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Estados Unidos y Nueva Zelanda

FErRNANDO MONGE

Durante el siglo xix la colonizacién de los Estados Unidos y Nueva
Zelanda llegd a su fin. Las tierras, en su mayor parte, estaban en ma-
nos de los colonos, v el final de la ardua empresa se transformaba en
los nuevos paises en una pujanza y un optimismo sin limites.

Quedaron, sin embargo, algunos problemas sin solucionar: una
muy reducida poblacion de aborigenes que necesitaba de la ayuda y
la asistencia del estado para sobrevivir, su ndmero descendia, y los
procesos de aculturacién les habian modificado profundamente.

La acentuada crisis y la quiebra cultural de los aborigenes fue, en
su dia, conocida por la sociedad e interpretada apresuradamente por
fos organismos encargados de la administracion de los asuntos indi-
genas. Los ciudadanos y los funcionarios pensaban que habia que asi-
milar forzosamente a los aborigenes para «sacarles de su barbarie y
sacudirles la pobreza de su falta de civilizacion» '.

La politica de asimilacion forzosa y de maxima presion sobre las
costumbres nativas se implanto, al mismo tiempo que el sentimiento
de optimismo de los blancos hacia la expansién y el desarrollo econo-
mico que provocod la colonizacidn se encontrd con un obstaculo inusi-
tado: los aborigenes se unieron y resurgieron con una fuerte vitalidad
y agrupados en torne a movimientos revitalizadores de caracter reli-

I Con resepecto a este criterio de finales del X1X se puede consultar para
los Estados Unidos: McNickle, L.a Tribus Indias de los Estados Unidos, Eudeba,
Bucnos Aires, 1965; Dorris, La ley y los indios en los Estados Unidos de Amdéri-
ca, Facetas, vol. 57, 3: 20-23, Washington, 1982; Kehoe, Aboriginal North Ameri-
ca, Current Anthropology, vol. 22, 50 503-517, Chicago, 1981. Y para Nueva Ze-
landa: Simpson, Te Riri Pakeha, Alister Taylor, Waiura, Nucva Zelanda, 1979;
Scotl, Ask that Mowniain, Heinemann-Southern Cross, Auckland, Nueva Zelanda,
1976; Hawthorn, The Maori: A Study in Acculturation, American Anthropological
Association, Mcemoir nam. 64, Menasha, Wiss, 1969,

Revista Espanola de Antropologia Americana, vol. XV, 1985, Edit. Univ. Complutensc
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gioso. ¢Cémo fue posible este «renacimiento» aborigen?, ¢qué carac-
teristicas diferencian estos movimientos de los de alianza politica
y militar, y cudles justifican el que los primeros se propaguen con
mayor rapidez?, ¢cual fue el papel que ejercieron en la formacion de
los movimientos indigenas contemporaneos y en la identidad nativa
actual?

LLos movimientos revitalizadores, también llamados nativistas, se
pueden definir como «cualquier intento organizado y consciente de
una parte de los miembros de una sociedad para revivir y perpetuar
aspectos seleccionados de su cultura» (Linton, 1943:230).

Anteriormente, tanto en Nueva Zelanda como en los Estados Uni-
dos habian surgido, en momentos de maxima presion colonizadora,
movimientos nativisias revitalizadores de caracter religioso como el
de Handsome Lake entre los iroqueses, o de cardcter militar y politi-
co como los liderados por Pontiac? ¢ Tecumseh ® en la costa este nor-
teamericana.

Sin embargo, nuestro interés se centra en los de caracter religioso,
en tanto en cuanto son, como pretendemos mostrar, catalizadores y
centros de construccion de la nueva identidad indigena. Por otra par-
te, cualquier posibilidad de surgimiento de un movimiento revitaliza-
dor de caracteristicas militares estaba supeditado, a estas alturas de
destruccion cultural aborigen, a la apariciéon previa de un movimiento
mesianico o religioso revitalizador que iransmitiese a los indigenas
un codigo moral y una concepcion del mundo nueva y adecuada al
momento en el que vivian, asi como a sus peculiaridades €tnicas, dan-
doles, en suma; una coherencia que habian perdido como grupo y que
les permitiria enfrentarse u oponerse, por el medio que [uese, a las
pretensiones coloniales de asimilacion forzosa.

«En todos los lugares las sociedades han producido adivinos y cla-
rividentes que dirigen su comprension mistica para calmar las ansie-
dades de los solicitantes cercados por dudas y dilemas que escapan
de la capacidad humana de resolucidon. Més espectaculares, aunque
respondiendo a la misma necesidad, son los mesias o profetas que

2 Pontiac fue un jefe ottawa de mediados del siglo xvini, que, apoyado en el
mensaje unificador vy fraternal lanzado por el «Profeta Delaware», intentd cons-
truir, sin éxito duradero, una unidn militar intertribal con carécter politico para
resistir el avance blanco.

