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Introduccion:

Esta es la primera parte de un trabajo
que intenta esclarecer la relacion
fiesta-rrabajo en la cultura tarahu-
mara como oposicién a la cultura oc-
cidental. En esta primera parte sc
reflexiona sobre la visién tarahumar
del problema, y en la segunda, sobre
la visién occidental.

La primera parte comienza con
algunos textos de misioneros jesuitas
del siglo xvir que ilustran las tesis
expuestas en el trabajo, ademas de
servir como hilo conductor a la lec-
tura y la comprensién de la concep-
ciébn tarahumar del trabajo y la fiesta
como contrapuesta a la occidental.
Después de cstos textos comienza
propiamente el articulo.

Textos de los misioneros jesuitas de tarahu-
mara (S. XVII)sobre el trabajo, religion y li-
bertad.

Tardi y Guadalajara

...Ja rebeldia de éstos nace unas veces
de ignorancia y otras de malicia... y
como ellos viven con pocas cosas contentos,
porque sus casas son tan faciles de
mudar para cllos como tiendas de
campaiia, sus vestidos pocos y a los
mis bozales no se les da nada andar
desnudos, su comida la tienen con
poco trabajo, porque s6lo trabajan en
sembrar a las orillas de los rios donde
la tierra esti blanda y ticnen para
todo ¢l afio con lo que cogen, de
suerte que sélo trabajan un mes o dos
en trabajar y scmbrar, viven en su liber-
tad, retirados unos de otros, cada uno en
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su rancho sin tener tratos entre siy lo
mas del afio pasedndose y holgandose, no
hay quien les vaya en contra de sus vicios;
cuando salen entre los espafioles o ya
los ven en sus tierras, ven tanto ruido
de trabajo para minas, para haciendas
para casas, ven casas
grandes y tantos géneros de obras que

cllos no usan, asi en los vestidos como

para vegas,

en las demais cosas..., ven también a
muchos con cargas pesadas, unos que
van y otros quc vienen y Gltimamente
el ruido y trabajo de un real de minas
donde entra mucha gente, ven tam-
bién que los indios son los que llevan
el trabajo mis pesado y asi viendo
estas cosas y sabiéndolas de otros,
temen hacerse cristianos, pensando estos
ignorantes que todo el trabajo dicho es ley
de Dios y cosa necesaria para ir al
cielo. Y asi nos ha sucedido con algu-
nos que diciéndoles si quieren ser
cristianos, van respondiendo que ya
son viejos y no tienen fuerzas, dando
a entender que ya no pueden scr cris-
tianos porque ya no pueden trabajar.
Otros, claramente dicen que no quie-
ren ser cristianos porque no quieren
trabajar, que los cristianos trabajan
mucho...

Van Hamme
Los papigochenses son como los de-
mas habitantes de la region, los lla-
mados tarahumares, flojos e indolentes,
solo siembran frijoles y calabazas y
trigo indio... No plantan ningtn fru-
tal. Tienen caballos, vacas, borregos
y gallinas.

Son obtusos y barbaros. Antes de



que los padres les anunciaran el evan-
gelio no veneraban ni a Dios ni a idolos,
pero tenian hechiceros y hechiceras,
con lo que ocurrian miltiples supers-
ticioncs. No castigan a sus hijos cuan-
do se portan mal y por esto han dicho
claramente a los padres que no pue-
den llamar bueno a Dios, puesto que
castiga a los hombres malos, y cllos
piensan que Dios no debe castigar.
En una palabra, es gente tonta y perezo-
sa, principalmente en lo que se refiere a
cosas del espiritu.

Figueroa

...por falta de esto (ayuda de los minis-
tros del rey). Conque los indios eran
muy sobre si, poco sujetos y apremia-
dos, facil el recurso a casa de los
espafioles que necesitan de ellos para
mil faenas en utilidad y provecho su-
yo, la acogida a los montes y entre
gentiles con grandisima facilidad
conque ticnen permiso y libertad de vivir
como quisieren en todo género de vicios en
especial ¢n los a ellos mas comunes
teniendo esto mas que ordinaria difi-
cultad para remediarlo... Y a todo lo
dicho no ayuda poco el sefiorio que tiene
el diablo cn todos los pucstos, particula-
rizando mas su safia y furor con la embria-
guez y vino que hacen de maiz (este es
mais ordinario y se hace como cerve-
za de flandes con su raiz ctc.), o de
maguey o mezcale (y este es fortisi-
mo) scgin su usanza y modo, estando
expuestos a otros vicios y malos suce-
sos dc heridas y de muerte anexos y
conjuntos a la embriaguez. Trato y
comunicaci6n con el diablo no faltan
aun en los modernos... Por conclu-
s16n digo: todo lo arriba dicho se minorara,
todo se mejorara, muchos wmds se convirtie-
ran y congregaran si en los montes no tuvie-
ran tantas y tan buenas tierras (con mas
seguras lluvias que ac4) y comodida-
des como tienen.

Fonte (Relacion adjunta a la carta an-
nua de 1613).

...Porque aunque es verdad que gene-
ralmente con esta gentilidad han tra-
bajado los nuestros, no sélo en ense-
flarles el evangelio, sino en cierta

mancra a scr hombres racionales y
darles policia humana...

Carta de Tardi y Guadalajara
...Porque en lo que toca a los demis
(el gobernador) sélo propone y cada
uno hace lo que quiere, ni el padre va
contra lo que quiere su hijo, y asi, en
materia de sujecion hay grande liber-
tad sin que se experimente castigo.

No viven congregados sino a
buena distancia en sus ranchos por las
orillas de los rios y es dificil el conse-
guir se junten a formar pueblos y de
continuo suelen andar de uno en otro
pueblo dentro de sunacién, que fuera
no salen... se han puesto estos casos
que explican su natural y, en espe-
cial, su mucha libertad y poca suje-

cién.

Aclaracién conceptual para este trabajo:

Entendemos por trabajo —desde la
perspectiva occidental— la actividad
desarrollada por el hombre para do-
minar y transformar la naturaleza en
su provecho cuyo objetivo funda-
mental es la produccién de bienes y
servicios. No prejuiciamos aqui la
forma de trabajo ni su posibilidad de
producir bienes no dtiles (arte); tam-
poco se niega el hecho de que el tra-
bajo presupone y condiciona formas
concretas de relaciones humanas. Sin
embargo, si conviene precisar que
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—al menos en la situacién actual— ¢l
trabajo no tienc como finalidad espe-
cifica la produccion de relaciones.

Por fiesta —desde la perspecti-
va rardmuri— entendemos las cele-
braciones comunitarias que de algtn
modo simbolizan las opciones comu-
nitarias fundamentales en un am-
biente de regocijo y comunién, que
de algtin modo suponen descanso y/o
ritualizan comunitariamente situa-
ciones o necesidades de la comuni-
dad. Creadora de relacién entre los
hombres y de estos con Dios.

