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INTRODUCCION

El Per( de 1985 presentaba uno de los panoramas politicos mas complejos de la guerra
fria en Ameérica Latina. En un mismo espacio coexistian la izquierda socialista de mayor
presencia politica continental, lzquierda Unida, (IU), con el partido reformista
histéricamente méas importante en el poder, el Partido Aprista (APRA), y el movimiento
armado més violento de Ameérica del sur, Sendero Luminoso, (SL). A ellos habria que
sumar a partir de 1987, una derecha que recomponia fuerzas alrededor de nuevos
mensajes, lideres y coaliciones politicas, encabezado por el Movimiento “Libertad”,

liderado por el escritor peruano, Mario Vargas Llosa.

En cada uno de estos partidos, las ciencias sociales ocupaban, al menos formalmente,
un lugar destacado. En el APRA e IU, economistas, socidlogos y antropdlogos,
mantenian puestos claves en sus comisiones de Plan de Gobierno, guiados por la
conviccion que estaban listos para gobernar el pais. En U, los dirigentes provenientes
de las ciencias sociales eran numerosos, también lo fueron en su representacion
parlamentaria y municipal. Dos de los principales asesores del joven presidente Alan
Garcia (1985-1990), Carlos Franco (psicologo social y ex asesor del gobierno militar
del Juan Velasco Alvarado, 1968-1975) y Daniel Carbonetto (economista uruguayo
cercano a la CEPAL?), fueron influyentes en la toma de decisiones, como fue el gesto
de no pagar la deuda externa peruana en 1987. Por su parte, el jefe del Plan de Gobierno
de lzquierda Unida en 1985, el economista y profesor universitario, Javier lguifiiz,
priorizd en la composicion de su equipo técnico de plan de gobierno, la presencia de

socitlogos de izquierda?.

De otro lado, la derecha politica, desalojada del poder por los militares en 1968, y
derrotada en sucesivas elecciones, entre 1983 y 1985, se encontraba en repliegue
ideologico luego del impacto de las reformas (principalmente la Reforma Agraria de

1969) del Gral. Juan Velasco Alvarado. Sin embargo, a inicios de 1980 empez6 poco a

! La Comision Econdémica para América Latina y el Caribe es un organismo creado en 1948, dependiente
de la Organizacion de las Naciones Unidas, y es responsable de promover el desarrollo econémico y
social de la region.

2 Como Rolando Ames (comisién de Estado y sociedad), Roberto Miré Quesada (comisién de Cultura),
Sinesio Lopez (comision de Estado y sociedad) y Alberto Adrianzén (comision de Estado y sociedad).
Véase, IZQUIERDA UNIDA, Plan de gobierno de Izquierda Unida. Pert, 1985-1990: sintesis, Lima, S-
E,1985, p. 168.



poco a reagrupar sus fuerzas alrededor de un pufiado de ideas econdémicas elaboradas
por un instituto de investigaciones sociales (think tank) —“Libertad y Democracia”
(ILD)- dirigido por el economista neoliberal formado en Suiza, Hernando de Soto, autor
del best-seller EI Otro Sendero, que en 1987 alcanzé la mayor resonancia internacional
al ser mencionado favorablemente por Ronald Reagan durante su presentacion ante la

42va Asamblea Internacional de las Naciones Unidas.

En el otro extremo del espectro politico, es importante sefialar que una parte importante
del nucleo dirigente fundador del Partido Comunista del Perti “Sendero Luminoso”
(SL), surgid y se consolidd en la Universidad Nacional de San Cristobal de Huamanga,
(ubicado en la sierra sur, en el departamento de Ayacucho). Esta institucion fue reabierta
en 1959, luego de un largo periodo de inactividad, en medio de un ambiente de
entusiasmo desarrollista de inspiracion indigenista. Entre sus nuevas carreras estrenaba
una, la antropologia, que tuvo la clara mision de investigar y proponer alternativas de
desarrollo rural para la poblacion campesina de la region de Ayacucho. Por lo demas,
los dirigentes de Sendero Luminoso se auto-percibian como los portadores de la Unica
ciencia social verdadera, el marxismo-leninismo-maoismo, desarrollado por su lider
méaximo, el profesor universitario de filosofia Abimael Guzman Reynoso, a quien
denominaron el “Presidente Gonzalo” y lo consideraban la “cuarta espada” del

marxismo mundial, solo después de Marx, Lenin y Mao Tse Tung.

Asi, trascendiendo los marcos estrictamente académicos y profesionales, hacia la década
de 1980 un conjunto de conocimientos (e ideologias) desarrollados por las diferentes
ciencias sociales, en especial la antropologia, llegaron a permear en diferentes grados
tanto la sociedad como al Estado peruano. Pero el avance de la antropologia y las
ciencias sociales en Per( no solo se explica por la dinamica enddgena de sus diferentes
disciplinas alrededor de sus propias teorias y paradigmas, sino también, por las tensiones
que el Estado y la sociedad introdujeron, entre las décadas de 1940 y 1980, en su

desarrollo, perspectivas y tradiciones.

En ese sentido, el objetivo de esta tesis es plantear una historia intelectual precisa de esa
mutua permeabilidad, que ha tenido diversos ritmos, protagonistas y momentos politicos

en el desarrollo de la antropologia en América Latina. No intenta narrar una historia de
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influencias conceptuales y teorias destacadas; tampoco busca designar “genealogias”
canonicas, “descendencias” tematicas o “linajes” de autores prestigiosos; ni pretende
dar cuenta de todas las disciplinas de las ciencias sociales por igual. Méas bien,
enfocandose en la antropologia, aspira a ofrecer un conjunto de indagaciones historicas
que parecen urgentes y pertinentes, al dia de hoy, casi ochenta afios después de
inaugurada la ensefianza y la investigacion de antropologia en Perd, la més antigua de

los paises andinos.

Esta tesis busca responder las siguientes preguntas:

1) ¢ Qué tipo de relaciones se establecieron entre la antropologia, el Estado y la sociedad,
entre las décadas de 1940 y 1980, que hicieron que el Peru ostentara el universo de
cientificos sociales més a la izquierda del continente, quiz4 a la par de México, Brasil 0
Argentina; donde fue dificil establecer un campo intelectual autbnomo que distinguiera

con nitidez, entre “académicos” e “intelectuales comprometidos”?

2) ¢Por queé en Perq, la antropologia, 0 mas precisamente determinados antropélogos,
como Luis Valcércel (1891-1987), José Maria Arguedas (1911-1969), José Matos Mar
(1921-2015), o Carlos Ivan Degregori (1945-2011), tuvieron una presencia en la opinion
publica impensada en otros paises de la region, llegando algunos a convertirse en gurus,
oraculos o caudillos culturales, cuya opinion era requerida en cada coyuntura que se
consideraba trascendente para el Per, incluso si los hechos, materia de consulta, caian
fuera de los marcos de la antropologia, e incluso, si mas tarde, sus recomendaciones
resultaran, por lo general, ignoradas y sus predicciones, con frecuencia, no se

cumplieran?

3) ¢Qué papel —si cabe alguno- jugd la antropologia en definir intelectualmente los
cambios y el rumbo cultural del Per( entre los afios 40s y 80s? O si invertimos la
pregunta: ¢Qué rol cumplio la sociedad (en el marco de sus heterogéneos y discontinuos
procesos de modernizacién rural y urbana), en definir el perfil y las agendas académicas

y politicas de la antropologia?

4) En qué medida la antropologia contribuy6 a construir una determinada comprension
de lo que se entendié como los problemas centrales del Peri contemporaneo; a levantar
ciertas visiones del pais; ya sea como una sociedad “subdesarrollada”, “dual”,

“atrasada”, “semi-feudal”, “andina” o “moderna”, muy distintas de la antigua vision
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intelectual hispanista y oligdrquica; y a la creacion de un nuevo “sentido comun”, entre

importantes sectores de la opinion pablica alrededor de ciertos temas.

Varios fueron los diagnosticos. Desde el indigenismo, se sostuvo que los pueblos
indigenas jugaron un papel democratizador en la construccion del estado-nacién
peruano. EI maoismo antropologico insistio en que una revolucion armada de base
campesina tomaria el control de las ciudades y el Estado, instaurando una nueva y
verdadera sociedad comunista. Por Gltimo, estan los antropdlogos que dejaron el placido
estudio de las comunidades indigenas para instalarse en el vértigo de la ciudad, y narrar
la epopeya cultural que significo que millones de campesinos migraran masivamente
hacia las ciudades. Hasta entonces las ciudades, en especial Lima, habian sido percibidas
por el indigenismo radical como reductos de una aristocracia urbana en decadencia y
como refugio de una “arcadia colonial”. El nuevo relato antropolégico propuso en los
afios 80s, que se estaba forjando en las ciudades una propuesta alternativa de
modernidad, esta vez “andina” y “popular” y alumbrando una inédita “ciudadania
plebeya”, opuesta al modelo homogenizador y occidentalizante de las elites hispanistas

y liberales.

I.1. Por una historia del indigenismo antropoldgico en Peru (y América Latina)

Estas preguntas se inscriben como parte de una reflexion histérica acerca del desarrollo
de la antropologia y las ciencias sociales, entendidas como comunidades epistémicas,
de acuerdo a la nocion propuesta por Karin Knorr Cetina®. La antropologia en Perd y
América Latina, se centraron en el estudio de sociedades que han sido denominadas
como “‘periféricas”, en “vias de desarrollo”, “tercermundista”, y ultimamente, “post-
coloniales”. Esta preocupacion ha convocado tanto a historiadores de la ciencia y del
desarrollo, como a los mismos antrop6logos, sensibles a su propia genealogia historica

y sus linajes disciplinarios®.

3 CETINA, Karin Knorr, Epistemic Cultures. How sciences make knowledge, Cambridge, Harvard
University Press, 1999.

4 Al respecto, puede revisarse: ASAD, Talal, “Afterword. From the History of Colonial Anthropology to
the Anthropology of Western Hegemony”, en George STOCKING JR., editor, Colonial Situations:
Essays on the Contextualization of Ethnographic Knowledge, Madison, The University of Wisconsin
Press,1993, pp. 314-324. COOPER, Frederick, “Development, Modernization, and the Social Sciences in
the Era of Decolonization: The Examples of British and French Africa”, Revue d'Histoire des Sciences
Humaines, N° 10, 2004, pp. 9-38. FERGUSON, James, “Anthropology and its evil twin: development in
the constitution of a discipline”, en Frederick COOPER y Randall PACKARD, editores, International
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Se podria decir que la antropologia en Perd como en América Latina, se ha visto
enfrentada a la necesidad de resolver el dilema de como diagnosticar y caracterizar, lo
que entonces se entendia, por el heterogéneo proceso de modernizacion de la sociedad
rural en el siglo XX. Los antrop6logos creyeron que, con sus diagndsticos y propuestas
politicas, se podia dejar atras el impasse de siglos de “atraso economico”, “colonialismo
interno”, “dominacion étnica” y “racismo colonial”; todas ellas “taras histéricas”, que
impedian a los estados republicanos consolidar una verdadera integracion de los pueblos
indigenas a la vida nacional, y fundar, ahora si, una ciudadania plena y una modernidad

propiamente latinoamericana.

Lo que se buscaba era una nacionalizacion “indigena” de la historia peruana. Esta
disyuntiva podria traducirse de este otro modo: como edificar una nueva narrativa
historica, en clave antropolégica, que coloque a las poblaciones indigenas como
protagonistas centrales de su propia modernidad; y que al mismo tiempo logre explicar

los vaivenes de sus sucesivas transformaciones culturales.

Las respuestas a estos dilemas fueron distintas. Se inicia cuando en la década de 1940,
la naciente antropologia peruana delined su primera agenda de docencia e investigacion
asumiendo el lenguaje tedrico del culturalismo antropol6gico norteamericano, pero
también dialogando con la trama politica y moral del indigenismo literario y politico,
que décadas previas habia logrado hegemonizar el debate intelectual, con el auspicio de
José Carlos Mariategui, en las paginas de la revista Amauta, e implementado por su

principal organizador politico e intelectual, Luis. E. Valcarcel.

Se vinculd una década después (1950-1960), a las vertientes culturales de las teorias
desarrollistas y de modernizacion (en menor medida a la corriente Iévi-straussiana del
estructuralismo); y se sumé en esas mismas décadas de 1960 y 1970, a las criticas que
dependentistas y marxistas hicieran a la interpretacion dualista (tradicion vs.
modernidad) de la estructura social latinoamericana. En las dos Gltimas décadas (90s y

2000s), ya en un ambiente intelectual y politico post-indigenista y de crisis de los

Development and the Social Sciences, California, University of California Press, 1997. CARDOSO DE
OLIVEIRA, Roberto, “Antropologias periféricas versus antropologias centrais”, en O trabalho do
antrop6logo, S&o Paulo, UNESP, 2000, pp. 107-133. HEWITT DE ALCANTARA, Cynthia,
Anthropological Perspectives on Rural Mexico, Londres, Routledge and Kegan Paul, 1984.
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populismos latinoamericanos, ha participado en las discusiones sobre las posibilidades

de comprender el mundo global desde la perspectiva del desarrollo intercultural®.

Sin embargo, este proceso intelectual no ha seguido un camino lineal ni evolutivo. Por
el contrario, pese a las diferencias teoricas e ideoldgicas de sus protagonistas, la
antropologia en Per( ha perseguido en el tiempo una agenda comun en la reiteracion de
su tema de estudio: esto es, el estudio etnografico de las rupturas o las continuidades
temporales, en la reproduccion de la “cultura indigena andina™®, logrando acumular en
pocos afios un amplisimo corpus etnografico y etnohistorico sobre su principal forma de

organizacion social: la comunidad campesina’.

Usualmente la simbiosis entre indigenismo y antropologia en Per( ha sido tomada como
natural o simplemente inevitable®. Sin embargo, es necesario situarla en el contexto de

las inquietudes politicas que tuvo el indigenismo en America Latina, y reflexionar hasta

> Ver: CADENA, Marisol de la, “La producciéon de otros conocimientos y sus tensiones: ;de una
antropologia andinista a la interculturalidad?”, en Gustavo Lins Ribeiro y Arturo Escobar, editores,
Antropologias del mundo. Transformaciones disciplinarias dentro de sistemas de poder, Popayan,
Wenner-Gren Foundation for Anthropological Research-Envién Editores-CIESAS,2008, pp. 241-270.
PACHECO DE OLIVEIRA, Joao, “The Anthropologist as Expert: Brasilian Ethnology between
Indianism and Indigenism”, en Benoit de ’ESTOILE, Federico NEIBURG y Lygia SIGAUD, editores,
Empires, Nations and Natives: Anthropology and State-Making, Durham, Duke University Press, 2005,

pp. 223-247.
6 Como es planteado por: MURRA, John La organizacién econdémica del Estado Inca, México DF.,
Editores Siglo XXI, Instituto de Estudios Peruanos, 1978. --------------- , “Las investigaciones en

etnohistoria andina y sus posibilidades en el futuro”, en Juan Manuel PEREZ ZEVALLOS y José Antonio
PEREZ GOLLAN, compiladores, La etnohistoria en Mesoamérica y Los Andes, México, Instituto
Nacional de Antropologia e Historia, 1987, pp.113-158. PEASE, Franklin, “Historia y etnohistoria
andina: balance de treinta afios”, en, Margarita MENEGUS BORNEMANN, coordinadora, Dos décadas
de investigacién en historia econémica comparada en América Latina. Homenaje a Carlos Sempat
Assadourian, Meéxico, El Colegio de México, CIESAS, Instituto Mora, UNAM, 1999, pp.47-60.
ZUIDEMA, R. Tom, “Algunos problemas etnohistéricos de Departamento de Ayacucho”, Wamani
(Organo de la Asociacion Peruana de Antropélogos, Filial Ayacucho), Vol. 1, N°1, 1966, pp. 68-75. ---
-------------------- , “El estudio arqueoldgico, etnohistorico y antropologico-social en unas comunidades del
Rio Pampas”, Verhandlungen Des xxxviii Internationalen Amerikanisten Kongress, Stuttgart-Munchen
1968, 1968, pp. 503-505.

" Sobre esta discusion, la bibliografia es amplia, priorizamos aqui a estos autores: PAJUELO, Ramén,
“Imagenes de la comunidad. Indigenas, campesinos y antropodlogos en el Pert”, en Carlos Ivan
DEGREGORI, editor, No hay pais mas diverso. Compendio de antropologia peruana, Lima, Red para el
desarrollo de las ciencias sociales, 2001, pp. 122-179. URRUTIA, Jaime, “Comunidades campesinas y
antropologia: historia de un amor (casi) eterno”, Debate Agrario. Anélisis y Alternativas, Vol.14, 1992,
pp. 1-16. MOSSBRUCKER, Harald, La economia campesina y el concepto “comunidad”, Lima, Instituto
de Estudios Peruanos, 1991. Para América Latina, ver: PENA, Guillermo de la, Las movilizaciones
rurales en América Latina desde ¢. 19207, en Leslie BETHELL, editor, Historia de América Latina desde
1930, Barcelona, Editorial Critica, 1997, pp. 193-280. ------------------ “Los desafios de la clase incomoda:
el campesinado frente a la antropologia americanista”, en Miguel LEON-PORTILLA, coordinador,
Motivos de la antropologia americanista, México: Fondo de Cultura Econdmica, 2001, pp. 134-166.

8 VVer: DEGREGORI, Carlos Ivan “Panorama de la Antropologia en el Peru: del estudio del Otro a la
construccion de un Nosotros diverso”, en Carlos Ivin DEGREGORI, editor, No hay pais més diverso.
Compendio de antropologia peruana, Lima, Red para el desarrollo de las ciencias sociales, 2001.
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qué punto este proyecto logré moldear sus interrogantes, impregnar sus debates e
incentivar sus agendas de investigacion. Pese a especificidades y diferencias nacionales,
lo cierto es que la naciente antropologia en América Latina®, inicia una primera gran
etapa en 1910 en México, y en Pert en 1942, Profundizo luego de la Il Guerra Mundial,
un nuevo ciclo en la antigua disputa —esta vez en clave etnografica— por la
representacion retérica de la alteridad del “indio” americano; como ocurria
simultaneamente, aunque en un contexto postcolonial, en Africa, Oceania y Asia. En
estos continentes, una nueva antropologia critica de postguerra, discutia acidamente la
validez de las nociones coloniales de “sociedad tribal”, “sociedad de castas” o “sistema
de linajes”, que fueron disenadas anteriormente como categorias de control y gobierno,

por la antropologia al servicio del imperio britanico y francés respectivamente®®.

El punto de partida para situar esta investigacion, es asumir que la historia intelectual
de la antropologia en Peri y América Latina, debe ser comprendida como el desarrollo
de un “saber periférico”, que buscd a su vez encauzar una “modernizacion periférica”?.
Pero este proceso tuvo ciertas particularidades histéricas: no fue una disciplina que
dependio exclusivamente de los vaivenes teoricos de las corrientes antropoldgicas euro-

americanas; pero tampoco elaboré “autdbnomamente” sus propias teorias y

paradigmas®2. Una perspectiva historiografica mas detallada precisaria mas bien, que

°Ver: SERJE, Margarita, “Bibliografia introductoria a las antropologias latinoamericanas”, Nuevo Mundo
Mundos Nuevos, Bibliografias, 2008. http://nuevomundo..org/42783 (Puesto en linea el 05/11/2008)

10 Sobre este punto, puede revisarse: APPADURAI, Arjun, “Is Homo Hierarchicus?”, American
Ethnologist, Vol. 3, N° 4, 1986, pp. 745-761. ASAD, Talal, “Afterword. From the History of Colonial
Anthropology to the Anthropology of Western Hegemony”, en George STOCKING JR., editor, Colonial
Situations: Essays on the Contextualization of Ethnographic Knowledge, Madison, The University of
Wisconsin Press, 1993, pp. 314-324. BENSA, Alban, El fin del exotismo. Ensayos de antropologia critica,
Michoacén, El Colegio de Michoacéan, 2016. COOPER, Frederick, “Development, Modernization, and
the Social Sciences in the Era of Decolonization: The Examples of British and French Africa”, Revue
d'Histoire des Sciences Humaines, N° 10, 2004, pp. 9-38. MAFEJE, Archie, “The Ideology of Tribalism”,
Journal of Modern African Studies, Vol. 9, 1971, pp. 253-262. ---------- , “The Problem of Anthropology
in Historical Perspective: An Inquiry into the Growth of the Social Sciences”, Canadian Journal of
African Studies, Vol. 10, 1976, pp. 307-333. FEIERMAN, Steven, “African Histories and the Dissolution
of World History”, en Roberto BATES, Valentin MUDIMBLE, y Jean O’BARR, editores, Africa and the
Disciplines: The Contributions of Research in Africa to the Social Sciences and Humanities, Chicago,
University of Chicago Press, 1993, pp. 167-205. LIENHARDT, Godfrey, “Social Anthropology of
Africa”, en C. FYFE, editor, African Studies since 1945: A Tribute to Basil Davidson, Londres, Longman,
1976, pp. 179-185. PELS, Peter y Oscar SALEMINK, editores, Colonial Subjects. Essays in the Practical
History of Anthropology, Ann Arbor, TheUniversity of Michigan Press, 1999. SAID, Edward,
“Representing the Colonized: Anthropology’s Interlocutors”. Critical Inquiry, Vol.15, N°2, 1986, pp.
205-223.