} Tecumseh, al igual gue Pontiac, se apoyo en un profeta: su hermano Tensk-
wataya, el «Profeta Shawnece», que predecia la vuelta de los viejos tiempos
aborigenes, para fomentar la construccion por medios pacificos de un gran
estado indic en Ohio gue conviviese con los blancos. Pensd que iba a ser tole-
rado por los colonos, pero su suefio acabd cuando su hermano, en su ausencia,
lanzd un ataque contra las alertadas tropas del general Harrison. La gran bata-
lla que acabd con los planes de una confederacion y alianza del gran Mder Te-
cumseh se libro, segiin Wissler (1970: 124), en 1811, cerca del rio Tippecanoe en
el Wabash Superior, Indiana.
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vociferan contra la desgracia de su pueblo y proclaman una férmula
de inspiracién divina para aliviar a las masas de su frustracion y de
su opresion» (Barnett, 1972:3).

El culto creado por Handsome Lake fue una de las primeras for-
mulaciones de caracteristicas religiosas «<hibridas» que surgieron co-
mo respuesta al grave estado de degradacion moral de los séneca
provocado por una larga serie de desastres ocurridos tras la firma del
tratado de Fort Harmar en 1789. Las pequefias reservas que se les otor-
garon, alegando su participacidn en el bando inglés durante la guerra
de la independencia, contribuyé ain mas a empeorar la cadtica situa-
cién. En esta época de desastres llegaron a la reserva unos misione-
ros cuaqueros que fueron muy bien acogidos y trabaron amistad con
muchos indigenas. Poco después, en 1799, Handsome Lake tuvo la pri-
mera de una serie de visiones en la que se le presentaron tres angeles
vistiendo a la manera tradicional iroquesa; le ensefiaron cémo debian
vivir él y su pueblo: tenian que abandonar el alcohol, condenar la bru-
jeria y las practicas abortivas, los matrimonios debian vivir en armo-
nia, se debia acabar con la promiscuidad y la corrupcion general, y
celebrar su lestival tradicional: el Festival de Midwinter o mitad del
invierno.

Unas semanas mds tarde volvid a tener otra visién, durante la
cual fue trasladade del cielo al infierno durante un dia, vio a George
Washington a medio camino, y a Jesucristo desilusionado y abando-
nado por sus scguidores. Ademas, se le mostraron los castigos que se
debian imponer a los que transgredieran el codigo revelado en la pri-
mera vision, recordandole otra vez que debian adoptiar de nuevo el ca-
lendario tradicional y, sobre todo, ¢l Festival de Midwinter. Esta se-
gunda vision concluyd con una amenaza de destruccién del mundo
mediante el fuego si los indios no obedecian.

El mensaje predicado por Handsome Lake, traducido al inglés por
los cuaqueros, comenzo a consolidarse como religion. Su caracter
cada vez mas social incidia en la estructura familiar, la politica de la
comunidad hacia la asimilacion con el blanco, y en la no convenien-
cia de que la tribu vendiera mas tierras, asi como en otros aspectos
relacionados con el mantenimiento de su grupo. El sincretismo paci-
fico difundido por la religién de la Casa Larga, surgido como conse-
cuencia de un proceso de aculturacion de «fusién» * revitalizé las de-
caidas tribus iroquesas insuflando en cllas un nuevo orgullo frente al
blanco, v supuso una alternativa al protestantismo que les ha ayuda-

* Segin Spicer {1969: 532): «...lo esencial de la fusién es que se confunden
los elementos de dos o mas tradiciones distintas, para ser combinadas en un
sisterna anico, ¥ que los principios que se combinan no son los mismos que
gobiernan los sistemas culturales de los que eltos proceden, El proceso puede
dar como resultado una variedad de combinaciones de forma y significados».
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do a preservar, modificadas, algunas de las mas sefialadas tradiciones
antiguas de su cultura.

La fusién de ideas y rasgos dispares procedentes de distintos mun-
dos de pensamiento que se produce como consecuencia de la acultu-
racién, no elimina, desde €] momento en que surgen los movimientos
revitalizadores de caracter religioso, por paraddjico que parezca, las
distancias entre los blancos y los nativoes, sino que al contrario las
aumenta. El grupo converso al nuevo credo ha levantado, apoyado en
préstamos blancos provenientes del cambio cultural que ha sufrido,
una fuerte barrera a la penetracion de otras cosmovisiones. Todo lo
que les llegue de ahora en adelante sera analizado bajo los canones
y las normas éticas que han abrazado al unirse al profeta o lider re-
ligioso,

Pero los movimientos nativos y mesianicos mas trascendentes para
el surgimiento del nuevo indigena surgirian en los Estados Unidos
durante la critica situaciéon de finales del siglo x1x vy principios
del xx. Handsome Lake fue sdlo un ensayo, ya que su credo no supe-
ré los limites tribales de la Confederacion de las Seis Naciones.