Fiesta y trabajo se utilizan tam-
bién para denominar la “racionali-
dad”” fundamental que condiciona
una cultura desdc una uotra perspec-
tiva.

El uso dc los términos occidenta-
les, blanco, nordatlantico requeriria ma-
yor prccisidn; aqui son practicamen-
te equivalentes y se oponen a cultura
latinoamericana entendida como
cultura popular (dominada), sabien-
do que tanto en las clases dominantes
como en mucho de la organizacién
social econémica y politica (incluso
de clases marginadas) se vive o se
padece la cultura occidental. Cultura
occidental incluye las dos alternati-
vas mayores: capitalismo y socialis-
mo.
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La oposicién conquistadores-conquistados
(dominadores-dominados) como oposicién
entre el trabajo y la fiesta

En estos escritos de los primeros mi-
sioneros (jesuitas) de la Tarahumara
una de las cosas mas llamativas es la
mezcla de calificativos aparente-
mente disimbolos y no relacionados
entre si —pertenecientes a diversos
campos de la vida humana— para
describir a los pueblos indigenas;
mezcla que, con apenas alguna varia-
cién, aparece repetidas veces en los
escritos, misioneros o no, tanto de la
Tarahumara como de todo México y
de otras naciones.

Es significativo que los misione-
ros no estin tratando fundamental-
mente de hacer una relacién antro-
polégica de los naturales, sino que
quieren dar razén del avance y difi-
cultades de su mision religiosa y, de
algin modo, justificar la empresa de
cvangelizacion (dominacion, reduc-
cién). Y mds significativo resulta el
hecho de que bajo la necesaria cu-
bierta secularista de nuestra época,
los mismos o equivalentes calificati-
vos se utilizan para explicar y justifi-
car la situacién de miseria, y la tacti-
ca explotacion de las grandes masas
latinoamericanas: son pobres por flo-
jos, por borrachos e imprevisores,
por ignorantes; porque sélo trabajan
lo necesario para subsistir y hacer
fiestas.

Los rardmuri resultan paganos
y barbaros, flojos ¢ indolentes, bo-
rrachos y viciosos, viven en su liber-
tad, retirados unos de otros, paseﬁn-
dose y holgindose. En una palabra, es
gente tonta y perezosa, principal-
mente en lo que se refiere a cosas del
espiritu. Es interesante notar que los
mismos misioneros contradicen
pricticamente todas cstas afirmacio-
nes en diversos pasajes de las mismas
cartas, pero nunca las desmienten to-
das.

Por ello los misioneros sc esfor-
zarin ante todo por sacarlos de su
paganismo “quitindoles sus orgias y
borracheras del demonio”, “ense-

fidndolos a ser hombres racionales”™
(mediante la alfabetizacion y —so-
bre todo— la ensefianza de oficios y
técnicas occidentales) y “déndoles
policia humana”, es decir: congre-
gindolos en pueblos y ddndoles auto-
ridades que se impongan por la fuer-
za.

Figueroa manifiesta una intui-
cién que va mis alld de su indudable
bucna voluntad y nos dice que “‘todo
lo anterior —vicios, libertinaje y pa-
ganismo— se¢ minorara y se mejora-
ra, muchos mais se conviertieran y
congregaran si en los montes no tu-
vieran tantas y tan buenas tierras...”
y nos permite ver que los misioneros
no estaban simplemente describiendo
rasgos pintorescos de los indios sino
que de algiin modo comprendian que
entre esos diversos elementos habia
una reclacion intrinseca y que dicha
relacién decia una referencia funda-
mental a la tierra y al trabajo en ella.

Arrancar al indio de sus cultivos era
la forma de transformar su cultura vy,

en ella, su culto; igualmente vilido
resultaba el que transformar el culto
(la fiesta) del indio cra destrozar su
cultura e impedir sus cultivos.

Los misioneros no eran los tni-
cos que caian en la cuenta de la rela-
cién entre religion y trabajo. A pesar
del gran escandalo de Tarda y Gua-
dalajara, los indios no estaban tan
errados cuando temian hacerse cris-
tianos pensando que todo el trabajo
dicho es ley de Dios... y detrés de la
aparente casualidad de los elementos
escogidos para describirnos a los in-
digenas aparece la intuicién de los
puntos neurilgicos de esa (y toda?)
cultura, y una estrategia perfecta-
mente trabada para un proyecto de
dominacién que, significativamente,
los mismos espafioles denominaban
reduccion de los indios.

Efectivamente: (indicamos sélo
lineas muy generales y por tanto sim-
plistas) la proposicion de Figueroa
tenia una légica casi ineluctable. En
un medio tan agreste como la sierra
Tarahumara, la dispersién de los in-
dios dificultaba enormemente tanto
la evangelizacién (que tenia que ha-
cerse de casa en casa) como ¢l control
militar-politico (que hubiera podido
obligar a los indios a acudir a la doc-
trina o al trabajo de las minas). Ade-
mas, los indios estaban acostumbra-
dos ““a vivir con pocas cosas conten-
tos”’ y a procurarse ellos mismos esas
cosas mediante su trabajo en el cam-
po lo cual, por un lado, les llevaba
gran parte de su tiempo (no sélo el
cultivo, sino la elaboracién de casas,
utensilios y ropa) de modo que no
estaban disponibles para ser contra-
tados por los blancos y, por otro lado,
hacia innecesario el buscar un trabajo
asalariado.

En cambio, el reducirlos a pue-
blos, si se lograba, implicaba un con-
trol sumamente sencillo tanto en lo
politico (estarian siempre bajo la
amenaza dc los soldados y las 6rdenes
de los gobernadores espaiioles) como
en lo religioso (no sélo para la cate-
quesis, sino también perderian la li-



bertad de celebrar sus fiestas noctur-
nas y de elaborar tesgiiino para em-
borracharse). Por otra parte, el vivir
en los pueblos implicaba estar dema-
siado lejos de las tierras cultivables
(escasas y muy dispersas) como para
atenderlas y protegerlas de los ani-
males salvajes (o de los robos de los
espafioles). Esto suponia que ripida-
mente los indios tendrian que depen-
der —para su subsistencia— de ecm-
pleos y oficios proporcionados por
los espafioles con el consiguiente
efecto de abandono total de sus tie-
rras que podian ser ocupadas por los
conquistadores.

El pueblo, presentado como una
(yla tinica) alternativa de humaniza-
cion (darles policia humana) signifi-
caba, c¢n realidad, el medio de domi-
nacién: la reduccion de los indigenas,
la posibilidad de ponerlos bajo el
control y al servicio de los conquista-
dores.

Los raramuri se dieron cuenta
rapidamente de la trampa que ence-
rraba la reduccién y se negaron abso-
lutamente a concentrarse en pueblos.