11 Sobre la nocién de modernizacion periférica y las ciencias sociales, véase: PALACIOS, Marco,
“Modernidad, modernizaciones y ciencias sociales”, en Marco PALACIOS, Parabola del liberalismo,
Editorial Norma, Bogot4, 1999, pp. 23-78.

12 De forma especifica, puede consultarse para México: KROTZ, Esteban, “La produccién antropoldgica
en el Sur: caracteristicas, perspectivas, interrogantes”, Alteridades, Vol. 3, N° 6, 1993, pp. 5-12. ----------



http://nuevomundo..org/42783

fue una antropologia “hibrida” o “mestiza”, si cabe el término; vale decir, una
comunidad académica que estuvo siempre conectada a las diversas redes intelectuales
de la antropologia euroamericana, aunque tensionada constantemente tanto a sus propias
necesidades politicas como a sus tradiciones intelectuales, en particular con el
indigenismo. Fue bajo la influencia de ésta corriente ideoldgica, que la antropologia se
conectd pronto con los dilemas populistas y nacionalistas de construccion e integracion
estatal del siglo XX*3,

En todos los casos, la antropologia (sea culturalista o marxista) asumio sin mayor critica
el lenguaje de la modernizacion de la sociedad y el Estado, con la carga de prejuicios
que ello amerita. El punto de partida de este supuesto era que América Latina era una
region atrasada y, por tanto, su eslabon mas débil, los indigenas, eran también atrasados.
La receta, entonces, era obvia: habia que modernizarlos. El dilema para la antropologia
no fue cuestionar esta ideologia del desarrollo. Su disyuntiva fue mas bien escoger entre
las varias opciones teoricas y técnicas disponibles, cual era la ruta técnica mas segura
para lograr la modernizacion de estas poblaciones indigenas. Visto asi, la tarea de la
antropologia indigenista era clara: encauzar hacia una sofiada modernidad a los
indigenas, sacandolos de su aislamiento tradicional, pero sobretodo, modificando
(aculturando para ser mas preciso) aquello que se concebia como sus practicas culturales

pre-modernas.

Lo cierto es que el indigenismo latinoamericano disefid e institucionaliz6 la ideologia
racial del mestizaje, permitiendo que distintas elites, en distintas coyunturas nacionales,
apelaran a ese lenguaje para justificar su presencia hegemonica, identificandose como
“mestizas” y, definiendo al “Otro”, al indio, como objeto de su control e intervencion.
La antropologia en América Latina vino a ocupar, entonces, un lugar destacado en la
ejecucidn de politicas publicas modernizadoras y en la elaboracion de un nuevo discurso

moral de construccion nacional, pues se le asigné la tarea de promover una nueva

------ , “La generacion de teoria antropoldgica en América Latina: silenciamientos, tensiones intrinsecas y
puntos de partida”, Maguaré, Vol. 11-12, 1996, pp. 25-40. Par el caso brasilero, ver: CARDOSO DE
OLIVEIRA, Roberto, “Aculturacion y “friccion” interétnica”, América Latina, afio 6, N° 3, Julio-
septiembre 1963, pp. 33-46. ---------------- , “La antropologia latinoamericana y la ‘crisis’ de los modelos
explicativos: teorfas y paradigmas”, Maguaré, N° 11-12, 1996, pp.9-24. ----------- , “Antropologias
periféricas versus antropologias centrais”, en O trabalho do antropdlogo, Sdo Paulo, UNESP, 2000, pp.
107-133.

13 JIMENO, Myriam, La vocacion critica de la antropologia en América Latina”, Antipoda, Vol.1, 2005,
pp. 43-65.
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ciudadania, y facilitar la urgente integracion cultural y politica del indio, histéricamente

postergado de la nacion criolla®®.

Para ello se propuso implementar una nueva forma de conocimiento cientifico aplicado.
La oportunidad politica se presentd con las necesidades estatales del México post-
revolucionario®®, pero desbordd pronto ese pais y en muchas partes de América Latina
se articuld a otras propuestas estatales de “revolucion cultural” que buscaban
modernizar la mentalidad, los hébitos culturales y el modo de vida de la poblacion
indigena. En lo esencial, esta “revolucion cultural” aspiraba a formar un “hombre
nuevo”, racialmente mestizo, culturalmente nacionalista y politicamente ciudadano. En
lo sustancial, la antropologia indigenista representd en América Latina una formulacién
no-india de lo que se calificé como el “problema indigena”. Fue una vision “urbana” de
lo “rural”, en tanto expresaba el esfuerzo intelectual citadino por invertir los contenidos
del imaginario nacional: ya no desde sus bases criollas y oligarquicas, sino esta vez
desde los propios margenes de la modernidad, y la ubicacion periférica de los pueblos

indigenas?®.

Sin embargo, como sefiala Stavenhagen'’, entre las décadas de 1950 y 1980, esta
incipiente antropologia indigenista fue modificando sus planteamientos y también sus
vinculos con el Estado. Su ensefianza se expandid, institucionalizé y profesionaliz6 en

las universidades latinoamericanas'®, mientras se iba abriendo paso en las ciencias

14 En ese sentido, son las reflexiones de: BAUD, Michiel, Intelectuales y sus utopias. Indigenismo y la
imaginacion en América Latina, Amsterdam, CEDLA, 2003. DAVIES, Thomas, Indian Integration in
Peru: A Half Century of Experience, 1900-1948, Lincoln, University of Nebraska Press,1974. MILLER,
Nicola, Reinventing Modernity in Latin America. Intellectuals Imagine the Future, 1900-1930, Palgrave,
Londres, 2008.

15 véase: DAWSON, Alexander, “From Models for the Nation to Model to Citizens: Indigenismo and the
‘Revindication’ of the Mexican Indian, 1920-1940”, Journal of Latin American Studies, Vol. 30,
Cambridge, 1998, pp. 279-308. KNIGHT, Alan, "Racism, Revolution, and Indigenismo: Mexico, 1910-
1940", en Richard Graham GRAHAM, editor, The Idea of Race in Latin America, 1870-1940. Austin,
University of Texas Press, 1990.

16 Ver: KRISTAL, Efrain, Una visién urbana de los Andes: génesis y desarrollo del indigenismo en el
Per( 1848-1930, Lima, Instituto de Apoyo Agrario, 1991. CORONADO, Jorge, The Andes Imagined:
Indigenismo, Society, and Modernity, Pittsburgh, University of Pittsburgh Press, 20009.

7 STAVENHAGEN, Rodolfo, “El indigenismo”, en Alicia MAYER y Pedro PEREZ HERERO,
coordinadores, Los amerindios en la narrativa occidental, Madrid, Universidad de Alcala-Marcial Pons,
2010, pp. 215-264.

18 Especialmente en México, Brasil y Perl Sobre la formacion universitaria puede consultarse: PENA,
Guillermo de la, “Los debates y las busquedas: ayer, hoy y mafana”, en Guillermo de la PENA y Luis
VAZQUEZ LEON, coordinadores, La antropologia sociocultural en el México del milenio. Blsquedas,
encuentros y transiciones, México DF., FCE, INI, CA, 2002. RODRIGUEZ PASTOR, Humberto,
compilador, La antropologia en el Per(, Lima, Consejo Nacional de Ciencia y Tecnologia (CONCYTEC),
1985. TRAJANO FILHO, Wilson y Gustavo LINS RIBEIRO, O campo da antropologia no Brasil, Rio de
Janeir, ABA Contracapa, 2004.
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sociales de la region, otros enfoques alternativos y criticos al indigenismo, como la
teoria de la dependencia, el marxismo y las propuestas estructuralistas de la Comision
Econdmica para América Latina y el Caribe (CEPAL). Estos otros enfoques
transformaron la comprension antropoldgica de las relaciones de poder existentes entre
el Estado, el capitalismo y las poblaciones indigenas, no libres tampoco de visiones
estereotipadas y prejuiciadas sobre los indigenas, ahora interpretados bajo el prisma de
la “cuestion agraria” o como “movimientos campesinos™*®, facilitado por la sustitucion

de la nocion de cultura por el de clase.

Si bien la produccidn de estas nuevas perspectivas tuvo dimension latinoamericana, su
recepcion tuvo ritmos y tonalidades nacionales diversas, como en México, Peru y Brasil.
Por ejemplo, via la tesis del “colonialismo interno”, cuyo impacto fue importante en
México?, o la propuesta de las “fricciones inter-étnicas” que consolidé una escuela de
antropologia historica significativa en Brasil?t. También propicié una antropologia
histérica de orientacion marxista, conocida en Estados Unidos, como la escuela de
“economia politica”, que se interesd por las interconexiones histéricas de los

campesinos con el capitalismo y el sistema mundial?2.

19 Una discusion sobre ambivalencia en las categorias de indigena y campesino puede revisarse,
PALACIOS, Marco, “Campesinos y propiedad”, en Marco PALACIOS, ¢De quién es la tierra? Propiedad,
politizacion y protesta campesina en la década de 1930, Bogota, Fondo de Cultura Econémica, Universidad
de los Andes, 2011.

20 LOMNITZ, Claudio, “Descubrimiento y desilusiéon en la antropologia mexicana”, en Carlos. Ivan
DEGREGORI y Pablo SANDOVAL, editores, ¢Saberes periféricos? Antropologia y antrop6logos en
América Latina, Lima, Instituto de Estudios Peruanos (IEP), Instituto Francés de Estudios Andinos (IFEA),
2007, pp. 201-225.

2L CARDOSO DE OLIVEIRA, Roberto, “Aculturacién y “friccion” interétnica”, América Latina, afio 6,
N° 3, Julio-septiembre 1963, pp. 33-46. CORREA, Mariza, Histéria da Antropologia no Brasil (1930-
1960), Sao Pablo, Edi¢oes Vértice, 1987. MELATTI, Julio Cesar, “A Etnologia das Populacoes Indigenas
do Brasil, nas duas ultimas décadas”, Anuério Antropolégico, Vol. 80, 1982, pp. 253-275.

VIVEIROS DE CASTRO, Eduardo, “Etnologia Brasileira”, Sergio MICELI, organizadora, O que ler na
ciencia social brasileira (1970 1995), Antropologia, San Pablo-Brasilia, Editora Sumaré-ANPOCS-
CAPES,1999, Vol.1, pp. 109-223. PACHECO DE OLIVEIRA, Joao, “The Anthropologist as Expert:
Brasilian Ethnology between Indianism and Indigenism”, en Benoit de ’ESTOILE, Federico NEIBURG y
Lygia SIGAUD, editores, Empires, Nations and Natives: Anthropology and State-Making, Durham, Duke
University Press, 2005, pp. 223-247. PEIRANO, Mariza, The Anthropology of Anthropology: The Brazilian
Case, Brasilia, Universidad de Brasilia, 1991.

22 \Ver, KEARNEY, Michael, Reconceptualizing the Peasantry: Anthropology in Global Perspective,
Boulder, Westview Press, 1996. MINTZ, Sidney, Sweetness and Power: The Place of Sugar in Modern
History, Nueva York, Penguin Books, 1985. ROSEBERRY, Willian, “Peasants and the World”, en Stuart
PLATNNER, editor, Economic Anthropology, Stanford, Stanford University Press, 1989, pp. 108-126. -
---------- , “The Cultural History of Peasantries”, en Jane SCHEIDER y Rayna RAPP, editoras,
Articulating Hidden Histories: Exploring the Influence of Eric Wolf, Berkeley, University of California
Press, 1995a, pp. 51-66. -------------- , “Latin American peasant studies in a “postcolonial” era”, Journal
of Latin American Anthropology, Vol.1, N°1, 1995b, pp. 150-177. WOLF, Eric, “Types of Latin
American Peasantry: A Preliminary Discussion”, American Anthropologist, Vol. 57, 1955, pp. 452-471.
---------- , Europa y la gente sin historia, México DF, Fondo de Cultura Econoémica, 1987 [1982]. --------



Pero simultdneamente a la emergencia de estas propuestas, el propio modelo populista
de integracion nacional que sostuvo politicamente al indigenismo, ingreso en la década
de 1960 a una profunda crisis politica, sobre todo en México. Esto socavd la legitimidad
de la antropologia aplicada, que en su version de la “aculturacion”, era promovida por
antropologos internacionalmente influyentes, como los mexicanos Manuel Gamio y
Gonzalo Aguirre Beltran, cuyas propuestas se irradiaron por toda América Latina a
través del trabajo de difusion del Instituto Indigenista Interamericano?; y en Perd, por
el Instituto Indigenista Peruano (11P), y a sumodo, por el Proyecto Vicos de antropologia
aplicada. Esta coyuntura facilito el declive de la hegemonia que hasta entonces poseia
la tradicion culturalista en la formacion de los departamentos de antropologia de la
mayoria de universidades de América Latina?*, que tanto habia influenciado en lecturas,

planes de estudio, proyectos de investigacion, intercambios culturales y libros de texto®.

Al tiempo que se renovaban las formas de ensefiar y los estilos de practicar la
antropologia en América Latina®, se inicia también en la region, el agotamiento del

modelo y la agenda indigenista, que mostraba la distancia cada vez mayor que tenia con

----- , “Kinship, Friendship and Patron-Client Relations in Complex Societies”, en Michael BANTON,
editor, The Social Anthropology of Complex Societies, Londres, Tavistock, 1966, pp. 1-22. SMITH,
Gavin, Livelihood and resistance: peasants and the politics of land in Peru, Berkeley, University of
California Press, 1989.

23 GIRAUDO, Laura, “Una historia politico-institucional de un proyecto indigenista continental: el
Instituto Indigenista Interamericano en su primera etapa (1940-1960)”, 53° Congreso Internacional de
Americanistas, Ciudad de México, Ponencia, 2009.

24 Salvo excepcionalmente Brasil donde los intercambios fueron mas variados, especialmente con la
tradicion francesa. Véase: CORREA, Mariza, Historia da Antropologia no Brasil (1930-1960), Sao
Pablo, Edi¢des Vértice, 1987.

2 El antropdlogo peruano Humberto Rodriguez Pastor recordaria asi sus lecturas formativas de la década
de 1960 como estudiante de antropologia en San Marcos: “Nuestras lecturas se centraban en algunos de
los cléasicos de la antropologia de esos afios: Melville Herskovitz y su libro El hombre y sus obras, Ralph
Linton y su Estudio del Hombre, Clyde Kluckhohn y su Antropologia, y por supuesto Margaret Mead y
Ruth Benedict. Teniamos ademas una obra de cabecera que ayudaba mucho: La Guia Murdock que nos
facilitaba la clasificacion de la informacion etnografica de campo. Y en esos afios hizo su aparicion Oscar
Lewis con su Antropologia de la pobreza y varios libros suyos que biografiaban a personajes
representativos mexicanos” en: RODRIGUEZ PASTOR, Humberto, “Mi egohistoria como estudiante de
antropologia”, Revista de Antropologia, Vol. 2, 2004, p 269. Un relato igualmente contextual puede
encontrarse en: VALCARCEL, Luis E., Memorias, Lima, Instituto de Estudios Peruanos, 1980.

%6 Simultaneamente en Estados Unidos se daba un proceso de renovacion critica y radical de la disciplina
ejemplificada en la publicacion: HYMES, Dell H., editor, Reinventing Anthropology, Nueva York,
Pantheon, 1972. Un balance contextualizado respecto a esta renovacion de la antropologia norteamericana
puede verse en: ROSEBERRY, Willian, “The Unbearable Lightness of Anthropology”, Radical History,
Vol. 65, 1996, pp. 5-25. DARNELL, Regna, And Along Came Boas: Continuity and Revolution in
Americanist Anthropology, Amsterdam, Studies in the History of the Language Sciences, 1998.
VINCENT, Joan, Anthropology and Politics: Visions, Traditions, and Trends, Tucson, University of
Avrizona Press, 1990.
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la agenda (ya no tan oculta ni incipiente) de los propios actores y movimientos
indigenas. Aun cuando este proceso de descolonizacion intelectual se hizo explicito en
1968 con las denuncias del etndlogo francés Robert Jaulin en el XXXVIII Congreso de
Americanistas celebrado en Stuttgart, y luego con la | Declaracion de Barbados de 1971,
solo logré consolidarse veinte afios después con la crisis total del desarrollismo
integracionista, creandose una situacion que el antropélogo francés Bruce Albert?” ha
denominado con acierto, como “post-malinowskiniana”. Esto es, un escenario donde los
antropologos han perdido el monopolio de la representacién etnografica de los pueblos
indigenas, logrando reubicarse luego, en una situacion mas horizontal con su habitual
“objeto de estudio”, ya sea como testigos, acompafantes o activistas aliados que
defienden los derechos de las poblaciones y organizaciones indigenas. Es lo que Terence

Turner ha denominado antropologia colaborativa?®,

Las organizaciones indigenas, por su parte, luego de un lento camino de aprendizajes,
han logrado reinventar sus propios discursos histéricos e imagenes etnogréficas,
elaboradas esta vez por sus propias elites intelectuales (muchos de ellos incluso
antropdlogos y antropdlogas), elaborando nuevas demandas étnicas y estableciendo
inéditas alianzas con distintos actores politicos?®. Este cambio radical respecto al
indigenismo anterior ha permitido, desde la década de 1980, la emergencia de
movimientos sociales que se autodefinen en términos étnicos, en paises como México,
Bolivia, Brasil, Ecuador, Perll y Guatemala. Esta tendencia coincidié con un momento
de profundas transformaciones globales que ha posibilitado la produccion de nuevas

maneras de representar la alteridad del “Otro” indigena. Se ha llegado, segiin Alban

27 ALBERT, Bruce, “Ethnographic Situations and Ethnic Movements: Notes on Post-Malinowskian
Fieldwork”, Critique of Anthropology, N° 17,1997, pp. 53-65.

2 TURNER, Terence, “Anthropological Activism, Indigenous Peoples and Globalization”, en Carole
NAGENGAST y Carlos VELEZ-IBANEZ, editores, Human Rights, Power and Difference: The Scholar
as Activist, Washington, Society for Applied Anthropology, 2004, pp. 193-207. --------------- ,
“Anthropology as Reality Show and as Co-production: Internal Relations between Theory and Activism”,
Critique of Anthropology, Vol. 26, 2006, pp. 15-25.

29 Al respecto, véase: MARTINEZ NOVO, Carmen, “Introduccion”, en Carmen MARTINEZ NOVO,
compiladora, Repensando los movimientos indigenas, Quito, Facultad Latinoamericana de Ciencias
Sociales (FLACSO), 2009, pp. 9-35. WARREN, Kay y Jean JACKSON, editores, Indigenous
Movements, Self-Representation, and the State, Austin, University of Texas Press, 2002. YASHAR,
Deborah J. Contesting Citizenship in Latin America: The Rise of Indigenous Movements and the
Postliberal Challenge, New Jersey, Princeton University Press, 2005. RAPPAPORT, Joanne,
“Intelectuales publicos indigenas en América Latina: una aproximacién comparativa”, Revista
Iberoamericana, Vol.73, N° 220, 2007, pp. 615-630.
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Bensa, al fin del exotismo® de la antropologia, en un contexto de expansion del

capitalismo y el mercado transnacional®!,

1.2. Cambios en la antropologia, cambios en la sociedad peruana

Esta tesis sitla la compresion historica de la antropologia en el marco de determinadas
circunstancias politicas. Sostiene que la retorica e intenciones indigenistas le proveyo a
la antropologia peruana una agenda clara: rescatar etnograficamente del olvido historico
a las postergadas poblaciones indigenas. Con esta tarea a cuestas, la antropologia en
Perd se asumi6 desde la década de 1940, como la nueva ciencia empirica capaz de
explicar, integrar y restituir simbodlicamente a la “nacion” a las poblaciones indigenas,
usualmente vistas como una “raza atrasada”, como culturalmente “reacias al cambio”,
anclada en sus ancestrales “tradiciones”, cuando no ‘“desconfiada” de las propias

promesas civilizatorias de la modernidad.