No obstante, la aparicién de mesias fue un fenémeno constante
y perdurable que podia cuajar o no, dadas las circunstancias espe-
cificas de la comunidad que va a recibir el mensaje de salvacion. Hoy
dia los mesfas continian apareciendo en cualquier parte del mundo
{Barnett, 1972:3). Por ejemplo, en el caso del subdrtico canadiense:
los altimos profetas dogrib surgieron en 1966-67 cuando se abrio la
carretera del Mackenzie (Helm, 1981:303).

La aparicién de los «elegidos de Dios» no es una caracteristica ex-
clusiva de los pueblos colonizados, ya que en el Viejo Mundo no han
sido excepcionales, v los puritanos de la Nueva Inglaterra también se
consideraron el pueblo elegido que debia triunfar frente a los abori-
genes.

El més difundido de los movimientos indigenas fue la Danza de
los Espiritus (Ghost Darnce) que surgio a finales de la década de 1880
v comienzos de 1890: «Como los tempranos movimientos panindianis-
tas, contenia, ademas de una ética individual, una ética colectiva. Los
esfuerzos unidos de los indios residian en acelerar, a través de la
Danza de los Espiritus, la vuelta a los tiempos aborigenes en los cua-
les presumiblemente, las tribus serian supremas de nuevo, mezclan-
do asi pulcramente, tribalismo y panindianismo» (Hertzberg, 1981:10).
Una vez mas, se habia producide una fusion de rasgos dispares, pero,
ahora, contenia algo diferente: la mentalidad pantribal.

Wovoka, también conocido por el nombre de Jack Wilson, fue su
profeta. Indio paiute de Nevada, vivié entre el mundo blanco y el
nativo, conocié algo de la Biblia v del idioma inglés, siendo respetado
tanto por los aborigenes como por los blancos. Cayé enfermo de gra-
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vedad, y durante este tiempo, estando cerca de la muerte recibid la
revelacion divina.

Todos los antepasados de su raza vivian junto a Dios en felicidad
y alegria, con caza abundante, jovenes en perpetuidad y sin enferme-
dades. Si ellos querian cumplir con los preceptos que El les comunica-
ba, tales como: amarse los unos a los otros, evitar las guerras, vivir
en paz con los blancos, y bailar durante cinco dias consecutivos la
Danza que Wovoka recibio, acelerarian la llegada del anhelado reen-
cuentro ’.

El paralelismo que esta revelacidon tiene con una escena biblica,
eso si, aderezada con algan toque nativo, es, ademas de evidente, ca-
racteristica de todos los movimientos de tipo mesidnico que fueron
producto del contacto con culturas cristianas. En el fendémeno «au-
toctono v puro» distinguimos va, sin lugar a dudas, la accién acultu-
radora derivada del contacto. Todos los movimientos indigenas que
a partir de enionces se desarrollen entre ellos, tanto en los Estados
Unidos como en Nueva Zelanda, no careceran de un fortisimo com-
ponente foraneo. Semejante comportamiento produjo la inclusion de
criterios blancos jamas aceptados anteriormente por los nativos, ¥
que hoy les caracterizan y definen como grupo. En Norteamérica, por
ejemplo, las tribus asimilaron el concepto de Indio del colonizador
incluido en mesianismos tales como la Danza de los Espiriids.

El credo que revelaron los profetas pretendio, en gran medida,
inculcar en el grupo nativo una fuerte cohesién frente al blance que
les permitiese superar sus dificultades y frustraciones, alcanzando,
en un futuro cercano, el mundo ideal por ellos sofiado. Semejante ne-
cesidad surge cuando la religion, que les proporcionaba una imagen
organizada del universo, cae o se muestra ineficaz en la nueva situa-
cién que viven, careciendo por ello de la fuerza cohesiva y legitima-
dora necesaria para mantener una sociedad viva y en funcionamien-
to. Se hace entonces preciso, si la banda o tribu afectada no quiere
desaparecer asimilada por la cultura dominante, una reordenacién
gue les permita conocer, interpretar, categorizar y actuar ante los
nuevos sucesos, objetos y actitudes que ocurren en ellos mismos y a
su alrededor.

Los movimientos revitalizadores de caricter religioso tomaron,
durante las fases de mdxima presion y desorganizacion social, la voz
cantante, € impulsaron a los nativos a redefinir su situacién en el
mundo y perpetuar su especificidad e idiosincrasia,

5 La versidn en la que nos apovamos es la del clasico estudio de James
Mooney: The Ghost-Dance Religion and the Sioux Quibreak of 1890. Publicado
por el Bureau of American Ethnology en 1896. Su contemporaneidad v el cono-
cimiento directo de los hechos le han convertido c¢n una de las fuentes claves
utilizadas por todos los autores, incluyendo entre ellos a Hertzberg, McNickle,
Barnett ¢, incluso, indios como Vine Deloria, Jr.
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Segun Webster (1979:48-49), los movimientos mesidnicos o milena-
ristas, inspirados por la fantasia de la salvacion, deben contener los
siguientes elementos:

1. Deben ser colectivos, en el sentido en que los fieles deben acep-

tarlo como grupo.

