuelito, de que mi abuelita, de que mi bisabuelo, que yo también
soy, que que necesito’. Entonces de ahi empezaron a surgir el interés de personas que
realmente si lo fueron, si eran, si eran, tenian raiz indigena pero no querian reconocer, si,
no querian reconocer hasta que ya miraron que habia beneficios para los que estdbamos
registrados, (...) Eso fue una sola vez. (...) y miraron de que éramos muchisimos entonces
dijeron ‘mejor ya no’.”?"*

En ese sentido, se puede considerar I6gico el aumento del nimero de personas que

solicitan el reconocimiento de su ascendencia papaga:

20 E 18.
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“Por es0 ya, a raiz de que ya se supo eso de que se movio, de que ha habido mas familias

de, de la raza, pues nosotros estamos contando, yo tengo casi arriba de cien, de cien gente

ya. Entonces es un nimero ya considerable ya. Lo que pasa es que hay que pelear nomas

a que los reconozcan a todos ya.”"?

Distintas personas que se habian asumido a un nivel personal, 0 no, como Papagos desde

su infancia por una cuestion de ascendencia, demostraron asi un interes en afiliarse a la

Nacion, principalmente por los servicios de salud y educacion proporcionados por ésta:
“Eo: Lo que pasa es que, que cuando nosotros nos reconocieron a nosotros, a la familia,
después mucha gente ya se dio cuenta que, que estaban arreglando papeles y mucha gente
pensaban, se rumoraba mucho pues que les ayudaban mucho y todo eso no, inclusive
unas despensas y, y cantidad de dinero en efectivo y que no sé que. Eso se, se rumoraba
pues con, con toda esa gente y, ya mucha gente que, a lo mejor gente que ni eran de la
raza pues, querian ellos ya los beneficios y todo eso, y empezaron a meter papeles y todo
eso. Pero todos ellos eran, para reconocerlos tienen que hacerles pruebas de, pues
seguramente en el arbol genealdgico, si aparecen en el arbol alla todo y concuerdan,
checan los apellidos y todo, si los dan de, de alta. Pero para eso les hacen una
investigacion muy, muy profunda pues, alla en la oficina, la gente que esta encargada en
eso para poderles dar de, de alta a ellos y (p) como nuevos miembros alli y ese, por eso
gue mucha gente no entra, la estan rechazando, tiene que ser sangre de ellos reconocidos
ya de ellos.”*"

Por otra parte, se han adscrito a un discurso cultural que resalta la cuestion de la unidad

de las personas y el territorio, la tradicion, etc., para explicar esta afiliacion:
“Eo: Es que no, mucha gente no entiende que aquello el territorio, es de ellos pues. Las
puertas estas estan abiertas para la gente de ellos porque tienen un rancho por el otro lado
de la linea, tienen uno por aquel lado de la linea, todos es el mismo territorio de ellos,
nada mas las divide la pura linea.” ¢ Qué significa ahora, para usted entonces ser Papago?
/ Eo: X Pues, para mi es, yo lo miro normal como, como cualquier gente, como si le
pregunta a un mexicano que, ‘;para ti qué es?’, pues un orgullo para mi, un orgullo
pertenecer a esa, a esa etnia. Porque después de todo ya traiamos en la sangre esto ni

modo que fuéramos, como si quisiera yo renegara de esto. Nosotros no, no pedimos nada,
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cuando nacimos a que a que pertenecer ni nada. Aceptamos la, la, la, la sangre esa, es

nuestra, es orgullo. Es un orgullo para mi, pertenecer a, a la etnia papago.” >

Entre un discurso radical, tradicionalista, a veces fundamentalista y que busca el
“retorno a las raices”, y la perspectiva de una pertenencia individual que “no le incumbe
a nadie”, existen multiples voces y todas con su razon de ser. Se configuran de cualquier
modo a partir de los referentes historicos y actuales en la configuracién de lo étnico,
manifiesto en el juego entre la autoimagen y la imagen que sobre ellos les proyecta la
sociedad. A la pregunta entonces de quién es el Papago o el O’odham, las respuestas

antropoldgicas “clasicas” ya no son posibles:
“Eo: Pues yo creo que actualmente es como una reinvencién mas bien del ser o’odham, o
sea a mi no se me ocurre gue hay una manera de ser o’odham, o sea no la concibo, no, no,
no realmente no sé que seria lo del ser 0’odham, mas bien yo plantearia que hay maneras

de ser o’odham, no sé cual sea la manera de ser o’odham finalmente, mas bien es lo que

yo diria.”?"

I11. La visibilidad y la autenticidad o las marcas de la pertenencia

Las voces de adscripcion a lo étnico se vinculan estrechamente con la pertenencia a la
“raza”. Pero esta pertenencia debe de ser en la actualidad demostrada por lo que se
expresa en una serie de marcas visibles para todos. Van desde las credenciales®’®
otorgadas a los Papagos desde finales de los ochenta, las calcomanias en los coches o en
los puestos en las festividades con el simbolo o’otham del laberinto, hasta el firmar para
dejar constancia de su participacion en algun evento, los panteones o colonias separados
y cercados, etc. En algunas ocasiones se recurre al fenotipo en particular en Arizona para

mostrar la diferencia con los Papagos de México.

21 E. 20.

P E. 22,

27% Eyidentemente, existe una razén muy practica a ello que consiste en la lucha que se ha dado
para tener un paso mas o menos libre entre Arizona y Sonora. Hay que considerar que el
territorio se ubica a ambos lados de la frontera, pero los lugares sagrados en donde se realizan las
festividades, en México principalmente. De cualquier modo, las facilidades de paso se han
reducido poco a poco a nombre de la seguridad nacional y desde finales de los noventa es
necesario la posesion de la visa laser ademas de la tradicional credencial.
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El punto en general reside en identificarse y ser identificado. El reconocimiento
descansa pues sobre la posibilidad de las personas de demostrar o autentificar su
pertenencia. Y mas alla de como se concibe, piensa 0 vive una persona, se trata
principalmente de cémo se puede identificar desde fuera. Para los Papagos que buscan
obtener sus papeles de adscripcion a la comunidad no se trata finalmente de saber si se
sienten 0 no pertenecer ellos al grupo, sino de que otros puedan atestiguar que lo son.
¢ Pero desde donde se marcan los criterios de autentificacion?

La identificacion de las personas descansa en efecto en la construccion de lo que se
entiende como lo verdadero o lo auténtico, de ahi la busqueda de criterios de
autentificacion y de expresiones de la identificacion; marcar y cercar:

“Ea: ..alli nosotros ya estamos marcados, estos son los Tohono O’otham o son los

Papagos, aungque seamos quieres 0 no (...) yo nunca he estado de acuerdo en que sean asi,

por ejemplo la reservacion, si. La reservacion dices nomas es para los Tohono O’otham o

para los Papagos. (...) ya te estan diferenciando, se diferencia uno mismo. Algo te voy a

decir, en Puerto Pefiasco por ejemplo estdn queriendo formar (...) una colonia pero,

iexclusivamente para los Papagos!”?’’
Afiliacién, identificacion, cuantificacion... ldentificar, significa en efecto marcar,
autentificar, diferenciar, separar. Y en ese caso se separa lo Papago de lo Mexicano, lo
indio de lo no indio. Y la separacion busca hacer visible la diferencia, es decir poner en
evidencia ciertos elementos asociados a lo étnico, aunque ello no signifique que se

vinculen a experiencias vividas.

1. La autenticidad o la pureza de sangre

Ahora bien, en la delimitacion de lo étnico, es decir de los parametros de la diferencia,
Estados Unidos se presenta como una de las voces dominantes. Desde la localizacién de
los Papagos tanto en Sonora como en Arizona hasta las politicas estadounidenses, la
Nacion Tohono O’odham es la que delimita en multiples aspectos los parametros del ser
O’otham. Cabe recordar que Estados Unidos ha tenido desde principios de siglo una
politica mas “clara” y dirigida hacia los indios, resumida en los principios de las reservas

2ITE 18,
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indias. Por otra parte, desde los afios ochenta del siglo pasado empezaron a beneficiar a
los O’otham y a buscar el registro de las personas papagas de México por lo cual
aumentaron los registros. Sus politicas de apoyo, en particular en los sectores de la salud
y la educacién, conforman un atractivo significativo para las personas residentes en
México.

Inmersa en el discurso global al cual me referi en la primera parte de este trabajo, la
voz de la Nacion se sitta por lo tanto como una autoridad mayor ain sobre los residentes
de México. Desde Sells, la sede de la Nacion se lleva a cabo en efecto la labor de
“enrolamiento” de los Papagos, como sucedié en el afio 2003 cuando vinieron a
México:

“Era: Yo tengo entendido de que ustedes es la Unica familia con, con sangre, papago que,

que vive aqui en Pitiquito, ¢verdad? / Eo: Pues, hasta ahorita de los que estan

reconociendo si. / Era: De los que estan reconocidos, / Eo: De los que estamos
reconocidos si. Si porque, al parecer hay mas gentes aqui que, que se supone que tienen
sangre de Papago, pero no estan todavia reconocidos. (...) Vinieron gentes de Sells
buscando las familias. Ya que las encontraran, si dieron con ellay vya, ya, ya les dieron

el, inclusive los formatos de los enrolamientos con la, para que metieran la solicitud.”?"®
Para el reconocimiento de los Papagos en aras de su registro en la Nacion se utilizan
generalmente los arboles genealdgicos y el re 0 conocimiento de personas con autoridad.
De esa demostracion de pertenencia y dinamica de identificacion surge un discurso de
autenticidad del ser Papago y que se expresa a través de las ideas de legitimidad/
ilegitimidad, pureza y porcentajes de sangre. Desde finales de los setenta en la Nacion se
puede apreciar ese discurso en una resolucion del consejo papago:

“El consejo papago tiene el poder, bajo la seccion 2 del articulo Il de la constitucion

papago, de aceptar como miembro de la tribu a cualquier persona que posee un

porcentaje de medio o més de sangre papago india™*"

278

E. 20.
2% Resolution of the papago council (authorizing issuance of enrollment. Applications to
Sonoran Papagos), 1979. Se dice muy significativamente en inglés en la Gltima parte: “to adopt
into tribal menbership anyone who is one-half degree or more of Papago Indian Blood”.

135



La autenticidad del ser Papago proviene asi del “porcentaje de sangre” que una persona
posee. A partir de ello se marca una mayor “legitimidad” e “ilegitimidad” de
pertenencia, es decir:
“Ea: ...el legitimo viene siendo de padre y madre. El, el 50% pues ya viene siendo X pues
ya que el esposo es mexicano y la mama indigena no. Entonces ya, ya viene saliendo, si
la mama es un 50%, ¢los hijos qué vienen siendo? En un, 25%. Pues por asi te saca, alla,
alla con el enrolamiento si te saca. / Era: ¢Alla en la Nacion? / Ea: Si, en Sells, si.” O
bien,
“Eo: Mi mam4, mi papa y mi mama eran O’otham. Mi mama era mas O’otham que mi
papa. (...) Su mama de mi papa, mi abuela, era O’otham. Y mi papa le alcanzaba un
medio, un cuarto no sé exactamente. Mi mama era 100% O’otham.”%
Al determinar la pureza a partir de una légica de porcentajes, se puede considerar de
hecho que es posible complementar de nuevo la sangre a través de los cruces:
“Ea: ...la muchacha que tengo ahorita, como ellos los dos tienen sangre de dos, por
ejemplo su esposo, su mama, si conoce a su mama, la..., ella es O’otham, y su papa es, es,
¢como le dicen?, mexicano, (...) Si, entonces la muchacha es medio verdad y la hija mia
también es medio, entonces ellos, los nifios que tienen ellos, ellos ya son, ya se
acabaron”?!
El porcentaje que marca una mayor legitimidad de pertenencia a la “raza” define en ese
sentido el parametro de la pureza frente a la impureza, entendido también como
mestizaje. Se puede vislumbrar en ese comentario al respecto del intento de proporcionar
la binacionalidad a los Papagos mexicanos hacia el afio de 1999:
“Ea: Que luego nos decian asi, que, que si estdbamos casados legalmente también el
esposo, si eran casados, que entonces si nos decia no, y, y de este, y ya en otras ocasiones
nos decian que nada mas los puros”.?®? O bien,
“Eo: ...es mas la incidencia de, del mestizaje que de pureza. Evidentemente eso es un, es
una, sefial clara de que van en aumento, van en aumento, van en aumento hasta que la
etnia termina, termina por desaparecer. A menos de que ellos inicien un sistema politico,
una forma de vida que se mantenga pura, cosa que no les interesa X por lo menos los que

yo conozco X.”?
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Este discurso de la legitimidad puede ser finalmente utilizado o apreciado simplemente
como parte del lenguaje actual, sin que contradiga un sentimiento personal de
pertenencia aunque se tenga “solamente un 25%” por ejemplo; puede servir también
evidentemente de bandera cuando es preciso manejar la etnicidad en sentido politico.
Algunas personas han cuestionado de hecho ese sistema:

“Eo: ¢Hasta qué grado vamos a llegar, donde vamos a cortar esto? ¢El nieto por ejemplo

ya no va a entrar? Pero yo no puedo decir que mi nieto no es O’otham. Mi nieto se ve

més O‘otham que yo.”?®

Los porcentajes en términos genéticos no son comprobables. Aunque no se recurre en el
discurso a ese lenguaje de forma discriminatoria, su uso si hace resurgir los fantasmas
del racialismo que reducia la cultura a la raza, y el racismo que discrimina con base en lo
anterior. Pone en la mesa de discusion numerosas interrogantes como cual podria ser la
generacion 0, la del 100%. Se topa igualmente con una realidad expresada por ejemplo
en las vicisitudes de la burocracia, como las no pocas dificultades de obtener un acta de
nacimiento en México desde su pérdida, un malentendido, un desconocimiento o un hijo

“ilegitimo”.

2. Visibilidad y similitud de lo étnico

Todas estas marcas de identificacion y autentificacion se vinculan finalmente con la
visibilidad de las personas agrupadas bajo el concepto de étnico. Los discursos y las
representaciones sociales son uno de los espacios privilegiados de esa configuracion de la
otredad étnica, al expresar la mirada externa sobre los grupos étnicos y los Papagos, es
decir el modo de situar a los grupos étnicos de la region.

Uno de esos elementos, al apreciarse los Papagos mayormente vinculados a los
Estados Unidos, es decir a la Nacion Tohono O’odham de Arizona, es asociar lo Papago
a un ideal que estaria perseguido por muchos de ellos por la serie de ganancias y
beneficios que recibirian:

“Eo: ...en la actualidad Estados Unidos tiene una legislacion muy especial para ellos,

tanto es asi que después dicen que son privilegiados, les conceden muchas (p) les han de

ZAE 17
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haber platicado en el INI todo lo que tienen. De tal forma que andan ahorita buscando
mas parientes y mas descendientes. Cualquiera que tenga hasta una cuarta generacion

anterior, eh este, sangre indigena papago, es susceptible de ser beneficiado con, dinero y

becas y y, para estudiar lo que quiera, ya donde quiere estudiar cueste lo que cueste.””®

Por ello se denuncian descripciones como la siguiente:
“Uno de los pueblos mas indolentes; que no trabajan ni hacen nada para ganarse la vida,
y se dedican solamente a tomar, actividad a la que dedican gran parte de su tiempo tanto
hombres como mujeres, y ha sido usual verlos revolcados en la tierra, después de beber
largo rato, porque los mantiene el Gobierno gringo, como los describe la voz popular. El
caso es que unos y otros han pasado a la historia de la cultura occidental como seres
depravados, sucios, flojos, borrachos y malolientes, convenencieros y mantenidos; o

como sociedades que presentan interesantes desarrollos; que sintetizan procesos de

adaptacion ecoldgica a regiones éridas y de escasa flora”.?%

Desde estos rasgos, y como lo expresa la cita anterior, el paso entre cuestiones de orden
social a rasgos de caracter, es decir morales, se da facilmente. Por Gltimo se puede decir
que dentro de su visibilidad aparecen en algunas ocasiones ciertas de sus festividades
como parte de un folklore regional.