En la actualidad, los raramuri
son uno de los pocos grupos numéri-
camente significativos en América
que han podido conservar su cultura
y su libertad (personal) pricticamen-
te incontaminadas por la civilizacién
del blanco.

Cristianos, como ellos mismos
se nombran (raramuri-pagbtuame =
hombre-bautizado), distinguen cla-
ramente su religion de la de los cha-
bochis (blancos) que son abusivos y
ladrones. Invadidos y despojados de
una buena parte de sus tierras por los
blancos, nunca han perdido su inde-
pendencia y nunca han sido sistemé-
ticamente explotados (como grupo)
en su trabajo personal, conservan una
economia de autosubsistencia, con-
servan su lengua, sus tradiciones y el
control del conjunto de las festivida-
des religiosas. Conservan su propio
sistema politico (paralelo y, en la
practica, independiente del sistema
mcexicano) y el sistema de habitacio-

nes dispersas.

La cultura tarahumara, dice
Penaington, es un ejemplo de adapta-
cién inteligente a una ecologia suma-
mente hostil. Yo afiadiria: y a una
situacién social, creada por la inva-
sién y presencia del blanco, también
sumamente hostil. Es importante in-

sistir en que esta oposicién y la resis- ;

tencia a la dominacién (a los abusos
individuales y sociales del blanco) se
vive —de ambas partes y todavia hoy
en dia— como oposicion religioso-
laboral.

Por un lado, los blancos siguen
diciendo que el tarahumar es flojo
y —sobre todo— es irresponsable;
pues es capaz dc abandonar cualquier
trabajo, eventual, en el momento en
que ya consigui6 ¢l dinero que nece-
sitaba 0 —sobre todo— en el mo-
mento en que hay fiesta (lo cual en
promedio sucede cada cuatro dias).
Asi, aun cuando ya no se hable de
paganismo —pues los rarimuri se
dicen cristianos— se sigue hablando
de supersticién y sobre todo de la
primacia que tienen las fiestas en la
vida del indio y de su “desastroso
efecto en la economia” sea de las
familias sea de la region. Vuelven a
aparecer ¢l trabajo, la libertad y la
ignorancia referidas a la religién:
“no piensan mis que en hacer fiesta”.

Por otro lado —y aqui volve-
mos a cncontrar también desde el
punto de vista rardmuri ¢l mismo
juicio que hace 300 afios—. Los In-
dios dicen que el blanco es abusivo y
bravo (agresivo), que vive poco por-
que vive demasiado atareado, que es
maleducado pues le importan mis los
negocios que las personas, que no es
capaz de mantenerse a si mismo y que
por eso roba al tarahumar. Y la ra-
z6n de todo esto es que el blanco “no
cree como el tarahumar” es decir,
porque el blanco no hace fiesta, por-
que —después de 300 afios— su reli-
gién sigue siendo el trabajo.

Para el blanco, el tarahumar es
supersticioso, borracho y flojo por-
que sélo piensa en hacer fiesta. Para
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el rarimuri, el Chabochi es ateo abu-
sivo y no goza la vida porque “siem-
pre anda muy atareado”.

En ambas posiciones hay que
notar un doble aspecto —para evitar
malos entendidos—: Por un lado am-
bas culturas niegan “falsamente” la
existencia de su elemento central en
la otra. El blanco dice que el tarahu-
mar no trabaja, a pesar de que sabe
que el tarahumar tiene que enfren-
tarse, con mucho menos instrumen-
tos, a un medio hostil, que tiene que
elaborar pricticamente todo lo que
necesita, quc ¢s capaz de automante-
nerse y que atn le sobra para hacer
fiesta. Por su parte, el raramuri ha
convivido durante muchos afios con
el blanco, conoce sus fiestas, sabe que
muchas de sus propias celebraciones
vienen de la cultura blanca y son
compartidas por ésta. En segundo lu-
gar, ninguna de las dos culturas niega
el valor del elemento subrayado por
la otra en si misma: Para el rardmuri,
el trabajo no sélo es indispensable
—y lo sabe— (si cn algtn lugar no se
puede ser flojo es en una cultura de
autosubsistencia); sino que ademds es
valioso (el flojo no tiene derecho alas
instituciones de mutua ayuda, el ola
joven que “‘no sabe trabajar’’ no pue-
de casarse...) Y para el blancola fies-
ta no s6lo esalgo deseado y realizado,
sino incluso es la utopia Gltima de su
cultura y su trabajo.

Asi ambas culturas se conciben
como irreductibles y opuestas. Y su
relacién ha sido durante siglos una
lucha sorda por conquistar y resistir,
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por imponer o defender un modo de
vida. Y es significativo que aunque la
cultura tarahumara sélo se defiende,
resulta una amenaza y un estorbo pa-
ra los blancos que siguen empefiados
en “integrar al tarahumar al progreso
del pais” o en llevarles proyectos de
civilizacién, humanizacién, etc., que
nunca han tomado en cuenta el hecho
de que si el tarahumar se integra a
nuestra civilizacién deja de ser tara-
humar.

La Fiesta como factor de resistencia a la
dominacion

Omito una demostracién detallada
del c6mo y por qué las fiestas han sido
elemento de resistencia. Algo se dira
posteriormente al hablar de las fun-
ciones de la fiesta en la sociedad ra-
rimuri. Aqui simplemente me inte-
resa subrayar cémo la fiesta realiza
una funcién de contrapropuesta
ideolégica y, sobre todo, de contra-
puesta practica al intento dominador
de las reducciones.

En primer lugar es evidente que
uno de los factores que influy6 en la
resistencia del rardmuri al blanco es
el medio ambiente de la sierra: suma-
mente agreste y muy érida, la Tara-
humara (sobre todo la parte alta) re-
sultaba un medio poco atractivo para
el blanco, para su ambicién y para su
metodologia de trabajo. Ademis, por
la misma dificultad de la sierra, porla
dispersién del indio, resultaba mas
dificil la conquista —sea militar, co-
mercial o ideolégica—. Pero es
igualmente evidente que ésta no fue
la Ginica razén, ni siquiera la definiti-
va, pues por una parte los espafioles
tenian mis que sobrado interés en la
conquista de una zona riquisima en
minerales (especialmente plata) y ne-
cesitaban dominar también la zona
boscosa para poder construir casas y
tineles en las minas. Por otro lado,
tenemos que la conquista efectiva y
la desculturizacién de los indios llegd
—en México— a otras zonas tan
agrestes como la Tarahumara (por
ejemplo el nudo Mixteco).

El valor de los rardmuri (a pe-
sar de no ser un pueblo guerrero) y su
espiritu de independencia fueron
también elementos fundamentales.
Pero ambas cosas nos refieren inme-
diatamente al origen de dichas acti-
tudes y a sumotivo: el aprecio que los
Raramuri tenian de sus formas cultu-
rales, del sentido de su vida y de los
modos como habian concretado ese
sentido.