Terrestres, puesto que tienen que producirse en la tierra.

Inminentes, porque legaran rdpida y repentinamente.

Totales, ya que cambiaran absclutamente la vida sobre la tie-

rra, no siendo una mejora del presente sino la «perfeccion»

por si misma.

5. Llevada a cabo por medios que son conscientemente conside-
rados como sobrenaturales.

BN

Caracteristicas que ampliaria, y en las que coincidiria plenamen-
te, Maria Isaura Pereira de Queiroz (1978:20) cuando describe el mi-
lenarismo coma: «... la creencia en una edad futura, profana v, sin
embargo, sagrada, terrestre y, sin cmbargo, celeste». Los entuertos,
explica, seran corregidos, v todas las injusticias reparadas; no existi-
rd la muerte, v uniran lo religioso v lo social encadenando aquello que
es sagrado con lo profano. El mundo profano scguira entonces, siem-
pre segan Pereira de Queiroz, grandes v descadas maodificaciones ma-
teriales gracias a los medios sobrenaturales que el credo revelada
pone a su disposicidn.

Semejante combinacion, unida a su situacion desesperada, llevé
a los adeptos del! culto emergente a enfrentarse total v desigualmente
al blanco, por aguel entonces muy superior en poder guerrero v can-
tidad numérica. Era, o al menos algunos grupos natives asf lo pensa-
ron, su unica salida a una desintegracion que no sdlo estaba acaban-
do con cllos como grupo, sino que minaba su propia identidad indi-
vidual tan ligada, logicamente, a su sociedad y a su cultura.

La mezcla de lo sagrado v lo profano en un sélo movimiento era
necesaria para la mavoria de los grupos indigenas, puesto que su es-
tado de descomposicion social y caltural no les permitié una unifica-
cion politica v social como la llevada a cabo por las lamadas «Cinco
Tribus Civilizadas» ® tras la ejecucién en los Estados Unidos de la ley
de Relocalizacion o «Removal Act» de 1830 por la cual se las trasla-
daba al ceste del rio Mississippi (McNickle, 1965), Los intentos falli-
dos, durante la década de 1880, en Territorio Indio (hoy Oklahoma)
dec unificacion iribal, inspirados por cl ejemplo de las Cinco Tribus
Civilizadas, apoyan nucstro criterio.

Las razones del surgimiento de los movimientos de revitalizacion

& Choctaws, chickasaws, cherokees, crecks y seminolas.
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de indole religiosa llegan mucho mas lejos si, apovados en las con-
clusiones que Levy y Kunitz (1971) expusieron en un articulo referen-
te a la anomia v a las patologias sociales en las reservas indias, de-
sarrollamos un modelo hipotético.

Levy v Kunitz afirmaron gue cuanto méas grande es la discrepan-
cia entre los medios institucionalizados que tieme un grupo nativo
para alcanzar sus propias metas culturales, mayores han de ser las
tensiones individuales de sus componentes; manifestandose en los in-
digenas afectados un comportamiento de dos clases: actitudes indi-
viduales normales (como el conformismo) o patolégicas {como el al-
coholismo, suicidio o asesinatlo), o actitudes generalizadas de conflic-
to v anomia. El fenomeno objeto de este articulo puede incluirse en
esta hipotesis ampliando el haz de posibilidades de los aborigenes en
un momento dado de su historia, sin olvidar que esta alternativa sola-
mente puede cuajar en circunstancias histéricas muy concretas de co-
lonizacion especialmente destructiva v cuando los dominados no se
encuentran ni absolutamente desorganizados ni excesivamente acul-
turados e integrados (fig. 1).

Medios Institucionalizados

MAYOR DISCRERPANCIA messssstamp MAYORES TENSIONES INDIVIDUALES

|

Metas Culturales Compormmiento
W/ ndeum
Confhcto CO‘F‘I.f!lICtO Putolog ormales
TRSKS conformlsmo
] lider usesurnto
anomia reformiador algoholismo
A

1

v MOVIMIENTS MESIANICO
: 0

' REVITALIZADOR
DE CARACTER
RELIGIOSO

]

F16. 1.—~Maodeio hasado en las tesis de Levy y Kuwitz (1971), reformados porv el
arilor.
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A pesar del fracaso entre los choctaws, chickasaws, cherokees,
creeks y seminolas, la propagacién del movimiento de la Danza de los
Espiritus fue rapida y muy amplia. Abarcé a todos aquellos pueblos
que, no habiendo llegado a un nivel de desintegracién social tan avan-
zado como para impedir que pudiese cuajar, se encontraron bajo una
fuerte presion blanca y tuvieron una mitologia adecuada para la pro-
pagacién de semejantes creencias. Por supuesio, la mezcla era eviden-
te, la proclamacion de una vuelta a la tradicién carecia de fundamen-
to. El movimiento habia tomado elementos provenientes del credo
indigena, sin embargo, va en ellos existia una gran cantidad de ideas
y tesis biblicas. Incluso las mujeres, hasta entonces relegadas de las
practicas religiosas, podian tomar parte en la danza. También, segin
Percira de Queiroz, los apéstoles habian sido antes discipulos de es-
cuelas blancas v conocian el inglés, asf como la lectura v la escritura.
Para nosotros, ésta es una condicién fundamental. Es necesario que
el grado de aculturaciéon y asimilacion de nuevos planteamientos y
modos de vida se introduzcan en lo que hasta entonces era la vida
tradicional nativa para que se produzcan estos milenarismos o mesia-
nismos.