Ahora bien, se puede sugerir que existe como se vislumbra en lo anterior un des-
conocimiento de las problematicas actuales de los Papagos. Ante los elementos
asociados a la visibilidad, se encuentra su contraparte, la invisibilidad. En el imaginario
social los Papagos no pueden ser facilmente asociados a los elementos determinados
desde la percepcion de la otredad étnica heredada de la historia. Esos elementos, que
marcan la diferencia con los Seris y los Yaquis, son la localizacién y la cuantificacion:
no se localizan tan facilmente y tampoco representan una cantidad importante de
personas; territorio y numero son dos elementos imprescindibles dentro de esa
construccion social.

Estas “carencias” posibilitan que los Papagos conformen una categoria diluida en el
concepto general y genérico de lo indio, las etnias o los grupos indigenas. Se insertan en

una unidad diferenciada y diferenciable, desde la misma configuracion historica de la

285
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otredad étnica, de lo indigena. La visibilidad de los Papagos viene siendo por lo tanto la
de los indios en general, puesto que se asimilan los primeros a los segundos.
“Eo: ...pero no pierden su identidad / Era: ¢Y cual es su identidad? / Eo: ¢La de ellos? /
Era: Ah ah, /Eo: Ellos son indigenas, son indigenas, y y en su identidad indigena,
mantienen su, su religion, su costumbre. (...) Era: ¢Y como podria describir su cultura? /
Eo: Es una cultura indigena como cualquiera otra. / Era: Como cualquiera otra, / Eo:
Como con sus creencias en las cosas naturales, con sus costumbres. Es buena porque,
porgue nos hace voltear a esta alta identidad que nosotros tenemos. No sabemos ya ni (p)
no sabemos ya ni a donde vamos. El patriotismo, la civilidad, la identidad nacional, estan
muy menoscabadas. Somos victimas de, de los medios masivos de comunicacion que

cada dia nos deforman y nos, y nos quitan mas la identidad, no sabemos que somos.

Comemos, comemos atole de pechita con coca cola, hazme el favor [risas].”?*

Las distancias establecidas entre lo Mexicano y lo Indio siguen asi presentes en el
imaginario social y se expresan a través de las distancias marcadas entre ambos mundos.
La distancia espacial de esas personas que viven “retiradas”, “alla en el desierto”, sitda la
lejania geografica de los unos con respecto a los otros. La distancia social que registra la
caracterizacion de “carécter” de los Papagos apunta a su “inferioridad” moral en el
discurso regional y posibilita el fomento de la discriminacion. La distancia temporal
proviene del interés de lo étnico historico por sobre lo actual reproduciendo la lo6gica de
lo indio asociado al pasado.

Esas distancias marcan las diferencias que provienen finalmente de una representacion
de lo “verdaderamente indio”: la autenticidad. La autenticidad del ser Papago, como
vimos, se circunscribe en el imaginario muchas veces a la “pureza de sangre” y a los
rasgos culturales “tradicionales”. Pero al no ser re-conocidos realmente desde el folklore
regional, se diluye en la autenticidad y especificidad imaginaria de lo indigena. De esa
manera se construye la similitud —la delimitacion genérica- de los indigenas,
estrechamente vinculada finalmente a la aun basqueda de la identidad nacional. ¢Pero

corresponde ello a su realidad vivida?

%TE, 6.

139



IV. Contexto actual de vida de los Papagos de Sonora

Ahora bien, los discursos y las representaciones que de los Papagos se tienen, y a las que
ellos mismo recurren a veces, contrastan muchas veces con la realidad de sus vivencias
concretas, sus experiencias cotidianas, etc. No me detendré méas sobre los procesos
sociales nacional e internacional que delimitan el contexto de vida de los Papagos en la
actualidad puesto que ya lo expuse ampliamente. Pero si quisiera puntualizar brevemente
algunas situaciones, para comprender finalmente la distancia entre el ser Papago como

discurso y el ser Pdpago como acto vivido, asi como las consecuencias de ello.

1. Problematicas regionales y locales

Durante este siglo, el estado de Sonora como muchos otros quedd inmerso en el proceso
del desarrollo capitalista, internacional, nacional y regional. Las importantes
transformaciones en diversos sectores de la sociedad y la economia, cuyo antecedente
inmediato se sitta en la época del porfiriato con sus distintos periodos de mayor o menor
inversion estatal, se aceleraron sin embargo después del retorno a la “estabilidad” del
pais. Desde la crisis mundial de fines de los sesenta, el desarrollo relativamente
autonomo que el estado habia conocido en los afios anteriores fue trastocado. En
particular a partir de los setenta y ochenta, la entidad se volvié cada méas dependiente del
capital y mercado internacional. En la actualidad, el estado de Sonora tampoco escapa a
288 y

determinadas por la insercién en y dependencia de la economia estatal de la

las problemaéticas de la “crisis econémica” que conoce México en genera

transnacional®®.
Algunas cuestiones propias a la frontera vienen a agudizar varias de esas
problematicas y la subordinacion de la economia regional al sistema y capital

estadounidenses. Es el caso en particular del corredor maquilador, del complejo

288 Manuel Puebla, “¢Puede Sonora globalizarse?”, en id., pp.245-252.

289 \fer Carlos A. Rozo, “Las cuatro paradojas de la globalizacion”, en Blanca Lara y otros,
Globalizacion, industria e integracién productiva en Sonora, Colegio de Sonora, México, 1999,
pp.25-37.
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industrial en torno a la Ford y de la explotacion de los minerales de la region, vinculados
igualmente a la globalidad:
“La politica econémica vigente en el pais ha trastocado las bases de produccion de la
economia, ha ahondado los desequilibrios estructurales y la desigualdad social v,
reafirmado los nexos de dependencia y subordinacion al capital transnacional,
particularmente norteamericano y, por otro lado, que la historia moderna de Sonora esta

marcada profundamente por la relacion de vecino con la economia mas poderosa del

mundo.”?*°

La frontera delimita en ese sentido una situacion de movilidad: movilidad de mercancias
legales 0 no, de personas, etc.; asi como migraciones de diversos tipos: del sur del pais
hasta el norte para trabajar en los temporales mejores pagados, de México a Estados
Unidos, de los ranchos a los poblados, etc.

Las cuestiones asociadas a la “seguridad” nacional han acelerado en los ultimos afios
el cierre de la frontera dificultando el paso. El intenso narcotréafico de la region con todo
lo que conlleva, el comercio ilegal de automdviles, la fuerte presencia policiaca, el paso
ilegal de la frontera y las situaciones que giran alrededor de la migracién, etc., son todos
ellos manifestaciones de esas problematicas actuales.

En otras palabras, las condiciones internacionales, nacionales y regionales inciden
directamente sobre la vida de los Papagos. Sin embargo existe una zona “ovidada” en el
estado de Sonora, comprendida entre Caborca, San Luis Rio Colorado, Altar, Saric,
Santa Cruz y Puerto Pefiasco, que descansa principalmente en actividades primarias y
esta fuera de la articulacion geoeconémica.”®*

La situacion de esa zona es doble: esta subordinada a las problematicas y el desarrollo
anterior, pero participa mas de las primeras que del segundo. Y aqui se encuentran las
vivencias particulares diferenciadas de la poblacién papago de Sonora. Las comunidades,
cuyos habitantes conocen una muy fuerte migracion, se han despoblado poco a poco, y
en la actualidad pocas personas residen alli de forma permanente; ello se debe a una
mayor carencia de empleo en esa region quedandose los ranchos muchas veces muy

descuidados, abandonados o semi abandonados.

%0 Alejandro Covarrubias Valdenebro, “Sonora, alcances de su condicion fronteriza”, en
Alejandra Salas-Porras Soule, Nuestra frontera norte (...tan cerca de los Estados Unidos), ED.
Nuestro Tiempo, México, 1989, p.82.
291

Id.
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La presencia de polleros, narcotraficantes, migrantes y toda la industria en torno a
estos fendmenos genera un ambiente de inseguridad que no facilita el repoblamiento del
desierto a pesar de ciertos programas de desarrollo productivo. Esa localizacion
fronteriza de los Pépagos conlleva por dltimo que cuando antes la credencial era
suficiente para cruzar con cierta libertad la frontera, resulta hoy en dia generalmente
imprescindible la visa. Alrededor de esa frontera giran situaciones de violaciones a los
derechos humanos, la necesidad y a veces dificultades para cruzarla en caso de
festividades, la division del grupo, la bi o tri nacionalidad, y la diferenciacion de
politicas.

¢Como hacer frente a estas problematicas que se han agudizado a lo largo de los afios
y han trastocado totalmente diversas instituciones sociales y culturales de los Papagos?
La mayoria de las personas en México hoy en dia ya no hablan la lengua pdpaga. Y sin
embargo los rezagos de esa lengua, a pesar de las divisiones entre los Papagos de
Estados Unidos y Meéxico, son el elemento principal de comunicacion entre ambos
paises. La amplia red de parentesco entre las comunidades es otro elemento que permite
ubicar cierta unificacion entre las distintas comunidades o localidades de residencia de
los Papagos.

Quiza uno de los ejemplos mas significativos de esa situacién se ha expresado a
través del sistema de autoridades. Existen diversas figuras de autoridad entre los
Papagos, como las autoridades tradicionales o lideres. Estos se acoplan de cierto modo a
un esquema interno de organizacion, y que descansa generalmente en personas de cierta
edad cuyas experiencias y conocimientos les ha otorgado esa autoridad. En cada
comunidad existe por otra parte una autoridad propietaria y una suplente, figura ésta que
proviene del esquema mexicano y puede traslaparse con las autoridades tradicionales
aungue no necesariamente.

Las comunidades se encuentran pues insertas en las demarcaciones politico-
administrativas mexicanas, es decir con figuras y delimitaciones provenientes de las
leyes nacionales mexicanas como el comisariado de bienes comunales y el consejo de
vigilancia. En ese contexto, la definicion politica del ser Papago se inserta en un
esquema que juega entre lo que se asume como el sistema tradicional —figuras

provenientes generalmente de la colonia- y el sistema “mexicano”. El regidor étnico
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(propietario y suplente), figura que surge también de la legislacion mexicana y en el
caso de Sonora fue aprobada por el Congreso Estatal en 1996, representa claramente este
hecho: se trata de un intermediario entre la gente y las autoridades mexicanas y que
busca obtener, negociar o vender lo étnico para recibir algin beneficio a cambio.

Cabe mencionar también la figura del gobernador general de los Papagos de México,
el cual ha tenido un papel mas simbolico que real por los numerosos problemas de
representatividad que ha generado y por ser utilizado mas como negociador politico. Los
dos ultimos gobernadores, de hecho, desconocen o desconocieron el idioma espafiol y su
residencia es y ha sido principalmente Sells en Arizona. Todos estos ejemplos son una
expresion de las consecuencias finalmente de las dificultades de la representatividad®*
de un grupo cuya unidad parte mas de una delimitacion externa con base en
caracteristicas imaginarias y no tanto vividas.

Esta reorganizacion esta lejos pues de ser suficiente para reproducir la cultura.
Posibilita su supervivencia en ciertos aspectos, no su reproduccion. Y ante una unidad de
los Papagos en general imaginaria, deseada o inventada para diversos fines, la
reorganizacion a un nivel micro es quiza la Unica que permite una sobrevivencia real.
Aqui las comunidades remiten principalmente a una propiedad comunal de la tierra y
con dos figuras principales de propietarios, los comuneros y los socios, cuya meta es no
perder la tierra y en la medida de lo posible hacerla producir un poco. Esa unidad mas
imaginaria que real se expresa en esa voz:

“Era: ¢Podemos hablar de un grupo, un solo grupo de los Tohono o dos? ¢(Uno en

Estados Unidos y otro en México? / Ea: Pues obviamente tiene que ser asi, tiene que ser

dos grupos no porque, porgue como ellos, ellos no pueden como si se los he dicho no,

ellos no pueden decidir aqui ni nosotros podemos decidir alla, porque no podemos
apegarnos a la ley de ellos ni ellos apegarse a las leyes de aqui no, si pues no hay manera.

Entre nosotros si, como decimos entre nosotros semos un solo grupo, nosotros no

habemos, no hay, division o diferencias entre nosotros pero nosotros, pero ya para las

leyes, ya para el estado porque alld es un pais y aqui es otro pais. Entonces, estamos en

292 Se trat6 de una serie de dificultades entre varias “facciones” de los Papagos y del INI, y en
donde se asentaba el reconocimiento de cierto gobernador por parte de ciertas personas mientras
que otras lo desconocian y proponian a otro. Ver al respecto los documentos de 1997: Carta
abierta, Carta al Instituto Nacional Indigenista, Consejo Estatal Electora del 29 de Agosto y 9
de Septiembre.
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parte de Sonora, pues tenemos que hacernos a la ley de Sonora, a la, a la, al pais, a la de

Meéxico. Y ellos también tienen que hacerse a la de Estados Unidos.”?%®

Ahora bien algunas preguntas en trasfondo de todo lo anterior pueden suscitar muchas
preocupaciones: ;por qué parece ser tan necesario demostrar su pertenencia a un sector
de la poblacion “culturalmente auténtico”, es decir étnico, para alcanzar los servicios
materiales basicos? ¢Por qué la sociedad democratica mexicana esta llegando a un
discurso de la igualdad diferenciada en donde existen aparentemente personas con
“privilegios diferenciados”?

Los discursos y las politicas de la Comision Nacional para el Desarrollo de los
Pueblos Indigenas (CDI) reflejan claramente esas preocupaciones, ademas de representar
una continuidad en el presente de la politica indigenista conformada histéricamente
desde la época colonial con sus distintas orientaciones, como lo abordé en el capitulo
anterior. Esta continuidad y ese contexto actual se articulan alrededor de tres ejes
principales: la separacion de lo indigena de lo mexicano, la busqueda de integracion de
lo primero en la nacion a través de la tributacion individual, y la glorificacién de lo
indigena y la diversidad cultural a través de un discurso generalizador y victimizador.
Antes de mostrar la violencia generada por la distancia entre los discursos y las
vivencias concretas de ser Papago, quisiera terminar por lo tanto ese apartado con

algunos comentarios en torno a la CDI.

2. Discursos y politicas de la Comision Nacional para el Desarrollo de los Pueblos

Indigenas

La expresion de la representacion de los Papagos como otredad diferenciada de lo
mexicano se expresa particularmente en ciertos discursos de la CDI y en las politicas
que lleva cabo. Se trata de un discurso oficial y elaborado desde una percepcion
centralizada y nacional®* de los grupos étnicos y que pone en la mesa la configuracion

estructural de lo mexicano, es decir hacia la otredad étnica.

?%E. 15.
2% La CDI funciona principalmente con fondos federales.
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La sociedad mexicana se compone desde esta perspectiva de dos mundos, uno no
desarrollado y otro desarrollado y su propio nombre es muy explicito al respecto. Desde
esta instancia existen los indigenas y los no indigenas como se expresa en lo siguiente:

“Las mujeres y los hombres de los pueblos indigenas y no indigenas del pais que

participamos en el Consejo Consultivo (...) Estamos preocupados por el rezago en el que

vivimos los pueblos indigenas del pais”?**.