Este sentido se concreta y se
manifiesta mediante una opcién fun-
damentalmente religiosa. La fiesta
es, atn hoy, el sentido de la vida del
rardmuri y la forma de vivirla; es el
centro y el motivo de esa vida y csla
opcién fundamental que condicona
toda la cultura.

La fiesta ha sido factor de resis-
tencia en cuanto que:

a. sintetiza, manifiesta y reali-
za una determinada comprensién del
hombre, del mundo y de los procesos
de humanizacién. Comprensiéon que
por su operatividad y coherencia
permite resistir los mecanismos des-
integradores de la cultrura opresora.

b. porque da unidad e identi-
dad al grupo.

c. porque proporciona una al-
ternativa econdémico-politica, es de-
cir: una alternativa al pueblo y al
trabajo-asalariado; inspira y realiza

toda una organizacién y una estruc-
tura de realciones y servicios alterna-

tiva a la occidental.
De hecho la fiesta ha sido factor

de resistencia.

a. porque en la medida en que
los rardmuri han seguido privile-
giando la fiesta por sobre cualquier
trabajo no han podido ser incorpora-
dos a una economia del trabajo pro-
duccién-consumo) ni de mercado si-
no muy relativa y esporidicamente.

b. porque la fiesta inspird y si-
gue inspirando y reforzando meca-
nismos de socializacién que hacen
inGtil la agrupacién en pueblos ¢ in-
necesaria la organizacién policial,
militar, etc., fenémeno que ha difi-
cultado el control tanto para la ex-
plotacién como para la penetracién
cultural.

c. porque la fiesta proporciona
mecanismos de proteccién comuni-
taria (econémicos y de salud) contra
las amenazas exteriores, que hacen
relativamente secundarias las facili-
dades proporcionadas por la cultura
blanca.

d. en el fondo —y es el tema
central del trabajo— porque la fiesta
sintetiza, manifiesta y encarna real-
mente una opcién ética (y religiosa)
fundamental, una forma de situarse
en el mundo y frente a los hombres,



de comprender y realizar la propia
historia, un proyecto de humaniza-
cion radicalmente distinto y opuesto
al de los blancos. La opcidn por una
socicdad en que la humanizacién se
realiza por la fiesta-relacién y no

por la ;u:l.lrnulaci(m—trabajo.

La fiesta, sus funciones en la

sociedad raramuri
(ficsta como opcidn por la relacion)

Para comprender por qué hablamos
de la fiesta como opcién fundamen-
tal, hay que ver cémo la opcidn por la
fiesta condiciona y refuerza los otros
mccanismos sociales y, de algiin mo-
do, plastifica el criterio moral —el
criterio de juicio respecto a lo huma-
nizante, el proyecto de sociedad— de
esta cultura.

Me parece initil el ponerse a
discutir si fue primero la infraestruc-
tura cconémica o la supraestructura
religiosa (ya las palabras mismas es-
tin n'lzlrc;ldas): en cambio, importa
caer en la cuenta de que toda infraes-
tructura representa una eleccién entre
varias posibilidades (a no ser que
creamaos en una historia natural) no sélo
del modo mis humano —mas pricti-
co 0 mis rapido— de solucionar las
diversas necesidades humanas, sino
de cudles necesidades se perciben co-
mo mis importantes (urgentes o l6gi-
camente primeras) y de si el modo
mismo para resolverlas serd —en los
multiples casos en que no sea posible
combinarlos— ¢l mas humano, el
mis ripido o ¢l mis efectivo. En esc
sentido, toda infraestructura supone o
conlleva una opcién ética (que en
muchos casos puede manifestarse co-
mo religiosa) que puede ser o no ex-
plicita pero que implica siempre una
opcion humana personal o grupal.

Por dltimo, me parece funda-
mental el tratar de acercarnos a la
realidad tal como se da ahora —en la
cual infracstructura y supraestructu-
ra se condicionan mutuamente— pa-
ra tratar de descubrir qué es lo que
estd atras —oculto o disfrazado—de
la realidad misma; cudles son las ver-

daderas opciones que estin condicio-
nando la estructura social.

La hipétesis —surgida en el
contexto de un trabajo mucho mais
amplio y detallado y de la conviven-
cia con los rardmuri— de algiin mo-
do puede enunciarse en los siguientes
términos:

La oposicién entre estas dos
culturas puede ser adecuadamente
expresada en los términos de oposi-
ciéon entre cultura festiva y cultura
laboral (como opciones fundamenta-
les); resulta realmente una opcién
irreductible pues traduce la oposi-
cién entre dos proyectos de humani-
zacion y, consccuentemente, dos
concepciones de hombre, de fin del
hombre y de la historia que —al me-
nos en este momento de ambas cultu-
ras— aparecen de tal modo contra-
puestas que ¢l aceptar la posicion del
otro implicaria atentar fundamental-
mente contra la propia cultura.

Y esto porque, como dije antes,
detras de la oposicién ficsta-trabajo,
estian involucradas dos formas con-
trarias de concebir y realizar la pro-
duccién-creacion y la reproduccion-
conservacion de la vida (utilizo a
propésito el doble término porque
hablar de produccion de la vida liga —al
menos semanticamente— la vida con
la cultura del trabajo): la vida viene
de, se conserva por, y es la fiesta, la
relacion.,

En el fondo, la pregunta que
pretende sustanciar este trabajo par-
tiendo de un caso concreto del cho-
que entre dominadores y dominados
es: si desde la experiencia latinoame-
ricana (pasada y presente) debemos
preguntarnos si la dominacién se
ejerce no sélo por la explotacién re-
alizada mediante un trabajo alienado
(explotacién de plusvalia etc.); sino
si —mis radicalmente— hay que
buscar las raices de la explotacién del
hombre por el hombre en la imposi-
cion ideologizada e ideologizante del
trabajo mismo como el valor funda-
mental de la vida (para la produccién
y reproduccién de ésta), incluso co-

4SSN SIS NSNS EEEEEEENEEEEEEEEEEEEENENEEEEEEEEEEENENEENEEREN

mo el medio de liberacion respecto al
reino de la necesidad —que resulta
ser el reino del trabajo— y respecto a
la explotacion humana. Imposicién
de toda una actitud o cultura del tra-
bajo.

Preguntarnos: ;postular un tra-
bajo no alienado como fin del hom-
bre no es permanecer fundamental-
mente en el reino de la alienacién y
hacer del trabajo el “opio del pue-
blo”?, lo cual viene muy bien a una
sociedad occidental que en ¢l fondo
no quiere cambiar su opcién funda-
mental: la humanizacién por la acumula-
cion de bicnes (poseidos por los capi-
talistas o por los obreros) productos,
tecnologia, ciencia, dinero, poder.