{.a Danza de los Espiritus tuvo diferentes versiones entre los dis-
tintos pueblos conversos al nuevo credo. Dependfan de las circuns-
tancias especificas de cada una de las tribus en las que se desarrollé.
Una de las versiones mids viclentas de las ensefianzas de Wovoka fue
la de los pueblos sioux. El final de la expansién y crecimiento de este
mesianismo llegd propiciado por los sucesos que entre ellos tuvieron
lugar. Los sioux, hacia poco tiempo un pueblo fierc y numeroso, tam-
bién desarroliaron su particular versién de la Danza de los Espiritus.

Una gran cantidad de sioux que se habfan unido al movimiento
revitalizador eran indios cuya animosidad contra los blancos estaba
en un momento dlgido, dado el indigno tratamiento que recibieron
tante en la politica de tierras y raciones como en los tratados’. Mu-
chos, como Toro Sentado, habian participado en la guerra contra el
general Custer. No obstante, los sioux en vez de enfrentarse abierta-
mente a los dominadores se trasladaron a las «Badlands» en Dakota
del Norte, donde un agente de la reserva comenzé una innecesaria es-
calada de violencia cuando, equivocadamente, pidio la ayuda de tro-
pas federales para sclucionar lo que para el agente era incontrolable.
La espiral culminé en la batalla y matanza de Wounded Knee ® (Hertz-
berg, 1981:12; McNickle, 1965; Brown, 1982).

7 Los acuerdos a los que se llegaron después de 1871 no tenian el valor o
la consideracion legal de tratados, dado que en ese afio e] Congreso de los
Estados Unidos rechazd la validez que tenian para la convivencia entre los
dos pueblos, e, incluso, como instrumento de negociacién {utura.

# Wounded Knee estd enclavado hoy cn la reserva de Pine Ridge (Dakota
del Sur) y la habitan los sioux oglala.
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«Los hombres blancos estaban asustados y llamaron a los solda-
dos. Nosotros habiamos impetrado la vida, v los hombres blancos
pensaron que queriamos la suya. Supimos que llegaban los soldados.
No temimos. Esperabamos poderles hablar de nuestras cuitas y obte-
ner ayuda. Un hombre blanco dijo que los soldados venian a matar-
nos. No le creiamos, pero los hubo muy asustados que huyeron al de-
sierto “Badlands”». De esta manera describié Nube Roja la batalla
(Brown, 1982:469).

De los trescientos cincuenta indigenas alli presentes, incluyendo
mujeres y ninos, murieron, segun Crespo, trescientos (Crespo, 1980).
Los soldados, muchos de ellos alcanzados por sus propios disparos,
solo tuvieron veinticinco bajas y treinta heridos. Sobre los restos de
los nativos hoy se levanta una iglesia catélica. La Danza de los Espi-
ritus, debilitada por semejante fracaso, no tardaria en desaparecer.
Tal vy como la predicéd su profeta Wovoka fue inicialmente pacifica.
Su influencia declind drasticamente y quedd, cuando no desaparecid,
relegada a una costumbre cultural considerada por Hertzberg «sin
significado mesianico».

El aspecto mas importante y relevante, a nuestro juicio, se fun-
damenta cn la difusién del concepto blanco de indianidad que esta-
bleceria los principios de unificacion tribal del panindianismo.

Ahora bien, los movimientos milenaristas no fueron los tnicos que
se desarrollaron durante este periodo. En Nueva Zelanda, por ejem-
plo, se produjeron varios de distinta indole. En la Isla Norte se sin-
tio, cada vez con mayor fuerza, una tendencia unificadora de las dis-
tintas tribus. La alianza, por supuesto, era mas facil entre tribus pro-
venientes de una misma canoa®. El movimiento unificador que cul-
mind en la eleccién del rey maori (en el area central de la Isla Norte,
en tierra Waikato), habia de tener una base espiritual. Amparados
en la tendencia se convocaron en 1860 unas reuniones de maoris espe-
cialistas en historia, ciencia y filosofia para unificar criterios en re-
lacién con la cosmologia e historia de su pueblo. Los dos lideres de
las reuniones fueron Te Matorohanga v Nepia Pohuhu.