Esa pertenencia al mundo indigena, puesto que oficialmente ya se rechaza el término
etnia, pasa por una separacion de lo indigena de otros sectores de la sociedad, 0 mas
bien de la sociedad en general. El discurso oficial separa en ese sentido la sociedad civil
de los pueblos indigenas.

La orientacion de esta instancia es el desarrollo en los &mbitos cultural, econémico,
educativo, etc. de los 61 pueblos indigenas de México desde lo que se considera el
caracter multiétnico y pluricultural de la nacién.?® Se presenta como una intermediacion
entre el gobierno y los “pueblos indigenas” para su insercion en ese desarrollo capitalista
pero desde un planteamiento de respeto de la cultura. Uno de los temas importantes de
discusion del afio 2005 en la CDI fue por ejemplo el Plan Puebla Panama.

Se habla desde lo anterior de desarrollo integral con acciones en beneficio de las
comunidades indigenas, lo que se entiende en cémo llevar a los pueblos indigenas a un
uso de sus recursos naturales, desde las ideas de rentabilidad y productividad:

“La funcion de la institucién es coordinar, apoyar, gestionar y coordinar acciones en

beneficio de las comunidades indigenas buscando el desarrollo integral de las mismas con

la participacion de los tres niveles de gobierno (federal, estatal y municipal) con pleno

respeto a sus usos y costumbres. Por desarrollo integral, entiende el buscar que las

propias comunidades utilicen en forma Optima y racional los recursos naturales con los

que cuentan y el desarrollo de sus actividades productivas o diversificacion de las

mismas”?%’.

La idea de preservacion cultural subyacente al discurso de la CDI se basa en una
concepcidon mas orientada hacia el folklore, de usos y costumbres, que hacia la realidad

de gran numero de grupos étnicos. La cultura se circunscribe a las festividades

2% A los Pueblos y organizaciones indigenas del pais. A la opinién pablica, CDI, 29/01/05.
2% Acta de Acuerdos de la asamblea general del consejo consultivo , CDI, 29/06-01/07/2005. EI
namero de pueblos indigenas varia segin las fuentes.
297
E. 1
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tradicionales, las artesanias, el idioma... Preservar la cultura se reduce por lo tanto a un
rescate de ciertas fiestas mas no un desarrollo real y completo de un conjunto de
instituciones sociales y culturales que serian propias de una cultura dada. La idea de
cultura sigue apegada a lo “ancestral”.

Visto desde otro angulo, la labor de la CDI consiste principalmente en volver a las
personas adscritas a grupos étnicos sujetos de impuestos para la Secretaria de Hacienda,
lo que pasa por una fragmentacion de las sociedades en individuos o pequefios grupos
gue puedan pagar.

La residencia Caborca de la CDI, de otro nombre “Casa Ootam”, fundada en 1975
sigue las lineas marcadas por la institucion al nivel nacional. A partir de los Fondos
Regionales®®, Fondos para la Cultura Indigena, etc. lleva a cabo una serie de proyectos.
Estos deben ser solicitados por una agrupacion legalmente constituida®®. Los fondos
otorgados se consideran préstamos, es decir que se trata simplemente de créditos.

Desde la basqueda de rentabilidad y productividad de los recursos naturales se ha
fomentado asimismo desde 2003 el desarrollo agro ecologico a través del cultivo de
nopal. Cabe sefialar que desde esta perspectiva se considera poco rentable invertir
mucho dinero para pocas personas, como es el caso de las comunidades papago en
general. Y es que los criterios de apoyo se basan entre otros en la visibilidad de los
grupos, eso es su cantidad. En ese mismo sentido, las comunidades suelen ser visitadas
por parte de la CDI cuando se requiere dar seguimiento a proyectos productivos:

“Eo: ...las comunidades, hay, yo ya tengo afios que no las visito porque, no hay proyectos

productivos en las comunidades, el problema que tienen ellos que (p) que son minoria,

entonces ya por motivo de las comunidades que hemos visitado, que son, mas un poco

mas alargadas pues son las que visitamos ayer no, que no exactamente hemos conseguido

(p) no, entonces alli consiguen mas apoyo en Estados Unidos que en México no en

2% E| Fondo Regional Papago funciond de hecho entre 1993 y 2003, afio en el cual se considerd
ya inoperable por falta de recuperacion de los préstamos.

% En los Gltimos afios se ha registrado por ejemplo la creacion del Comité Cultural Hiached
O’odham (2001) para el proyecto de remodelacion de la capilla de San Francisco en Sonoyta; el
Comité cultural etnia Tohono O’odham de Puerto Pefiasco (2004) para la construccion de una
ramada tradicional; el Comité cultural U’uvi O’otam de Caborca (2004). Cabe sefialar también el
Programa de agroecologia productiva (2003) llevado a cabo en las comunidades de Pozo Prieto,
El Cubabi y Las Norias.
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cuestiones de econdmicamente de, como ellos van y trabajan en Estados Unidos, van y
vienen y este pues es que estan en la linea no...”*®
¢Pero por queé es tan dificil conseguir ese “desarrollo” de las comunidades? Desde el
discurso oficial de la CDI Caborca, la ineficacia o fracaso de muchos proyectos se debe
particularmente a la falta de organizacion, responsabilidad y cultura de pago de los
Papagos. En otras palabras, los proyectos no funcionan por la situacién interna del
“grupo™:
“Eo: ...Realmente el INI pues tuvo muchos proyectos ante las comunidades no, pero
realmente pues muchos fracasaron no, muchos fracasaron / Era: ;Y a qué se debe este
fracaso de // Eo: Pues se debe // que realmente muchas veces en la misma comunidad hay
dos grupos o tres grupos, o sea, es decir como td eres de mi misma comunidad pero tu
tienes tu grupo de personas alla, tu no me dejas trabajar a mi, yo quiero trabajar entonces
no podemos trabajar. (Qué pasa en el instituto? Dice yo quiero que estén, estén
organizados para poder trabajar. Si no estan organizados o constituir como le llaman hoy
ante hacienda, registrados ante hacienda, yo no les puedo soltar los recursos no. (...)Uno
porque pues ya proyectos, ya muchas veces los Papagos no quieren proyectos, por
responsabilidad no quieren tener responsabilidad propiamente ante la comision o ante el
INL7%
Sin entrar en una valoracion de argumentos como la “falta de organizacion”, se
realiza un desprendimiento del contexto regional y local: la pobreza proviene de su
forma de vida, la desaparicion de la lengua por los pocos viejos que quedan, etc.:
“Eo: ...pues ya el Papago que vive aqui en México siempre vive en una extrema pobreza
no, extrema pobreza porque realmente no es que el gobierno nos los apoya, ha tenido
apoyo del gobierno no, muchas veces las pers... los indigenas siempre viven, tienen una
forma de vida”. %
Por las distintas razones anteriores, la politica de la CDI es un juego constante entre dar
y recibir. Al proporcionar ciertos beneficios a los indigenas, se insertan dentro del
sistema de tributacion nacional, al fin y al cabo el desarrollo democrético y capitalista.
De ahi la necesidad de demostrar la pertenencia a un grupo étnico para poder ser

beneficiado por algin programa de la CDI. La demostracion de la pertenencia es de

S0 E 2.
O1E 2.
02E 2.
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hecho actualmente en México bastante flexible puesto que se basa en gran parte en la
autoadscripcion y autodenominacion de las propias personas. Ya vimos como en el caso
de los Papagos, esa delimitacién proviene en gran parte de Estados Unidos.

El tercer eje desde donde se construye el discurso de esta instancia gira en torno al
paternalismo, que si bien ha sido duramente golpeado en los Gltimos afios desde las
propias personas laborando en la comisién, no deja de perdurar de forma subyacente. En
un cuestionario distribuido en la 3?2 sesion ordinaria del consejo consultivo de la CDI,
resalta a través del lenguaje utilizado y en particular el paso del usted al ti en el mismo

documento:

“2. Describa las formas de eleccion (...) 3. Nombre todos los cargos... 8. En tu

comunidad...”3%,

El paternalismo se expresa por otro lado en la idea de que los indigenas son sujetos
pasivos que sélo al recibir la ayuda del gobierno pueden sobrevivir. Sin embargo, ese
discurso paternalista de apoyo se topa generalmente con la ineficacia de las politicas que
han buscado hacer de los Papagos al menos sujetos de impuesto, una politica que ha
demostrado no resultar muy bien. La “cultura de pago” no ha funcionado y seguimos

entre el “dejarlos ser” y “no dejarlos ser”.

%03 Cuestionario sobre formas y criterios para la eleccion de representantes en Is comunidades
indigenas, CDI, 30/01/05
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VI. LA ETNICIDAD O’OTHAM COMO ESTRATEGIA POLITICA

El sentido del ser Papago / O’otham participa asi de varios discursos de autenticidad,
autentificacion e identificacion. Se expresa igualmente a través de una diversidad de
voces, entre el punto de referencia dado por los elementos de definicion de lo O’otham
desde Arizona y el discurso indigenista mexicano que perdura en la actualidad.

Los Péapagos, al igual que muchos grupos étnicos, buscan pues la visibilidad. Pero
esta busqueda se asocia a una serie de caracteristicas que no corresponden a una realidad
vivida, al menos para la gran mayoria de las personas que se autoadscriben a ese grupo.
Existe por lo tanto una profunda distancia entre el ser Papago como acto vivido y y el ser
Papago como discurso. Esa distancia apunta a un sentido particular de cultura y plantea
la necesidad de una reflexién en torno a la identidad étnica y la etnicidad en la época
actual entre los parametros de lo global, lo nacional y lo local. En el contraste e
interaccion entre esos elementos reside la violencia hacia la otredad étnica, eso es su

negacion y eliminacion.

I. El ser Papago, entre discurso y acto vivido

De las diversas voces que surgieron en el capitulo anterior, la mayoria no participa de
instituciones sociales y culturales diferenciadas a la sociedad mexicana en su conjunto.
De la lengua, sélo algunas personas la hablan en México. Existe Unicamente una escuela
de enseflanza del idioma, con muchas carencias y muy pocos estudiantes. Las
comunidades de la zona rural se van abandonando cada vez mas. Las pocas festividades
sagradas se han adaptado al calendario laboral. Etc.

Queda la memoria de algunos viejos que fueron socializados a través de otro
esquema, cuando aun se podia sobrevivir en los ranchos. Esa memoria se ha forjado a
partir de una “cultura vivida”, a través de la socializacion familiar y comunitaria.
Pero existe en la actualidad una clara carencia de esas instituciones sociales que
reproducirian la sociedad y cultura papagas. Y esa situacion conduce en un primer

momento a pensar la nocién de cultura implicita aqui.
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La cultura nunca dejé de ser un cajéon inmenso y fisurado desde sus primeras

“ resalta en ella sus dos

definiciones canénicas en antropologia. Todorov Tzvetan®
funciones cognoscitiva, de preorganizacién del mundo para avanzar en la busqueda de lo
verdadero, y una funcion afectiva, el sentido de pertenencia a un grupo especifico.
Cultura tenemos todos pues, desde esa idea de la dindmica social de clasificar al mundo,
que nos rodea y a los grupos humanos entre un nosotros y un ellos.

Pero mas alla de querer adscribirle unos rasgos particulares a la cultura, que seria
simplemente imposible, cabe subrayar el sentido asociado a lo étnico. Y es que lo étnico
remitiria a una forma particular de cultura, la llamada tradicional, que se basaria a su vez
sobre un tipo de identidad social, volteada hacia si misma, el pasado, y claramente
separada y delimitada. Pero a diferencia de lo que se podria comprender como una
“cultura folk”, del “pueblo”, el punto central es el origen étnico més que regional. Sin
embargo, cultura y pertenencia no se relacionan sistematicamente; algo vivido o
aprendido:

“Eo: Pues de la cultura yo no tengo mucho conocimiento de eso porque, ya ve como lo

decia ahorita, tengo muy poco tiempo de, de conocer, aln asi de todas maneras nosotros

teniendo la sangre de, de ellos pero, muy alejado ya pues. Esta sangre, la sangre que
nosotros tenemos ya es por parte de mi mama, la mama de, o sea mi abuela porque ella si
tenian mas, pues mas cantidad de, mas sangre pues ya mas, y nosotros venimos siendo lo,
menos pues, se va acabando la, la sangre. De todas maneras en lo pocito que tiene, pues
uno ya con eso ya pertenece a la raza, nosotros no podemos decir nosotros que no somos

de esa raza. Pero pues por lo mismo no conozco mucho la, no tengo mucho de la

historia.”*%

La cultura se convierte en ese sentido en un bien como cualquier otro del sistema
econdmico neoliberal, y si la demanda existe, la oferta sigue.

“Eo: ...en el libro estan las palabaras escritas, no los sentimientos. Aqui hay puestos que

venden imagenes de ceremonias, estan vendiendo su cultura haciendo la gente a otra

gente, como Diego Rivera, deteriorante. Dan la imagen del indio pero borracho. Muchos

se defienden de no escribir para que no se deteriore la imagen y por los derechos de

autor.”3%

34T Tzvetan [1998], op.cit., p.156.
35 E, 20.
W E 17,
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Es en ese sentido que la cultura se erige como folklore. A partir de la visibilidad y la
excentricidad, se presentan los rasgos de un mundo sin vida basado en la mirada exterior
y por diferencia a éste. Robert Jaulin, como ya lo sefialé anteriormente, lo compara a una
vitrina de museos o al coleccionismo antropoldgico, o bien un organismo alimentado por
fuera pero no por sus propias funciones vitales sino como “vegetal clinico”; el discurso
sobre la vida es entonces un discurso de muerte®”’.

Ante estas formas de comprender la cultura, por un lado como una “cultura vivida” a
través de los procesos de socializacion y educativos en general; y como “cultura-
mercancia-patrimonio”, es decir sustentados en la mistificacion, por otro lado, existe
quiza una modalidad mas reciente: una “cultura concientizada” basada en la ensefianza
de lo “tradicional” y vivida pero solamente de forma discursiva.

Esas diversas formas llevan a plantearse la cuestién de la identidad, bien como un
acto construido, bien como un acto vivido. La identidad remite de forma general a la
pertenencia y adscripcion a un grupo, sea éste una referencia cultural, social, racial, etc.,
y que permite trazar el limite entre el yo y el td, el nosotros y el ellos. Es un concepto
muy amplio y vago a la vez, que abriga desde la identidad individual, social, étnica, etc.
segun los términos muy recurrentes en la literatura antropoldgica. Es decir, segun el
referente dominante en funcién del cual uno se sitla, podemos hablar de varios tipos de
identidad: individual, en sentido de un sujeto frente a los demas y desde su historia
personal, principalmente familiar; social, si se considera la posicion dentro de la
estructura y jerarquia social como lo pueden ser la profesion, las afinidades, el nivel
socioecondmico, etc., y en ese caso, se recurre a veces al término de rol; étnica, si se
piensa en términos de pertenencia cultural.

No obstante, el concepto mismo de identidad, que remarca la similitud de unos en
contraste con otros, no permite comprender claramente la diferencia entre una
pertenencia como acto vivido y como acto construido. En el caso que nos interesa aqui,
si bien los referentes culturales cambian y los procesos identitarios siempre se
encuentran en movimiento, cuando las instituciones culturales ya no existen para la

reproduccion de una sociedad en su conjunto, la pregunta es a qué se remite la idea de

%07 R. Jaulin, “Del folklore”, en op.cit., p.85.
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identidad étnica muy de moda en los discursos tanto de reivindicacion étnica como

antropologicos.