La pregunta fundamental del
trabajo es —a partir de este caso con-
creto pero representativo de otrosde
nuestro continente— si los mecanis-
mos de dominacién, de deshumaniza-
cién y esclavizacién del hombre
(opresor y oprimido) no se sitGan mas
alla de la oposicion trabajo alienado-
trabajo no alienado en una oposicién
anterior: la oposicién trabajo-fiesta
o, dicho en términos éticos (econd-
mico-politicos) entre dos proyectos
de humanizacién: uno que veriaenel
trabajo el anico medio de llegar a la
humanizacién; otro que veria en la
fiesta ese camino de humanidad.

Esta hipétesis conlleva una se-
gunda que es quizd la mis directa-
mente econémico-politica:

La opeidn por la fiesta es —encel
fondo— una opcién que privilegia la
relacion (interpersonal) como medio
de humanizacién. Frente y contra la
cultura del trabajo que privilegia (de
hecho y —al menos al inicio— tam-
bién en teoria) la acumulacién como
camino a la humanizacién.

La vida viene de al ﬁesra;
La vida es la fiesta

Los tarahumares dicen que si no bai-
lan se mueren (y no sélo ellos, sino
que se acabaria el mundo); que por ¢l
baile viven ellos y por ellos viven los
blancos. Y si bailan para vivir, bien
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podemos decir (dada la importancia
de las ficstas) que viven para bailar.
La _ficsrn es origen, conservacion y
objetivo de al vida rardmuri. Y esto
no es mera simbologia; ¢l rardmuri
como cultura y como individuo vive

por y para la ficsta.

El lugar que ocupa la fiesta
en al vida tarahumar

Simplemente, a modo de dato para
comprender la importancia real en
tiempos y en costos de la fiesta entre
los rardmuri, podemos decir que un
cilculo promedio del nimero de fes-
tividades a que puede acudir un ta-
rahumar durante ¢l afio es de una
fiesta cada tres o cuatro dias y que
cada fiesta supone, generalmente,
una noche de baile y un dia de borra-
chera. A esto habria que afiadir un
buen nimero de domingos (los que
no coinciden con alguna celebracion
litargica, curacién migica, ctc.), que
se cuentan aparte. Podemos decir que
mis de la mitad de los dias del afio son
dias festivos para ¢l raramuri.

Ademis, las fiestas son global-
mente la actividad que mds energias
y mis gastos econémicos exige a la
comunidad. Se dice que el tarahu-
mar nunca bebe solo y nunca come
(carne) solo. Siempre lo hace en el
contexto de una fiesta, aunque sea
pequefia. Esto, leido desde el aspecto
econémico, implica que las satisfac-
ciones y gastos mds importantes en
esa cultura siempre sc realizan en ¢l
contexto de una fiesta.

Trabajo, relaciones y fiesta

en la economia raramuri

La cconomia tarahumar es una eco-
nomia de autosubsistencia, funda-
mentalmente agricola: cultivo de
maiz, frijol, papa, chile, realizado en
parcelas relativamente pequefias
—poscidas individualmente y here-
dadas igualitariamente tanto por
hombres como por mujeres, incluso
en ¢l matrimonio—. Lo escaso de la
ticrra cultivable, su aridez y lo extre-

moso del clima hacen que las cose-

chas scan pobres y aleatorias y que ¢l
patrén de habitacion sea disperso.
Esto, aunado a otras instituciones co-
mo la fiesta misma, hace que no haya
cxcedente y, en consccuencia, que no
cxista el trabajo asalariado entre los
raramuri. Estos datos nos permiten
situar la importancia y el papel de las
relaciones y de la fiesta frente al
trabajo como fuentes de subsistencia
y de humanizacién.

En primer lugar, es obvio que la
subsistencia del rarahumar, como
grupo, depende fundamentalmente
de las cosechas y, en esa medida, la
subsistencia de los individuos tam-
bién. Sin embargo, esta altima no
estd fatalmente ligada al producto de
su trabajo.

En efecto, si por una mala cose-
cha, por enfermedad o por mal cilcu-
lo en el consumo de la cosecha ante-
rior, una familia llegara a quedarse
sin reservas para subsistir hasta ¢l
siguiente verano, e€xiste una institu-

cion (la korima) que consiste en el

derecho de todo tarahumar a recibir
de sus vecinos, amigos y tamiliares
mds afortunados, las canudades de
alimentos necesarias para vivir hasta
la siguiente cosecha (derecho al que
corresponde una estricta obligacion
de parte de los vecinos, t'spt'{‘iulun'n-
te los mas “‘ricos™, obligacion sancio-
nada fuertemente por la estima co-
munitaria). Existen de otros meca-
nismos como ¢l que se lleven a vivir
con ellos a atra familia, o ¢l recolec-
tar P;lr;l Si. cn L'l L‘El”}pn df.' 0otros,
durante una tesgiiinada de trabajo.

Pero no sélo en este sentidao las
relaciones son fuente de superviven-
cia, sino que incluso, en buena parte,
el trabajo mismo y la humanizacién
de ese trabajo dependen de las rela-
ciones:

En una cultura en que no hay
posibilidad de¢ comprar trabajo hay mu-
chos trabajos (indispensables para Ia
subsistencia como por ¢j. la construc-
cién de viviendas) que sélo se pueden
hacer a base de la relacion. Asi tene-
mos otra institucion (eminentemente
festiva) que se latia tesgiiinada de tra-
bajo. Cuando un individuo de la co-
munidad requicere ayuda para un tra-
bajo, demasiado pesado o tedioso pa-
ra la familia sola, invita a una
tesgilinada (fiesta en que se beberi
tesgiiino). Todo mundo sabe que se
trata de ayudar al otro en determina-
da faena (aunque esto ni se menciona)
y que ¢l trabajo terminara en buena
borrachera. Otra vez, la posibilidad
del trabajo depende de las relaciones
del individuo (generadas a base de su
participacién cn otras fiestas, traba-
jos, de su generosidad en la kérima,
de su no agresividad, etc.) Incluso en
trabajos que tedricamente serian re-
alizables por un solo individuo (como
la cosccha) la tesgiiinada ¢s fuente de
humanizacién de tal modo que lo que
seria un trabajo largo, tedioso y soli-
tario (recordar ¢l aislamiento de las
parcelas), que separaria al individuo
durante muchos dias de su comuni-
dad, se convierte en fuente de convi-
vencia, de alegria y de reforzamiento



de las relaciones. Podemos decir que
los raramuri han logrado ir convir-
tiendo el trabajo mismo en una fiesta.

Desde el punto de vista contra-
rio, la fiesta es también un mecanis-
mo econémico fundamental pues
gracias a ella se reparten y se destru-
yen los excedentes acumulados por
los individuos (eliminando asi la posi-
bilidad de hegemonias econémicas y
explotacién) y, por otra parte, la
fiesta hace que todos los miembrosde
la comunidad disfruten por igual de
los bienes mas importantes como son

la bebida y la carne (en realidad casi |

los inicos —ademas del vestido— en
que sc manifiesta la riqueza en este
grupo). Y asi, un tarahumar nunca
bebe y nunca come carne sinoesenel
contexto de una fiesta; ellos dicen
que el blanco es malo porque come
muy solo. Hay que tener en cuenta el
que generalmente la fiesta (como la
kérima) recae especialmente en
aquellos individuos que por una u
otra razén han tenido mejor cosecha
o tienen mas chivas.