De dichos encuentros surgié una sorprendente e importante for-
mulacién: la doctrina Io. En ella se explicaba que el maori habia caido
en desgracia a causa de haber roto las reglas del tabu (o «tapu» como
se denomina en idioma aborigen) y corrompido su vida. Sin embargo:

«El resultado mas asombroso de estas conferencias residié en la
doctrina por la que los maori antiguos tenian un dios supremo Hama-

% Cada una de las canoas que llevé a las islas a los miembros fundadores
de las “distintas tribus o iwi que ocupaban y ocupan Nueva Zelanda. Este su-
ceso fundamenta un parentesco simbdlico que es recordado todavia por el
pueblo maori.
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do To que era la ultima fuente de todo el mana del universo, que era
omnipotente, omnisciente v no creado» (Schwimmer, 1977:114).

Semejante declaracién es aun hoy fuente de polémica continua en-
tre los antropologos v especialistas en el tema. Lo cierto es que nada
se sabia de estas tradiciones hasta 1860. La explicacién dada por los
maoris divulgadores o promotores de esta doctrina anteriormente
desconocida, se funda en que antiguamente sélo la conocian los sacer-
dotes o «tohunga» mdas importantes. Era, ademads, objeto del mas es-
tricto de los secretos. Incluso el mismo Te Matorohanga reconocia
que las tradiciones por €l transmitidas no se ajustaban exactamente
a su forma clasica, puesto que muchos de esos conocimientos se ha-
bian perdido, y que él habia hecho cambios ¢ innovaciones (Schwim-
mer, 1977:114-115}. Segiin Tc Matorohanga los antiguos dioses habian
caido convertidos en cocodrilos, piedras y arboles '

Sea cual fuere la realidad, hemos de reconocer con Schwimmer que
Te Matorohanga fue una de las personalidades méas brillantes de Nue-
va Zelanda durante el siglo pasado. La mezcla de elementos cristianos
v aborigenes, muestra una cohercencia muy soélida, evidenciandose has-
ta el presente su pervivencia. La doctrina fue la primera v mejor ex-
plicaciéon de la naturaleza del Dios occidental hecha al modo de los
indigenas, les brindd la oportunidad de entender lo que e¢ra un dios
omnipotente.

Pero los movimientos mesianicos maoris estaban todavia por sur-
gir. En 1860 en Nueva Zelanda no se habia alcanzado la etapa de
maxima presion y conflictividad con los blancos, necesaria para la
creacion de un clima idéneo en el que se desarrollasen estas revela-
ciones. Mientras tanto, se extendian por el pais los misioneros con
sus mensajes religiosos; y habian generado, involuntariamente por
su parte, toda una caterva de predicadores maoris que dilundian en su
tribu de origen su propia y heterodoxa visién de lo que habian cono-
cido mas o menos fragmentariamente.

El interés y Ja hospitalidad que sentian por las religiones cristia-
nas y por sus misioneros, se torné poco a poco en recelo. La sed cons-
tante de tierras por parte de los blancos, asi como los enfrentamien-
tos cada vez mas frecuentes, fueron la causa de este bloguco de la
labor predicadora y aculturadora de los religiosos. Una de sus pri-
meras manilestaciones fue el establecimiento o difusion de la doc-
trina lo.

Es muy dificil saber qué hubiera ocurrido con la doctrina To si la
situacion tensa de csos afios no hubiese degencerado cn las guerras
territoriales. Lo cierto es que Te Matorohanga, al brindar una expli-

I Log diferentes elementos de la natoraleza, que habian sido fuente tradis
cional de respeto y veneracion por parte de los nativos, contindan, como nos-
otros pudimos comprobar, manteniéndose vivos entre cllos.
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cacién sincrética de los ultimos principios teoldgicos cristianos, abria
la puerta a los maoris para el entendimiento de la religion y los cédi-
gos de conducta blancos, v, por derivacién logica, a su transforma-
cion en blancos de piel marrén.

¢Cémo es posible entonces que anteriormente hayamos afirmado
que estas formulaciones religiosas sincréticas son levantadas por los
indigenas como una barrera a la asimilacion forzada que los blancos
pretenden imponer?. ;No incurririamos en una contradiccién?.

No, si tenemos en cuenta la interpretacién del proceso nativo in-
tegrado en un marco general. La separacidn inicial que supone el sur-
gimiento de un movimiento mesianico no conlleva, necesariamente,
un distanciamiento cada vez mayor entre ambos grupos. El derrotero
que sigan los fieles estard marcado por el desarrollo de las relaciones
blanco-native. Si el blanco contintia con la presion desmesurada, el
rechazo indigena se radicalizard y conducira al conflicto, pero si, por
el contrario, las discrepancias entre las dos razas se suavizan puede
que el mesianismo, pasado un tiempo, se institucionalice y convierta
en una iglesia, aunque diferente, cercana a la mentalidad blanca o,
incluso, que la antedicha barrera interpuesta por el mesias se trans-
forme en un escalén, adecuado por su claborado sincretismo, para
abrazar ¢l credo puramente blanco que acelere en mayor medida su
asimilacion y aculturacion total.