Il. La etnicidad 0’otham como estrategia politica

La identidad se ha vuelto un problema y una problematica tedricamente y en las
experiencias sociales en particular en las Ultimas décadas, y sus significados son
maltiples. La etnicidad aparece a veces como una forma particular de identidad. Otra
perspectiva pone de manifiesto el manejo de la etnicidad como estrategia. ES preciso

diferenciar aqui varios puntos.

1. De la identidad a la etnicidad

La identidad expresada en las voces de la pertenencia familiar, de ascendencia, sangre y
parentesco politico, se entiende aqui como una identidad individual vivida. No se trata
pues de una construccion tedrica sino de,

“un hecho de pertenencia y participacion individual y colectiva, dentro de un proceso de

adscripcion y relacion social que cada grupo vive y entiende para si”*%.

Esa identidad es incuestionable. El problema empieza al querer referirse a una identidad
étnica que seria “la conciencia social a partir de la cual cada grupo trata de mantener una
determinada concepcion del mundo” y maés, entonces, que una mera herencia historica,
“un proceso de construccion y re-constitucion continuo, que expresa la dinamica social
que da sentido a la permanencia de los distintos grupos” en un juego tanto de auto-
reconocimiento como de heteroreconocimiento >,

Los elementos de la identidad en si aparecen a priori validos y se podria asi hablar de
una multiplicidad de identidades sociales, culturales, etc. Pero el hecho de tomar como
base la existencia de un grupo con una voz colectiva igual a una unidad, conlleva serias
dificultades. La identidad, como categoria de adscripcion, descansa en primer lugar en
un proceso de identificacion. Y vimos anteriormente que esa identificacion, desde fuera,

desde el otro-para-mi surge como una cuestion politica ante todo.

%08 A, Aguilar Zeleny [1998], op.cit., p.6.
39 d., pp.14. y 22.
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Hablar de identidad en ese sentido significa reposar el sentido de un grupo
principalmente en las marcas ajenas y obligar a que las personas se lean desde estas
pero volteandose hacia un sentido de grupo mas imaginario que real. Y si bien la
autoidentificacion se construye con relacion a la identificacion, esa logica de los
discursos globales y nacionales conlleva que todas las personas adscritas a un grupo
deben de leerse desde lo mismo.

Para para no entrar entonces en el juego de la anulacién de la otredad étnica, es
preciso romper con este tipo de identificacion hacia fuera, con las marcas de lo visible, y
hacia dentro, como si fuera una unidad, propia de una fuerte perspectiva antropoldgica
que pretende aun hoy en dia *“identificar las diferencias sustanciales, las esencias
profundas, que permitan definir de manera absoluta a las etnias, grupos o clases
sociales” *'% y ello en un lenguaje tedrico cada vez més alejado de la realidad y a partir
de descripciones funcionales y estructurales de las comunidades como sistemas cerrados
fuera de sus contextos sociohistoricos.

Ahora bien, se asemeja muchas veces igualmente la etnicidad a la identidad étnica,
entendiéndolas ambas como “la pertenencia o adscripcion concreta a un grupo
especifico, ya que la identidad se expresa como una participacién dentro de una
determinada colectividad”".

La etnicidad se representa entonces como la base de una solidaridad recuperando una
dimensién primordial de la organizacion social, la ascendencia. Es decir lo que la
antropologia entiende muchas veces como la “tradicién”. Por ello es preferible definir la
etnicidad con Stuart Hall como el lugar y el espacio necesario de donde la gente habla.
Son las historias ocultas nunca contadas dentro de la Historia en donde se aprecia un
redescubrimiento y una reinvencion de los origenes, el retorno a las raices, el pasado,

etc. 3

310 En la antropologia mesoamericana segln J. Alejo G., op.cit., aunque se podria extender esta
apreciacion a la antropologia en general que trata de las cuestiones étnicas, obviamente con sus
reservas ya que no se puede calificar de la misma manera a toda la antropologia; p.107.

SILA. Aguilar Z, op.cit., p.21.

312 Stuart Hall, “The Local and the Global: Globalization and Ethnicity”, en King, Anthony (ed.),
Culture, Globalization and the World-System. Contemporary conditions for the Representation
of Identity, University of Minnesota Press, Minneapolis, 1997, pp.19-39.
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Para los Péapagos, la etnicidad de “lo 0’otham”, se ha vuelto entonces una estrategia
politica. Ante la herencia histérica de agresion hacia la diversidad cultural, que han
padecido, han construido la defensa de su ser y su identidad. Pero también, recurrir a esa
etnicidad ofrece igualmente la posibilidad de negociar con esa diferencia. Finalmente, al
mostrar tal diferencia se obtiene un servicio basico como lo es la salud.

En otras palabras, el planteamiento de la diferencia cultural expresa una problematica
de desigualdad social. Y es que entre los dicursos de respeto y fomento de la diversidad
cutural, y la carencia de politicas publicas sociales que permitan la reproduccién de una
sociedad y cultura diferenciada a la mexicana y como totalidad, existe una profunda

contradiccion. Regresamos aqui a la problematica del estado.

2. ¢Abdicacion del estado?

En efecto, si bien los estados en América Latina parecian haberse retirado como
productor e interventor en las cuestiones estructurales en la década los ochenta, han
recuperado un papel mayor en los Gltimos veinte afios. Sin embargo, su “participacion”
se ha construido desde otros parametros, dejando de lado la idea de soberania como una
mera retdrica, al igual que su obligacion de asegurar el desarrollo y la justicia social, o
sea la reparticion equitativa de los ingresos, ambos terrenos en los cuales su fracaso ha
sido notorio.

México, dentro de estos estados, ha buscado reinventar nuevas formas de
intervencion en distintos sectores sociales y econdémicos pero,

“que rompen con el principio tradicional de igualdad (lo mismo para todos

independientemente de su situacion concreta) sobre la cual se cimentaba ideol6gicamente

la intervencion del Estados de antafio. En su lugar nacieron politicas ‘desiguales’,

destinadas a sectores especificos de la poblacion. EI Programa Nacional de Solidaridad

(Pronasol) mexicano es el caso tipico™".

313 Georges Couffignal, “El papel del estado en un mundo globalizado: el caso de América
Latina”, en Democracia y Neoliberalismo, Vol. 13, No1, enero-junio 2002, Pag. Web., p.10.
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Los “levantamientos” étnicos parten justamente de un cuestionamiento de la capacidad y
responsabilidad del estado-nacién de cuidar de todos sus miembros. ** Y ya vimos como
el estado y la nacion mexicanos se basan pues en la exclusién y no la inclusién de los
grupos étnicos en particular. Dos fendmenos terriblemente actuales en el mundo
expresan lo anterior: las migraciones y los refugiados. La diversidad “etnocultural”, por
mas tratados y convenios que hayan surgido a favor de su respeto desde principios de los
noventa, ha demostrado ser sumamente problematica para los paradigmas actuales de la
globalidad y del estado.

En ese sentido, resurge la defensa de una particularidad étnica como modo de obtener
beneficios sociales cuando el estado ya no cumple su papel en el ambito de las politicas
sociales. Lo que era un hecho natural del estad se ha vuelto un privilegio. Y como tal
hay que demostrar su afiliacion, a veces para simplemente tener una casa. Pero cuando
ni asi, como sucede en general, por la contradiccion entre los discursos y los hechos, se
mejora el nivel de vida, resurgen igualmente los fundamentalismos. Y como lo sefiala
Jacques Attali, estos pueden ser expansivos pero tambiéen defensivos, y por ello:

“para seguir siendo o para convertirse en ciudadano de estos paises [los estados

occidentales], habra que volver a justificar el origen racial™".

I11. El otro Papago entre lo Otro y el Otro o la eliminacion de la otredad étnica

Por mas que exista entonces un auge en torno a los derechos humanos y numerosas
politicas de “reparacion” hacia las violencias histdricas, existe en lo descrito
anteriormente una profunda violencia. La primera violencia reside en la dinamica de
division, diferenciacion y separacion. Si lo étnico constituye como lo vimos en los
capitulos anteriores una marca de la otredad, tanto al nivel global como nacional, se
1316

vuelve necesariamente un espacio de conflicto y la “restauracion de la paz es

literalmente imposible, bajo esos parametros al menos.

314 Richard Adams, “Las etnias en una época de globalizacién”, en De lo local a lo global.
Perspectivas desde la antropologia, UAM-Iztapalapa, México, 1994, pp.103-126.

3153, Attali, op.cit., p.86.

316 ver X. de la Vega, op.cit.
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Por un lado en efecto, en el mundo globalizado el otro cultural se ve amenazado por
la I6gica de un estado-nacion de violencia historica estructural. Condicionado por una
ideologia competitiva e individualista definida desde el orden econémico y mundial, se
expresa a través del debilitamiento de las politicas publicas sociales y de justicia social
de los estados-nacion, cuyo poder politico esta subordinado a lo global.

Por otro lado, la memoria de los grupos étnicos es una memoria de una violencia
estructural hacia la otredad justamente por haberla hecha otredad. Se podria hablar de
estructuras y una dindmica de larga duracion sustentadas en una ldgica racista y
excluyente, y con sus variaciones a lo largo de los espacios y el tiempo. Y ante esa
discriminacion, las demandas de los indigenas tuvieron un repunte con el levantamiento
de Chiapas en 1994, que las puso de nuevo en la escena de lo visible.

De tiempo atras igualmente se ha asociado lo indio con la raza, lo indio con la clase
social baja, etc. Esas asociaciones, mas discursivas que vividas, apuntan claramente
hacia la problematica de una violencia estructural dentro de la historia de México hacia
ciertos sectores de las poblacion. (Cémo explicar este tipo de violencia que pone en la
escena la relacién entre desigualdad social y diversidad cultural, la otredad nacional?

Y es que esa multiplicidad de violencias, fisicas y simbolicas, ha sido banalizada a
través de los medios a tal punto que los fendmenos y conceptos se sobreponen y pierden
grandemente su capacidad de aprehension y explicacion. Yves Michaud subraya esta
confusion: por un lado, un discurso indiferenciado que abarca todo tipo de violencia, por
el otro lado, una tendencia atomizadora que hace perder de vista las cuestiones
estructurales como la violencia de las instituciones. ;Coémo describir pertinentemente la
situacion vivida en muchos paises en donde la violencia econdémica, de desigualdades,
inseguridad alimenticia, etc., es mucho mas importante que la violencia fisica?*'’

Se ha hablado de genocidio y etnocidio para referirse a la anulacién o aniquilacion
de los grupos étnicos en la actualidad. El etnocidio coforma el proceso de identificacion,
de reduccién del otro a lo mismo dentro del proceso civilizatorio de Occidente en

términos por ejemplo de P. Clastres, quien subraya la naturaleza etnocida del estado®'®.

17 yves Michaud, “L’étre humain n’est pas un animal tendre”, en Revista Sciences Humaines,
No 47, Hors-Série, Francia, Diciembre 2004/ Enero-Febrero 2005, pp.8-19.
318 p_ Clastres, op.cit., pp.53-64.
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Y lo que hace de la civilizaciéon occidental més etnocida que cualquier sociedad es su
régimen de produccion econémica: capitalismo, sociedad industrial,
“espacio de lo ilimitado, espacio sin lugares en cuanto que es negacion constante de los
limites, espacio infinito de una permanente huida hacia delante (...) razas, sociedades,
individuos, espacio, naturaleza, mares, bosques, subsuelo: todo es Util, todo debe ser

utilizado, todo debe ser productivo, ganado para una productividad llevada a su maxima

intensidad”®®,

Robert Jaulin habla en ese mismo sentido de descivilizacion y particular a Occidente
surgido después de la primera Guerra Mundial y que buscaba disolver la diversidad
cultural a nombre del progreso, etc.®

Son términos delicados y es preciso no abusar de ellos. La cuestion reside en como
calificar un proceso de glorificacion y folklorizacion de lo indigena/ étnico asociado a un
imaginario mas que a las vivencias reales. La etni-ficcion, como podria nombrarse,
conduce en ese sentido a un etni-cidio, eso es a la muerte de lo étnico en un sentido de
cultura vivida por la ausencia de instituciones que permiten la reproduccion de la cultura
como un todo. El etni-cidio se conformaria pues a partir de esa contradiccion que lleva a
vaciar de contenido a una cultura, por no existir procesos de socializacion asociados.
Conduce a su muerte: lo étnico tiene que existir en términos del imaginario nacional
pero no en la realidad vivida.

La violencia hacia la otredad étnica es producida por lo tanto a partir de estas formas
de “negar” o “eliminar” las unidades de acontecimiento, en términos bajtinianos, en los
discursos al igual que en los hechos, de los sujetos. ;Qué pasa entre lo Papago como
“acto vivido” y como “acto discursivo”. El “ser Papago” se concibe para algunos desde
sus vivencias como sujeto, y sobre todo la memoria de esas vivencias. Para muchos
otros, se trata mas bien de una abstraccion, de edificarse como objeto para responder a
los criterios del yo-para-el-otro.

Lo étnico remite principalmente, en ese caso de los Papagos, a discursos sobre esos
otros histdricos y sociales y no a sus vivencias concretas. El otro papago es desde los
criterios la conciencia superior de lo Otro y el Otro pues un sujeto con caracter concluso

y cosificado. Ello significa asimismo que lo étnico debe vivir en ese imaginario

91d., p.63.
320 R, Jaulin, “El etnocidio, intento de definicion”, en op.cit., pp.9-16.
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solamente a partir de los elementos en comun entre los grupos. El principio de similitud
subyacente consiste en asimilar a esa diversidad a una serie de rasgos proveniente de la
configuracidn social e histdrica de la otredad étnica; jalarla hacia ese espacio conocido y
eliminar por ende la diferencia. El principio de similitud es pues la unicidad, pero fuera
de toda verosimilitud puesto que no corresponde a la dinamica social.

La memoria de los pueblos indios se ha escrito desde la violencia y es la memoria de
lo mismo. Por eso el proceso de construccidn de la otredad étnica pasa por marcar la
similitud con otras personas y otros grupos convertidos en otredades también. Pero se
trata aqui de una reduccién del yo y del otro a la vez: a un grupo “bioldgico-cultural”, la
raza, a un grupo victima, etc. Y no es que las personas se presenten de esta manera, sino
que el discurso desde el cual pueden leerse a si mismas se basa en ello, y no deja
finalmente mucho espacio desde donde levantarse, al menos en la escena politica
nacional.