En este contexto se puede en-
tender por qué una de las funciones
basicas de la fiesta entre los tarahu-
mares es la creacién y reforzamiento
de las relaciones (no sélo por el inter-
cambio-comunién, sino por el meca-
nismo de reparticién y nivelacién de
lo acumulado —que tiende a elimi-
nar motivos de envidia, egoismo, ro-
bo...) Y, sobre todo, porque hacer
fiesta es algo totalmente distinto z no
hacer nada, porque en la mentalidad
rardmuri, hacer fiesta es contribuir a
la armonia del universo, a la conser-
vacién de la vida.

La fiesta como alternativa politica

También la fiesta subyace a y sostie-
ne las opciones politicas de estos indi-
genas.

Brevisimamente habria que re-
cordar la resistencia de los rardmuri
a congregarse en pucblos como uno
de los factores fundamentales de re-
sistencia al blanco. Esto siguc siendo
asi, pero precisamente para poder

mantener €sa opcidn se requeria una
alternativa de socializacién (de in-
tercambio, proteccién mutua, cono-
cimiento intcrpersonal, creacion ar-
tistica). La fiesta provee de un meca-
nismo de socializacién sumamente
adecuado a la situacién ecolégica y
—curiosamente— a la resistencia
ante la penetracién del blanco. His-
toricamente, los misioneros acaba-
ron por conformarse con las reunio-
nes festivas que les permitian una
evangelizacién comunitaria y la re-
alizaciéon de la vida cristiana de los
neo-conversos, mientras que las fies-
tas permitian a los rardmuri reunirse
sin despertar sospechas de los con-
quistadores (pues eran fiestas cristia-
nas) y sin dar pie a un control estricto.

Aparte de esto, habria que men-
cionar que la autoridad tarahumar
conserva todavia el esquema (que
tanto escandalizara a los primeros
misioneros) de respeto a la libertad
de cada uno, de no imponerse por la
fuerza sino a base de sugerencias, de
largas “parlatas™ y discusiones; se
ejerce casi exclusivamente a través
de los sermones que hace el goberna-
dor durante las festividades (espe-
cialmente la misa dominical). Las
fiestas son lugar donde se conocen y
aprecian las futuras autoridades, lu-
gar donde se eligen o destituyen, lu-
gar donde muchos de ellos ejercen su
funcién; en ellas se manifiesta la ca-
pacidad de convocacién de dichas
autoridades, convocacién que est
estrechamente ligada a su permanen-
cia en el cargo.

Ademis de esto, la fiesta ejerce
una funcién politica importantisima:
es lugar donde se expresa y exorcisa
la violencia.

La sociedad raramuri tiene co-
mo valor fundamental la no agresivi-
dad (“sélo los asesinos van al infier-
no”’, “el blanco es bravo™) el respeto
a la persona, la vida y la libertad del
otro. Y es un hecho —que ha llamado
muchisimo la atencién a los antrop6-
logos— que en la sociedad tarahuma-
ra casi no existe la violencia (no hay
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gritos, ni insultos o ataques, casi no
hay castigos...) incluso la violencia
contra el blanco se percibe mucho
mas como una huida y distanciamien-
to que como resentimiento y agresi-
vidad. En contraste, llama la aten-
cién el que la mayoria de las fiestas
tenga un simbolismo guerrero muy
claro.

La fiesta simboliza y permite
expresar simbélicamente la violencia
resentida en la comunidad (entre sus
miembros, respecto a Dios y frente a
los blancos). Asi, por ejemplo, las
fiestas de Pascua simbolizan, me-
diante las luchas entre los soldados y
fariseos, la lucha de tarahumares y
blancos y la derrota y muerte de éstos
Gltimos. También permite la salida
real de la violencia fisica o sexual: al
calor del alcohol salen rencillas y
rencores, y la sexualidad, pero siem-
pre en el marco de la fiesta, bajo la
vigilancia mis o menos laxa dc la
comunidad que no permitird que los
pleitos lleguen a ser mortales (salvo
por verdadero accidente) y en el con-
texto de la borrachera que se consi-
dera como atenuante y que hace que
dichos brotes no tengan trascenden-
cia para la vida ordinaria.

La fiesta ha sido también fuente
de identidad —memorial— para los
indigenas. Los rarimuri no tienen
ningln tipo de escritura propia, ni
pintura, y pricticamente carecen de
expresiones artisticas artesanales.
Casi toda la creatividad se canaliza,
se realiza, en y para la fiesta; misica,
danza y discurso son fundamental-
mente religiosos y son la memoria
que transmite las “tradiciones” lo
que pensaban y lo que hacian los an-
tepasados. Por las fiestas se conserva
la memoria de las divisiones territo-
riales —los diversos pueblos y je-
fes— se conserva el cédigo moral
fundamental “lo que creen los rara-
muri’’ y se conserva la esperanza de
una liberacién definitiva frente a los
blancos. Ademas, las fiestas simboli-
zan y realizan la unién en cada comu-
nidad y entre las diversas comunida-
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des: toda fiesta proporciona largas
horas de convivencia y exige la eje-
cucién comin de ritos de comunién (co-
mida y/o bebida comunitarias).
Hacer fiesta es hacer relaciones,
es fundamentalmente (y como lo in-
dica la dindmica misma de las cele-
braciones) hacer comunién, hacer
comunidad. En ese sentido realmente

podemos decir que la vida de los ra- §

ramuri (como grupo humano) viene
de la fiesta y podemos decir también
que la fiesta no s sélo un medio para
vivir o para humanizarse, la fiesta es
ya vida y humanizacién porque es
relacion humana es creacién de co-
munidad. Por eso, para los tarahu-
mares, la fiesta se justifica por si mis-
ma. Mais atin, podemos decir: es una
especie de sacramento, anuncio y re-
alizacién germinal de la utopia cultu-
ral rardmuri. El tarahumar puede
vivir para hacer fiesta y eso —por si
mismo— es una opcién fundamental
humanizadora; coincide con el cadi-
go moral de estos hombres, como
veremos después.