Las circunstancias de esta estrecha relacion entre antropologia y politica en Peru, puede
ilustrarse a través de cuatro situaciones y coyunturas que sintetizan las tensiones que

provoco su cercania al poder:

. El fundador del indigenismo y la antropologia en Peru, Luis E. Valcarcel (1891-1987),

se desempefid como Ministro de Educacion entre 1945 y 1947, durante el gobierno de
José Luis Bustamante y Rivero (1945-1948), impulsando desde esa posicion de poder
la creacién del Instituto Indigenista Peruano (1946), la fundacion del Instituto de
Etnologia en la Universidad Nacional Mayor de San Marcos (1945) y del Museo
Nacional de Arqueologia y Antropologia (1945).

ii. Poco afios después, el reconocido escritor y antropologo, José Maria Arguedas (1911-

1969), form¢d parte con el mismo Valcarcel, de una comision especial designada por el

%0 BENSA, Alban, El fin del exotismo. Ensayos de antropologia critica, Michoacéan, El Colegio de
Michoacén, Secretaria de Cultura, 2016.

31 Sobre este punto, véase: TROUILLOT, Michel-Rolph, “Anthropology and the Savage Slot: The Poetics
and Politics of Otherness”, en Richard FOX, editor, Recapturing Anthropology: Working in the Present,
Santa Fe, School of American Research Press, 1991, pp. 18-44. RAMOS, Alcidia Rita, Pulp Fictions of
Indigenism, Brasilia, Universidad de Brasilia,1998. CADENA, Marisol de la y Orin STARN,
“Introduccion”, en Marisol de la CADENA y Orin STARN, editores, Indigeneidades contemporaneas:
cultura, politica y globalizacion. Lima: Instituto de Estudios Peruanos (IEP), Instituto Francés de Estudios
Andinos (IFEA), 2010, pp. 9-42. COMAROFF John L. y Jean COMAROFF, Ethnicity, Inc, Chicago,
University of Chicago Press, 2009. PITARCH, Pedro, "Infidelidades indigenas”, Revista de Occidente,
Vol. 269, 2003, pp. 60-75.
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Congreso de la Republica, para organizar la reapertura, en 1959, de la Universidad
Nacional San Cristébal de Huamanga. Desde esta comision, Valcarcel (como
presidente) y Arguedas (como miembro), impulsaron la creacion de la carrera de
antropologia, como una nueva disciplina social que facilitaria el conocimiento de las

poblaciones indigenas y sus posibilidades de desarrollo rural.

iii. Por su parte, en la misma universidad de Huamanga, un joven antrop6logo, Osméan
Morote Barrionuevo (hijo del reconocido folklorista y rector del mismo centro de
estudios, Efrain Morote Best), se radicaliza en los afios 60s en las canteras del maoismo
campesinista, y lograria convertirse desde los afios 70s, en un importante dirigente del

comité central del Partido Comunista del Per(, Sendero Luminoso.

iv. Por altimo, Mario Vasquez, joven antropélogo egresado de la Universidad Nacional
Mayor de San Marcos, formo parte del equipo central que lideré Allan Holmberg, entre
1952 y 1966, en el famoso “Proyecto de cambio cultural en la comunidad campesina de
Vicos”, conocida propuesta de antropologia aplicada de cambio cultural auspiciada por
la Universidad de Cornell y el Departamento de Estado de EEUU. El propio Vasquez,
pocos afios despueés, fue quien sustentd los principios, ideas y propuestas técnicas de la
Reforma Agraria del gobierno militar (1969), dirigiendo incluso puestos claves en el
régimen castrense, como la Direccién Nacional de Organizaciones Campesinas y

Nativas, primero; y la Direccion Nacional de Reforma Agraria, después.

Este clima antropoldgico derivd en una abierta disputa intelectual con la narrativa
historiografica del “hispanismo” “criollo” y los rezagos de los intelectuales
“oligarquicos”, que entonces predominaba en los distintos espacios culturales de la elite
limefia, y en los circulos académicos universitarios, sobre todo en la Universidad de San
Marcos y en la nueva Universidad Catolica del Perd, fundada en marzo de 1917. De
algiin modo, esta disputa perfilé dos visiones antagonicas de la historia, con dos sentidos
y representaciones del pasado. Por un lado, el sujeto mestizo-criollo, de convicciones
catdlicas, imaginado por los historiadores hispanistas y las elites culturales oligarquicas;
y por otro, el campesino indigena, que representaria, segin los indigenistas y la naciente
antropologia peruana, el verdadero sujeto nacional y el nucleo esencial de la nueva

nacién peruana.
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El trasfondo politico de esta disputa era como reconocer, por primera vez, la condicién
pluricultural de la sociedad peruana, precisamente en una coyuntura historica, la de la
década de 1940, en que se ensanchaba la presencia del Estado en las zonas rurales, se
expandia la educacion primaria y secundaria reduciendose paulatinamente el
analfabetismo entre las comunidades campesinas, se incrementaba la red de maestros
rurales, se articulaba el territorio rural por una nueva red de carreteras, y el mercado
interno tenia cada vez mas una presencia mas densa en los intercambios econdémicos

campesinos.

Pero también, esta disputa intelectual ocurre al mismo tiempo que se inicia una
verdadera revolucion demogréafica, motivada por la migracion del campo a la ciudad,
que provocé acelerados cambios culturales en miles de comunidades campesinas, las
mismas que desde los afios 40s iban siendo estudiadas por la novel ciencia
antropoldgica. Aunque el cambio cultural mas acelerado se produciria en ciudades como
Lima —que paso a representar entre 1940 y 1993, del 10% al 29% de la poblacion
nacional-, curiosamente las investigaciones antropoldgicas le prestaron poca atencion a
este proceso Y, por tanto, estaban menos preparadas para comprender lo que José Matos
Mar denominé décadas después, como “desborde popular” urbano (1984), o lo que
Carlos Franco, nombro como la “otra modernidad” peruana (1985)%.

De manera especifica, esta tesis plantea cinco puntos de reflexion sobre el tipo de
representaciones que la antropologia en Per( construyd acerca del indio®, sea en su

pasado (via la etnohistoria) como en su presente (mediante la etnografia)®*. Me

32 MATOS MAR, José, Deshorde popular y crisis del Estado: el nuevo rostro del Pert en la década de
1980, Lima, Instituto de Estudios Peruanos, 1984. FRANCO, Carlos, Nacion, Estado y clases:
condiciones del debate en los ‘807, en Socialismo y Participacion, N° 29, 1985.

33 Un punto de referencia sobre la nocidn de representacion intelectual de las poblaciones indigenas, lo
encuentro en los textos: BRADING, David A., Orbe indiano. De la monarquia catdlica a la republica
criolla, 1497-1867, México DF., Fondo de Cultura Econdmica, 2003. GREENBLATT, Stephen,
Maravillosas posesiones. EI asombro ante el nuevo mundo, Barcelona, Marbot ediciones, 2008.
PAGDEN, Anthony, La caida del hombre natural. El indio americano y los origenes de la etnologia
comparativa, Madrid, Alianza Editorial, 1988.

3 Para dicho fin, esta propuesta toma como horizonte una nueva corriente historiografica de critica
antropolégica donde se articulan el exhaustivo trabajo de archivo con la recopilacion intensiva de
entrevistas y testimonios orales. Esta corriente fue iniciada y desarrollada por los siguientes autores,
quienes han renovado nuestra comprension histérica de la disciplina: HALLOWELL, Irving, “The
History of Anthropology as an Anthropological Problem”, en Regna DARNELL, editora, Readings in the
History of Anthropology, Nueva York, Harper and Row Publishers,1974, pp. 304-321. STOCKING JR.,
George, Victorian Anthropology, Nueva York, Free Press, 1987. ----------- , After Tylor: British Social
Anthropology, 1888-1951, Madison, The University of Wisconsin Press, 1995. VINCENT, Joan,
Anthropology and Politics: Visions, Traditions, and Trends, Tucson, University of Arizona Press, 1990.
KUKLICK, Henrika, The Savage Within: The Social History of British Anthropology 1922- 1972,
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propongo comprender los vinculos que se establecieron entre indigenismo y
antropologia, en un arco temporal que se inicia en 1945 (con la fundacion del Instituto
de Etnologia en la Universidad Nacional Mayor de San Marcos, en el marco del auge
del culturalismo y las teorias de modernizacién); y que culmina cuarenta afios después
-en la decada de 1980- con el intenso debate politico e intelectual que antropologos,
pero también historiadores, economistas y sociologos, desarrollaron acerca de la
viabilidad y supervivencia futura de la “cultura andina” ante los desafios de la “caotica”
modernidad urbana, pero sobre todo, por el avance “depredador” del capitalismo y su
proyecto cultural homogeneizador. Lo cierto es que todo este debate ocurria en una
década marcada por una profunda crisis econdémica, la rearticulacién politica de la
derecha tecnocrética, la irrupcion armada de Sendero Luminoso, la debacle del
populismo estatal del gobierno del APRA, y la crisis intelectual y politica de la

izquierda.

Busco poner a discusion un conjunto de temas que permitan reflexionar como los
antropologos en el Peru definieron, entre las décadas de 1940 y 1980, aquello que
designaron como el “problema indigena y/o campesino”; y lo mas importante,
ubicandose ellos mismos como los intérpretes cientificos —y por momentos morales— de
sus procesos Y tendencias. Quiero contextualizar un problema central: la insistencia de
estos intelectuales por convertirse en los portavoces cientificos de la vida de las
poblaciones indigenas, y en los principales intérpretes y traductores autorizados para
desentrafiar las diversas manifestaciones de la “cultura andina”. En ese sentido, es
importante reconstruir los distintos diagndsticos que levantaron sobre la diversidad
indigena y campesina en los Andes, cuyo fin altimo fue posicionarse como mediadores
culturales de los pueblos indigenas en el &mbito publico del Estado, en la cultura y la

politica nacional.

Ello nos lleva a reconstruir los debates que los antropdlogos disefiaron en la segunda
mitad del siglo XX, para imaginar y representar a las poblaciones indigenas bajo
distintas miradas tedricas y politicas, muchas veces contradictorias. Esta tesis es una

tentativa de narrar criticamente como la antropologia en Peru se imagin6 asimisma

Cambridge, Cambridge University Press, 1992. STOLCKE, Verena, “De padres, filiaciones y malas
memorias. (Qué historias de qué Antropologia?”’ en Joan BESTARD, coordinador, Después de
Malinowski, Actas del VI Congreso de Antropologia del Estado Espafiol, Santa Cruz de Tenerife,1993,
pp. 147-198. GOODY, Jack, The Expansive Moment: Anthropology in Britain and Africa, 1918-1970,
Cambridge, Cambridge University Press, 1995.
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como una disciplina cientifica. También problematiza las tensiones que produjo su
cercania ideoldgica al indigenismo. En esta busqueda, sus protagonistas, antrop6logos
y antropblogas, abrazaron temas tan diversos como el estudio etno-histérico de la
“mentalidad andina”, la persistencia del ayllu como organizacion social basica de la
comunidad campesina, la vigencia de la religiosidad indigena de raiz prehispanica, o la
fortaleza de las “formas andinas” de reciprocidad, compadrazgo y parentesco. Pero
también, se interesaron por la desigualdad clasista de las comunidades campesinas que,
en sus vertientes mas politizadas, creyeron encontrar alli, las semillas del real potencial

revolucionario de las “masas campesinas”.

Pero a este listado afiadiremos un tema no previsto por la imaginacion indigenista: la
irrupcion en Pert y toda América Latina, de millones de campesinos que migraron a las
ciudades que, en el caso peruano, propicié una verdadera “revolucion cultural” que
generd una ruptura radical en la interpretacion del pais. Esta irrupcion cultural abri6 por
primera vez nuevas rutas para repensar la “modernidad” y la “modernizacion” de la
sociedad peruana, més alla del paradigma indigenista y “andinista”. Esta vez, alejada de
sus bases “campesinas” o “indigenas”, como reiteré repetidamente el indigenismo
culturalista. Se trataba ahora de la incursion de migrantes andinos en los nuevos espacios
urbanos, que produciria un nuevo actor colectivo: el cholo, y trazaba una nueva ruta
cultural: el proceso de cholificacion, que llamo la atencién de la antropologia y la
sociologia, entre las décadas de 1960 y 1980, como revelan las tempranas
investigaciones de José Maria Arguedas (1957), Francois Bourricaud (1962), Anibal
Quijano (1964) y José Matos Mar (1968)%*. De algin modo, el desplazamiento de los
campesinos a las ciudades, tomd por sorpresa a la antropologia, y reflejaba las
transformaciones culturales que atravesaban a la sociedad peruana y latinoamericana;
esto es, el abrupto transito histérico de su condicién de sociedad rural hacia una sociedad

predominantemente urbana.

% ARGUEDAS, José Maria, Estudio etnogrdfico de la feria de Huancayo, Lima, Oficina Nacional de
Planeamiento y Urbanismo, 1957. BOURRICAUD, Frangois, Changements a Puno: étude de sociologie
andine, Paris, Institut des hautes études de I'Amérique Latine, 1962. QUIJANO, Anibal, La emergencia
del grupo cholo y sus implicaciones en la sociedad peruana (esquema de enfoque aproximativo), Tesis
para obtar el grado de doctor en Letras, Perd, UNMSM, 1964. MATOS MAR, José, Urbanizacion y
barriadas en América del Sur: (recopilacion de estudios realizados entre 1956 y 1966), lima, Instituto de
Estudios Peruanos, 1968.

% Para balances sobre este itinerario puede verse: GORELIK, Adrian, “La aldea en la ciudad: Ecos
urbanos de un debate antropologico”, Revista del Museo de Antropologia, Cérdoba, N° 1, 2008, pp. 73—
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Para enfrentar estos temas, esta tesis se organiza en cinco capitulos, que busca captar las

dinamicas particulares de los cambios intelectuales entre las décadas de 1940 y 1980:

Indigenismo, nacién y antropologia. México, 1910-1950: Este capitulo sirve de
antecedente fundante de todo este proceso, y nos centramos en reconstruir
panoramicamente, los vinculos que se establecieron en México, entre 1910 y 1950, entre
indigenismo, antropologia y nacion, pues fue, de seguro, la mayor experiencia de
construccion estatal de la disciplina en América Latina y que tuvo una influencia

gravitante en PerG y los paises andinos.

Peru: Indigenismo, antropologia y el “problema del indio”, 1879-1945: En este capitulo

analizamos las relaciones que las propuestas politicas e ideoldgicas indigenistas
(principalmente de Manuel Gonzalez Prada, José Carlos Mariategui y Luis Valcarcel),
y la influencia de la antropologia culturalista norteamericana, adquirieron para el caso
peruano, propiciando ideas, sentidos comunes, programas de estudios, e impulsando el
inicio de las investigaciones antropoldgicas, arqueoldgicas e histdricas, en el contexto
de crisis del Estado oligarquico y su disputa con la otra corriente intelectual,
principalmente historiografica, de notable influencia universitaria y politica: el

hispanismo conservador.

Los campesinos andinos: entre la modernizacién y la dependencia (1950-1970):

Analizamos aqui el primer itinerario académico-institucional de la antropologia, entre
los afos de 1950 y 1970, ya que fue la primera carrera universitaria de ciencias sociales
en crearse en Perd, con el claro objetivo de conceptualizar, primero, a las poblaciones
indigenas andinas desde una influencia ideoldgica indigenista y tedricamente
culturalista; para luego derivar en visiones que dialogaban abiertamente con la teoria de
modernizacion, entonces en boga a nivel global, como modelo para los paises en vias
de desarrollo. Pero también la reaccién critica alternativa, que se expresé en lo que se
conoce en América Latina como la “teoria de la dependencia”, que constituyd una
version historica, socioldgica y antropoldgica alternativa para explicar el “sub-

desarrollo” del capitalismo latinoamericano, y que establecio redes de intercambio

96. MORSE, Richard, La investigacion urbana latinoamericana: tendencias y planteos, Buenos Aires,
Ediciones SIAP, 1971.
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politicas y académicas entre las élites de las ciencias sociales en América Latina.
Analizaremos para ello dos instituciones claves de este periodo: el Instituto de Etnologia
de la Universidad Nacional Mayor de San Marcos (1945), y el Instituto de Estudios
Peruanos (IEP), organismo privado no gubernamental de investigacion social, creado en
1964 por los antropdlogos Luis Valcarcel y José Matos Mar, y apoyado por fundaciones
norteamericanas (como la Fundacion Ford). El IEP logré reclutar a la elite académica
de las ciencias sociales peruana y “andinista” de aquel momento. Ambas instituciones
priorizaron investigar las dinamicas de cambio cultural en la sociedad rural, en un marco

del desarrollo desigual del capitalismo.

Antropologia, maoismo y Sendero Luminoso (1959-1980): Este capitulo reconstruye la

forma que asumio en el Peru (entre las décadas de 1960 y 1970), una corriente leninista
y maoista en antropologia, que buscd representar politicamente a las poblaciones
indigenas y campesinas. Esta corriente tuvo una estrecha relacion con una faccion del
Partido Comunista del Perti, la agrupacion maoista conocida como “Sendero
Luminoso”. Se toma como estudio de caso a la comunidad de antropologia de la
Universidad Nacional San Cristébal de Huamanga (UNSCH), centro de estudios
ubicado en la ciudad de Ayacucho, y que proveyd cuadros politicos e intelectuales
importantes al proyecto armado de Sendero Luminoso. Se sostiene en este capitulo que
la relacion entre maoismo y antropologia en esta universidad, planted una situacién
inédita en las ciencias sociales en la region andina, y delined una nueva forma radical
de entender las relaciones entre las teorias antropoldgicas, las politicas indigenistas de

modernizacion, y el marxismo-leninismo en America Latina.

Desborde popular, “cultura andina” y modernidad (1980-1990): Este capitulo se ubica

en un contexto nacional post Reforma Agraria (1969-1980), de retorno a la democracia
luego del gobierno militar (1980), de irrupcién armada del Partido Comunista del Perd,
Sendero Luminoso (1980) y de la consolidacién de la transicién demografica urbana de
Per(. Se analiza cémo en los afios 80, los debates entre la antropologia y las demas
ciencias sociales (en especial la historia y la sociologia), se centraron en comprender las
posibles rutas de modernidad de la “cultura andina”, ya no en un contexto de
reproduccion y continuidad en la sociedad y comunidad campesina, como planteara el
indigenismo desarrollista previo; sino esta vez, en el escenario de una nueva

“modernidad” que se estaria gestando en las ciudades, Lima en particular. La ciudad se
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convertiria en el escenario de disputa de movimientos sociales urbanos, que buscaban
el reconocimiento de derechos y servicios bésicos, y que expresaban nuevas
manifestaciones culturales, muy lejanas de aquellas evocadas por el indigenismo clasico
o el maoismo antropologico radical de la década previa. De manera especifica analizo
la participacion activa de antropdélogos en la conformacion de proyectos politicos
liberales, proporcionando una vision exoética y no-moderna de los campesinos
indigenas. Ello ocurri6 en el Informe de la Comisién del caso Uchuraccay presidida por
el escritor Marios Vargas Llosa. Pero también examino las discusiones intelectuales que
plantearon antropdlogos, socidlogos e historiadores, la mayoria de veces cercanos a
posiciones de izquierda (y también de derecha), preocupados por caracterizar el
“desborde popular” generado por los migrantes andinos. Lo que estaba en disputa, era
el nuevo significado de la modernidad capitalista en los andes, pues ésta ya no pasaba
por la redencién o modernizacién del indigena, sino por la creacion de un nuevo sujeto
nacional-popular, el cholo, verdadero portador de una propuesta cultural, realmente
democratizadora: la cholificacion de la sociedad peruana.
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Capitulo 1

Indigenismo, antropologia y nacion: México, (1910-1950)

El historiador de la antropologia, George Stocking Jr., sefial6 en un polémico articulo®,
que en la tradicion euro-americana de antropologia, podia distinguirse entre una
“antropologia de expansion imperial” de otra de “construccion nacional”. Con la primera,
Stocking hacia alusion a la experiencia de las antropologias britanica, francesa y
norteamericana que consolidaron, entre el siglo X1X y la primera mitad del XX, sus
investigaciones etnoldgicas y etnograficas sobre sociedades que clasificaron como

“primitivas”, “segmentarias” y/o “aborigenes”, en Africa, Asia y Oceania; proceso que

corrié en paralelo a la expansion de su poder imperial y colonial®,

Con la segunda, se refiere a aquellos casos donde la antropologia contribuy6 -a diferencia
de los casos coloniales previos-, a los procesos de formacion de estados-nacionales, en el
objetivo de integrar simbodlica y politicamente a las poblaciones nativas y/o indigenas,
antes marginadas y excluidas del discurso nacional. En este segundo caso, Stocking
sefiala que, para América Latina, las experiencias de México y Per(, representan ejemplos
emblematicos, debido a la fuerza que tuvo en estos paises el indigenismo. En México, el
indigenismo devino en ideologia oficial y alimentd la practica politica estatal
posrevolucionaria; y en Per(, asumio otra ruta: se constituyd en discurso intelectual de

oposicidn a la politica cultural del poder oligarquico.

Para decirlo en breve, el indigenismo fue un discurso intelectual urbano sobre los pueblos

indigenas. Es un término que refiere a un amplio rango de representaciones -politicas, de

37 STOCKING JR., George, “The Shaping of National Anthropologies: A View from the Center”, en
Delimiting anthropology: occasional essays and reflections, Madison, University of Wisconsin Press,
2001.