F! mismo afio en que estallaron las principales guerras territoria-
les, 1863, Te Ua Haumenc tuvo una aparicion del arcangel Gabriel por
la cual se le anunciaba la expulsion de los pakeha, o blancos, asi como
de los maori no conversos de las islas. El momento, en Nueva Zelan-
da, era, como en la ¢época de la Danza de los Espiritus de los Estados
Unidos, de mdxima presion colonizadora.

«En una situacion colonial clasica no es sorprendente que (a los
maori) sc les ocurriese una v otra vez la idea de expulsar (a los blan-
cos y maoris no creventes) al mars (Webster, 1979:60).

Del mismoe modo que los discipulos de Ta Danza de los Espiritus
india, los acdlitos del «hathaunismos» " bailaban de un modo insis-
tente hasta llegar a caer en trance. Lo hacian en torno a un posie «#iti»
que se clevaban unos 4,5 metros sobre ¢l suelo; era rigido y con unos
«penoles» cruzados sobre los que se «senlaban» los dioses Ruru (el
cspiritu guardian de Te Ua Haumene) y Riki (el dios de la guerra)
(Schwimmer, 1977:118). Su credo también mezclaba, como lo hacian
los discipulos de Wovoka, tradiciones biblicas v aspectos autdctonos.
Y jcomo no! les aseguraba la invulnerabilidad ante las balas enemi-

I OQriginartamente ¢l «Hauhaunismao» se denomind Pai Marire, pero pronto
s¢ impuso ¢l término Hauhau debido, al parecer, a la repelicion continua de
Ia palabra frau en sus frendticos cantos.
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gas. En 1872, cumpliendo el patrén que mas tarde seguirian los indios,
serfan vencidos por el cada vez mas pujanie mundo blancoe.

La derrota parecia absoluta, La decadencia maori se hacia mas
evidente a los ojos de los propios nativos. Ni las guerras ni los cultos
tradicionales, ni siquiera las creencias cristianas del invasor, servian
para mantener su estatus en su propia tierra. Todos los movimientos
religiosos, politicos o guerrcros de autodefensa se mostraban incapa-
ces de solucionar la situacién desesperada en la que vivian. Desgra-
ciadamente, los maori parecian haberse convertido en una «nacién de
semi-esclavos», de ciudadanos de segunda, cuando no de tercera clase.
El clima reinante propiciaria la aparicion de nuevos mesianismos, de
los cuales el mas importante en cuanto a sus consecuencias seria el
fundado por Te Kooti Rikirangi Te Turuki.

Te Kooti pertenecia a la tribu de Rongo-Whakatu, cuya drea de
asentamiento era la bahia de Poverty al este de Ia Isla Norte. Habia
sido educado en una escuela dirigida por misioneros y, al igual que
Wovoka, conocfa v se manejaba bien ¢n ambos mundos: el nativo y
el blanco. Se dedicé al comercio con éxito, llegando a hacer una con-
siderable competencia a los comerciantes no maoris, tras la negativa
del obispo a su peticién de ser entrenado para profesor-misionero.
Pero su tranquila vida se fue enturbiando paralelamente a los tiem-
pos que corrian y en los que la tensién aumentd hasta desembocar en
las guerras territoriales. Te Kooti, que comenzéd luchando a favor de
los maoris leales v de los blancos, terminé stendo deportado por es-
pia a las islas Chathams, junto con un grupo de discipulos del culto
Pai Marire o Hauhau.

Como es comun entre los profetas tuvo su primera revelacion du-
rante una grave enfermedad que le llevé a ser deshauciado por los
médicos v abandonado, siguicndo la costumbre maori, en el bosque
para que alli expirase. Sin embargo, Te Kooti ne murié, y cuando
dias después reaparecié cntre los indigenas, causé espanto v reveren-
cia por ¢l milagro acaecido. El, que va habia recibido el mensaje divi-
no, acrecentd el temor de sus compafieros en mayor medida al expli-
car que ¢l «Atua» o espiritu le habia liberado de la muerte y revelado
quc era el elegido para fundar una nueva iglesia y religién, que seria
la salvacion de los maoris creyentes y su liberacion (Webster, 1979: 109).

La capacidad de liderazgo y la inteligencia del mesias permitio
que la revelacién que habia recibido se cumpliese, al menos parcial-
mente: Te Kooti consigui6 liberarse junto con 288 hombres, mujeres
y nifios de las islas Chathams, alcanzando asi, ante los ojos de sus se-
guidores, ¢l refrendo definitivo de la veracidad de sus predicaciones;
condujo a sus fieles a través de bosques v montafias, atacando v de-
fendi¢ndose hasta aque, transcurridos quince afios desde su fuga, {uc
perdonado v fundd la iglesia Ringatu, cuvos principios basicos fueron
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establecidos durante los diez wltimos afios de su vida. Murid entre el
respeto v [a veneracidn de sus seguidores en 1893 (Webster, 1979:117).