Es interesante recoger el testi-
monio de Lumholtz (1892) que piensa
que las fiestas son las que permiten la
reproduccién de la tribu; pues, segiin
este autor, los tarahumares son tan
timidos que si no fuera por el alcohol
de las tesgiiinadas no tendrian rela-
ciones sexuales. Este juicio es cierta-
mente falso, pero si es cierto que las
fiestas son el lugar de los primeros
encuentros y compromisos o relacio-
nes sexuales entre los jovenes, y que
también son la ocasién de una gran
parte de las relaciones sexuales (ma-
trimoniales o extramatrimoniales).
De modo que sin la exageracién de
Lumholtz si podemos decir que la
fiesta estd también al origen de mu-
chas de las vidas concretas de los ta-
rahumares. '

Esto explica por qué, cuando
Dios exige bajo pena de muerte que
los raramuri hagan fiesta, no esta-
mos ante un Dios cruel y despiadado
(como piensa Kennedy), sino ante ese
Tata-Rioshi (Dios Padre) que se preo-

cupa de la vida de sus hijos y que sabe
que el dia en que los rardamuri dejen
de hacer fiesta habran dejado de exis-
tir como pueblo y tal vez incluso
como personas —ciertamente como
personas con la libertad y dignidad
que se conceden ellos mismos— y
seran, cuando mucho, parte de esa
reserva proletaria —miserable— cu-
ya vida depende ya no de la fiesta sino
del capricho de la economia mundial
y del interés de un grupo de empresa-
rios o burdcratas.

Los rardmuri dicen que los tini-
cos pecados graves son no bailar (esla
Gnica falta que Dios castiga con la
muerte) y el asesinato (castigado con
el infierno). El baile ¢s su forma de
agradecer, de pedir perdén, de supli-
car, de “tener contento a Dios™ que
viene, se alegra, come y bebe con los
tarahumares (siempre se le da de
beber primero) y en este contexto se
ve claramente por qué no bailar es
efectivamente un pecado mortal: es
atentar en primer lugar contra la vi-
da de la tribu y en segundo lugar es
cortarse de la comunidad, cortar las
relaciones que garantizan también la
vida (la vida humana) de cada indivi-
duo.

Las normas éticas concretas de
esta cultura y su funcionalidad

Hemos ido mencionando ya los valo-
res fundamentales de la moral rari-
muri. Conviene tener una visién de
conjunto de los mas importantes y
caer en la cuenta de su grado de fun-
cionalidad para poder situar asi la
influencia real de esa opcién por las

relaciones que aparece a través de la
fiesta.

Ya dijimos como el valor funda-
mental del raramuri es no ser oparud-
me (bravo-agresivo) y como des-
de los primeros misioneros hasta los
antropélogos actuales destacan la ex-
traordinaria ausencia de violencia
dentro de este grupo. Ya vimos que
los tarahumares pensaban que el
Dios de los misioneros no cra bueno
porque castigaba, y que no existen
pricticamente crimenes o peleas y ni
siquiera insultos; cuando el raramuri
insulta lo hace en castellano, jamas se
les pega a los nifios, no existe poli-
cia...

Otro aspecto fundamental es el
respeto a la persona del otro y a su
libertad —incluso la de los nifios: un
nifio podria decidir irse solo de paseo,
3 0 4 dias, a los 8 0 9 afios— poreso la
autoridad no se ejerce por imposicién
sino por consenso. De ahi también la
igualdad entre hombres y mujeres.
En tercer lugar estd el respeto a las
propiedades del otro. El robo es el
delito mas vergonzoso que puede co-
meter un tarahumar (y se comprende
que en una sociedad en que los bienes
susceptibles de ser robados son casi
sicmpre bienes fundamentales y en
que no hay formas de protegerlos, la
presidn social sea muy fuerte). La
honradez tarahumar es proverbial
desde la entrada de los espanoles (in-
cluso respecto a los comerciantes es-
paiioles que hacian trueque en esa
region).

Por dltimo, dos valores que po-
driamos llamar angulares son: dar
kérima y hacer fiesta. En frase de
Lolita, una tarahumar: “los asesinos
y los malos se van al infierno como
una sefiora que no daba kérima™.

Por tdltimo, dos valores que po-
driamos llamar angulares son: dar
kérima y hacer fiesta. En frase de
Lolita, una tarahumar: “los asesinos
y los malos se van al infierno como
una sefiora que no daba kérima™.

Algo que da una impresion glo-
bal de esta cultura es el sentimiento



de seguridad que se experimenta en-
tre los rardmuri. Mientras no haya
blancos en la cercania, entre los ta-
rahumares, hombres, mujeres y nifios
estin en perfecta seguridad.

Por supuesto los rardmuri tie-
nen también limitaciones y defectos:
el chisme, los problemas de herencia
y de limites de tierra, cierta ambicién
de poder en algunos grupos o perso-
nas, etc.; pero es realmente notable el
grado de coherencia entre su cédigo
moral y su vida. La tinica excepcién
es la norma, frecuentemente exigida
en los sermones de los gobernadores,
de que no se emborrachen en las fies-
tas; norma inducida por los misione-
ros pero que —por supuesto— jamaés
ha sido observada, ni siquiera por los
gobernadores (para que una fiesta se
considere como buena, tiene que ha-
ber tesgiiino de sobra para emborra-
char a todos los asistentes).

La fiesta como opcién moral fundamental

Segiin lo que hemos visto, podemos
decir que la opcién por la fiesta es la
opcién por un modo concreto de
crear, COnservar, asegurar y orientar
la vida; por un modo concreto de
humanizacién.

Es una opcién tomada conscien-
temente. Muchas veces tendemos a
pensar que este tipo de culturas se
mantienen en su opcién tradicional
simplemente por fatalismo, por igno-
rancia o por mero tradicionalistno, por
una especie de inercia cultural y que
su sentido légico, (racional) ¢ incluso
su ideal seria el llegar algin dia a
integrarse en el (inico) proceso his-
térico (que resulta desde lucgo el de
occidente) de la civilizacién.

Es importante caer en la cuenta
de que los indios (y en concreto los
raramuri) han tenido tiempo mds
que sobrado de conocer y aun experi-
mentar las ventajas de la civilizacion,
que hay muchos elementos que los
atraen; que —por otra parte— han
podido comparar con su propia cul-
tura y caer en la cuenta de los costos
que estdn pagando por su eleccién

(interna y externamente), que —mas
atn— han tenido que luchar para
poder mantener su propia opcién
(hubiera sido mucho mis ficil ceder a
los ofrecimientos de los blancos). Los
indios han elegido y siguen eligiendo
(en la medida en que las culturas
opresoras les van dejando espacio)
conscientemente su forma de creer, su
modo de vivir.

Algunos valores concretos implicados
en esta opcién por la fiesta

En primer lugar, esta opcién sosticne
que si la fiesta es la utopia del hom-
bre, a esa utopia se llega —funda-
mentalmente— por la fiesta misma.
Que si se vive para la fiesta (recordar
las dimensiones de la fiesta: relacion,
formacién de comunidad, produc-
cién de armonia) se puede vivir en la
fiesta y de la fiesta, en comunidad y
de la comunidad.