38 Sobre el contexto colonial de la produccidn antropoldgica, véase: FABIAN, Johannes, Time and the
Other. How Anthropology Makes Its Object, Columbia University Press, 2006, Peter PELS y Oscar
SALEMINK, eds, Colonial Subjects. Essays on the Practical History of Anthropology, Ann Arbor, The
University of Michigan Press,1999; KUPER, Adam, The reinvention of primitive society: transformations
of a myth, London, Routledge,2005; LESTOILE, Benoit, de, “From the colonial exhibition to the Museum
of Man. An alternative genealogy of French anthropology”, Social Anthropology, Vol. 11, 2003, pp. 341—
361, ----------- , Le go” ut des autres. De [’exposition coloniale aux arts premiers, Paris, Flammarion, 2004;
KUKLICK, Henrika. The savage within: The social history of british anthropology, 1885-1945,
Cambridge, Cambridge University Press, 1991.
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las ciencias sociales, del ensayo, la literatura y las artes- preocupados por el estatus del
“indio” en América Latina. Usualmente se entiende al indigenismo como una postura
ética de defensa del indio contra los abusos de los no indigenas, cominmente los criollos
y mestizos; que ocurre desde el origen del orden colonial, y que persiste, como una
herencia de continuidad, incluso hasta la era republicana. Precisamente, luego de los
procesos de independencia a inicios del siglo XIX, las nuevas elites criollas producen la
figura del “indio” como una representacion iconica nacionalista, para diferenciarse de la

imagen excluyente que se edifico en el anterior sistema colonial.

¢Cuales fueron los principios del indigenismo?, se pregunta Estelle Tarica®: arribar a una
definicién Unica es casi imposible debido a su variedad geogréfica, a sus distintas
temporalidades, sus intervenciones en diversos campos culturales, su pluralidad
ideologica y sus diversas polémicas. Pese a esta multiplicidad, prosigue Tarica, es posible
sintetizarla en cuatro dimensiones: 1) el indigenismo trata sobre la situacion del indigena
en América Latina (lo que es y deberia ser); 2) el indigenismo es un discurso sobre la
identidad nacional, que le otorga al “indio” un rol central en la nueva representacion
ciudadana; 3) el indigenismo es generalmente disefiado y producido por intelectuales y
politicos no indigenas, criollos y mestizos, en vez de los propios pueblos indigenas. Por
ualtimo, 4) el indigenismo es un contra-discurso de resistencia, una retdrica para la
polémica y una herramienta para el activismo politico. Dicho de forma simple: el
indigenismo se constituyé en América Latina como una corriente cultural al interior de la
“ciudad letrada” republicana, para representar y defender al indio y a los pueblos
indigenas contra la desposesion y la discriminacion que sufrieron desde la conquista
imperial. Esta situacion se presenté como una pesada herencia colonial que definia
negativamente nuestra fragil y esquiva modernidad latinoamericana. El racismo, por
ejemplo, era un problema pendiente de resolver, y su sola existencia desvirtuaba toda
promesa de ciudadania, y su vigencia expresaba la evidencia mas clara de nuesro tenaz
impasse democratico®®. La mision del indigenista, cualquiera que sea su tarea en el album

de los tipos nacionales, agrega Mauricio Tenorio, “no retrata una naturaleza, sino un
greg

3 TARICA, Estelle, “Indigenismo”, en Latin American History, Oxford Research Enciclopedias, Oxford,
Oxford Press, 2016.
40 TARICA, “Indigenismo”, p. 3.
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oficio: el de salvador, protector, defensor, rescatador, revelador e incorporador de los

indigenas a la vida nacional”*L.

Pero ni Peru ni México fueron los Unicos paises donde se problematizaron estos impasses
historicos. En esta misma coordenada, es posible ubicar en el mapa de los discursos
antropolégicos, a dos intelectuales muy influyentes e importantes: Gilberto Freyre
(formado por Franz Boas en Estados Unidos)* y Fernando Ortiz (que mantuvo una
estrecha relacion intelectual con Bronislaw Malinowski)*3. Desde un enfoque que puede
Ilamarse ahora como antropologia historica, asumieron posturas reivindicativas de las
poblaciones indigenas y negras de Brasil y Cuba, respectivamente. Ambos recurrieron a
las nociones de mestizaje y transculturacion para explicar de manera positiva los dilemas
de la nacionalizacion, el cambio cultural y la cultura popular de los sectores

“subordinadas” de sus respectivas sociedades™**.

Entonces, si es cierta la afirmacion de que el indigenismo fue la maquina cultural de la
ciudad letrada para representar al indio, ¢como historizar, entonces, sus multiples
trayectorias intelectuales de forma que reconstruya los vinculos entre los discursos
nacionalistas y la aparicion de la antropologia en América Latina en el siglo XX? ;De
qué forma restaurar los debates y las tensiones intelectuales entre el indigenismo y las
primeras representaciones del indigena etnografico, que procurd la antropologia en

México y Per(?%°

41 TENORIO, Mauricio, “Un personaje mexicano: el indigenista”, en De como ignorar, México DF, Fondo
de Cultura Econdmica, CIDE, 2000, p. 29.

42 FREYRE Gilberto, Casa-grande y senzala, Formacion de la familia brasilefia bajo el régimen de la
economia patriarcal, Caracas, Biblioteca Ayacucho,1985 (1933).

4 ORTIZ, Fernando, Contrapunteo cubano del tabaco y el azlicar: (advertencia de sus contrastes agrarios,
econdmicos, histdricos y sociales, su etnografia y su transculturacién), con Introduccion de Bronislaw
Malinowski, La Habana, Jesis Montero editor, 1940. Ver también, MALINOWSKI, Bronislaw, “La
transculturacion, su vocablo y su concepto”, Revista Bimestre Cubana, La Habana, n°46, 1940, pp. 220-
228.Sobre el vinculo de Ortiz con Malinowski, puede consultarse, GONZALEZ ALCANTUD, José, “Un
flechazo transcultural de ‘toma y daca’ de consecuencias poscoloniales. El encuentro entre Fernando Ortiz
y y Bronislaw Malinowski”, en Revista Letral, N. 1, Universidad de Granada, 2008.

4 Para una contextualizacion de Ortiz y Freyre, puede verse, ROJAS, Rafael, “Contra el homo cubensis:
Transculturacion y nacionalismo en la obra de Fernando Ortiz”, en Cuban Studies Vol. 35, 2004, pp. 1-23;
CORONIL, Fernando, “Introduction to the Duke University Press Edition: Transculturation and the Politics
of Theory Countering the Center, Cuban Counterpoint”, en: Fernando ORTIZ, Cuban Counterpoint:
Tobacco and Sugar, Durham, NC, Duke University Press, 1995; GIUCCI, Guillermo, “Gilberto Freyre.
Una biografia cultural. La formacién de un intelectual brasilefio (1900-1936)”, en Poligramas, N. 27, junio,
2007.

% Tomamos como referencia importante las anotaciones de Juan Pedro Viqueira sobre los enfoques
antropologicos e historicos sobre la comunidad indigena en México, VIQUEIRA, Juan Pedro, “La
comunidad indigena en México en los estudios antropologicos e historicos”, en Juan Pedro VIQUEIRA,
Encrucijadas chiapanecas. Economia, religion e identidades, México DF, El Colegio de México, Tusquets,
2002.
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Este capitulo busca trazar el itinerario de estas tensiones.

1.1. Relaciones del Indigenismo, el Estado y la antropologia en México, (1910-1950)

En sentido estricto, el término indigenismo designa las politicas orientadas a promover la
mejora material de vida de las comunidades indigenas; y tiene como objetivo su
integracion socio-cultural a las nuevas formaciones estatales. Pero, ¢qué diferencia al
indigenismo mexicano de la primera mitad del siglo XX de sus pares en Peru o Brasil?
¢Cual es la particularidad del caso mexicano respecto a su proyecto de incorporar al
indigena a la nacién via el proyecto indigenista? En este capitulo sostengo que, a

diferencia de Brasil o Perd, fueron dos sus caracteristicas principales:

I.  En México la relacion de los intelectuales indigenistas con el aparato del estado

posrevolucionario fue, en distintos momentos, de absoluta exclusividad; y

Il.  El uso estratégico que los indigenistas mexicanos hicieron de la antropologia
como un “saber practico”, les permitio6 legitimarse ante las nuevas elites politicas

estatales surgidas con la revolucion.

Los intelectuales indigenistas en México fueron en mdultiples niveles, ide6logos y
funcionarios del estado posrevolucionario. Para ello, convirtieron a una naciente
disciplina como la antropologia, en una suerte de “ciencia politica” y un “saber préctico”,
para integrarse al Estado como una nueva tecnocracia experta en la “cuestion indigena”,
compitiendo en esa tarea con otro protagonista del nuevo escenario estatal: el maestro

rural?®.

Este capitulo busca periodizar esta etapa (1910-1950), pues considero que existieron tres
momentos en esas décadas, que definieron la relacion del indigenismo y la antropologia
con el estado mexicano. EI primero, que podemos denominar como los origenes de la

relacién de la antropologia y el indigenismo, a través de la fundacion de la Escuela

4 PALACIOS, Guillermo, La plumay el arado: los intelectuales pedagogos y la construccion sociocultural
del "problema campesino” en México, 1932-1934, México DF., CIDE, El Colegio de México,1999.
LOYO, Engracia, Gobiernos revolucionarios y educacion popular en México, 1911-1928, México DF., El
Colegio de México, 2003; CALDERON, Marco y José Luis ESCALONA, “Indigenismo populista en
México. Del maestro misionero al centro coordinador indigenista”, en Andrew ROTH, editor, Caras y
mascaras del México étnico. La participacion indigena en las formaciones del Estado mexicano. Zamora,
El Colegio de Michoacén, 2011, Vol. Il; VAUGHAN, Mary Kay, La politica cultural en la Revolucion.
Maestros, campesinos y escuelas en México, 1930-1940, México DF., FCE, 2000.
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Internacional de Etnologia y Arqueologia en 1911. Uno segundo, de incorporacion de los
indigenistas, aunque parcialmente, al aparato del Estado via la creacion de la Direccion
de Antropologia en la Secretaria de Agricultura y Fomento en 1917. Por Gltimo, un tercer
momento, de consolidacion profesional, cuando en 1942 bajo el auspicio del presidente
Lazaro Cardenas se crean el Instituto Indigenista Interamericano (I11), y la Escuela
Nacional de Antropologia e Historia (ENAH); como también, en 1948, el Instituto

Nacional Indigenista (INI).

1.1.1. Consideraciones previas

Antes debo precisar que la discusion sobre lo “indigena” en México no se inaugura con
la Revolucién de 1910. En los afios del gobierno del presidente Porfirio Diaz (1876-1910),
todo aquello vinculado con los “indios” paso a ser objeto de analisis en museos y de
cuidadosa investigacion arqueoldgica. De acuerdo a De la Pefia*’, fue en los afios del
porfiriato, que el Museo Nacional tuvo un fuerte apoyo estatal para implementar
investigaciones arqueoldgicas y etnoldgicas. Igualmente, Tenorio*® sefiala que durante el
porfiriato, un sector de las elites tratd de conectarse a una sofiada modernidad
cosmopolita, a través de la representacion iconografica del indio prehispanico, mas no del
indio etnografico. Fue en este contexto, entonces, que antropdlogos y arquedlogos se
proponen preservar el patrimonio nacional de la nacion, entendido éste como el rescate

arqueoldgico e historico de las civilizaciones indigenas (maya y azteca) prehispanicas.

Esta representacidn patrimonial de la nacion se inscribia en la apuesta modernizadora de
las elites latinoamericanas que, a lo largo del siglo XIX, elaboraron una nueva retérica de
ciudadania, que apel6 a la nacionalizacién del pasado precolombino, a través de la
creacion de museos y monumentos publicos que impulsd una nueva imagen de pais. En
efecto, los museos nacionales brindaron el escenario donde representar iconicamente la
nueva temporalidad pretérita de la nacion, o al menos aquello que los creadores del museo
sugerian que era ese pasado; transitando de colecciones naturalistas y bioldgicas, hacia
exposiciones y colecciones arqueoldgicas e histdricas. La nacion se presentaba, esta vez,

como comunidad imaginada, en tanto, expresion de la naturaleza y el tiempo pasado. El

47T PENA, Guillermo de la, “Nacionales y extranjeros en la antropologia mexicana”, en Mechthild RUTSCH,
compilador, La historia de la antropologia en México. Fuentes y transmisién, México DF., Plaza y Valdés
editores/Universidad Iberoamericana/ Instituto Nacional Indigenista, 1986, p. 42.

4 TENORIO, Mauricio, “Stereophonic Scientific Modernism. Social Science Between México and USA,
1880-1920”, Journal of American History, Vol. 86, N° 3, 1999, pp. 1156-118.
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museo vendria a expresar, entonces, la narrativa de una nueva “historia patria” *°: un

pasado (til para el presente®.

Empero, este indigenismo porfiriano —como anota Knight- “fue mas retdrico que real: sus
manifestaciones materiales fueron las estatuas de Cauhtémoc en la ciudad de México mas
que las escuelas indias en el campo”°?. Pues si bien pueden detectarse continuidades entre
el indigenismo porfirista y el post-revolucionario lo cierto es que, con la Revolucion de
1910, los antropdélogos mexicanos ligados al proyecto de reconstruccion nacional,
proclamaron no so6lo estar comprometidos con la revalorizacion o resguardo del pasado
indigena sino, también, con el mejoramiento social, econémico, y ademéas con la
integracion ciudadana (via la educacion civilizatoria) del “indigena empirico”. Empieza
asi, la tensa convivencia entre el indio pretérito y el indigena etnografico, cuyas
consecuencias estatales se veran con mas nitidez en los afios posteriores a la revolucién
de 1910°

1.2. Etapas del indigenismo mexicano (1910-1950).
1.2.1. Primera etapa: La Escuela Internacional.
La Escuela Internacional de Arqueologia y Etnologia de las Américas (EIAEA) fue

creada en 1911, aprovechando las conmemoraciones por los cien afios de la

49 EARLE, Rebeca, “Archaeology, Museums, and Heritage”, en Rebecca EARLE, The Return of the Native:
Indians and Myth-Making in Spanish America, 1810-1930, Duke University Press, 2007. VVéase, ademas:
BUSTAMANTE, Jesus, “La conformacién de la antropologia como disciplina cientifica, el Museo
Nacional de México y los Congresos Internacionales de Americanistas”, Revista de Indias, Vol. LXV, N°
234, 2005, pp. 303-318.

%0 Segiin Mechthild Rutsch: “En el siglo XIX el Museo comenzé siendo un salén de exhibicion de
curiosidades antiguas. Avecindado primero en la Universidad (1822) y después en el Colegio de Mineria
(1843), pas6 de ser ese ‘almacén de curiosidades de todo lo inservible’ [...] sin orden y poco criterio, a ser
un ‘Museopatria’ [...]. Ya en las primeras décadas del siglo XX empez6 a ser la ‘monumentalizacion’
pétrea de la imaginaria continuidad Imperio Azteca-Estado Moderno que hoy conocemos. Asimismo, y en
ese largo lapso (1822-1906) el Museo paso de la inexistencia de facto de catedras a ser el primer sitio de
formacion de profesionales en antropologia. Ademés, fue centro promotor de estudios etnogréficos,
arqueoldgicos, histdricos, fisicos y linglisticos y lugar de encuentro y enlace con la comunidad cientifica
de la antropologia mundial”. RUTSCH, Mechthild, Entre el campo y el gabinete: nacionales y extranjeros
en la profesionalizacion de la antropologia mexicana (1877-1920), México DF., INAH, 2007, p. 27.

51 KNIGHT, Alan, "Racism, Revolution, and Indigenismo: Mexico, 1910-1940", en Richard Graham
GRAHAM, editor, The Idea of Race in Latin America, 1870-1940. Austin, University of Texas Press, 1990.
p.79.

52 Al respecto, véase los distintos articulos en LOPEZ CABALLERO, Paula y Adriana ACEVEDO eds.,
Beyond Alterity. Destabilizing the Indigenous Other in Mexico, Tucson, Arizona University Press, 2018.
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independencia mexicana, bien al final del porfiriato®. Sin embargo, los primeros
esfuerzos por crear esta escuela comenzaron afios atras, involucrando a varios paises e
instituciones de México y del exterior (principalmente Alemania, Francia y los EEUU).
Nacio bajo el auspicio académico de las universidades de Columbia, y el apoyo intelectual
de Franz Boas, cientifico emigrado de Alemania, luego nacionalizado norteamericano, y
por entonces el antropdlogo mas prestigioso de EEUU®*. Para inicios de siglo, Boas era
profesor titular de antropologia en la Universidad de Columbia; entre 1907 y 1908 fue
elegido presidente de la American Anthropological Association (AAA), y en 1911 sera
designado presidente de la New York Academy of Sciences. Para entonces, Boas se
convirtio claramente en la figura antropoldgica mas relevante del relativismo cultural y
se le identificaba como un académico abiertamente critico del racismo cientifico y

evolucionista de inicios de siglo®.

La idea inicial de su creacion fue precisamente de Boas, quien estuvo en México entre
fines de 1911°° e inicios de 1912, cuando fue invitado a dictar una serie de conferencias

publicas, donde abordé el problema de las razas. En una carta de 1910 a Ezequiel A.

53 La Escuela abrié sus puertas en 1911 y cerré en 1915 ante la dificultad de mantenerla en plena
insurreccion armada. Luego del nombramiento en 1911 de su primer director Eduard Seler (de la
Universidad de Berlin y colega de confianza de Franz Boas), la escuela sufrid de cierta inestabilidad debido
a los avatares de la politica nacional. Durante ese periodo, la EIAEA fue dirigida por Franz Boas (1911-
1912), Jorge Engerrad (1912-1913), Alfred Marston Toser (1913-1914), y finalmente por Manuel Gamio
(1915).

% STOCKING JR., George, “The background of Boas’s anthropology”, en George STOCKING JR., editor,
A Franz Boas Reader: The Shaping of American Anthropology, 1883-1911, Chicago, University of Chicago
Press, 1989, p. 18. Las primeras iniciativas para crear la escuela fueron divulgadas en 1904, pero solo se
concretaron después de celebrado el XVII Congreso Internacional de Americanistas, que se realizé en la
ciudad de México en 1910.

%5 El trabajo minucioso de Mechthild Rutsch, cita un pasaje muy claro del joven Boas respecto a su vision
relativista. Boas escribe lo siguiente en su diario, el 23 de diciembre de 1883: “A menudo me pregunto qué
ventajas lleva nuestra ‘buena sociedad’ sobre la de los ‘salvajes’ y, mientras mas me enter0 de Sus
costumbres, encuentro que no tenemos derecho en despreciarlos. ;Ddnde entre nuestra propia gente podria
uno encontrar la hospitalidad tan tradicional en este lugar? ;Donde existen personas como éstas que, sin la
menor queja, se encuentran bien dispuestas a realizar cualquier tarea? No tenemos derecho en culparlas por
sus costumbres y creencias que nos pueden parecer ridiculas. Hablando en términos relativos, nosotros
‘gente altamente educada’, somos mucho peores. Yo creo que para mi (como persona pensante) el valor de
este viaje radica en fortalecer el punto de vista de la relatividad de toda cultura (Bildung) y entender que
maldad y bondad de toda persona radican en la cultura del corazén (Herzensbildung) y ésta se encuentra lo
mismo aqui como entre nosotros; por eso todo servicio que un hombre puede ofrecer a la humanidad debe
ser el de promover la verdad. Sin duda, todo aquel que busca la verdad y la promueve no ha vivido en
vano”. RUTSCH, Entre el campo y el gabinete, p. 197.

% Boas asistio a la inauguracion de la Universidad Nacional (22 de septiembre), a la Escuela de Altos
Estudios (18 de septiembre) y la segunda sesion del XVII Congreso Internacional de Americanistas (del 9
al 14 de septiembre). Véase: RUTSCH, Entre el campo y el gabinete, p. 253.
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Chavez, entonces sub secretario de Instruccion Publica, Boas definia asi el contenido de

sus charlas:

“Estoy preparando varias conferencias en espafiol sobre la raza y el desarrollo
cultural [...] cinco conferencias adicionales sobre temas importantes relacionados
con la cultura primitiva, las que en su conjunto ofrecen un panorama general de la

problemética de la antropologia™’.