Quizé por ello resurgen una dinamica de encerramiento, como si la cultura, la
“verdadera cultura” sélo podria expresarse fuera de ese proyector. Y con ello quiza este
surgiendo una nueva violencia como se ha expresado en el imaginario sonorense: una
discriminacion social hacia los Papagos que probablemente se ha acentuado en los
ultimos afios debido a los discursos indigenistas que pregonan el gran respeto hacia los
grupos indigenas mientras otros sectores de la poblacion se encuentran desprotegidos
totalmente ante la modernizacion de la region y se vuelven cada vez mas pobres. Como
lo advierte T. Todorov,

“En muchas ocasiones la retdrica de la diferencia, con la excusa de elogiar la pluralidad,

no es sino un camuflaje oportunista que esconde una aspiracion a la identidad. Un

conocimiento mejor de mi propia tradicion, un estar entre mis semejantes y Unicamente

entre ellos, toda esa especie de nueva autosegregacion reinante en los campus nada tiene
que ver con el elogio de la diferencia. Bajo la apariencia de un combate por la pluralidad

y la diferencia, se aspira en verdad a la constitucion de grupos méas pequefios, pero mas

homogéneos. La diferencia no es un valor absoluto, y aprender a convivir con los otros es

siempre preferible al enclaustramiento temeroso de puertas para adentro de una

identidad.”%%

%217, Todorov [1998], op.cit., pp.270-271.
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I. METODOS Y TECNICAS DE INVESTIGACION

De las premisas tedricas y metodoldgicas asentadas en la primera parte de este trabajo,
se derivan las técnicas de investigacién. En concreto, recurri a la observacion directa, el
registro de la oralidad (en entrevistas 0 no) —asentados en el diario de campo y las
grabaciones- y el analisis hemerografico y bibliografico. Para el uso de esas técnicas ha
sido necesario ir precisando a lo largo de la investigacion los distintos elementos
tomados en cuenta a través de “guias”, sin olvidar la existencia de circunstancias

inestables en la investigacion. A continuacion las presento en detalle.

I. La observacion directa

En el contexto regional de observacion, los elementos apreciados han girado en torno a

las problematicas siguientes dentro de dos temaéticas:

1) El contexto regional:

a) Problematicas socio-econdémicas: Narcotrafico, industrializacién, cuestiones
fronterizas (comercio, migracion), poblacién urbana y de rancherias, jerarquia
social regional, infraestructura y control del territorio, movilidad y transportes,
etc.

b) Problematicas culturales: Influencia cultural estadounidense, historia “oficial”
(arqueologia y monumentos), ciencia y educacién

c) Problematicas ambientales: Condiciones ambientales, habitat y poblamiento

Estas “unidades” de observacion respondieron a las lineas de analisis:

a) Consecuencias del contexto regional en la vida de los Sonorenses

b) Inserciony relacion con el contexto global (globalidad y situacion fronteriza)

c) Delimitacion de los contextos de vida locales

d) Representacion de la Historia vs. lo Etnico (flokl6rico)
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2) Contextos y condiciones locales de las comunidades (desierto de Sonora) y centros
urbanos donde residen Papagos:
a) Condiciones locales: Acceso y movilidad, permanencia en la localidad, bienes,
migracion y desplazamientos
b) Contextos regionales que afectan la vida de los Papagos: Paso y cercania de la
frontera, narcotrafico, cuestiones de las tierras y explotacion de los recursos
regionales, movilidad de la poblacion por carencia de recursos y habitat,
migracion a la Nacién Tohono y a Estados Unidos, relacién con la Nacién
Tohono y sus implicaciones
c) Relaciones intergrupales y “cohesion” interna: Jerarquia social y politica,
relaciones de poder, representatividad de los lideres y otros
d) Descripcion de las comunidades visitadas
Estas “unidades” de observacion respondieron a las lineas de analisis:
a) Condiciones de sobrevivencia (comunidades, rancherias y centros urbanos)
b) Insercion dentro de los contextos global y regional
c) Problematicas importantes: bi y tri nacionalidad, paso de la frontera, cuestiones
de las tierras, movilidad de la poblacion, relacién con la Nacion, jerarquias y
relaciones socio politicas, etc.

d) Definicion del grupo y manejo politico del mismo

Los entornos de la observacion se han conformado por los contextos regionales mismos
que pudieron ser conocidos durante el trabajo de campo y de vida de los P4pagos. Las
personas dentro de esos entornos han sido por lo mismo los Papagos y otras personas
vinculadas con ellos. La observacién fue directa, de contextualizacion y apreciacion de
cuestiones particulares. Se realizé durante todo el trabajo de campo en los momentos que
se prestaron para ello. El registro se realizo en libreta, inmediatamente o no segun las

posibilidades, y después en las notas de campo.
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I1. El registro de la oralidad

El registro de la oralidad en los contextos sefialados ha girado en torno a las

problematicas siguientes:

1) Discursos y auto representaciones de las personas de ascendencia papaga

a)
b)
c)
d)

€)

Pureza de sangre, raza y porcentajes

Reconocimiento y no reconocimiento como parte del grupo

Criterios de auto adscripcion y auto identificacion (documentos de identidad)
Concepcion del ser Papago y Tohono (Papagos de México, Tohono de Estados
Unidos, concepciones reciprocas)

Reivindicaciones sociales y politicas

Respondieron a las siguientes lineas de analisis:

a)
b)

c)

d)
e)
f)

La construccion de lo étnico: visibilidad, tradicion y separacion

Marcas espaciales, temporales (historia) y sociales de lo étnico

Sentido de pertenencia, etnicidad 0’odham (México y en la Nacion) y de grupo
étnico

Lo étnico y la desigualdad social

Identidad del individuo vs. etnicidad del grupo

Manejo politico de la etnicidad

2) Discursos y representaciones sobre los Papagos y grupos étnicos de los “Sonorenses”

y “cientificos”

Respondieron a las siguientes lineas de analisis:

a)
b)
c)
d)
e)
f)
9)
h)

Generalizacion y separacion: los Papagos como Indios

Una realidad no vivida sino representada: folklore (visibilidad)

Lo “verdaderamente indio” y como objeto de estudio

Distancias espacial, social y temporal: separacién y romanticismo
Lo étnico no visible

Caracteristicas generales del discurso y representacién intelectual
Caracteristicas de lo étnico

Lo étnico como simbolo politico nacional (discurso vs. vivido)
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Finalmente,

3) Discursos, representaciones y politicas indigenistas en torno a los Papagos y grupos
étnicos que se basaron en las lineas de analisis:

a) Grupos étnicos vs. individuo democratico del estado-nacion y democracia

b) Ldgicas, caracteristicas y consecuencias de las politicas
Me he basado en dos formas de registrar la oralidad. La primera abrigd todas las
conversaciones vinculadas directa o indirectamente a los temas de la investigacion,
durante todo el trabajo de campo en los momentos que se prestaron para ello. Se centrd
en los Papagos y otras personas vinculadas o con discursos sobre ellos dentro de los
entornos ya sefialados. EI registro se hizo en libreta inmediatamente 0 no segun las

circunstancias, y después en las notas de campo. El segundo modo fue la entrevista.

I11. Las entrevistas

1. Consideraciones preliminares

He utilizado la entrevista generalmente como técnica complementaria de sistematizacion
de elementos conocidos por otros medios y profundizaciones sobre los mismos. Parti
para los temas propuestos en las entrevistas por lo tanto no solamente de los objetivos
del trabajo sino también de todas las demas conversaciones “no organizadas” que
presencié en el trabajo de campo.

Las entrevistas®??

realizadas han sido de varios tipos mezclando distintas variables.
Un primer elemento considerado remite a los objetivos de la investigacion:
1) Entrevistas exploratorias que sirven para desbrozar el terreno y obtener el
maximo de informacién en un marco lo mas amplio posible;
2) Entrevistas de control, para verificar informaciones y la veracidad de ciertas
practicas, o probar hipotesis;
3) Entrevistas de profundizacion, complementaria de otro método, dirigida en un

marco bien preciso para profundizar sobre un tema particular ya abordado.

%22 | a tipologia y criterios de las entrevistas sefialados a continuacion provienen de Corinne
Rostaing, apuntes del Seminario de investigacion, Facultad de sociologia, Francia, 1992.
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El segundo elemento tomado en cuenta responde a la libertad dada al entrevistado:
1) Entrevista no-dirigida que deja al entrevistado la libertad de decir lo que quiere
sobre un tema particular, con base en una pregunta general o una consigna de inicio;
2) Entrevista semi-dirigida, a partir de una cédula de entrevista, con una eleccion
aproximada de cinco temas y generalmente con preguntas abiertas;
3) Entrevista dirigida, elaborada a partir de una serie de preguntas con un orden
determinado de antemano pero generalmente abiertas.
El nimero de entrevistas conformé el tercer elemento:
1) Entrevista Unica, es decir con un Gnico encuentro con la persona;
2) Entrevista maltiple, a partir de varios encuentros con la persona pero siempre con
preguntas distintas;
3) Entrevista repetida con un grupo de personas a quienes se aplica siempre la
misma entrevista en distintos momentos.
Finalmente, en cuanto a la profundidad de las entrevistas:
1) Entrevista extensiva, bastante superficial, con preguntas generales, simples,
bastante estandarizadas;
2) Entrevista en profundidad, més focalizada sobre la persona e informaciones méas
precisas.
La poblacion entrevistada se eligi6 a partir de la primera temporada de campo a partir de
un muestreo en el lugar, ademas de corresponder a las posibilidades de encuentro y
acceso a las personas. He tomado en cuenta igualmente varios criterios que responden a
los objetivos de la investigacion:
1) La ubicacion de las personas dentro de la jerarquia sociopolitica de los Papagos
(autoridad, representatividad, etc.);
2) La ubicacion geografica de las personas considerando sus esferas espaciales de
accion;
3) El grado de implicacion de las personas en torno a las reivindicaciones
sociopoliticas y las actividades culturales 'y,

4) El grado de cercania con las comunidades (parentesco, movilidad, etc.)
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Dentro de los tres tipos generales de informacion que se pueden obtener en una
entrevista, facticas, cognitivas y afectivas, me he centrado generalmente en las dos
primeras.

Para el desarrollo mismo de las entrevistas, las cuales estan puntuadas por
intervenciones del entrevistador para agilizar y facilitar el discurso de la persona, me he
servido de:

1) La declaracion en dénde se busca generalizar las palabras de la persona y que
puede ser una complementacion (se propone un complemento o una clarificacion
que busca la exhaustividad) de tipo reformulacion conclusiva (se generaliza sin
interpretar), deduccion apresurada (se propone una conclusion antes de que la
persona haya terminado) o inferencia lI6gica (la persona busca una palabra que le
proponemos); 0 una interpretacion (se trabaja aqui méas sobre el sentido que da el
entrevistado a su accién);

2) La pregunta/ interrogacion que sirve para preguntar precisiones sobre un hecho
preciso, para profundizar el contenido, cuando querremos que la persona
reflexione o justifique una actitud o un sentimiento particular y que aborde un
tema nuevo;

3) Las reformulaciones o reiteraciones en donde se repite un contenido como echo

(se recupera una palabra o una expresion que acaba de ser dicha) o reformulacion de

las palabras del entrevistado y que puede ser diferida.

Al terminar las entrevistas, en caso de haber sido grabadas, sucede muchas veces que la
persona sigue platicando y proporciona informacion que refuerza, complementa, etc. lo
dicho anteriormente. Cuando me ha sido posible, he registrado estas informaciones.

En cuanto al contexto, muchos elementos durante la entrevista pueden facilitar u
obstaculizar el buen desarrollo de la misma como el lugar, las interrupciones, el
conocimiento previo de las personas, etc. por lo cual he tratado de precisar en cada
entrevista los que he considerado pertinentes.

Finalmente, para la trascripcién de las entrevistas, las entrevistas que fueron
realizadas con apuntes han sido organizadas y escritas con las correcciones linguisticas
necesarias. La parte interpretativa es mayor en este caso, pero no siempre me ha sido

posible grabar las conversaciones. En cuanto a las entrevistas grabadas, las he trascrito
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completamente. Finalmente, antes de desglosar las cuatro tipo de entrevistas que he

utilizado, quiero precisar la simbologia utilizada en las trascripciones:

Ea o Eo: entrevistada o entrevistado

Era: entrevistadora

L: locutor

M: moderador

/I - las dos personas hablan de forma simultanea

X : silencio de aproximadamente 5 a 10 segundos

, . pausa simple natural del discurso oral

.. pausa mas marcada natural del discurso oral de fin de oracién

(p) : de una a cuatro palabras no entendible en la grabacion que no se pudo transcribir
(...) : una parte mas larga incomprensible en la grabacion que no se pudo transcribir
(¢?) @ incertidumbre sobre la Ultima palabra

[ ]: interferencias como teléfono, una persona, ruido, etc. precisadas.

Part... : palabra cortada a la mitad

Parte: mucho énfasis en la palabra u oracion

2. Tipos de entrevistas
a) Entrevista A

Tipo de entrevista: Exploratoria o de profundizacion; semi-dirigida de preferencia
grabada; Unica o multiple; repetida; en profundidad.

Duracion: Una hora o mas.

Publico: Personas que se reconocen como parte de los Papagos / Tohono O’Odham o
que tienen alguna relacién cercana de parentesco o amistad con ellos. EI mayor nimero
de personas posibles.

Personas entrevistadas: Gobernador de los Papagos en México, regidores indigenas,
autoridades de las comunidades, personas que viven permanentemente o temporalmente
en las comunidades y provenientes o relacionadas con éstas.

Objetivos: Obtener el punto de vista “nativo” de las personas sobre ciertos temas.
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Guia de entrevista:
Datos generales: Nombre completo, Cargo en la comunidad y tiempo del mismo,
ocupaciones o actividades laborales, otras actividades, fecha de Nacimiento, lugares de
residencia principal y temporal.
Temas:
1. El sentido de ser Papago / Tohono O’Odham (México)
- ldea de raza, sangre, legitimidad e ilegitimidad
- Descripcion del ser Papago
- Marcas y sentimientos de diferencia 0 no con respecto a los “mexicanos”
- Marcas y sentimientos de identificacion colectiva
- Participacion en las reivindicaciones sociales y politicas
- Lahistoria de los Papagos desde su punto de vista
2. Relaciones y concepciones sobre los Tohono de Estados Unidos
- Relaciones con familiares, de uso de servicios o laborales con la reservacion en
Estados Unidos
- Binacionalidad y reconocimiento de la Nacion como Papago
- Paso de la frontera y sus posibles dificultades
- Imagen sobre los del otro lado y viceversa

3. Relaciones intragrupales y “cohesion” interna

Las autoridades reconocidas por las personas (oficiales o no)

Personas que pueden o han canalizado sus “problemas”

Relaciones o uso de estas autoridades

Personas no reconocidas como Papagos y las razones de ello

4. Condiciones y problematicas de vida

Sus condiciones sociales y econémicas

- Problematicas mas frecuentes

- Ensu comunidad, cuestion del agua y de la tierra

- En su comunidad, personas residentes permanente y temporalmente y sus
actividades alli

- Actividades de sustento
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- Cuestiones que podrian afectar su vida (migracion, narcotrafico, mineras,

situacion fronteriza)

b) Entrevista B

Tipo de entrevista: Exploratoria; semi-dirigida con notas o grabacion; Unica; repetida,
extensiva.

Duracién: Entre treinta minutos y una hora.

Publico: Cientificos sociales en particular antrop6logos que viven en Sonora 0 conocen
bien la region y que han abordado directa o indirectamente las problematicas de los
Tohono O’Otham.

Personas que entrevistar: Investigadores del INAH Sonora.

Objetivo: Obtener el punto de vista y el conocimiento de personas que han estado muy
cercanas a los Tohono O’Otham y que los han abordado tanto como personas como
antropologos; conocer el discurso antropoldgico sobre lo étnico; esclarecer dudas y
obtener tips para el trabajo de campo. Los temas pueden variar segin la persona
entrevista, de forma general serian los siguientes:

Guia de entrevista:

Datos generales: Nombre completo, ocupacion y cargo en la institucion, formacién
académica, tiempo de residir en Sonora, intereses antropoldgicos generales.