1. Privilegiar la fiesta como
fuente, forma y sentido de la vida cs
—de algin modo— decir que es mis
importante la relacién que la acumu-
lacién y, al menos en esta cultura,
decir que hay una oposicién entre
ambas, y es poner no s6lo mi posibili-
dad de humanizacién sino incluso mi
posibilidad de supervivencia, mi se-
guridad, en la solidaridad de y con mi
grupo humano de referencia.

2. Esdecir, también, que es mis
importante la relacion que el domi-
nio de la naturaleza y que el acerca-
miento a la naturaleza estara siem-
pre en funcién del aumento de rela-

ciones, né en funcién de la
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acumulacién; lo cual plantea no s6lo
un determinado modelo de ciencia y
tecnologia, sino incluso replantea la
concepcién del dominio de la naturaleza
en términos de integracién arménica
a su funcionamiento y no en términos
de explotacién.

3. Hacer de la fiesta el fin del
hombre, es decir que la plenitud (fin)
de éste consiste en el establecer una
verdadera comunidad, que el objeto
de la vida es la constitucién de un
Pueblo.

4. Privilegiar la fiesta sobre el
trabajo y hacer del trabajo fiesta es
decir que el trabajo no tienc —en
si— valor y, por lo mismo, tampoco
tiene precio. El trabajo del hombre
—como su vida— no se puede com-
prar ni vender, se da y se recibe gra-
tuitamente y siempre en funcién de
las relaciones interpersonales, de la
conservacién de la vida. Esto eviden-
temente condiciona un sistema eco-
némico en que la gratuidad y el don
son valores fundamentales, donde se
han eliminado el mérito, la exigencia
y la compra-venta.

5. Todo esto nos lleva al Gltimo
aspecto: la gratuidad de la vida. La
vida no viene del trabajo, la vida
viene de la fiesta, la vida viene de
Dios. Y el hombre no se ganala vida,
la recibe de Dios y de la comunidad.

No es el trabajo del hombre el
que produce la vida, no es el hombre
quien produce al hombre. Conse-
cuentemente nadie tiene ni poder, ni
dominio, ni derecho sobre la vida de
otro hombre (ni siquiera sobre la vida
de los propios hijos). El hombre debe
su vida a Dios, a la fiesta y, en este
sentido, a la comunidad; perono sela
debe ni a sus padres ni —mucho me-
nos— a aquellos que le dan trabajo.
En nuestra sociedad occidental, secu-
larizada, el hombre ya no debe la
vida a Dios, pero —de hecho— ha
caido en las manos de un acreedor
mis terrible, el hombre mismo (aqui
podemos entender deber en su doble
sentido: origen'y fin, deuda y obliga-
cién).
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Decir que la fiesta es lo funda-
mental —de algin modo— implica
considerar bienes fundamentales pa-
ra el hombre: la relacién, la gratuidad, el
respeto absoluto a la persona y a su
libertad. Es —muy fundamental-
mente— privilegiar la realizacién, el
presente, como momentos €ticos, €s
querer vivir hoy ;podriamos quiza
hablar de escatologia realizada? Es
decir que si la fiesta es la realizacién
del hombre (su plenitud), no se puede
situar s6lo en el mas alld o en el
futuro histérico. Que el finico cami-
no para llegar a la fiesta es la fiesta
misma; que si la fiesta es la plenitud
de la vida es también la vida misma y
que no podemos esperar a vivir ma-
fiana.

Costos de esta opcién

Hay una serie de costos intrinsecos a
esta opcidn: pobreza, vulnerabilidad,
lentitud tecnolégica —otro concepto
de tiempo y efectividad—, privacién
de comodidades, etc.

Una sociedad en que se trabaja
s6lo lo necesario para vivir y hacer
fiesta y en donde, ademas, hay una
oposicion‘a la acumulaciéon (y meca-
nismos para controlarla), implica una
opcién por la austeridad e incluso por
la pobreza; aunque no por la miseria.
En parte, esta opcion se deriva direc-
tamente de lo dicho antes; en parte,
estd ligada a la lentitud del avance
tecnolégico y cientifico —condicio-
nados por la misma falta de acumula-
cién y por la diversa finalidad en el
acercamiento al mundo—. Implica
también una dosis mayor de inseguri-
dad frente a la naturaleza (al menos
al principio), en concreto: en ciertos
aspectos de salud, de esperanza de
vida, etc. En algunos aspectos, esto
implica mayor inversion de esfuerzo
fisico en el trabajo (aunque éste sea
menor) y menos rendimiento de di-
cho trabajo.

Esto supone vivir en un cspacio
mds reducido que el (teGricamente)
posible para nuestra tecnologia y en
un ritmo también distinto. En esta

opcién ni la rapidez, ni la efectividad
son criterios fundamentales y el aho-
rro no tiene sentido (ni siquiera el
ahorro de tiempo).

En la sociedad rardmuri, la op-
cién por la fiesta parece ir ligada a la
pobreza artistica; sin cmbargo, nho
hay que apresurar ese juicio: por un
lado, tenemos formas artisticas sofis-
ticadas en el uso del lenguaje y, por
otra parte, sabemos por otras cultu-
ras que la produccién artistica de-
pendc menos que otras ramas de acti-
vidad humana de la acumulacion.

Otro aspecto que si parece co-
mo un costo fundamental intrinseco a
este tipo de opcidn es la vulnerabili-
dad ante culturas de tipo técnico. Por
la falta de acumulacién econémica y
por su opcidén tecnocientifica, esta
cultura no posee los instrumentos ne-
cesarios para defenderse por medio
de la violencia ante un ataque, inva-
sién o robo perpetrados por una cul-
tura tecno-militarista; su Ginica posi-
bilidad es la resistencia pasiva. Y esto
hasta cierto punto.

Esta es quiza la falla radical, y
uno se pregunta si esto es realmente
una falla, o mas bien es una virtud: el

e o
haber podido construir una sociedad
que por su estructura misma elimina
el aspecto militar y la posibilidad de
la violencia tecnificada sobre todo,
como claramente aparece en la histo-
ria raramuri, cuando esta cultura ¢s-
t4 en un mundo de violencia y domi-
nacién ultratecnificada.

Aqui convicne caer en la cuenta
de que no se puede hablar univoca-
mente de pobreza como mal y como
explotacion. Hay una pobreza que es
fruto de una opcién voluntaria por un
tipo de vida; esta pobreza podemos

acaso —vy estaria por verse— catalo-
garla como un mal necesario, como
el precio de un determinado proyec-
to de humanizacién. Hay otra pobre-
za que es producto de la explotacién
y del despojo; esa, ni es mal-necesa-
rio, ni es intrinseca a la opcién por la
fiesta. Esa pobreza también ha sido
impuesta a los rardmuri por la ambi-
ci6n del blanco —mediante el despo-
jo de sus mejores tierras y bosques,
por la eliminacién de la caza y por la
presencia siempre amenazadora y
burda del blanco mismo y de sus ins-
tituciones. @ieso