Estas premisas coincidian con las tesis basicas del libro que acababa de publicar en 1911,
The Mind of Primitive Man®®, donde ponia en cuestion las teorias sobre la inferioridad
racial de los “pueblos primitivos”, y buscaba diferenciarse de aquella explicacion que
basaba sus argumentos en la fisiologia y en la teoria de las “razas”. Para Boas, una
verdadera antropologia cientifica y cosmopolita, debia transitar del estudio de las “razas”
al estudio de las “culturas™®. En sus conferencias de 1911, cuyo objetivo era difundir
pedagdgicamente sus principales tesis, sefialaba que “no hay relacion intima entre raza y
grado de cultura”, o que “las razas del hombre [no] se pueden subdividir en tipos humanos
caracteristicos de determinadas areas geograficas y de determinados pueblos”, y que
ademas, “el tipo somatico no coincide siempre con las clasificaciones de los pueblos, ni

desde el punto de vista lingiiistico ni desde el cultural”®°,

El objetivo de Boas era impulsar la creacion de una institucion que contribuyera, fuera
de los Estados Unidos, a la formacion de una nueva generacion de antrop6logos
mexicanos especializados en el estudio de la arqueologia, las lenguas indigenas y la
cultura, especificamente el folklore y los mitos®’. Sin embargo, el plan de Boas pronto

contrastd con el de sus colegas mexicanos, en especial de Manuel Gamio, su ex alumno

57 Carta de Boas a Ezequiel Chéavez, 31 de octubre de 1910, citado en: URIAS HORCASITAS, Beatriz,
Historias secretas del racismo en México (1920-1950), México DF., Tusquets, 2007, p.63.

% BOAS, Franz, The Mind of Primitive Man: A Course of Lectures Delivered Before the Lowell Institute,
Boston, Mass., and the National University of Mexico, 1910-1911, New York, The Macmillan Company,
1911.

% TESLOW, Tracy, Constructing Race: The Science of Bodies and Cultures in American Anthropology,
Nueva York, Cambridge University Press, 2014.

80 BOAS, Franz, “Prejuicios acerca de las razas”, en Curso de antropologia general, México DF,
Universidad Nacional Auténoma de México, 1911, p. 7.

61 BOAS, Franz, “Summary of the Work of the International School of American Archaeology and
Ethnology in Mexico, 1910-1914”, American Anthropologist, Vol. 2, N° 17, abr.-jun., 1915, pp. 384-395.
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en la Universidad de Columbia; quienes, por el contrario, encontraron rapidamente la

oportunidad de darle una utilidad politica y “practica” a este nuevo saber disciplinario®.

Al respecto, es sintomatica una carta dirigida por Boas a Gamio, en octubre de 1912. En
ella, Boas le reclama que debe prestar méas atencion y seriedad a su labor cientifica, y
tomar prudente distancia de los avatares de la politica cotidiana, que lo distraia del

proyecto académico central:

“[...] Espero que contintie Usted con su trabajo de Atzcapotzalco, pero permitame
aconsejarle que termine un buen articulo consistente sobre ese tema en el curso de
este afio. Su Secretario de Instruccion Publica no esta muy equivocado cuando
dice que no sabe nada de Usted, porque Usted s6lo ha publicado bagatelas. Su
reputacion debe basarse en las publicaciones que haya hecho, y si yo estuviera en
su lugar me preocuparia por hacer una cosa bien y completa, por pequefio que sea

el tema que Usted escoja”®.

Tanto fue asi, que el dia de la inauguracion de la Escuela, el 20 de enero de 1911, en el
Museo Nacional (donde asistié el propio presidente Porfirio Diaz), Ezequiel Chavez,
Subsecretario de Instruccion Pablica y Bellas Artes, expreso que el objetivo de la Escuela

seria:

“[...] constituir de modo permanente un centro internacional de investigacion y de
estudios que reconstruira, con amor y con celo extraordinarios, el pasado de
nuestras viejas razas, de aquellas razas admirables que, fuera del contacto con la
civilizacion helénica, lograron crear civilizaciones que aun hoy en algunos de sus

productos maravillan”% (Enfasis mios).

El discurso de Ezequiel Chavez sobre las “razas admirables” tenia una connotacion
politica e ideoldgica que coincidia con el discurso sobre las razas que desempefié un papel
importante en la configuracion simbdlica de la nacion moderna, a partir de la Republica

62 Para una apreciacion detallada del paso de Boas por la Escuela Internacional, véase: GODQY, Ricardo,
"Franz Boas and his plans for an International School of American Archaeology and Ethnology in Mexico",
Journal of the History of the Behavioral Sciences, N° 13, 1977. URIAS HORCASITAS, Beatriz, "Franz
Boas en Mexico, 1911-1919", Historia y Grafia, México, N° 6, afio 8, Universidad Iberoamericana, 2001.

63 Carta de Gamio a Boas, 7 y 25 de octubre de 1912, citado en: PENA, Nacionales y extranjeros en la
antropologia mexicana, p. 51.

8 CHAVEZ, Ezequiel, Escuela Internacional de Arqueologia y Etnologia Americanas 1911-1912, México
DF., Imprenta de Museo Nacional, 1912, p. 13.
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Restaurada. En los dltimos afios del porfiriato y los primeros de la postrevolucion,
intelectuales y funcionarios culturales, concibieron la nacion mexicana en términos de
homogeneidad racial, y en ese contexto, la apertura de la Escuela ofrecia la oportunidad
propicia para renovar y enriquecer la funcion ideoldgica y politica que el discurso sobre

las razas tenia hasta entonces®.

En el discurso que en 1911 ofrecio su primer director, Eduard Seler, se establecieron los
lineamientos generales de investigacion que se llevarian a cabo. Seler enfatizd la
necesidad de tender puentes entre el pasado remoto de las civilizaciones mexicanas y la

cultura de los:

“[...] descendientes de esas naciones que todavia hablan su idioma natural y
observan sus antiguas costumbres... [...] pues el indio de este pais es tan
tenazmente adicto a sus antiguas costumbres, tan afecto al suelo en que nacid y en
que vivieron sus antepasados, que generalmente solo la viva fuerza lo puede

apartar de alli”® (Enfasis mio).

En este contexto, la Escuela termind ubicada méas alld de las intenciones iniciales
académicas de Boas, y quedo atrapada en la reconfiguracion politica de las instituciones
culturales y educativas que se dieron desde el inicio del proceso revolucionario®’. Esto
ocurrid, sobre todo, en el periodo del presidente Venustiano Carranza (1917-1920), cuyos
vaivenes se ubican entre la nueva constitucion de 1917 (que replantea el régimen de
derecho agrario y los derechos colectivos de los pueblos indigenas)®, y se prolong6 hasta
1929, con la creacién del Partido Nacional Revolucionario (PNR) bajo el liderazgo de
Plutarco Elias Calles, cuyo objetivo era transitar de un gobierno de “caudillos” hacia un
régimen de “instituciones”. Esta situacion permitié a un intelectual como Gamio,

ascender rapidamente como funcionario publico. Efectivamente, Gamio desde los

8 URIAS HORCASITAS, Historias secretas del racismo en México, pp. 69-70.

% SELER, Eduard, “Bases y fines de la investigacion arqueologica en el territorio de la reptiblica mexicana
y paises colindantes”, en Escuela Internacional de Arqueologia y Antropologia Americanas, afio escolar
1910-1911, México DF., Imprenta del Museo Nacional, 1912, p. 23.

67 Inclusive, autores ya citados como Knight, De la Pefia y Urias Horcasitas remarcan las diferencias
académicas y politicas que tuvo Boas con los indigenistas mexicanos, y en especial con su alumno Gamio.

8 ESCOBAR OHMSTEDE, Antonio, “Los indigenas frente a la Constitucion de 1917 y sus reformas (agua
y tierra): el antes y el después”, en Los indigenas en la constitucion de 1917. Una revalorizacién del pasado
hacia el presente, México DF, Suprema Corte de Justicia de la Nacion, 2015, pp. 31-164.
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diferentes cargos publicos de poder que ocupo, influyd poderosamente en las

orientaciones de la antropologia mexicana en la primera mitad del siglo XX.

A todo esto, la agenda antropoldgica de Boas era bastante clara: combatir el racismo
cientifico y el nacionalismo, a través de los conceptos de la unidad de la humanidad y el
relativismo cultural®. En las conferencias que desarrollé en México (1911) propuso, por
ejemplo, una explicacion de las secuencias historicas de las civilizaciones
mesoamericanas y el papel de las areas culturales para la investigacion antropoldgica.
Durante su permanencia como profesor de la Escuela (1910-1911), Boas imparte tres
cursos: antropologia general, estadistica en sus relaciones con la antropometria, y
métodos de estudio de las lenguas indias’®. El difusor inicial de estas ideas, fue sin duda,
el propio Gamio. En efecto, fue Gamio quien traduce en un lenguaje mas accesible, los
conceptos de su maestro Boas (poco sospechoso de retdricas nacionalistas), y las adapta
a las necesidades politicas e intelectuales de esos afos: el nacionalismo
postrevolucionario. En ese sentido, David Brading sefiala con acierto que, ademas de
colocarse como mediador cultural entre el relativismo antiracista de Boas y el mundo
intelectual mexicano, el discurso indigenista de Gamio tuvo claros componentes de cierto
“liberalismo, animado por un nacionalismo modernizante, que buscaba la incorporacién

y la asimilacion de comunidades indigenas en la sociedad urbana hispana”’?.

Toda esta situacion le imprimio, desde muy temprano, un caracter de urgencia mas
“aplicada” a la antropologia, alejandola cada vez mas de las intenciones académicas y
humanistas que originalmente tuvo la Escuela Internacional; orientandose mas bien a los

nuevos objetivos politicos instituidos de la Revolucion de 191072,

89 LISS, Julia, “Franz Boas on war and empire: the making of a public intellectual”, en Regna DARNELL,
Michelle HAMILTON, Robert L. A. HANCOCK y Joshua SMITH, editores, The Franz Boas Papers,
Volume 1. Franz Boas as Public Intellectual—Theory, Ethnography, Activism, Nebraska, University of
Nebraska Press, 2015.

0 En los tres cursos, Boas tuvo un total de 99 alumnos, de los que aproximadamente dos terceras partes se
inscribieron al curso de antropologia general. Ver: RUTSCH, Entre el campo y el gabinete, p. 289.

I BRADING, David, “Manuel Gamio y el indigenismo oficial en México”, Revista Mexicana de
Sociologia, UNAM, Vol. 51, N°. 2, 1989., p. 270.

2 Todo ello ocurria en el contexto de lo que Palacios denomina el despliegue geopolitico en las relaciones
entre las comunidades académicas de México y EEUU. Ver: PALACIOS, Guillermo, Maquinaciones
neoyorquinas y querellas porfirianas. Marshall M. Saville, el American Museum of Natural History y las
primeras leyes de proteccion del patrimonio arqueoldgico nacional, México DF, El Colegio de México,
2014.
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Podria decirse, entonces, que las diferencias se concentraron en que:

a) Boas enfatizd la orientacion cientifica y cosmopolita de la investigacion
antropologica, mientras que los antrop6logos mexicanos, impactados por las
turbulencias de la revolucion, quedaron de cierto modo, tensionados ante las
exigencias de realizar trabajos de caracter aplicado, con el fin de incorporar a las

poblaciones indigenas a la nueva realidad estatal posrevolucionaria.

b) Boas busco liberar a la Escuela de toda dependencia politica-burocrética, en tanto
que los antrop6logos mexicanos buscaron que sus investigaciones se desarrollaran
bajo el amparo de las nuevas agencias gubernamentales cada vez mas burocratizadas,
y que exigian un nuevo cuerpo de cuadros técnicos profesionales afines politicamente

al Estado.

c) Boas dio mayor importancia al desarrollo de la etnologia y la linguistica
comparativa, mientras que los indigenistas mexicanos enfatizaron el desarrollo de la
arqueologia y antropologia vinculada a los museos, con el propdsito de glorificar el
pasado indigena como pieza clave en la conformacion de un nacionalismo unificante

desde el punto de vista racial y cultural .

d) Finalmente, la orientacion de Boas fue cada vez mas anti-evolucionista, mientras
gue sus colegas mexicanos siguieron apegados al marco tedrico positivista y
evolucionista que heredaron de la Gltima parte del siglo X1X, y que se expreso en la
peculiar propuesta del mestizaje’.

Este rol de saber de estado que asumié la antropologia en el contexto del ascenso del
indigenismo mexicano, se inscribid en el centro de las instituciones de produccion de
cuadros y de elaboracion de discursos nacionalistas. Esta particularidad representa, per
se, una diferencia considerable en relacién a los casos brasilefios y peruanos, donde no
existieron instituciones publicas que proveyeran una formacién académica en
antropologia con miras a gestionar la vida de las poblaciones indigenas. Tanto el
indigenismo como la antropologia tuvieron, por lo tanto, una funcion politica en esta

primera etapa y no desechd, sino que recupero, via el mestizaje, la premisa decimondnica

8 Un balance de las apreciaciones de Boas puede encontrarse en: BOAS, Franz, “Archaeological
Investigations in the Valley of Mexico by the International School, 1911-12”, XVIII International Congress
of Americanists, Londres, International School, 1912, pp. 176-179.

4 URIAS HORCASITAS, Historias secretas del racismo en México, p. 59-60.
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de la constitucién de la nacionalidad por medio de la homogenizacion racial y cultural de

la poblacion.

La tarea para desarrollar esta agenda politica era ardua, con discursos ambivalentes o
contradictorios al interior del aparato estatal, como puede leerse incluso en el Boletin de
la Sociedad Indianista Mexicana, que anunciaba en 1913:

“Al lado de nosotros, cerca de nuestras ciudades en que impera la vida moderna
hecha de comodidad, de lujo, de energia, de trabajo inteligente, de codicia y de
todas las vanidades [...] hay poblaciones primitivas, virgenes y sencillas que no
tienen mas necesidades que los puramente animales comunes a las bestias. Y esos
hombres, ese peso de catorce millones de indigenas que llevamos ahora atado al
tobillo, como una bola que arrastra al presidario, necesita que una voz amiga le
grite que ha llegado el momento en que debe salir de su etapa puramente animal,

para entrar de lleno en la humana”’® (Enfasis mios).

Pocos afios después, Manuel Gamio establecio en su méas famoso libro —Forjando Patria.
Pro-Nacionalismo (1916)- un gird retdrico respecto a las intenciones politicas iniciales
del indigenismo. Se trataba, esta vez, de vincular el conocimiento de la civilizacién
precolombina (en sus manifestaciones materiales e intelectuales) con el de la sociedad
colonial; pero sobretodo de atarla con el tiempo presente del indigena mexicano. Esta
conexion temporal permitiria “abordar debidamente preparado, el estudio de la poblacién
actual, cuyo conocimiento se constituye, sin duda, en el verdadero evangelio del buen
gobierno. Podemos observar cuan trascendente es la finalidad practica de la
antropologia”’®. Y sefiala con claridad los fines de la antropologia en el contexto de estas
nuevas necesidades politicas:

“Es axiomatico que la Antropologia en su verdadero, amplio concepto, debe ser
el conocimiento bésico para el desempefio del buen gobierno, ya que por medio
de ella se conoce a la poblacion que es la materia prima con que se gobierna y

para quien se gobierna. Por medio de la Antropologia se caracterizan la naturaleza

5 URIAS HORCASITAS, Beatriz, “Entre el discurso y la accion. Una polémica en torno al Departamento
de Asuntos Indigenas”, en Yael BITRAN. Coordinadora, México, historia y alteridad: perspectivas
multidisciplinarias sobre la cuestion indigena, México DF, Universidad Iberoamericana, 2001, pp. 229-
237.

GAMIO, Manuel, Forjando Patria, Pro nacionalismo, México DF., Porrda, 1916, p. 243.
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abstracta y la fisica de los hombres y de los pueblos y se deducen los medios

apropiados para facilitarles un desarrollo evolutivo normal”’’.

Sin embargo, la dificultad de hacer una critica a la corriente evolucionista después de la
revolucion, puede deberse a que la antropologia quedd supeditada a los requerimientos
del nuevo Estado en reconstruccion. Este vinculo con el aparato estatal —sostiene Urias
Horcasitas’®- explica por qué en los afios sucesivos a la revolucion, el principal objetivo
de los estudios antropologicos y etnoldgicos fue ofrecer soluciones a problemas
relacionados con la integracion de los grupos indigenas, y no elaborar una critica a fondo
de los supuestos mas importantes de la antropologia evolucionista. Dos intervenciones

del mismo Gamio, en 1922, grafican esta apreciacion, en apariencia, paternalista:

"El indigena no puede incorporarse de golpe a la civilizacion moderna, como el

nifio no puede transformarse en adulto de la noche a la mafiana"’.

“¢Ocho o diez millones de individuos de raza, de idiomay de cultura o civilizacion
indigenas, pueden abrigar los mismos ideales y aspiraciones, tender a idénticos
fines, rendir culto a la misma patria y atesorar iguales manifestaciones
nacionalistas, que los seis o cuatro millones de seres de origen europeo, que
habitan en un mismo territorio pero hablan distinto idioma, pertenecen a otra raza
y viven y piensan de acuerdo con las ensefianzas de una cultura o civilizacion que

difiere grandemente de la de aquéllos, desde cualquier punto de vista? &,

De manera explicita se destacan las virtudes del “caracter moral” del pueblo mexicano;
el sentido de las nociones de “progreso” y de “atraso”; y, finalmente, la idea de que, por
su méas avanzada evolucién, los grupos mestizo y blanco, debian orientar moralmente a

los grupos indigenas hacia una deseada modernidad civilizada.

1.2.2. Segundo momento: La Direccion de Antropologia.

" GAMIO, Manuel, Forjando Patria, Pro nacionalismo, p. 19.
8 URIAS HORCASITAS, Historias secretas del racismo en México, p. 60.

® GAMIO, Manuel, La poblacién del valle de Teotihuacan. EI medio en que se ha desarrollado, su
evoluciéon étnica y social, iniciativas para procurar su mejoramiento. México DF, Direccién de
Antropologia & Direccion de Talleres Graficos Dependiente de la Secretaria de Educacion Plblica, 1922,
p. XXVIII.

8 GAMIO, La poblacion del valle de Teotihuacan, p. 9.
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Con este tipo de preocupacion nacionalista es que Gamio asiste como responsable de la
delegacion mexicana, al Segundo Congreso Cientifico Panamericano, efectuado en
Washington en 1916. Alli propone la creacion de direcciones de antropologia en los
organismos estatales latinoamericanos, cuya meta sea auxiliar a los gobiernos en la
gestidn técnica de las poblaciones indigenas. Este modelo se implanté en México en 1917,
y continud vigente hasta 1924, mediante la creacion de la Direccion de Antropologia en
la Secretaria de Agricultura y Fomento, que tuvo el apoyo directo del presidente
Venustiano Carranza. Gamio fundoé y dirigio la Direccién de Antropologia de 1917 a
19248 E] cercano vinculo entre Gamio y Carranza “puede identificarse con el momento

fundador de la relacion entre ciencias sociales y desarrollo nacional”.

De forma simultanea a las acciones de Gamio, aunque diferia en enfoques y orientaciones
ideologicas especificas, tuvo mucha influencia las propuestas del politico y filésofo
marxista Vicente Lombardo Toledano. Lombardo escribié en 1931 su Unica obra
etnogréfica (Geografia de las lenguas de la sierra de Puebla, con algunas observaciones
sobre sus antiguos y sus actuales pobladores®?), y luego en 1934, El problema del indio®
donde propone, desde la perspectiva marxista de las nacionalidades oprimidas, las

siguientes acciones:

“i) ajustar la division politica territorial para hacer distritos homogéneos que
contengan grupos étnicos discretos, ii) otorgar autonomia politica a esos grupos
de tal modo que las autoridades indias sean indias, iii) fomentar las lenguas
vernaculas y darles un alfabeto a las que no lo tienen con el propoésito de formar
los cuadros regionales directivos, iv) crear fuentes de produccion econdmica en
las regiones indias y v) colectivizar el trabajo agricola mediante la supresion de la

propiedad y la posesion individuales”®.

8. HEWITT DE ALCANTARA, Cynthia, Anthropological Perspectives on Rural Mexico, Londres,
Routledge and Kegan Paul, 1984, p. 25.

82 ZAPATA, Francisco, “Ciencias sociales y desarrollo nacional en México”, en Revista Antropologias del
Sur, N. 2 - 2014, p. 19.

8 LOMBARDO TOLEDANO, Vicente, Geografia de las lenguas de la Sierra de Puebla, con algunas
observaciones sobre sus antiguos y sus actuales pobladores, México, Universidad Nacional de México,
1931.

8 | OMBARDO TOLEDANO, Vicente, El problema del indio, seleccion de textos de Marcela Lombardo;
con una introduccion de Gonzalo Aguirre Beltran, México DF, Secretaria de Educacion Publica, 1973.