Temas

1. Intereses antropoldgicos y personales en torno a los Tohono O’Otham; temas
abordados y proyectos realizados al respecto; tiempo de trabajar sobre estas cuestiones;
perspectiva teorica

2. Su perspectiva de las problematicas mas importantes en torno a los Tohono O’Otham.
3. Su apreciacion sobre sus condiciones de vida y las razones de ello, el contexto
regional y nacional que influye en ello

4. La cuestion fronteriza.

5. La Nacion Tohono y la cuestion de la reserva en Estados Unidos; la binacionalidad de
los P4pagos mexicanos

6. Descripcion de “la cultura” de los Tohono O’Otham
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c) Entrevista C

Tipo de entrevista: Exploratoria; semi-dirigida grabada; Unica; repetida; extensiva.
Duracién: Entre treinta minutos y una hora.

Publico: Cronistas de los municipios de Caborca, Puerto Pefiasco y Sonoyta.

Personas a entrevistar: Los tres cronistas sefialados y el presidente de la sociedad de
historia de Sonora, Hermosillo.

Obijetivos: Obtener la perspectiva historica regional y local de personas residentes de
Sonora y estudiosos de la historiografia sobre este estado; acercarme al discurso
historiografico y cémo se sittan los Tohono O’Otham dentro de esta vision.

Guia de entrevista

Datos generales: Nombre completo, ocupacion laboral, otras actividades, formacion,
duracién del cargo de cronista (o historiador).

Temas

1. La forma en qué se llego a la actividad de cronista (o historiador) y el interés personal
y profesional en ello

2. Temas tratados como cronista (o historiador) del municipio y razones de ello

3. Descripcion de las problematicas regionales histdricas mas importantes

4. Descripcion de las problematicas regionales actuales mas importantes

5. ¢Como se insertan los Tohono O’otham en esa historia?

6. Apreciacion de las problematicas principales que atafien a los Tohono O’otham en la
actualidad

7. Descripcion de la cultura de los Tohono O’Otham

d) Entrevista D

Tipo de entrevista: Exploratoria; dirigida (temas variables segun el cargo de la persona y
la institucion) con notas o grabada; Unica; repetida; extensiva.

Duracién: Entre treinta minutos y una hora.

Publico: Personas laborando en instituciones gubernamentales vinculadas a la cuestion

indigena en general y a los Tohono O’Otham en particular.
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Objetivo: Obtener informacion sobre las politicas hacia los grupos indigenas en México
y los Tohono O’Otham en particular; apreciar el discurso oficial e institucional sobre lo
étnico y los Tohono o O’tham.

Personas que entrevistar: Empleados de la CDI en Meéxico y Caborca, de la Comisién
para la atencidn de los pueblos indigenas del Gobierno de Sonora y diputados locales
relacionada con la cuestion indigena.

Guia de entrevista

Datos generales: Nombre completo, ocupacion laboral actual, otras ocupaciones
anteriores relacionadas a asuntos indigenas, formacion.

Temas:

1. Intereses personales y profesionales en relacion con la cuestion indigena en general

2. Politicas (nacionales, regionales o locales) hacia los grupos indigenas y proyectos
realizados o previstos

3. Si se han tratado directa o indirectamente cuestiones que atafien a los Tohono
O’Otham en particular y proyectos realizados o previstos en su caso (tipo de proyecto,
fondos asignados, personal implicado, actividades y objetivos)

4. Las problematicas de vida que atafien a los Tohono O’Otham desde la perspectiva de
la persona y lo que seria necesario para resolver (en su caso) tales problematicas

5. Descripcion de “la cultura” de los Tohono O’Otham

IV. El analisis hemerografico y bibliografico

Los objetivos, criterios, etc. del analisis de estas fuentes escritas ha sido precisado en los

apartados correspondientes.
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Il. RELACION DE TRABAJO DE CAMPO Y ENTREVISTAS

I. Relacion de trabajo de campo

No |Fecha Lugares

I 26/06 a 20/07/04 | Caborca, Desierto de Sonora (lugares sagrados, linea San
Miguel, etc.), El Bajio, EI Cubabi, Hermosillo, Pitiquito, Pozo
Prieto, Pozo Verde, Puerto Pefiasco, Quitovac, Reserva El
Pinacate

] 28/09 a 14/10/04 | Caborca, Hermosillo, Las Norias, Magdalena de Kino, Puerto
Pefiasco, San Francisquito, Sonoyta

I |29y 30/01/05 Distrito Federal

IV | 04/03 a 03/04/05 | Altar, Caborca, El Cubabi, El Sasabe, Hermosillo, Las Norias,

Pitiquito, Puerto Pefiasco, Pozo Verde, Quitovac, Sells (E.U.),
Tucson (E.U.)

I Relacion de entrevistas y grabaciones

No |Fecha Lugar Registro Tipo
01 |07/07/04 Caborca Notas D

02 |07/07/04 Caborca Grab. C AyD
03 |12/07/04 Caborca Notas A
04 |13/07/04 Caborca Notas A
05 |14/07/04 Caborca Grab. C A
06 |16/07/04 Caborca Grab. C C

07 |01/10/04 Hermosillo Notas B

08 |07/10/04 Puerto Pefasco Notas A
09 109/10/04 Sonoyta Notas A
10 |10/03/05 Caborca Grab. C A
11 |13/03/05 Puerto Pefiasco Grab. C Grab.
12 | 14/03/05 Puerto Pefiasco Grab. C C

13 |16/03/05 Caborca Grab. C A
14 |17/03/05 PozoVerde Notas A
15 |28/03/05 Caborca Grab. D A
16 |28/03/05 Pitiquito Grab. D C

17 |29/03/05 Puerto Pefiasco Grab. D + notas A
18 | 30/03/05 Quitovac Grab. D A
19 |30/03/05 Las Norias Grab. D A
20 [31/03/05 Pitiquito Grab. D A
21 | 31/03/05 Caborca Grab. D A
22 | 17/06/05 Distrito Federal Grab. C B
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Simbologia:

1) Registro:
- Notas = Registro escrito
- Grab. C = Grabacion en casete
- Grab. D = Grabacion digital
2) Tipo:
- A, B, CyD =Tipo de guia de entrevista (ver Anexo I)

- Grab. = Grabacion de un encuentro sin intervencién de la entrevistada
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I1. RELACIQN CRONOLOGICA DE LA HISTORIA DEL NOROESTE
DE MEXICO, LA ACTUAL SONORA Y LOS PAPAGOS®*#
I. LA CONQUISTA Y COLONIZACION DEL NOROESTE
1512/13: Leyes de Burgos que reglamentaban la encomienda.
1528: Naufragio de la expedicion de Panfilo de Narvaez con Alvar Nufiez Cabeza de
Vaca y sus acompariantes Alonso del Castillo Maldonado, Andrés de Dorantes y el
negro Estebanico (o Estebanillo). Se establece la primera Audiencia.

1530: Cédula real para prohibir la esclavitud de la poblacion india.

1530-1531: Establecimiento de las provincias de Culiacan y Maloya-Copala-El Rosario
en el sur de Sinaloa.

1531: Fundacion de la villa de San Miguel de Culiacan.

1532: Exploracién por mar de Hurtado de Mendoza, arriba de Culiacan.

1533: Llegada desde Culiacan a los rios Yaqui y Mayo de un pequefio ejército al mando
de Diego de Guzmén. Llegada a la villa de Culiacan de los naufragados de la expedicion
Narvéez. Inicio de una “rebelién” indigena en Baoma sobre la costa del Pacifico.
1533-1536: Arribo de los espafioles en el Noroeste.

1535: Implantacion del Virreinato de Nueva Espafia.

1535-1539: Exploracion por mar de Hernan Cortés, en la colonia Santa Cruz en la Bahia
de la Paz y de Francisco de Ulloa (actual Golfo de California). Llegada por tierra de
Fray Marcos de Niza hasta el rio Gila en busca de las ciudades de Cibola y Quivira.
1536: Recorrido pacifico de Alvar Nufiez Cabeza de Vaca y sus acompafiantes. Cruzan

Sonora en direccién suroeste (1536). Expedicion desde Culiacan al mando de Diego de
Guzman (enviada por su tio Nufio de Guzman, presidente de la Audiencia) para explorar

323 |La relacion cronoldgica siguiente abarca tanto el Noroeste en general como el actual estado
de Sonora y datos concernientes a los Papagos. Por tratarse de procesos histdricos y sociales
vinculados entre si, me parecié mas pertinente presentar los diversos elementos juntos y no tres
relaciones cronoldgicas. Se basa asimismo en la bibliografia citada al final de este trabajo y no
pretende ser exhaustiva por lo que faltan probablemente datos importantes. Por otra parte, no
todos los autores manejan las mismas fechas historicas aunque las variaciones, muy leves, no
impiden dar una idea de los procesos histéricos en si; el optar por una u otra fecha ha sido de mi
criterio. Finalmente, para facilitar la lectura de la relacion, se presentan en negritas los eventos,
datos, etc. correspondientes a la Nueva Espafia y México en general, y en cursivas los
directamente vinculados con los Papagos.
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el norte y con la autorizacion de capturar como esclavos a los indigenas no sometidos.
(Febrero) Cabeza de Vaca y sus acompafiantes alcanzan una expedicién a la caza de
esclavos comandada por Diego de Alcaraz. (Abril) Cabeza de Vaca ayuda a hacer la paz
con los jefes de la “rebelién” de 1533. (Julio) Llega a la ciudad de México.

1538: Expedicion de Fray Marco de Niza en Sonora de sur a norte y regreso a la ciudad
de México.

1539: Segunda expedicion por tierra con Fray Marco de Niza y Estebanico en busca de
las riquezas anunciadas por Cabeza de Vaca.

1540: Exploracion por mar de Hernan de Alarcon en el actual Golfo de California.
Expedicion del Capitan Francisco Véazquez de Coronado, gobernador de la Nueva
Galicia, en busca del Reino de Quivira anunciado por Niza. Cruza Sonora de sur a norte
hasta el estado actual de Kansas, E.U. Represion fuerte de las resistencias encontradas.
Al parecer, es el primer contacto con los Papagos. Creacién de la Compaiiia de Jesus
reformista.

1542: “Leyes nuevas” de Barcelona.

1560 (hacia): Se aprecian las consecuencias de las epidemias que afectaron a las
poblaciones nativas desde 1520.

1562: Organizacion de una nueva gobernacion, la Nueva Vizcaya (actuales estados de
Chihuahua, Durango, Sinaloa y Sonora) por Francisco de Ibarra, nombrado por el virrey
Luis de Velasco primer gobernador y capitan general de la entidad. Una de las
finalidades es el reconocimiento minero.

1563-65: Llegada del C. Francisco de Ibarra a Sinaloa y fundacion de la villa de San
Juan Bautista de Sinaloa (El Fuerte); explora y recorre la parte oriental de Sonora y
encuentra yacimientos importantes de minerales con 60 soldados montados (de los
cuales Baltazar de Obregon). El soldado Don Baltazar de Obregon escribe un relato.
1585: Destitucion del gobernador de la Nueva Vizcaya, Hernando de Bazén, por el
virrey por esclavizar a indigenas, después de su expedicion de conquista en la region del
rio mayo. Rodrigo del Rio como gobernador.

1591 (a partir de): Ocupacion de las misiones del area norte del Rio Sinaloa. Los
primeros misioneros jesuitas: Gonzalo de Tapia y Martin Pérez.

1591-1621: Entrada progresiva de los jesuitas en el noroeste y de nuevas epidemias.
1593-1670 (menos 1626-1636): Cadena de brotes epidémicos.

1595: El C. Diego Martinez de Hurdaide toma el comando de la frontera noroeste.
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1599- 1626: C. Diego Martinez de Hurdaide responsable del avance espafiol para
respaldar a los misioneros jesuitas.

1601-1602: Epidemia.
1603: El virrey ordena a P. Pedro de Méndez la fundacion de la mision del rio Mayo.
1604: “Pacificacion” temporal de los Yaquis.

1605: La primera mision de Sinaloa establecida en el Fuerte. (Hacia) Los Mayos piden
misioneros.

1610: Expedicion militar con el C. Diego Martinez de Hurdaide (Alcalde mayor de
Sinaloa) que somete después de una larga lucha a las tribus del Yaqui y Mayo.
“Pacificacion” temporal. Los Pimas bajos o Nebomes piden misioneros.

1613: Sometimiento de los Mayos por parte del C. Diego Martinez de Hurtaide. Los
Yaquis piden misioneros.

1614: Evangelizacion del misionero jesuita P. Pedro Méndez entre los Mayos. Primera
mision establecida en el Rio Mayo. Visita a los pueblos pimas del C. Diego Martinez de
Hurdairde.

1616: Gran “rebelion” de los Tepehuanes al este de Sinaloa.

1617: Arribo de los misioneros jesuitas pedidos por los Yaquis, Andrés Pérez de Ribas y
Tomés Basilio. Primera mision entre los Yaquis.

1619: Visita pacifica de C. Diego Martinez de Hurdaide al Yaqui. Evangelizacion y
“pacificacion” de los Pimas bajos o Nebomes.

1620: 300 Mayos ya han sido bautizados. Cerca de 9000 Nebomes bajos han sido
bautizados por el P. Francisco Olifiano. El P. Diego Venderzype entra a reducir los
Nebomes altos (Onavas, Movas y Nuris).

1621: Evangelizacion y “pacificacion” de los Pimas de la cuenca media del rio yaqui.

1623: 300 Yaquis ya han sido bautizados. Se agregan 5 misioneros a la Mision del
Yaqui.

1628: Evangelizacion y *“pacificacion” mas al norte y poniente. Primera mision
permanente entre los Opatas en Sahuaripa entre los Sisibotaris.

1640: Pacto de Pedro de Perea, Capitan de Sinaloa, con el virrey Cadereita del
poblamiento al norte del rio Yaqui. Inicio de la colonizacion civil en el valle de Sonora.
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1644: C. Pedro Perea con colonos de Nuevo México establecen el primer asentamiento
no misional al norte de rio yaqui, San Juan Bautista de Sonora. Entrada de los jesuitas en
el valle de Moctezuma entre los Oposuras y Cumupas (Opatas).

1645: Fundacion del presidio de Altar.

1645-1685: La frontera noroeste de la Nueva Espafia es el limite de la Opateria.

1646: Creacidn en lo civil de la Provincia de Sonora.

1647: Epidemias en todo el Noroeste de México.

1648: El gobernador de la Nueva Vizcaya nombra al primer Alcalde mayor de Sonora.

1660: Expedicion punitiva en contra de los Seris.

1662: Brote de peste contagiosa en Sonora. Para este afio 23 misioneros atienden la
Mision de la Provincia de Sonora en 56 pueblos y con 35,000 personas.

1662-1667: Extension de la peste en todo el Noroeste.

1664: Se retira la prohibicién de misioneros no espafioles.
1666-1670: Sequia en Nuevo México.

1669-1670: Sequia en Sonora.

1672: Se registran 62 jesuitas en Sinaloa y Sonora.

1678: Establecimiento de misiones jesuitas en todo el noroeste.

1683/84: Descubrimiento de una de las minas de plata mas ricas en Alamos en la Sierra
Madre.

1683-1685: Expedicion de Atondo en California.

1686: Visita del Capitan Mange en territorio papago. Fundacion del Real de Nuestra
Sefiora de la Inmaculada Concepcion de los Alamos (de las minas descubiertas en
1683/84).

1687: Llegada del padre Eusebio Francisco Kino a la provincia de Sonora e inicio del
trabajo misionero y civilizador en la Pimeria Alta. Inicio de la explotacion del subsuelo
de Sinaloa.