8 AGUIRRE BELTRAN, Gonzalo, “Vicente Lombardo Toledano”, en: AGUIRRE BELTRAN, Gonzalo,
Critica antropoldgica. Hombres e ideas. Contribuciones al estudio del pensamiento social en México,
Universidad Veracruzana, Instituto Nacional Indigenista, Fondo de Cultura Econdmica, México DF, 1990,
pp. 241-242.
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En la vision de Lombardo, la solucién del problema indigena estaba en desarrollar
grandes industrias para incorporar en ellas a los indios como trabajadores, para que asi
“salten de la etapa de aislamiento primitivo en que viven a la etapa por lo menos, del

proletariado”,

Mientras tanto, al frente de esta Direccion de Antropologia, Gamio elabora un ambicioso
plan de estudios de las “areas culturales indigenas”, influenciado por las teorias del
culturalismo antropoldgico norteamericano, en especial de su maestro Boas. Alli Gamio
define la investigacion de campo antropologico como una forma de poner a prueba y
definir politicas racionales y compensatorias, con miras a corregir la “anormalidad”
cultural en el desarrollo de las poblaciones indigenas que representaban, tanto en México
como en otros paises latinoamericanos, una abrumadora mayoria demografica. Esta
“anormalidad”, segun Gamio, se debia a la falta de interés y la persistente ignorancia de
las elites dominantes, herederas de los colonizadores europeos®’. Asi, para alcanzar el
conocimiento necesario y ejecutar estas intervenciones correctivas, Gamio propone en
1922, lo que denomind “método de investigacion de campo integral”, que consistia en

investigar la poblacién indigena a partir de los siguientes puntos de vista:

“Seran tendencias trascendentales de la Direccion: 1) Adquisicion gradual de
conocimientos referentes a las caracteristicas raciales, a las manifestaciones de
cultura material e intelectual, a los idiomas y dialectos, a la situacién econémica
y a las condiciones de ambiente fisico y biolégico de las poblaciones regionales
actuales y pretéritas de la Republica; 2) Investigacion de los medios realmente
adecuados y practicos que deben emplearse tanto para las entidades oficiales como
por los particulares para fomentar efectivamente el actual desarrollo fisico
intelectual, moral y econdmico de dicha poblacion atrasada; 3) Preparacion del
acercamiento racial, de la fusion cultural, de la unificacion linglistica y del
equilibrio econémico de dichas agrupaciones, las que s6lo asi formaran una

nacionalidad coherente y definida y una verdadera patria”® (Enfasis mio).

8 AGUIRRE BELTRAN, Gonzalo, “Vicente Lombardo Toledano”, p. 248. La importancia de Lombardo
radica en que fue un intelectual y politico vinculado en las decisiones que llevaron a la creacion del sistema
politico corporativista, mediante la fundacién en 1938 del Partido de la Revolucién Mexicana (PRM),
antecesor directo del Partido Revolucionario Institucional (PRI) de 1946.

8 GAMIO, Forjando Patria, p. 15.

8 GAMIO, Programa de la Direccion de Antropologia para el estudio y mejoramiento de las poblaciones
regionales, p. 48. No hay que olvidar que Gamio publica en 1916 Forjando Patria, una suerte de manifiesto
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Apenas tres afios después de la creacion de la Direccion de Antropologia, el gobierno del
presidente Alvaro Obregon (1920-1924), convierte ese Plan en politica oficial, en la
medida en que buscaba promover la idea de una nacién reconciliada y unificada por la
via del mestizaje racial y cultural. Esta voluntad de desarrollar esta politica del mestizaje
se concreta, sobre todo, con la designacioén de José Vasconcelos como secretario de
educacioén (de octubre de 1921 a julio de 1924). Desde esa posicion, José Vasconcelos
inicid un ambicioso proyecto de promocion cultural, mediante la implementacion de
programas de difusion popular, escuelas rurales, edicion masiva de libros, y la promocion
del arte y la cultura, como el ballet folcldrico nacional. En particular, apoyo la elaboracion
de cuadros y murales de los artistas plasticos David Alfaro Siqueiros, José Clemente
Orozco y Diego Rivera, en distintos edificios puablicos de la ciudad de México,
reintroduciendo a los indigenas como representacion pictorica del desarrollo nacional, y
protagonistas de las luchas revolucionarias del pueblo mexicano. Vasconcelos, sin duda,
fue un impulsor de las ciencias sociales, “pues tanto l0os maestros como los muralistas
aprovecharon lo que antropdlogos y arquedlogos habian descubierto y representado”®

por esos mismos afios.

Todas estas acciones de algn modo fueron resumidas en su libro mas programatico, La
raza cosmica, publicado en 1925 luego de su paso por la Secretaria de Educacion®. En
este libro, Vasconcelos esboz6 una suerte de mestizofilia nacionalista. De hecho, no era
el primero en sefialar esta propuesta. Ya antes, Andrés Molina Enriquez habia sugerido
esta ruta durante el porfiriato, aunque bajo el lenguaje del darwinismo racial. VVasconcelos
optaria por otro vocabulario: una suerte de filosofia de la historia de corte racial, en la
idea de mejorar la moral cultural de la “raza oprimida™ del indio americano. Su objetivo
era inyectar una nueva visién de futuro, nacionalista, idealista y romantica, a través de lo

que denominé una nueva sintesis espiritual: la "raza cosmica'*.

intelectual indigenista y nacionalista que le da un lugar prominente entre los intelectuales de la
posrevolucion. Sobre la obra de Gamio, puede consultarse, ademas: ZERMENO, Guillermo, “Between
Anthropology and History. Manuel Gamio and the Mexican Anthropological Modernity, 1916-1935”,
Nepantla, Views from the South, Vol. 3, N° 2, 2002, pp. 315-331.

8 ZAPATA, Francisco, “Ciencias sociales y desarrollo nacional en México”, p. 20.

% VASCONCELOS, José, La Raza Cdsmica. Mision de la raza Iberoamericana. Notas de viajes a la
América del Sur, Madrid, Agencia Mundial de Libreria, 1925.

%1 BRADING, David, “Darwinismo social e idealismo romantico. Andrés Molina Enriquez y José
Vasconcelos en la Revolucion mexicana”, en, BRADING, David, Mito y profecia en la historia de México,
Meéxico DF, FCE, 2004, p. 175.
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Fue precisamente en este ambiente, y a invitacion del presidente Venustiano Carranza,
que Manuel Gamio inicia sus investigaciones multidisciplinarias en al valle de
Teotihuacan. La experiencia piloto de este proyecto se desarrollo en el Valle de
Teotihuacan, el cual finaliza en 1920 y cuyos resultados se publican en 1922%. Una
sintesis integral del proyecto es redactado por Gamio en 1923, la misma que le sirve como
tesis de doctorado en antropologia que sustenta en la Universidad de Columbia®. En
1924, la Direccién de Antropologia fue transferida a la Secretaria de Educacion, ganando
mayor poder politico e influencia, y Gamio fue nombrado como sub-secretario de

Educacion®.

Para entonces, se iba consolidando un grupo visible de académicos e intelectuales
indigenistas asociado al poder politico. En distintos momentos sus figuras méas notables
fueron Manuel Gamio, Alfonso Caso, Miguel Othon de Mendizabal, Moises Sdenz y
Gonzalo Aguirre Beltran, definiendo siempre sus agendas académicas por la urgencia y
necesidad de su aplicacién practica. De todos ellos, quiza fue Moisés Séenz, un personaje
clave en este proceso, quien definié con mayor claridad politica, que el conocimiento
antropoldgico debia rendir frutos mas tangibles que ayudasen en la solucion de problemas
sociales concretos. En su proyecto inicial para la creacion del Departamento de Asunto

Indigenas, en 1935, Saenz propuso al Presidente Lazaro Céardenas que:

“El Departamento no tendrd por objeto la elaboracion de ciencia sobre los
indios, etnografia, arqueologia, etc. [...] Pero si ha de ocuparse del estudio,
de lo que podria ser llamado ‘sociologia indigena’, o mas adecuadamente,
‘antropologia social de los grupos indigenas de México’. No existe esta
ciencia. Los institutos solo se ocupan de las ruinas del indio o de los
aborigenes como curiosidad antropologica, mas no como elemento de
poblacion dentro del pais, como hombres de hoy, ciudadanos en

construccion”®.

%2 GAMIO, La poblacién del valle de Teotihuacan.
9 PENA, Guillermo de la, “Nacionales y extranjeros en la antropologia mexicana”, p. 45.

% Como dato adicional hay que mencionar que en 1927 Gamio fue sustituido en la sub-secretaria por otro
importante intelectual indigenista, Moisés Saenz, impulsor de la educacion rural bilingiie.

% SAENZ, Moisés, “Sobre la creacion de un departamento de poblacion indigena. Memorando-proyecto
que presenta el Profesor Moisés Saenz a la consideracion del Sefior Presidente de la Republica, General
Lazaro Cardenas”, Ciudad de México, Archivo General da Nacion (AGN), Fondo documental Presidente
Lazaro Cardenas, Caja 684, 533.4/1, setiembre de 1935, p. 14., citado en;: CASAS MENDOZA, Carlos
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No pretendo aqui explorar en detalle la compleja relacion de estos saberes de gestion de
las poblaciones, con la construccién de un discurso de la mexicanidad, tan claramente
tematizada por el propio Gamio y luego por Luis Villoro®. Lo que si se debe recordar es
que ese modelo de investigacion de campo, fundado en una relectura politica de las
propuestas académicas de Boas, seria institucionalizado luego en México, ganando el
estatus de un saber de Estado. Adquirié, ademas, el valor simbdlico de verdad publica
(doxa en el significado que le otorga Pierre Bourdieu al lenguaje estatal®’), situacion hasta

entonces inédita en toda América Latina®®

1.2.3. Tercer momento: la fundacion del Instituto Indigenista Interamericano y el

Instituto Nacional Indigenista.

Al comenzar la década de 1930, surge en el entorno de la nueva burocracia indigenista,
la idea de exportar este modelo a toda América Latina. En 1933, en el marco de la Séptima
Conferencia Internacional Americana, realizada en Montevideo, la delegacion mexicana
propone aprobar una resolucion que recomiende la realizacion en México, de un Congreso
Indigenista Interamericano, para intercambiar informacion referente a lo que se
consideraba el “problema indigena”, y poder confrontar experiencias de politicas publicas
para darle solucion. Esta resolucién propiciada por la delegacion mexicana, fue ratificada
en 1938 en la VIII Conferencia Internacional Panamericana realizada en Lima. Con este
acuerdo, que en realidad respondia a la agenda del estado mexicano de aquel momento,
es que el gobierno de Lazaro Cardenas convoca a un Congreso Indigenista Interamericano
en 1940, que se llevd a cabo en la ciudad de Patzcuaro (Michoacan), y que reunié a
delegaciones de 18 paises del continente®. EI Congreso se realiz como resultado 16gico
del impulso que el régimen de Cérdenas le habia dado al tratamiento del problema del

Alberto, Nos olhos do outro, agéncias indigenistas, educacao e desenvolvimento, Brasil-México (1940-
1970), Tesis de Doctorado en Ciencias Sociales, Brasil UNICAMP, 2005, p. 191.

% VILLORO, Luis, Los grandes momentos del indigenismo en México, México DF., El Colegio de México,
1950.

% BOURDIEU, Pierre, Sobre el Estado. Cursos en el College France 1989-1992, Buenos Aires, Fondo
de Cultura Econémica, 2015.

BRUS, Jan, Managing México’s Indians: The Historical Context and Consequences of Indigenismo,
manuscrito inédito, 1976, p. 4.

% El congreso fue inaugurado por el presidente Lazaro Céardenas (quien serfa su presidente honorario), y su
comité directivo estuvo compuesto por Luis Chavez Orozco (de orientacion marxista y director del
Departamento Auténomo de Asuntos Indigenas de México), John Collier (Comisionado de la Oficina de
Asuntos Indigenas de los Estados Unidos) y Enrique Finot (embajador de Bolivia en México).
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indio'®. En la concepcion de Cardenas no se trataba de “desvincular a los indios de la
masa general de nuestra poblacién constituyendo con ello una casta aparte, de lo que se
trataba era de coadyugar a la obra de asimilacion y unificacion nacional que es el

verdadero objetivo de los esfuerzos revolucionarios™%,

Dada esta importancia, la delegacion mexicana estuvo compuesta por altos funcionarios
de la politica indigenista de ese momento: Manuel Gamio, Moisés Saenz. Miguel Othén

de Mendizabal y Alfonso Caso'?

.Y yaen el desarrollo del propio congreso “la voz de la
delegacion se puso bajo el patrocinio de Lombardo Toledano que, ya para entonces, habia
alcanzado el liderato mé&ximo en la poderosa Confederacién de Trabajadores de

México”108,

En la ceremonia inaugural, el propio presidente Cardenas, enarbolando las banderas del
nacionalismo revolucionario sefala que: “Nuestro problema indigena no esta en
conservar ‘indio’ al indio, ni en indigenizar a México, Sino en mexicanizar al indio. Para
ello es necesario dotarlo con tierra, crédito y educacion” (Enfasis mio)!%. Los
participantes en el congreso emiten luego un diagnéstico sobre la condicion del indigena
y sugieren a sus gobiernos desarrollar medidas concretas para cambiar el modelo
educativo, redistribuir la tierra, y profundizar la alfabetizacion. En su Resolucion LXII,

acuerdan, ademas:

1. El respeto a la personalidad y a la cultura indigenas.
2. Rechazar los procedimientos legislativos o practicos que tengan origen en
conceptos de diferencias raciales con tendencias desfavorables para los grupos

indigenas.

100 De algiin modo, la accion politica de Cardenas respecto a la poblacion indigena comprendia seis puntos
principales: 1) la restitucion de tierras, aguas y bosques; 2) crédito y maquinaria para los cultivos agricolas;
3) obras de irrigacion y de infraestructura vial; 4) la lucha contra la enfermedad; 5) campafias contra el
vicio y la embriaguez, mediante el fomento del deporte, el impulso a las artesanias y la recreacion; y 6) el
combate de la ignorancia por la educacion de los adultos, la alfabetizacion y la ensefianza de nuevas técnicas
de produccion. Véase, AGUIRRE BELTRAN, Gonzalo, “Léazaro Cardenas”, en: AGUIRRE BELTRAN,
Gonzalo, Critica antropolégica. Hombres e ideas. Contribuciones al estudio del pensamiento social en
México, Universidad Veracruzana, Instituto Nacional Indigenista, Fondo de Cultura Econémica, México
DF, 1990, p. 265.

101 Citado en: COMAS, Juan, Ensayos sobre Indigenismo, Instituto Indigenista Interamericano, México
1953, p. 105.

102y como asesores de la delegacion: Julio de la Fuente, Alfonso Villa Rojas, Daniel Rubin, Gilberto Loyo
y Mauricio Magdaleno.

103 AGUIRRE BELTRAN, Gonzalo, “Vicente Lombardo Toledano”, p. 243.

104 Citado en: PENA, Guillermo de la, “Los debates y las busquedas: ayer, hoy y mafiana”, en Guillermo
de la PENA y Luis VAZQUEZ LEON, coordinadores, La antropologia sociocultural en el México del
milenio. Busquedas, encuentros y transiciones, México DF., FCE, INI, CA, 2002, p. 21.
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3. lgualdad de derechos y de oportunidades para todos los grupos de la poblacion
americana.

4. Respeto a los valores positivos de la cultura indigena.

5. Facilitar a los grupos indigenas su elevacién economica y la asimilacion y el
aprovechamiento de los recursos de la técnica moderna y de la cultura universal.

6. Toda accion que se intente sobre la comunidad indigena debera contar con la

aceptacion de la comunidad®®.

El pensamiento indigenista que predomina en el Congreso, se basd en tres ideas-

fuerzal©®:

1. El problema indio es de interés publico y reviste un caracter de urgencia. Debe
convertirse en una politica de estado.

2. El problema del indio no es de indole racial, sino de naturaleza cultural, social
y econOmica.

3. Los derechos de los indios deben ser protegidos y defendidos en el marco del
sistema legal estatal vigente.

De algin modo, este congreso marca el triunfo y consolida los ideales integracionistas
del indigenismo mexicano. Puede afirmarse, entonces, que el proyecto indigenista logra
consolidarse institucionalmente en el lapso de dos décadas, con distintos énfasis y
momentos politicos durante los gobiernos de Alvaro Obregdn (1920-1924), Plutarco Elias
Calles (1924-1928), el periodo del Maximato (1930-1934) y sobre todo, con Lazaro
Cérdenas (1934-1940), ciclo que ademas debe interpretarse como los afios de plena
implementacion del “proyecto cultural” de la revolucion®’. Esto queda mas palpable en

una carta que Céardenas le dirige en 1944%% al Director del Instituto Indigenista

105 «“primer Congreso Indigenista Interamericano. Patzcuaro, Michoacan, México. Acta Final”, en Primer
volumen. Generales, doc. 1, pp. 36-40. Republicado en: ESPINOZA VELASCO, Guillermo y Hugo
Alberto HONDA MARTINEZ, 1er Congreso Indigenista Interamericano, Acta final, Asistentes, Ponencias
Péatzcuaro, formato CD, Michoacén 1940, Instituto Indigenista Interamericano, 2005.

1% EAVRE, Henri, El indigenismo, México DF., FCE, 1998, p. 104.

107 véase este argumento en: KNIGHT, Alan, La revolucién césmica: utopias, regiones y resultados,

México 1910-1940, México DF., FCE, 2015. ------------- , “Revolutionary Project, Recalcitrant People”, en
Jaime RODRIGUEZ, The Revolutionary Process in Mexico, Essays on Political and Social Change, Los
Angeles, The University of California Press, 1990. ------------------ , “Estado, revolucion y cultura popular

en los afios treinta”, en Marcos AGUILAR y Alberto Enriquez, coordinadores, Perspectiva sobre el
cardenismo. Ensayos sobre economia, trabajo, politica y cultura en los afios 30, México, Universidad
Nacional Auténoma de México, 1996.

108 E tanto Secretario de Defensa del gobierno de Manuel Avila Camacho (1940-1946).

49



Interamericano, Manuel Gamio, donde le precisa la agenda y la funciéon politica central a

esta agencia, esto es, la emancipacion integral de la poblacion indigena:

“[Pues] de otra manera volveriamos al absurdo de encontrar en la actualidad
institucional, caracteristicas de las que han existido en tiempos pasados, dedicadas
a la investigacion de los problemas indigenas, haciendo de este vital aspecto de la
vida de los pueblos, estudios con un criterio exclusivamente cientifico,
considerando al indigena solo como un sujeto de laboratorio, sin ningunas

finalidades préacticas%,

Incluso, el congreso de Patzcuaro cobra mayor sentido politico, pues se desarrolla sobre
un trasfondo politico muy importante: la nacionalizacion del petroleo en 1938, y la
profundizacion de la reforma agraria, iniciada en el gobierno de Alvaro Obregén en 1921,
y ampliada durante el gobierno de Lazaro Céardenas. De hecho, de acuerdo a Rodoldo

Stavenhagen:

“El gobierno del presidente Cardenas reactivdo la reforma agraria y la
redistribucion de los latifundios, mediante la restitucion de tierras comunales, en
algunos casos, Yy la constitucién de ejidos colectivos e individuales, en otros. De
esta manera, la reforma agraria llegaria también a las lejanas comunidades
indigenas en diversas regiones de la Republica. Prosiguid el impulso a las escuelas

rurales, los internados indigenas y las misiones culturales”°,

Dichos ideales fueron institucionalizados previamente con la creacion de sucesivos
proyectos como las Misiones Culturales (1922), La Casa del Estudiante Indigena (1926),
la Educacion Socialista (1934), el Departamento Auténomo de Asuntos Indigenas (1936),
en lo concerniente al indigenismo; asi como el Departamento de Antropologia de la

Escuela Nacional de Ciencias Bioldgicas (1938)!!. Todos estos esfuerzos se concretaron

109 Boletin Indigenista, Vol. 1V, México, 1944, p. 7.

110 STAVENHAGEN, Rodolfo, “La Politica Indigenista del Estado Mexicano y los Pueblos Indigenas en
el Siglo XX”, en BARONNET, Bruno; TAPIA, Medardo (Coord.), Educacion e Interculturalidad: politica
y politicas, Cuernavaca: CRIM-UNAM, 2013, p. 30.

11 Muchas de estas instituciones fueron creadas o dirigidas por prominentes indigenistas como Moisés
Séenz, Luis Orozco, Graciano Sanchez o Vicente Lombardo Toledano. Ver: KEMPER, Robert, “From
Nationalism to Internationalism: The Development of Mexican Anthropology, 1934-1946”, en June
HELM, editor, Social Contexts of American Ethnology, 1940-1984, Washington, DC., American
Ethnological Society, 1985, pp. 139-46. Véase ademas: LOMNITZ, Claudio, “Bordering on Anthropology:
Dialectics of a National Tradition”, en Benoit de L'ESTOILE, Federico NEIBURG Yy Ligia SIGAUD,
editores, Empires, nations, and natives. Anthropology and state making, Durham, Duke Univerisity Press,
2005, pp. 167-196.
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con la creacién, en 1938, de una instancia articuladora mayor: el Instituto Nacional de
Antropologia e Historia (INAH), cuyo propoésito central era “buscar la unificacion
lingiiistica y de velar por el desarrollo econémico de los pueblos indigenas™'!2, Poco
después, en 1942, por iniciativa del primer director del INAH, Alfonso Caso (1939-

1944)113 se crea la Escuela Nacional de Antropologia (ENA)4,

Entonces, durante el gobierno de Lazaro Cardenas, en especial en su ultima etapa, se
plasma la clara voluntad politica de concluir la tan ansiada unificacion indigenista

incorporando el indio a la nacion®®

, ya fuera mediante una educacion patriotica, o
mediante “la expansion de la economia y la absorcion de las comunidades indigenas por
el desarrollo industrial”!®, El punto a destacar es que durante su gobierno (y esto es un
caso distinguible para toda América Latina en el siglo XX), se realiza el mayor despegue
de las ciencias sociales en México. Desde 1934, Cardenas ofrece un fuerte apoyo politico
a la creacién de instituciones y redes académicas ligadas a las ciencias sociales. Para esos
fines se crean “varios espacios de creacion y difusion del conocimiento como el Fondo
de Cultura Economica (FCE) (1934), el Instituto Politécnico Nacional (IPN) (1936), el
Instituto Nacional de Antropologia e Historia (INAH) (1939), La Casa de Espafia (1939)
y después de El Colegio de México (COLMEX) (1940)”1Y7. Existia un ambiente politico
propicio paea establecer vinculos cercanos entre conocimiento y poder, por ello el
presidente Cardenas se rode6 ademas de un conjunto de “caudillos culturales”:

intelectuales, académicos e idedlogos como Jesus Silva Herzog, Alfonso Caso, Narciso

12 ZAPATA, Francisco, Ideologia y politica en América Latina, México DF, El Colegio de México,
Jornadas 115, 2001, p. 127.

113 Qu itinerario como funcionario publico fue bastante amplio e intenso. Participé “como abogado de la
Secretaria de Gobernacién y de la Secretaria de Industria y Comercio (1920-1922), director de la Escuela
Nacional Preparatoria (1928-1930), jefe del departamento de arqueologia del Museo Nacional de
Arqueologia, Historia y Etnografia (1930-1933), director del mismo Museo (1933-1934), director fundador
del Instituto Nacional de Antropologia e Historia (1939-1944), rector de la UNAM (1944-1945) y director
del Instituto Nacional Indigenista (de 1948 hasta su muerte en 1970)”, Ver, ARAUJO, Alejandro, “;Quién
es indigena? El legado insospechado de Alfonso Caso”, en Horizontal, 9 diciembre, 2015, consultado en:
https://horizontal. mx/quien-es-indigena-el-legado-insospechado-de-alfonso-caso/

114 _uego en 1946 se le agrega la ensefianza de historia, con lo cual queda oficialmente designado, como
Escuela Nacional de Antropologia e Historia (ENAH).

115 Incluso, durante el gobierno de Cardenas se invité a que se establezcan en México al Instituto Linguistico
de Verano, que combinaba el proselitismo evangélico con las tareas de alfabetizacion en lengua indigena.
Ver, STAVENHAGEN, Rodolfo, “La Politica Indigenista del Estado Mexicano y los Pueblos Indigenas en
el Siglo XX”, p. 30.

118 TENORIO, Mauricio, “Un personaje mexicano: el indigenista”, p. 32.

117 ZAPATA, Francisco, “Ciencias sociales y desarrollo nacional en México”, p. 20.
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Bassols, Vicente Lombardo Toledano, Miguel Othon de Mendizabal, Alfonso Reyes y

Daniel Cosio Villegas'?e,

Fue entonces que, también bajo el impulso de Lazaro Cardenas, se crea el Departamento
de Accidn Social, Cultura y Proteccién Indigena (DASCPI), que buscaba la modificacion
de las estructuras de poder locales en las comunidades, para permitir que otros grupos de
mestizos e indigenas, hasta entonces excluidos del poder local, accedieran a cargos de
representacion publica. Los primeros resultados de este proceso abierto por la DASCPI,
se presentarian como avances de la accion indigenista mexicana en el Congreso de

Patzcuaro en 1940119,

De conformidad con la recomendacion y las resoluciones del Congreso de Paztcuaro, se
crea dos afios después, el Instituto Indigenista Interamericano (I11), con sede en la ciudad
de México, en tanto instancia internacional de concertacion de las politicas nacionales
aplicadas a la poblacion indigena. EI 111 contaba hacia el 25 de marzo de 1942, con seis
paises que ya habian ratificado los acuerdos del congreso de Patzcuaro, por lo cual su
creacion quedd oficializada en una reunion sostenida en la Secretaria de Relaciones
Exteriores de México. Un afio después, diez paises ratificaron la existencia del Il
(Bolivia, Ecuador, El Salvador, Cuba, Peru, Estados Unidos, Nicaragua, Costa Rica,
Honduras y México) 1%°. También se decide la publicacion de sus 6rganos oficiales: la
revista América Indigena (1941) y el Boletin Indigenista (1942)*'. Moisés Saenz sera
designado su primer director. En una carta dirigida a Carlos Giron Cerna en 1941122y
luego en un articulo publicado ese mismo afio, “El indio ciudadano de América”, Sdenz

sefiala las orientaciones politicas precisas del I11:

“El Instituto es fundamentalmente un organismo de Estado (oficial), por ende, uno
de los tantos instrumentos que el Estado tiene para gobernar, es decir, el Instituto
es un instrumento politico. Es un organismo que habra de formular [en cada

Estado] la politica indigenista, esto es, el conjunto de reglas, jurisprudencias,

118 ZAPATA, Francisco, “Ciencias sociales y desarrollo nacional en México”, p. 20.

118 ZAPATA, Francisco, ldeologia y politica en América Latina, p. 127.

120 GIRAUDO, Laura, “El Instituto Indigenista Interamericano y la participacion indigena (1940-1998)”,
en América Indigena, Volumen LXII Ndmero 3 Jul-Sep., 2006.

121 Que luego se convertiria en 1962 en el Anuario Indigenista.

122 poeta y abogado guatemalteco, consul general en México y posteriormente secretario del 111 desde enero
de 1941.
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principios, etc., que rijan la accion de gobierno correspondiente sobre su poblacion

indigena™!?3,

Entre sus principios, nuevamente aparece de forma clara el caracter aplicado y politico

del Instituto:

“[...] el Instituto no podria ser, y no sera, un organismo de investigaciones
abstractas o de compilaciones eruditas. Sus finalidades todas estaran imbuidas de
una tendencia normativa; sus blsquedas, encuestas y catastros constituiran datos
y elementos de accidn, accion cuya realizacion el Instituto promovera ante las
autoridades y organismos competentes [ ...] actuara sobre dos grandes planos: uno,
de amplio horizonte e idealidad, que sefiale rumbos y derroteros, que formule
proclamas y programas; otro, de realismo circunstancial, sujeto a las ideas y
modalidades particulares de cada pais, de cada institucion, de cada caso. En este
sentido amplio el Instituto Indigenista Interamericano es un instrumento
eminentemente politico. Y tiene que serlo, puesto que su finalidad suprema es la
de contribuir a que los indios en cada pais americano se conviertan en ciudadanos

eficientes”1?4,

Sin embargo, vemos en varios de sus escritos una concepcion, por lo menos, ambivalente
sobre la “cuestion indigena”. Queda claro que a Sdenz y sus colegas, les animaba un
espiritu educativo, redentor y civilizador, pero a condicién de diagnosticar, ante todo, la

condicion negativa del indio actual, del cual opina:

“El mundo indigena, no es, ni con mucho, un paraiso [...] es un mundo deficiente
y fatal en el que las gentes vegetan; en el que la tierra, cansada o pobre, no da lo
bastante para calmar el hambre; es un mundo de enfermedades y plagas, un mundo

en donde la gente se emborracha por hambre o por fatiga; un mundo de enconadas

123 Carta de S&enz a Giron Cerna el 13/9/1941, citado en: GIRAUDO, Laura, “Un campo indigenista
transnacional y ‘casi profesional’: la apertura en Patzcuaro (1940) de un espacio por y para los indigenistas”,
en Laura GIRAUDO y Juan Martin SANCHEZ, editores, La ambivalente historia del indigenismo: campo
interamericano y trayectorias nacionales, 1940-1970, Lima, IEP, 2011, p. 84.

124 Moisés Saenz, «El indio ciudadano de América», f. 17, en: SAENZ, Moisés, Archivo Historico del
Instituto Indigenista Interamericano, Cajas de México, Carpeta «Saenz, Moisés, 1940-1941», f. 16-17,
citado en: GIRAUDO, Laura, “No hay propiamente todavia Instituto»: Los inicios del Instituto Indigenista
Interamericano (abril 1940-marzo 1942), América Indigena, Volumen LXII, N° 2 Abr-Jun 2006, p. 21.
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pasiones, de intrigas pueriles; un mundo de gentes miserables, aterrorizadas y

explotadas [...]"*%.

(Qué hacer frente a este “estado de naturaleza hobbseano”? La tarea parecia clara. Si el
indio es un ser “deficiente y fatal”, queda entonces como mision, encauzar todos los
esfuerzos institucionales para liberarlo de su profundo “atraso histérico”, sin mas remedio

que integrarlo, quiérase o no, a la nacion, donde se busca:

"[...] elevar a las masas, incorporar al indio, organizar al pais, elevar el nivel de
la vida, mejorar la situacion econémica del obrero, y del campesino, crear
instituciones, convertir el conglomerado mexicano -étnico, cultural, politico- en
una nacioén, [...] generalizar, perder algo de lo propio, o limitarlo para ajustarnos
a lo universal [...] El problema del indio radica en socializarlo, integrarlo a
México. Pero al mismo tiempo, como buenos mexicanos, debemos de integrarnos
al indio. Hacernos mejores indios y mejores mexicanos [...] el proceso de
integracion, segun yo lo concibo, ha de traer como corolarios la creacion de un
1”126

nuevo tipo politico y cultural que se incorpore a la vida econdémica y socia

(Enfasis mios).

Tras la muerte repentina de Saenz en Lima, en octubre de 1942 (donde se desempefiaba
como embajador de México en Per(), Manuel Gamio asume la direccion del 11 ese mismo
afio*?’. Poco después, como un corolario de la voluntad politica del gobierno de Lazaro
Cardenas de profundizar la agenda indigenista, se establece en 1948, el Instituto Nacional
Indigenista de México (INI), bajo la direccion del ya experimentado antropdélogo e

indigenista Alfonso Caso?8. El propio Caso llegd a afirmar que es:

125 SAENZ, Moisés, México integro, Lima, Imprenta Torres Aguirre, 1939, pp.138-139.
126 SAENZ, México integro, pp. 219.
127 Hasta su fallecimiento en 1960.

128 En el interin se crean otros institutos nacionales indigenistas: Colombia, Ecuador y Nicaragua en 1943,
en Costa Rica en 1944, en Guatemala en 1945, en Per( en 1946, en Argentina en 1947, en Bolivia en 1949
y en Panama en 1952. Asimismao, se realizan, con ciertas interrupciones, sucesivos congresos indigenistas:
I Congreso Indigenista Interamericano (Patzcuaro, Abril de 1940); 11 Congreso Indigenista Interamericano
(Cusco, Junio-Julio de 1949); Il Congreso Indigenista Interamericano (La Paz, Agosto de 1954); IV
Congreso Indigenista Interamericano (Ciudad de Guatemala, Mayo de 1959); V Congreso Indigenista
Interamericano (Quito, Octubre de 1964); VI Congreso Indigenista Interamericano, (Patzcuaro, Abril de
1968); VII Congreso Indigenista Interamericano (Brasilia, Agosto de 1972); VIII Congreso Indigenista
Interamericano (Mérida, Noviembre de 1980); IX Congreso Indigenista Interamericano (Santa Fe, Octubre-
Noviembre de 1985); X Congreso Indigenista Interamericano, (San Martin de los Andes, Octubre de 1989);
XI Congreso Indigenista Interamericano, (Managua, Noviembre de 1993) Ver: GIRAUDO, Laura, “El
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”[...] indio aquel que se siente pertenecer a una comunidad indigena, y es
comunidad indigena aquella en la que predominan elementos somaticos no
europeos, que habla preferentemente una lengua indigena, que posee en su cultura
material y espiritual elementos indigenas en fuerte proporcion y que, por altimo,
tiene un sentido social de comunidad aislada dentro de las otras comunidades que

la rodean, que la hace distinguirse de los pueblos de blancos y mestizos”?°.

Ya para entonces, existia el consenso que las propuestas de los indigenistas mexicanos

eran la referencia intelectual y politica del indigenismo en toda América Latina'®.

Lo anterior nos permite afirmar un hecho importante en nuestro argumento: que los
vinculos entre la antropologia y el estado mexicano se hacen mas fuertes en aquella
coyuntura. Por ejemplo, el recién creado Instituto Nacional Indigenista (INI) busca
reforzar su area de investigaciones, y para ello recurre a la Escuela Nacional de
Antropologia e Historia (ENAH) para la asesoria cientifica y el soporte académico. En
1951, ambas instituciones firman un convenio para facilitar la formacion especializada
de antropdlogos en la llamada antropologia aplicada®®!. La idea era que todos los
estudiantes de la ENAH desarrollaran sus practicas de campo y luego trabajasen en las
regiones indigenas donde el INI implementaba sus proyectos de integracién. Se buscaba
con este convenio, la formacién de profesionales aptos para el entendimiento integral de
los problemas indigenas, al mismo tiempo que puedan desenvolverse, tanto en las

cuestiones tedricas como en el trabajo directo en el campo.

El convenio recibio el nombre de “Antropologia Social Aplicada” y se dictaron cursos
como: antropologia social, sociologia rural, economia general, problemas econémicos de
los grupos indigenas, problemas educativos de las comunidades rurales, sanidad rural,
cultura y personalidad, y problemas de cambio cultural*3?. Se perseguia con este convenio
establecer una relacion mas directa entre las politicas indigenistas y la formacién de

antropologos. En ultimas, el perfil del antrop6logo formado en la ENAH era el de servir

Instituto Indigenista Interamericano y la participacion indigena (1940-1998)”, América Indigena, Volumen
LXI1I, N°3, Jul-Sep, 20086, p. 28.

129 CASO, Alfonso, “Definicion del indio y lo indio”, en América Indigena, vol. VIII, N. 4, 1948, p. 243.
1?0 BAUD, Michiel, Intelectuales y sus utopias. Indigenismo y la imaginacién en América Latina,
Amsterdam, CEDLA, 2003, p.79.

181 SALDIVAR TANAKA, Emiko, Everyday Practices of Indigenismo: An Ethnography of Mexico’s
Instituto Nacional Indigenista, Phd Thesis New School for Social Research, Nueva York, 2002, p. 123.

132 CASAS MENDOZA, Nos olhos do outro, p. 197.
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al avance de las politicas indigenistas, ademas de estar preparados para conducir el

proceso de desarrollo de las poblaciones indigenas.

A través de este convenio, el INI intent6 estimular la formacién y captar nuevos cuadros
profesionales, que a la vez fuesen capaces de desenvolver las ideas de “planificacion y
racionalidad” que tal proyecto necesitaba. Por otra parte, la proximidad que los
antropdlogos tenian con los procesos de “cambio cultural”, los convertian en agentes
politicos adecuados para mediar en el desarrollo de las comunidades indigenas. Tanto fue
asi, que si en los proyectos de desarrollo rural del periodo 1910-1940 el peso del proceso
de mediacion social entre el Estado y las poblaciones indigenas recay6 principalmente en
la figura del maestro rural’*®; en el periodo posterior a la década de 1940, la
responsabilidad la asumio, en exclusividad, el antropélogo. Este punto esta claramente

expuesto en la forma en que el propio INI concibio, en 1954, la carrera de antropologia:

“[...] una ciencia dedicada al estudio de la conducta humana [...] de los usos,
costumbres, practicas, religion y demas actividades de los pueblos indigenas que
moran en la tierra, tanto los que existen hoy, como los que existieron en épocas
remotas. El propdsito principal de esta ciencia es la de conocer mejor los motivos
fundamentales que orientan las acciones del hombre y preparar asi los
lineamientos de una convivencia social mas armoniosa y satisfactoria. Muchos de
los conflictos, antagonismos y problemas que afligen hoy a la humanidad tiene
sus raices en la falta de comprension de unos grupos con los otros. De forma que
la utilidad de la antropologia se justifica s6lo por el hecho que nos ayuda a este
alto ideal que es comprendernos mutuamente y mejorar asi las relaciones entre

nuestros semejantes” >4,

133 Para una descripcion de esta intermediacion puede consultarse: VAUGHAN, Mary Kay, La politica
cultural en la Revolucién: maestros, campesinos y escuelas en México 1930- 1940, México DF, FCE, 2000.
LOYO, Gobiernos revolucionarios y educacién popular en México, 1911-1928. PALACIOS, Guillermo,
“Postrevolutionary Intellectuals, Rural Readings and the Shaping of the Peasant Problem in México: el
Maestro Rural, 1932-34”, Journal of Latin American Studies, Vol. 30, N° 2, May, 1998, pp. 309-339.
DAWSON, Alexander, “From Models for the Nation to Model to Citizens: Indigenismo and the
‘Revindication’ of the Mexican Indian, 1920-1940”, Journal of Latin American Studies, Vol. 30,
Cambridge, 1998.

134 «“Cursos de especializacion para antropologos”, Accion Indigenista, Boletin Mensual del INI, México,
enero de 1954, N° 7, p.1, citado en: CASAS MENDOZA, Nos olhos do outro, pp. 196-197.
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Es posible afirmar que el congreso de Patzcuaro abri6é una coyuntura politica que acelerd
el desarrollo de los planteamientos y practicas de integracion de las dos décadas

anteriores, en materia de educacion y promocion econdémica de las poblaciones indigenas.

Organizado a inicios de la Il Guerra Mundial, el congreso de Patzcuaro, inaugur6 también
la exportacion del modelo indigenista mexicano y la emergencia de una red intelectual de
indigenistas latinoamericanos. Con la creacion del 111y de sus revistas, América Indigena
y Boletin Indigena, se instituyo, ademas, un sistema de circulacion y debate de ideas sobre
los métodos de intervencion administrativa con las poblaciones indigenas. Comenzd
entonces a instituirse un sistema latinoamericano de agencias y agentes, con sus propios
funcionarios, lenguajes, orientaciones, medios de reconocimiento y de difusion. El 111
seria integrado a la Organizacion de Estado Americanos (OEA) en 1948, que le permitio
recibir recursos de la UNESCO para sus investigaciones aplicadas. Brasil ocuparia una
posicion singular en este sistema, debido a la importancia de la tradicion sertanista,

manteniéndose relativamente al margen de sus ideales y practicas dominantes®3,

Estos son, por lo tanto, algunos de los elementos en juego en la formacion del indigenismo
mexicano en este tercer momento: una antropologia entendida como un conjunto de
principios obtenidos metddicamente a partir de teorias antropologicas formuladas en los
EEUU y en México, pero que servirian de modelo para otros paises de la regién, con
fuerte poblacion indigena (Perd, Bolivia, Guatemala, Ecuador, por ejemplo)*3¢. Pero
también, como un conjunto de soluciones practicas y de gestion de poblaciones que
podian adquirir el nivel de saber de estado. Lo que estaba en juego, finalmente, era la
resolucion de lo que se concebia como el “problema indigena”, desde la vision de las
elites en el poder y el establishment intelectual. Claro esta, no desde el punto de vista de
las poblaciones indigenas directamente involucradas. Esta perspectiva nacia de una vision
prescriptiva de la nacion a construir; y de la voluntad de responder “cientificamente” a
los desafios provocados por el afan de modernizar una sociedad, diagnosticada como
“rural” y “atrasada”, que transitaba inevitablemente de su condicion agraria, a otra

“urbana”, “industrial” y “capitalista”. Entre estos desafios, uno iba a adquirir un

135 Para el caso brasilefio son indispensables: LIMA, Antonio Carlos de Souza, Um grande cerco de paz:
Poder tutelar, indianidade e formacdo do Estado no Brasil, VVozes, Petropolis, 2002. PACHECO DE
OLIVEIRA, Joao, O nascimento do Brasil e outros ensaios: “pacifica¢do”, regime tutelar e formagdo de
alteridades, Rio de Janeiro, Contra Capa, 2016.

13 ROSEMBLATT, Karin Alejandra, “Mexican Anthropology and Inter-American Knowledge”, en Latin
American Research Review, N. 53 Vol. 3, 2018, pp. 581-596.
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significado geopolitico importante: el de administrar tecnocraticamente desde el poder
estatal, la integracion de las poblaciones indigenas -étnicamente diferenciada-, para
convertirla y conducirla a un deseado y sofiado mestizaje cultural. El objetivo final era la
homogeneizacién y construccion de una verdadera nacién nueva y moderna.
Precisamente, con la ciencia antropologica en la mano, los indigenistas poco a poco
lograron hacerse “de teorias para entender, aceptar y planear no tanto el pasado sino el
presente indigena dentro de un proyecto para todos irremediable (la consolidacién de un

México moderno)”t¥'.