1690: Estallido de la “rebelién” serrana con Conchos, Tarahumaras, Tepehuanes y

Pimas en contra de la congregacion en pueblos, el trabajo en minas, los castigos, etc.
Estén establecidas misiones a lo largo de Rio Magdalena alto y el Rio Altar (Kino).
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1691: Viaje de Kino por el Rio Santa Cruz. Primeros informes sobre la region de los
Pimas y Papagos por los padre Kino y Salvatierra. Se establece una misién jesuita en lo
que sera la Pimeria, en Dolores de Cosari.

1692: Una Compafiia Volante se asienta en Santa Rosa de Corodéguachi y da origen al
presidio Fronteras. Avanza la colonizacién espafiola. Las “compariias volantes” fueron
creadas para luchar en contra de las invasiones apaches.

1693: Fundacion por Kino de la primera mision en territorio papago: La Purisima
Concepcion de nuestra Sefiora de Caborca.

1694: Establecimiento de una misién jesuita por Kino en el valle de Altar. Llegada del P.
Francisco Javier Saeta a la Pimeria, se queda a cargo de la mision de La Purisima.

1695: Represalia de espafioles sobre Pimas. El padre Francisco Xavier Saeta es
asesinado en la mision de Caborca.

1698: Descripcion del C. Mange de los Hia’ched O’odham.
1700: Inicio de la construccion de la Mision Papago en Bac.

1711: Muerte del padre Kino. Existe al parecer para este afio 1 presidio, 2 misiones, 7
visitaciones y 19 rancherias en la region papago.

1720 (a partir de): Crecimiento paulatino de la poblacién indigena en Sonora.

1720-1740: Direcciéon de la mision de Arizpe por el padre jesuita Cristébal Cafas
probablemente autor de un relato anénimo.

1725: Algunos esfuerzos para recuperar la economia de las misiones de la Pimeria Alta.
1728: Epidemia entre los Opatas.

1730: Algunos curas son enviados en la Pimeria Alta. La provincia de Sonora cuenta al
parecer con 66 pueblos bajo las misiones dentro de 4 rectorados y con 24 padres.

1732: Se emite la Real Cédula que autoriza la fundacion de la Gobernacion de Sinaloa y
Provincias Agregadas (Rosario, Culiacan, Ostimuri, Sinaloa y Sonora).

1733/34: Nombramiento de Manuel Bernal Huidobro como gobernador y capitan de
estas provincias.

1736: Fiebre de plata en Sonora que atrae a mineros y “cazadores de fortuna”.
Descubrimiento de las Planchas de Plata en el distrito de Arizona de la Pimeria Alta.

1737: Viaje de Sedelmair y del obispo en las rancherias papagas para evangelizar.
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1740: Yaquis y Mayos se “sublevan”. Yaquis por el incremento de la invasion que
acompario la prosperidad de las minas de plata. EI Unico presidio que existe entonces en
Sonora es el de Fronteras. Agustin de Vildosola releva a Huidobro como 2° gobernador
de las Provincias de Sonora y Sinaloa. Primer residente permanente en la Mision
P&pago en Bac.

1741: Se funde el Real Presidio de San Pedro de la Conquista en el Pitic que diera origen
a la ciudad de Hermosillo.

1748: Visitador de Sonora, Rafael Rodriguez Gallardo. Destitucion de Vilddsola del
Gobierno de Sonora y Sinaloa, y se traslada por ello el Presidio de San Pedro a un lugar
Ilamado por los Seris el Populo y que recibe el nombre de Presidio de San Miguel de
Horcasitas. Desaparicion del Real de San Juan de Bautista de Sonora, fungiendo hasta
entonces como capital de la provincia de Sonora.

1749: El visitador Rafael Rodriguez Gallardo establece el asentamiento San Miguel de
Horcasitas para la convivencia de nativos y colonos. Nombramiento de Diego Ortiz
Parrilla como gobernador de las Provincias.

1751: “Rebelion” con Pimas y Soabis encabezada por Luis Oacpicagigua de Saric bajo
el gobierno de Diego Ortiz Parrilla; Opatas en apoyo a los espafioles. Se abandona la
mision de Sonoita.

1753: Dos de los lideres de la “insurreccion” de 1751 mueren encarcelados bajo el
mando del Gobernador Pablo del Arce y Arroyo.

1760-1777: Temporada que corresponde al informe del pesquisidor Rodriguez Gallardo
sobre Sonora y de la descripcion etnografica de Nentvig de los indigenas del noroeste.

1767-1771: Presencia de una columna expedicionaria bajo el mando del coronel
Domingo Elizondo (bajo decision de la Junta de Guerra con el Virrey Marqués de Croix
en 1766) de auxilio a tropas locales para socavar resistencias de Apaches, Seris y Pimas.
1767: Expulsion de los jesuitas de la Nueva Espafia por Carlos Ill. Entran
franciscanos y parrocos en los antiguos pueblos de misidn. Para este afio los jesuitas
manejan mas de 24 misiones y visitas en territorio pima.

Il. DE LAS REFORMAS BORBONICAS A LA REVOLUCION MEXICANA

1768: Llegada de los franciscanos a Sonora para suplir a los jesuitas.

1769: Llegada del visitador Don Jose de Géalvez quien propone la creacién del obispado
de Sonora y dicta medidas para corregir los abusos hacia los indios, y procede al primer

reparto de tierra a los indios.

1769-1774: El padre Garces realiza tres viajes en el desierto de Sonora-Arizona.
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1770: Pedro de Corbalan, intendente de las Provincias de Sonora y Sinaloa

1772: Fundacion en el Pitic de la Mision de los Seris.

1773: Supresion de la orden jesuita por el Papa Clemente XIV.

1775: Informe y/ o visita del general Urrea en territorio papago.

1775-76: Referencia del padre Francisco Garceés sobre la localizacion de los Papagos.
1776: Culminacién de la Gltima expedicién al noreste con Juan Bautista de Anza y la
creacion del puerto de San Francisco. Agrupacion de las provincias de Sonora y Sinaloa
con la Nueva Vizcaya y Nuevo México formando las provincias Internas de la Nueva
Espafia con capital en Arizpe, Sonora.

1776-1787: José de Galvéz, ministro de Indias.

1779: Creacion del obispado de Sonora en Arizpe por el Papa Pio VI. El primer obispo
nombrado es el franciscano Antonio de los Reyes.

1780: Se traslada el presidio de San Miguel de Horcasitas al Pitic que toma el nombre de
Presidio del Pitic.

1780-1810: Reformas Borbonicas.

1783: Llegada del primer obispo de Sonora, Fray Antonio de los Reyes

1785-86: Implementacion del sistema de Intendencias, 12 en el territorio nacional.
Division del norte en tres comandancias de Provincias Internas con Sinaloa, Sonora y
ambas Californias en la tercera y capital en Arizpe. Primer reparto de tierras a los

residentes blancos del Pitic.

1787: Reparticion de las 8 Provincias Internas del norte en dos Comandancias
Generales, Oriente y Occidente (con Sonora).

1788: Creacion de las Intendencias dentro de las cuales la de Arizpe con Sinaloa y
Sonora.

1796 (8 de Agosto): Nombramiento de Alejo Garcia Conde al mando de la Intendencia
de Arizpe como parte de las Provincias Internas de Occidente (Sonora, Sinaloa).

1810: El cura Miguel Hidalgo y Castilla designa a José Maria Gonzélez Hermosillo para
encabezar la lucha de Independencia en las provincias de Sinaloa y Sonora.

1810-1821: Guerra de Independencia.

1814: Restauracion de la orden jesuita por el Papa Pio VII.
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1819: “Alzamiento” Opata.
1820: “Alzamiento” Yaqui.

1821: Instauracion del régimen liberal en Espafia. Declaracion de independencia de
México con el plan de Iguala proclamado por Agustin de Iturbide basado en los
principios de México como imperio independiente a favor de Fernando VII, un
gobierno monarquico, constitucional y moderado y la religion catdlica. El
Intendente de Arizpe, Garcia Conde, se adhiere al Plan de Iguala y queda consumada la
Independencia en Sonora.

I1l. DE LA INDEPENDENCIA A LA REVOLUCION
1823 (19 de Julio): Separacién por decreto de Sinaloa y Sonora.

1824: La Constitucion que da a la Federacion el nombre de Estados Unidos
Mexicanos queda integrada por 19 estados y 4 territorios. ElI 14° Estado toma el
nombre de Estado Libre de Occidente (Sinaloa y Sonora). Inicio formal de la Republica
en esas provincias.

1825: Constitucion politica del Estado de Sonora.
1825-1832: “Rebelion” de Yaquis y Mayos.

1828: Por decreto del Estado de Occidente, la Villa de Pitic toma el nombre de
Hermosillo.

1830: El Estado de Occidente queda constitucionalmente dividido y se forman dos
estados separados, Sonora y Sinaloa. Se fija la capital de Sonora en Hermosillo.

1831 (23 de Marzo): Instalacion oficial del Congreso Constituyente del Estado de
Sonora.

1831 (7 de Diciembre): Decreto 32 que ofrece la ciudadania a los indigenas de la
Pimeria Alta.

1832: Nombramiento de C. Enrique Texada como gobernador y general de la tribu
papaga y de Francisco Corro como su segundo.

1834: Descubrimiento de los yacimientos de oro de Quitovac y San Antonio. (16 de
Abril) Decreto Nacional que suspende la secularizacion de las misiones en la Pimeria
Alta por iniciativa del congreso de Sonora y debido al clima de “inseguridad” con los
Indios.

1835: Nombramiento de Juan Antonio Salinas como gobernador de la rancheria papaga

del Pirigua. (Hacia) Promulgacion de varios decretos en Sonora en torno a la propiedad
privada y el gobierno interino de los municipios y misiones.
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1835-1842: Salida de los misioneros y penetracion cada vez mayor de colonos en
Sonora.

1837: Se desata la sangrienta guerra civil “Géandara Urrea” en Sonora.
1840 (24 de Mayo): Tratado de paz celebrado con la tribu papaga.

1840-1843: “Levantamiento” en armas de los Papagos por el despojo de tierra y agua
en particular en la region de Caborca. Campafia de “pacificacion”.

1842: “Sublevacion” de los papagos y represion del coronel Flores. Gandara entonces
gobernador del estado. Salen los dos Gltimos misioneros franciscanos de la Pimeria Alta.

1843: La capital del Estado de Sonora se cambia por decreto de Arizpe a Hermosillo.
Tratado de “paz” con los Comanches.

1846-1848: Guerra con Estados Unidos. Primera invasion en 1847 de Estados Unidos
de Nuevo México y California y ocupacion de Guaymas.

1848: Tratado de Guadalupe Hidalgo.

1850: Exterminio casi completo de los Hia’ched O’odham de la regién del Pinacate por
una epidemia de fiebre amarilla. Tratado de “paz” con los Apaches. (23 de Febrero)
Inicio de un *“alzamiento” de los Seris.

1851: Los Hia’ched O’odham sobrevivientes se trasladan a oasis cercanas o mas al
oeste.

1852: Invasion de Sonora por el filibustero Gaston Raousset de Boulbon quien tratd de
crear del Estado de Sonora una nacion independiente. Derrota del proyecto.

1853: Tratado de Gadsden o “venta de la mesilla” dotando a Estados Unidos de la
tierra situada al sur del rio Gila. Sonora pierde la tercera parte de su territorio.

1854: Algunas descripciones de los Hia’ched O’odham por parte de los trabajadores
del ferrocarril de Arizona. Segunda invasion de Sonora por el filibustero Gaston
Raousset. Es derrotado en Guaymas por el General José Maria Yanez.

1856: Toma de posesién de C. José Lizarraga como teniente general de la tribu papaga.
Ley Lerdo bajo B. Juarez que decreta la nacionalizacion de los bienes de la iglesia 'y
la venta de las tierras de las comunidades indias.

1857: Llegada a Tucson del ler Agente Indio responsable de las relaciones entre Pimas,
Maricopas y Papagos. Nombramiento del primer agente federal norteamericano para
tratar con los papagos. Incursiones de un grupo numeroso de filibusteros alrededor de
Henry Crabb cerca de Caborca. Son derrotados el 6 de Abril. Altar se convierte en villa.
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Descripcion de los Hia’ched O’odham de Arthur Schott parte del equipo para trazar los
limites entre México y Estados Unidos. Constitucién de México.

1857-1860: Guerra de Reforma o de Tres Afios.

1859: Formacidn de la Gila River Indian Reservation. Sacerdote enviado por la iglesia
catdlica a San Xavier de Bac para el restablecimiento de las relaciones entre la iglesia y
la tribu.

1861-1865: Guerra de Secesion en Estados Unidos.

1863-1866: Guerra de la Intervencién Francesa y del Segundo Imperio.

1865: Después de la guerra de secesion en Estados Unidos, ayuda de los Americanos a
los P4pagos para construir una escuela en San Xavier del Bac.

1866: Restauracion de la Republica de Sonora. Fin del imperio de Maximiliano en
Sonora con la derrota en Guadalupe de Ures del General Emilio Langberg por las
fuerzas republicanas bajo mando del General Angel Martinez.

1873 (desde): Clases a nifios indigenas por monjas catolicas en San Xavier del Bac.

1874: Establecimiento de la reservacion, la “Papago Indian San Xavier Reservation”
con 30859 has.

1875: Ley de colonizacion. Inicio del “porfiriato”.
1875-1912: Intensificacion de la guerra del Yaqui.

1879: El Gobernador Francisco Serna traslada los Supremos Poderes del Estado de Ures
a Hermosillo, la cual queda como capital.

1880-1890: Control de las escuelas por los prebysterianos.
1881-1912: Construccion del ferrocarril Southpacific.

1882: Creacion de la reservacion de la Gila Bend, con nombre oficial ““Papago Indian
Gila Bend Reservation™ con 10337 acres. Nombramiento de C. Concepcion Lizarraga
como comandante general de la tribu papaga. Nombramiento por parte del gobernador
del estado de C. Fernando Zepeda como general de la tribu papaga. (7 de Enero)
Suprema resolucion de la Secretaria de Fomento que indica la reparticién en lotes de
las congregaciones de Sonoyta, Pozo Verde, Quitobaca, Carricito, Chujubabi, Carricito
de la aribaipa, La Nariz, Cubabi y Pozo Prieto con una legua cuadrada.

1883: Desmembramiento de la Didcesis de Sinaloa para asentar el Obispado de Sonora
en Hermosillo.
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1884: Llegada del Obispo Jesus Maria Rico y Santoyo.

1887: General Allotment Act o Dawes Act (Indian Reservation land) cuya politica
es la division en parcelas y escrituracion a indios individuales de la tierra de la
reservacion, con un excedente de tierra disponible en subasta por la Office of
Indian Affairs. Litigios por la tenencia de la tierra en Pozo Prieto. De este afio data
segun Fabila una carta notarial de propiedad de los Papagos de esa comunidad.

1889: Control de las escuelas de nuevo por los catolicos. Fundacién del Colegio de
Sonora siendo su primer director Vicente Mora.

1890 (desde): Tierra de la reservacién de San Xavier fraccionada para grupos
econdmicos colectivos (mientras las de Sells y Gila Bend son propiedad tribal).

1891: Apertura de la Phoenix Indian School con el programa “Outling system” con la
finalidad, entre otras, de conseguir empleos domésticos a los papagos en hogares
blancos. Principio del Estado de Sonora.

1898: Enfrentamientos de los Papagos y colonos por abigeato de los primeros
(asesinados) en el Plomo, Sonora. Exodo hacia Arizona.

1906: Estallido del la huelga de mineros en Cananea para la obtencién de mejores
salarios y tratos.