Precisamente este seria el suefio modernizador de las elites de muchos paises
latinoamericanos a lo largo del siglo XX, donde México sirvio de epicentro inicial y

centro irradiador de discursos antropoldgicos y propuestas indigenistas®3,

187 TENORIO, Mauricio, “Un personaje mexicano: el indigenista”, p. 30.

138 Que pocos afios después, al calor del movimiento estudiantil de 1968 en México, estas mismas
propuestas indigenistas tuvieran una respuesta politica contestataria, en antrop6logos egresados de la propia
Escuela Nacional de Antropologia e Historia (ENAH), con una mejor formacion teérica y metodoldgica,
decia mucho de la fragil sostenibilidad de las acciones del Instituto Nacional Indigenista (INI) dirigido por
Alfonso Caso. Entre los jévenes antrop6logos criticos destacarian Rodolfo Stavenhagen, Pablo Gonzélez
Casanova, Arturo Warman, Margarita Nolasco, Guillermo Bonfil, Mercedes Oliveira y Enrique Valencia.
Varios de ellos llegarian a publicar en 1970 un libro fundacional de la antropologia critica mexicana post
68. Véase, WARMAN, Arturo y otros, De eso que llaman antropologia mexicana, editorial Nuestro
Tiempo, México DF. 1970. Para una reflexion histérica de esta ruptura antropolégica, véase,
ROSEMBLATT, Karin Alejandra, “Modernization, dependency, and the global in Mexican critiques of
anthropology”, Journal of Global History, N. 9, 2014, pp. 94-121; y DE LA PENA, Guillermo, “The End
of ‘Revolutionary Anthropology’? Notes on Mexican Indigenism, 1940-1960”, en Benjamin SMITH y Paul
GILLINGHAM (eds.) Dictablanda. Politics, Work and Culture in Mexico, 1938-1968, Duke University
Press, Durham, 2014.
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Capitulo 2

Peru: Indigenismo, antropologia y el problema del indio, (1879-1942)

2.1. Manuel Gonzalez Pada: el apostol de la revolucion

Es durante el periodo que se extiende de fines del s. XIX hasta la cuarta década del s. XX,
donde se ubican los antecedentes mas directos de las modernas ciencias sociales en Perd,
y donde estas adquieren algunos de sus rasgos definitorios. Dejaremos, por tanto, los

antecedentes mas lejanos para tomar alli el hilo de nuestra historia.*®

Un hecho traumatico marcd el inicio de ese periodo: la derrota de Per( ante Chile en la
Guerra del Pacifico (1879-1883), que visibilizé la debilidad del estado, la fragmentacion
politica y la profunda exclusion de las poblaciones indigenas. La derrota puso en cuestion
la idea misma de “nacion” y los fundamentos del estado republicano, cuyo débil
liberalismo mostraba los limites de lo que se entendia, entonces, como la necesidad de
modernizacion. Ante esta situacion, fueron emergiendo nuevos movimientos y fuerzas
politicas, autodefinidas como campesinas y obreras, que reclamaban ampliar los
contornos de los derechos ciudadanos, en un periodo, que Manuel Burga y Alberto Flores
Galindo, denominaron como “republica aristocratica” (1894-1919)%°. En aquella época
de cambios acelerados, la reaccion frente al hispanismo, entonces dominante, surge
especialmente entre las nuevas capas medias y sectores intelectuales, a través del
denominado indigenismo. Estos grupos intelectuales hacen su entrada de manera agresiva

y rotunda luego de la derrota de Pert en la guerra del Pacifico.

Entre los escombros de esa crisis, aparecid la figura intelectual de Manuel Gonzalez
Prada (1848-1918), que planteé desde el radicalismo anti-oligarquico y anti-
conservador, una serie de nudos politicos que marcarian el vocabulario radical del

pensamiento social del siglo XX,

139 Para una genealogia mayor sobre las visiones del indio, véase: MACERA, Pablo, “El indio visto por los
criollos y espafioles”, en Trabajos de historia, tomo 2, Lima, Instituto Nacional de Cultura, 1977.

140 BURGA, Manuel y Alberto FLORES GALINDO, Apogeo Y crisis de la Republica Aristocratica, Lima,
Rikchay Pert, 1981.

141 Sobre Gonzalez Prada, puede verse: KRISTAL, Efrain, “Gonzalez Prada y la élite industrial”, en Efrain
KRISTAL, Una visién urbana de los Andes. Génesis y desarrollo del indigenismo en el Perd: 1848-1930,
Lima, Instituto de Apoyo Agrario, 1991. MC EVOY, Carmen, “Introduccion. La politica y los politicos
tradicionales: la politica peruana en la historia o la historia de la antipolitica”, en La Utopia Republicana:
ideales y realidades en la formacién de la cultura politica peruana (1871-1919), Lima, Pontificia
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En efecto, fue Manuel Gonzalez Prada (en adelante, Prada, como pedia que lo llamasen
en su entorno de confianza), un peculiar aristdcrata limefio que devino en idedlogo

anarquista, el que fue hilvanando un nuevo tipo de “ficcién orientadora” de la nacion

142 143

peruana“*<, en sus numerosos articulos, intervenciones publicas y panfletos politicos**°.
Desde sus escritos, fustigara a los miembros de la elite criolla que no supieron asumir
el papel de defensores de los intereses nacionales, o que simplemente colaboraron con
la ocupacion militar chilena, con el claro afan, enfatiza Prada, de proteger a su “casta
anti patriota”. Fue entonces, desde esta inicial posicion nacionalista, que edifica su
narrativa histérica. En ella, el pasado reciente de dominacion colonial todavia persistia,
mostrando su continuidad politica en el presente republicano. Pese a los esfuerzos de
una pequefa elite por asumir timidamente el liberalismo, “aquella ideologia que tenia
su origen en la Europa secular e ilustrada”, en el Perti este timido esfuerzo solo

demostraba una farsa retérica de democracia y ciudadania:

"Con las muchedumbres libres, aunque indisciplinadas de la Revolucién, Francia
marcho a la victoria; con los ejércitos de indios disciplinados i sin libertad, el
Pert ird siempre a la derrota. Si del indio hicimos un siervo ;qué patria
defenderd? Como el siervo de la Edad media, s6lo combatira por el sefior

feudal"#4.

En el discurso de Prada se enfilan los ataques contra las clases dominantes, sus
instituciones y todos “los pilares del edificio social”: la religion, los sacerdotes y la

educacion catdlica, el hispanismo, el ejército y los partidos politicos. Surge en el camino

Universidad Catélica del Pert, 1997. RENIQUE, José Luis, “Hacia el «verdadero Pert»: un camino literario
de salvacion nacional”, en Imaginar la nacién. Viajes en busca del “verdadero Perii” (1881-1932), Lima,
IEP, Fondo Editorial del Congreso del Perd, Ministerio de Cultura, 2015.
LEIBNER, Gerardo, “La Protesta' y la andinizacion del anarquismo en el Perti, 1912-1915", Estudios
Interdisciplinarios de América Latina, Vol. 5, N° 1, 1994, pp. 83-102. ---------=-===------ , “Pensamiento
radical peruano: Gonzalez Prada, Zulen, Mariategui”, Estudios Interdisciplinarios de América Latina, Vol.
8, N° 1, enero-junio 1997, pp. 11-28. MANRIQUE, Nelson, “Algunas reflexiones sobre el colonialismo, el
racismo y la cuestion nacional”, en La piel y la pluma. Escritos sobre literatura, etnicidad y racismo, Luis,
SUR, CIDIAG, 1999. RENIQUE, José Luis, “El Pensador solitario y la sociedad enferma”, en Incendiar
la Pradera. Un ensayo sobre la revolucion en el Peru, Lima, La Siniestra Ensayos, 2015. WISE, David,
“La consagracion de Gonzalez Prada: Maestros y Epigonos, 1918-1931” Cuadernos Americanos, Vol. 250,
N° 5, 1983, pp. 136-172.

142 La nocién de “ficcion orientadora” se toma de: SHUMWAY, Nicola, The Invention of Argentina,
California, University of California Press, 1991.

143 Prada pertenecia a una reconocida familia de la elite limefia. Tuvo una temprana educacidn hispanista,
pero que, en la década de 1870, junto a otros jovenes buscaban alternativas culturales apelando a las
influencias de la ilustracion francesa y el positivismo, transitando en esa busqueda hacia el liberalismo y el
republicanismo.

144 GONZALEZ PRADA, Manuel, "Discurso en el Politeama", en PETRO PERU, compilador, Manuel
Gonzélez Prada - Obras, tomo 18, Lima, COPE, 1991, Vol. 1, p. 88.
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de Prada, una verdadera batalla cultural e intelectual por apropiarse de la deseada y sofiada

modernidad.

Cada intelectual (y su grupo) tomara rutas distintas. Ademas de atacar el “edificio
ideoldgico de la oligarquia”, Prada hard constantes llamados para que, de una vez por
todas, seamos realmente modernos: “Guerra al mezquino sentimiento, culto divino a la
razon”. ;Como lograrlo, en un pais en escombros, luego de la “vergonzosa” derrota ante
Chile? Prada invierte por primera vez los términos de lo que se consideraba el “problema
nacional” y las razones de nuestro atraso, al afirmar que no conformaban el verdadero
Perti los habitantes de la estrecha franja costera: “La nacion estd formada por las
muchedumbres de indios diseminados en la banda oriental de la cordillera”.'*> Alli, en
aquella geografia agreste, yace la verdadera nacion moderna. La “verdadera nacion” no

habitaba entre las costas del Pacifico y sus “falsas ciudades™*°.

Pero ésa otra nacion tiene sus enemigos. Prada denuncia la alianza historica entre
burgueses y terratenientes para oprimir al indio. Son ellos los reales responsables de

nuestra atraso y tradicionalismo:

“Existe una alianza ofensiva y defensiva, un cambio de servicios entre los
dominadores de la capital y los de provincia: si el gamonal de la sierra sirve de
agente politico al sefioron de Lima; el sefioron de Lima defiende al gamonal de la

sierra cuando abusa barbaramente del indio”*’.

Esto lo lleva a negar la posibilidad de conceptualizar al Perd como nacion, pues en vez

de ciudadanos, prevalece la servidumbre:

“Alguien dijo que el Pert no es una nacion sino un territorio habitado [...] Cabe,
por ahora, una buena dosis de verdad. Si el Per( blasona de constituir nacion, debe
manifestar donde se hallan los ciudadanos, los elementos esenciales de toda
nacionalidad. Ciudadano quiere decir hombre libre, y aqui vegetan rebafios de

siervos”148,

¢ Como se explica esta injusta persistencia colonial? Se debe, prosigue Prada, a la forma

en que la “vieja aristocracia anti-nacional” se ha reacomodado a los nuevos tiempos

145 GONZALEZ PRADA, Manuel, Pajinas Libres, Lima, Fondo de Cultura Popular, 1966, p. 33. [1894]
146 GONZALEZ PRADA, "Discurso en el Politeama”, p. 88.

147 GONZALEZ PRADA, Manuel, Horas de Lucha, Lima, Fondo de Cultura Popular, 1969, p. 204. [1908]
148 GONZALEZ PRADA, Manuel, "Pert i Chile", en Pajinas libres, Fondo de Cultura Popular, Lima, 1966,
p. 45. [1894]
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republicanos. Si bien el orden colonial habia desaparecido como sistema politico en
1821, sus formas sociales de explotacion y servidumbre hacia los indigenas, se

mantenian casi intactas en plena época republicana:

"Bajo la Republica ¢sufre menos el indio que bajo la dominacion espafiola? Si
no existen corregimientos ni encomiendas, quedan los trabajos forzosos y el
reclutamiento. Lo que le hacemos sufrir [a los indios] basta para descargar sobre
nosotros la execracion de las personas humanas. Le conservamos en la
ignorancia y la servidumbre, le envilecemos en el cuartel, le embrutecemos con
el alcohol, le lanzamos a destrozarse en las guerras civiles [...] No se escribe,
pero se observa el axioma de que el indio no tiene derechos, sino obligaciones.
[...]. Nuestra forma de gobierno se reduce a una gran mentira, porque no merece
Ilamarse republica democratica un estado en que dos o tres millones de

individuos viven fuera de la ley"*.

Prada va delineando un lenguaje que traza una geografia racializada de la servidumbre.
Coloca a la sierra como el ambito natural donde habitan los indios; “espacializa”® a
los indigenas como habitantes milenarios de las serranias andinas, y como las victimas
centrales de esta insoportable opresion historica. Declararia en una famosa conferencia,
el 29 de julio de 1888, en el Teatro Politeama de Lima®®, una frase que instituyd las
bases del imaginario racial y la gramatica politica indigenista del siglo XX peruano, que

tendria consecuencias en las disputas intelectuales de las décadas posteriores:

"No forman el verdadero Peru las agrupaciones de criollos i extranjeros que
habitan la franja de tierra situada entre el Pacifico i los Andes, la nacion esta
formada por las muchedumbres de indios diseminadas en la banda oriental de la

cordillera™ %2,

En esta conferencia, Prada traza un nuevo paisaje racial y un nuevo vocabulario

sentimental de la nacion, que se convierte en el diagndstico basico para pensar en otros

149 GONZALEZ PRADA, Manuel, "Nuestros indios", en Horas de lucha, Lima, 1924, pp. 174-175. [1904]
150 Hacemos aqui un uso libre, de la nocién que vincula espacio y cultura de: GUPTA, Akhil y James
FERGUSON, “Spatializing states: toward an ethnography of neoliberal governmentality”, American
Ethnologist, Vol. 29, N° 4, 2002, pp. 981-1002.

151 Precisamente, la conferencia pUblica fue presentada en el marco de una colecta de fondos para poder
rescatar las provincias de Tacna y Arica, que fueron entregadas a Chile tras perder la guerra. Viene aqui un
hecho fundamental poco resaltado: Prada combatié como oficial de reserva voluntario en la batalla de
Miraflores, en Lima, cuando el ejército peruano pretendid, infructuosamente, defender la capital de la
invasion militar chilena.

152GONZALEZ PRADA, "Discurso en el Politeama, p. 89.
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términos (;,“verdaderos”?) las posibilidades nacionales del Pera republicano. Si bien, en
afios previos otros escritores como Narciso Aréstegui (en su novela, El padre Horan,
1848)%°3, Juan Bustamante (en su ensayo, Nuestros indios, 1867)'°* o Flora Tristan (en
su novela, Aves sin nido, 1889)%°, ya habian colocado el tema de la reivindicacion del
indio en el plano literario, social y cultural, fue recién Prada quien esboz0, por primera
vez, la forzosa necesidad politica de incorporar el indio a la nacion como una condicion

ineludible de “razén y modernidad”*®,

Lo que habia que enfrentar y aniquilar, segun Prada, era esa ‘“sociedad enferma”
dominada por una “costra corrompida” que desde ese “nucleo purulento” que era Lima
—“gran foco de las prostituciones politicas y de las traiciones religiosas”—oprimia al
“Perti verdadero”. ;Como era posible que una infima minoria oligarquica, lograra
mantener esta vergonzosa situacion de oprobio?: a través de una red de poderes locales
articulados por “la tirania del juez de paz, del gobernador y del cura, esa trinidad
embrutecedora del indio.” En estas condiciones, ;era aun posible llamar “republica
democratica” a un Estado y a una clase politica donde “dos o tres millones de individuos
viven fuera de la ley?” Aun mads, ;como llegar a esa multitud “sana y vigorosa” del

“Pert verdadero” que “dormita” a la espera de “la buena labor y la buena semilla”?**’.

A tono con la retorica positivista y evolucionista de la época®®, Prada transita de una
inicial postura nacionalista y laica -que lo lleva a participar en la fundacion del Partido

Radical Union Nacional (1891)-, hacia su reconversion ideoldgica radical cercana al

153 yéase: CORNEJO POLAR, Antonio, “Historia de la literatura del Perad Republicano”, en Juan MEJIA
BACA, editor, Historia del Per(: Per( Republicano, tomo VIII, Lima, Editorial Juan Mejia Baca, 1980.
TORD, Luis Enrique, El indio en los ensayistas peruanos: 1848-1948, Lima, Unidas, 1978.
TAMAYO HERRERA, José, Historia del indigenismo cuzquefio, siglos XVI-XX, Lima, Instituto Nacional
de Cultura, 1980. BASADRE, Jorge, Historia de la republica del Pert, Lima, Editorial Universitaria, 1981.
154 Algunas publicaciones recientes sobre Juan Bustamante son: DOMINGUEZ, Nicanor, compilador, Juan
Bustamante y los limites del liberalismo en el Altiplano: la rebelién de Huancané (1866-1868), Lima,
Asociacion Servicios Educativo Rurales (SER), 2011. MC EVOY, Carmen, “No hay republica sin indios:
Juan Bustamante y su proyecto integrador”, en En pos de la Republica: ensayos de historia politica e
intelectual, Lima, Centro de Estudios Bicentenario, Municipalidad Metropolitana de Lima, Asociacién
Educacional Antonio Raimondi, 2013. RENIQUE, José Luis, La batalla por Puno. Conflicto agrario y
nacién en los Andes peruanos, Lima, La Siniestra Ensayos, Universidad Nacional de Juliaca, 2016.

1% DENEGRI, Francesca, El abanico y la cigarrera: la primera generacion de mujeres ilustradas en el
Per, Lima, Centro de la Mujer Peruana Flora Tristan, Instituto de Estudios Peruanos, 2004.
CORNEJO POLAR, Antonio, Literatura y sociedad en el Peru: la novela indigenista. Clorinda Matto de
Turner, novelista estudio sobre Aves sin nido, indole y Herencia, Lima, CELACP, Latinoamericana
Editores, 2005.

15 GONZALEZ PRADA, "Nuestros indios”, p. 174.

157 RENIQUE, Incendiar la pradera, p. 31.

1%8 Sobre el positivismo en Per( puede revisarse: SOBREVILLA, David, La filosofia contemporanea en el
Perd, 1° Ed., Lima, Editorial Mantaro, 1996.
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anarquismo, que inflamaba entonces toda Europa, en especial, Francia y Espafia'®®. Este
cambio se facilito por su viaje a Europa, de 1891 a 1898. A su retorno a Lima, encuentra
a sus antiguos correligionarios entusiasmados por pactar y llegar a acuerdos politicos
con los partidos criollos tradicionales: el Partido Civil, el Partido Liberal, el Partido
Demdcrata y el Partido Constitucional. Esta situacion lo distancia del Partido Radical,
y lo acerca hacia los pequefios circulos de obreros que ensayaban sus primeros vinculos
al anarquismo, como ya ocurria esos mismos afios en Argentina, Brasil y México®®°. En
poco tiempo, Prada se convierte rapidamente en una figura de referencia entre los
obreros. Su radicalismo opositor se incrementa en la coyuntura de recomposicion de la
oligarquia nacional, expresada en el gobierno del caudillo popular Nicol&s de Piérola en
1895. Esta recomposicion renovo los rasgos excluyentes de la elite, y consolida la

“Republica Aristocratica”6!,

Prada busca invertir la distincion, entonces en boga, entre civilizacion y barbarie. Intenta
resignificar el discurso que colocaba a los indigenas en la condicion de salvajes. Pero
en una sociedad donde “prevalecen los privilegios de casta”, menciona Prada, ;quiénes
tienen el derecho de llamarse civilizados, aun méas cuando los indios viven una

experiencia cotidiana de explotacion?:

“;Quiénes merecen el titulo de salvajes? ;los indios bravos que habitan los
bosques o los blancos y mestizos que van a civilizarles? [...] En el pais ha
recrudecido la mania de colonizar montafias y reducir salvajes [...] Somos un
ridiculo pufiado de semibarbaros en un inmenso campo semiagreste [...]

Civilizador de salvajes, civilizate ti mismo"62,

Ante la hipocresia de esta republica aristocrética, el objetivo de Prada sera la busqueda
de una nueva ruta hacia lo realmente esencial de la nacién peruana. Para ello inventa un
nuevo estilo de lenguaje impugnador, que ofrecera esta vez, una inédita narrativa de la

historia peruana. Era, en todo caso, una historia para el combate ideol6gico; y Prada

159 Sobre el anarquismo en Esparia, véase: KAPLAN, Temma, Anarchists of Andalusia, 1868-1903,
Princeton, Princeton University Press, NJ, 1977. CASANOVA, Julian, Tierra y libertad. Cien afios de
anarquismo en Espafia, Barcelona, Editorial Critica, 2010. Sobre Francia, véase: SOON, Richard David,
Anarchism and Cul