IV. DE LA REVOLUCION A LA ACTUALIDAD

1910: Gira electoral de Francisco I. Madero en Sonora. En diciembre un grupo
encabezado por el teniente coronel Severiano Talamante se levanta en armas y es
derrotado. Inicio de la revolucion mexicana.

1911: Fundacion de la “Papago Indian Good Government League™, primera
organizacion politica para representar y unificar a los Papagos, apoyada y asesorada
por la Indian Rights Asociation of Philadelphia.

1912-1919: Visita de Carl Lumnholtz de la region del desierto. Sefialé que casi ya no
guedaban Hia’ched O’odham.

1915: P. Elias Calles se hace cargo del Gobierno de La Comandancia militar de Sonora.
1916 (14 de enero): Orden federal para la creacion de la Papago Indian Reservation
(Sells). Creacidn de escuelas diurnas para la atencion de los papagos en sus territorios.

Orden Ejecutiva que delimita la zona de la “franja” considerada para un ferrocarril.

1917: Constitucion de México.
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1919: Cambio del centro politico-administrativo de los papagos de San Xavier a Sells.
Fracaso del movimiento “renovador” y Francisco S. Elias asume el Gobierno
provisional.

1920: Plan de Agua Prieta que desconoce al Gobierno de Venustiano Carranza.
1920-1935: Periodo del “sonorismo”.

1920-1940: Transformaciones del estado de Sonora en diversos sectores de la sociedad y
la economia.

1921: Creacion del Departamento de educacién y cultura para la raza indigena.

1924: Entonces Gobernador de la Tribu Pdpago José A. Bavichi y Secretario, Pedro
Siqueiros.

1924-1937: Unién de las tres reservaciones papago en Estados unidos bajo un solo
gobierno o consejo tribal.

1925: Creacion del Departamento de escuelas rurales de incorporacion cultural
indigena.

1926 (octubre): El gobierno de P. Elias Calles decide emprender una campafa definitiva
contra los Yaquis. Inicio de su destierro al sur de México.

1926-1928: Ultima guerra del Yaqui.

1928 (12 de Abril): Resolucion presidencial bajo P. Elias Calles que crea el ejido
Congregacion de Pozo Verde con 2823 has con beneficio para 112 personas al parecer.

1929: Se tiene noticia de Papagos que defienden sus tierras ante los colonos en el Bajio,
y San Francisquito entre otros (no se habia registrado nada desde 1840) en particular
con la llegada del Sr. JesUs Zepeda. (27 de Noviembre) Firma de la paz bajo P. Elias
Calles con los Yaquis. Crisis internacional que genera en el estado de Sonora
desempleo y migracion.

1931: Se adjunta a la Reservacion de Sells la zona de la “franja”.

1934: Indian Reorganisation Act que inicia una serie de cambios radicales en la
relacion entre el gobierno federal estadounidense y los Indios.

1935: Construccion de la capilla de San Francisco Javier en Sonoyta. El Instituto
Linguistico de Verano se instala en México.

1936: Robo de la “Santita” de Quitovac (historia oral). Division en nueve distritos de la

reservacion de Sells. Fundacién del Departamento de accién social, cultural y de
proteccion indigena.
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1936-1940: Reparto agrario bajo Lazaro Cardenas.

1937: Ultimas afiadiduras de la Reserva de Sells. Adopcion de una constitucion para los
Papagos. La reservacion papago se divide entonces en 11 distritos. Creacion de un
Departamento de educacion indigena en la Secretaria de educacion publica.

1937-1938: Formacion de los ejidos colectivos de los valles del Yaqui y del Mayo con la
reforma agraria de Lazaro Cardenas. Reconocimiento del territorio yaqui.

1939 (26 de Abril): Orden de L. Cardenas para la devolucion de sus tierras a los
Papagos.

1940 (14 A 24 de Abril): 1 Congreso Indigenista Interamericano, Patzcuaro,
Michoacan.

1940-1955: Aceleracion en Sonora del giro hacia la agricultura de riego.

1942: Nombramiento del gobernador de El Bajio, Ventura Bustamante (hasta al menos
el afio de 1957 a la edad de aproximadamente 80 afios). Empieza a funcionar la
Universidad de Sonora.

1943: Intento bajo el gobierno de Avila Camacho de reubicar a los Papagos en la Bahia
de San Jorge al parecer sin éxito. Migracion de Papagos a Estados Unidos por la crisis
econdmica de la 22 guerra mundial.

1945: Nombramiento del gobernador de San Francisquito, José Antonio Acosta (hasta
al menos el afio de 1957 a la edad de aproximadamente 65 afios). Pozo Verde,
instauracion de una casa como escuela con alrededor de 40 nifios (que no durd porque
la maestra se fue).

1945-1962: La Comision Nacional de Colonizacién vende muchos predios a colonos
ubicados en territorio papago.

1946-1970: Crecimiento econémico en Sonora y prosperidad de la agricultura de riego
con carécter comercial y exportador.

1947: Inauguracion del ferrocarril de Sonora a Baja California bajo Miguel Aleman.

1948: Edificacion de la Biblioteca y Museo de Sonora. Creacion del Instituto Nacional
Indigenista (INI).

1949 (24 Diciembre): Publicacion en el diario oficial de un acuerdo presidencial que
determina un fraccionamiento nombrado distrito Altar y Caborca para vender 70,000-00-
00 has a los colonos que gusten establecerse en el desierto del Altar.

1950-1952: San Francisquito, instauracion de una casa como escuela.
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1952: Incendio de la capilla de San Francisco Javier en Sonoyta. Se reconstruye un afio
después.

1955: Fuerte impulso al sistema agropecuario en Sonora.
1956: Perdida de los algodonales en Caborca por las intemperies.
1956-1961: Hacia una agricultura mas intensiva y desarrollo tecnoldgico en Sonora.

1957: Alden W. Jones, administrador de la Reservacion India de Sells. Quitovac sin
gobernador porgue acaba de morir.

1959: Creacion de la Diocesis de Ciudad Obregon.

1960: Creacidn de una reservacion papago independiente en Estados Unidos, Akchin.
1960 (afos): Intensificacion de la urbanizacion de las ciudades costeras de Sonora.
1960-1980: Cambios en la ganaderia y prolongacién del modelo agricola de Sonora.
1961-1965: Programa Nacional Fronterizo.

1962: Primer congreso industrial de Sonora. Inicio del Plan de Diez Afios en Sonora
bajo el gobierno de Luis Encinas.

1962-1979: Impulso en Sonora de la industria maquiladora.

1963: Primera planta maquiladora en Nogales. Creacion del Instituto de Seguridad y
Servicios Sociales de los Trabajadores del Estado de Sonora (ISSTE-SON). Fundacion
del Arzobispado de Hermosillo.

1964: Fin del programa “bracero”. Inauguracion de la planta hidroeléctrica Presidente
Plutarco Elias Calles sobre el rio Yaqui quedando sepultados varios pueblos. El
gobierno de Gustavo Dias Ortiz recorta el presupuesto del INI.

1966: Primera planta maquiladora en Agua Prieta. Descubrimiento de los restos del
Padre Kino en Magdalena.

1967: Primera planta maquiladora en San Luis Rio Colorado.

1969 (5 de Noviembre): Ampliacion por 1,836-00-00 has al ejido Pozo Verde con un
total ya de 4,659-78-10 has.

1970: Crisis en Sonora. Maquiladoras, corredor industrial.

1971: | Declaraciéon de Barbados.
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1972: Se establecen los transbordadores entre Sonora y Baja California bajo Luis
Echeverria.

1973 (13 de Julio): Inicio del expediente de conformacién y titulacion de bienes
comunales en el Bajio y anexos. Reforma Agraria da un dictamen negativo. (12 de
Agosto) Inicio del expediente para la dotacion de tierras por via de confirmacion y
titulacion de bienes comunales en Pozo Prieto y su anexo Las Calenturas. (30 de
Agosto) Resoluciéon presidencial de reconocimiento y titulacion de bienes comunales de
la Comunidad San Francisquito y su anexo El Carrizalito con 21 comuneros y 21,650-
00-00 Has.

1974: Congreso Indio de Chiapas, San Cristdbal de las Casas. Cambio en la politica
indigenista. ler Parlamento indio americano del cono sur, Paraguay. Fundacion de
la residencia Caborca del INI.

1975: ler Congreso de Pueblos Indigenas en México. Creacion del Consejo Nacional
de Pueblos Indigenas (CNPI) con 56 consejos supremos de las etnias. Consejo
mundial de los pueblos indigenas (CMPI) con la participacion de México.

1976: Creacion de la Alianza Nacional de Profesionales Indigenas Bilingles
(ANPIBAC). Congreso interamericano de pueblos indigenas en Panama. (5 de
Noviembre) Resolucion presidencial de reconocimiento y titulacion de bienes comunales
en Pozo Prieto y anexo con 29 comuneros y 4,806-03-00 has.

1977: Eleccidn del primer gobernador general de los Papagos en México. Antes de esta
fecha, se tenian reconocidas 6 comunidades en Sonora con un gobernador en cada una,
siendo el de El Bajio quien fungia como representante general de todos ante el
gobierno. Il Congreso del CNPI en Santa Ana Nichi, Estado de Meéxico. ler
Congreso internacional indigena de America Central, con presencia de México;
constitucién del Consejo regional de los pueblos indigenas de América Central
(COPRI). Il Declaracion de Barbados. Conferencia internacional de organizaciones
no gubernamentales sobre la discriminacion de los pueblos indigenas en la ONU,
Ginebra. Congreso interamericano de pueblos indigenas de Alburqueque en donde
asistieron el gobernador general de la tribu papago y su antecesor.

1978: Impulso de la ganaderia, agricultura, pesca y mineria en Sonora.

1978-1980: Rafael Alfonso Garcia Valencia aparece como gobernador general de la
tribu papago.

1979: 111 Congreso del CNPI en el Distrito Federal.

1980 (Enero): Inauguracion de la escuela-albergue de Quitovac, dependencia de la
SEP-INI. (Noviembre) Resolucién presidencial de reconocimiento y titulacion de bienes
comunales de la Comunidad de Quitovac y su anexo ElI Chujubabi con alrededor de 35
comuneros y 19,883-74-38-01 Has. V111 Congreso Indigenista Interamericano. Inicio
de una “nueva politica indigenista”. ler encuentro de organizaciones indigenas
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independientes en Oaxaca. “Toma” del INI por parte de indigenas en desacuerdo con
sus politicas.

1980-1986: Promocidn de la inversion industrial nacional y extranjera en Sonora.

1981 (Febrero): Promulgacién de la Ley de desarrollo agropecuario que afecta a la
tenencia ejidal. 1l encuentro de organizaciones indigenas independientes en el
Caribe. La COPRI cambia su nombre por el de Coordinadora regional de pueblos
indios. (16 de Mayo) Eleccion del gobernador papago en México, David Santiago
Manuel Lara de 18 afios de edad; aparece como tal hasta 1985. (7 de Agosto) Entrega
de la documentacion del ejido de Pozo Verde con 21 comuneros. (11 de Agosto) Entrega
de las tierras de San Francisquito y anexo.

1983: Creacion en Sells, Arizona, de la oficina Tohono O’odham in México Office cuya
finalidad es el apoyo a los O’otham mexicanos. (20 de Octubre) Entrega de la
documentacién provisional de propiedad de la comunidad de Pozo Prieto y anexo.

1983-1997: Acentuacion de las divisiones sociales en Sonora, crisis del sector
financiero. Sonora ya no tiene eje econémico.

1985: Depuracion censal en San Francisquito y anexo con 17 nuevos adjudicatarios.
Inicio de las gestiones para el Plano Definitivo, de propiedad de Pozo Prieto y anexo.
La comunidad de Las Norias obtiene por resolucién presidencial via ejidal 11,500-00-
00 has con 19 ejidatarios.

1986: Instalacion de la planta Ford en Hermosillo.

1987 (a partir de): Consolidacion de los parques industriales en Sonora (maquiladora,
sectores minerometalurgico y pesquero).

1987-1993: Reformas nacionales que conllevan una acelerada liberalizacion comercial
en Sonora.

1988: “Toma” del INI por parte de indigenas en desacuerdo con sus politicas. (Desde)
Se otorgan credenciales de identificacion a los Pépagos.

1989: Organizacion de la Border Tribes Summit por los O’odham de Arizona ante la
problematica de la tierra.

1990: Depuracion censal en el ejido Las Norias con 12 ejidatarios depurados y 6
nuevos adjudicatarios.

1990 (Octubre) — 1991 (Junio): La residencia Caborca del INI sin director.
1993-2003: Fondo Regional Papago en funcionamiento con la CDI, residencia

Caborca. Se cierra el fondo por considerarse inoperable por falta de recuperacion de
los préstamos.
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1994 (10 de Enero): Entrada en vigor del Tratado de Libre Comercio de América
del Norte (TLC). (10 de Febrero): Inauguracion de la mina “La Choya™ de la
compafiia canadiense Hecla en el poblado de Quitovac, Sonora.

1996 (24 de Junio): Publicacion en el boletin oficial NO 51 Seccion | de la aprobacion
por parte del Congreso de Sonora de la Ley NO 170 que incluye como parte de la planilla
de los ayuntamientos un regidor étnico propietario y un suplente.

1997: Nombramiento de los regidores étnicos en los municipios de Saric, Altar, P. Elias
Calles, Caborca y Puerto Pefiasco. En el primer periodo (1997-2000) fungen como tal
Felix Antonio Palma (Saric), Silvestre Valenzuela (Altar), Rafael Garcia Valencia (P.
Elias Calles), Héctor Manuel Velasco (Puerto Pefiasco), Reynaldo Velasco (Sonoyta) y
Nazario Lizarraga Garcia (Caborca)

1998: “Toma” del INI por parte de indigenas en desacuerdo con sus politicas.

1999: Fallece el gobernador de los Papagos, Ascencio Antonio Palma. Toma su lugar
su hijo Félix Antonio Palma.

2000-2003: Funge como regidor étnico Rafael Garcia Valencia (Caborca), mientras los
municipios de Puerto Pefiasco y Sonoyta carecen para este periodo de esta figura.

2001 (Marzo): Constitucion de la Sociedad Cooperativa de Produccion Ganadera ““Vaic
Tohono™ (Tres desiertos) S.C. de R.L. (9 de Septiembre) Constitucion del Comité
Cultural Hiac’ed o’odham.

2003 (05 de Julio): Cesacion del Instituto Nacional Indigenista y entrada en vigor de
la Comision Nacional para el Desarrollo de los Pueblos Indigenas (CDI) planteado
en el diario oficial el 21 de Mayo de 2003. Programa agroecoldgico productivo de la
CDI Caborca en operacion con cultivos de nopal en las comunidades de Pozo Prieto, el
Cubabi y Las Norias.

2003-2006: Fungen como regidores étnicos Ramon Ballesteros Soto (Puerto Pefiasco),
Armando Lizarraga Neblina (Sonoyta) y Alicia Chuhuhua Méndez (Caborca).

2004 (29 de Junio a 01 de Julio): 12 sesion ordinaria del Consejo Consultivo, DF.
(10 de Julio) Constitucion del Consejo Consultivo para el Desarrollo de los Pueblos
Indigenas de la CDI. (25 a 27 de Septiembre) 22 sesion del Consejo Consultivo de la
CDI, Baja California. Comité Cultural Etnia Tohono O’odham de Puerto Pefiasco.
Comité Cultural U’uvi O’otam de Caborca.

2005 (29 y 30 de Enero): 3? sesion ordinaria del Consejo Consultivo de la CDI, DF.
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