La religion Rigatu, que tenia una considerable semejanza con el
culto Pai Marire o Hauhau, suavizo las violentas creencias y rituales
magicos de sus antecesores. Desaparecieron en la nueva religién, se-
gin los ojos de Tos europeos de agquellos tiempos, todas las ceremo-
nias hauhau que habian sido definidas por el Ministro de Asuntos Na-
tivos, William Fox, como «... un rito sangriento, sensual, repugnante
y demoniaco» (Simpson, 1979:161). 1.a Biblia, especialmente el Anti-
guo Testamento, era aceptada, v sus sacerdotes ¢ran capaces de re-
citar largos textos de las Antiguas Escrituras. Implantaron como dia
sagrado o de culto, el sabado judaico, va que se denominaban a si mis-
mos hebreos o israelitas. Los maori eran la tribu escogida, ¢ incluso
el mismo Te Kooti era identificado con Moisés. Su exilio en las islas
Chatham o «Egipto», v su tarea de direccién del pueblo cscogido o
maori hacia Canaan (o Kanana segun su lengua) contribuian a refor-
zar esta creencia (Schwimmer, 1977:121).

Poco a poce el movimiento mesianico se fue transformando, me-
diante la suavizacién de su credo, en una religion institucionalizada.
Todos los movimientos de revitalizacién, sean del cardcter que sean,
siguen una senda determinada por las relaciones imperantes entre am-
hos pueblos. Esta dialéctica blanco/native, a la que hemos aludido en
paginas anteriores, marca la radicalizacién o disminucion de las dis-
tancias v de tas barreras mutuas. A un debilitamiento de la presiéon
blanca sobre ¢l grupo indigena le sigue una aperiura v un enfriamien-
to del fanatismo de los creventes. De este modo, lo que empezd siendo
un movimiento mesidnico considerado peligroso por el grupo domi-
nante, se convirtio en una marca de identidad nativa y en un elemento
importante de la convivencia pacifica. Este destino serd, como vere-
mos, el que le espere al culto del Peyote en los Estados Unidos de
América.

Ringatu contribuys también a que la derrota y el sentimiento de
inferioridad fuera, afortunadamente, atajado y aminorado por el nue-
vo credo religioso. Esta fue, y atn es, la funcién mas importante de
la doctrina de Te Kooti en la emergenie sociedad neozelandesa.

«Ringatu mantuvo un fucrte clemento nacionalisia que permitié a
sus seguidores retener algo de su identidad y respeto por si mismos»
(Webster, 1979:91-92).

Contrarresid en gran medida el sentimiento psicoldgico de infe-
rioridad que estaba minando ¢l pueblo maori. Los nativos no dudaban
que sus profesores ahorigenes v que los seglares que ayudaban en las
iglesias de culto curopeo eran considerados como unos sercs inferio-
res. Ahora, fundamentados en su religidén, podrian hacer [rente o los
blancos, orgullosamente, de igual a igual. Una nueva cultura estaba
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surgiendo entre ellos, los maoris se adaptaban, una vez mads, a las nue-
vas circunstancias. A partir de entonces todos los movimientos nati-
vos que surgieron llevaron la impronta del nacionalismo maori de Te
Kooti.

También en los Estados Unidos surgieron movimientos indigenas
que afirmaban una nueva identidad nativa. Los precedentes de los que
vamos a partir, del mismo modo que en Nueva Zelanda, son de indole
religiosa. La fortaleza que semejantes sentimientos pueden llegar a
tener es mavor a la que alcanzaria cualquier grupo humano politico
o social. Para ¢l aborigen, encontrar un camino espiritual era una ta-
rea fundamental v necesaria. El indio de los Estados Unidos conté
con un obstaculo que no existia en las islas del Pacifico, alli habia
numerosos pueblos o tribus con tradiciones tan diferentes como ale-
jadas. Los patrones de adaptacion cultural a un medio geografico tan
variable no podian ser mds diversos. No obstanle, la situacién de los
nativos cra, a finales del siglo x1x v principios del xx, muy parecida
a la que vivian los maori de Nueva Zelanda, y, por tanto, surgieron
movimientos religiosos con un fuerte componente pantribal. Como cs
légico no sélo iban a surgir movimientos milenaristas de rechazo mas
o menos violento a los blancos en situaciones limite, también apare-
cerian nuevas actitudes religiosas.

Ahora los indigenas, mas aculiurados v sufriendo una presion me-
nos violenta por parte del grupo dominante, no sentian la necesidad
de un mesias que les promctiese el advenimiento de los nucvos tiem-
pos de un modo tan radicalizado.

Uno de los precursores de mas importancia e interés en el movi-
miento nativo de unificacion de los Estados Unidos, fue el culio del
Peyote 7. El culto, surgido de las tierras del sur de las praderas, pre-
tendia acomodarse a los nuevos tiempos.

«Abandond las esperanzas mesidnicas de las religiones panindias
tempranas y, en su lugar, desarrollé una ideologia y procedimicntos
que estuviesen mas en armonia con la realidad del indio como inte-
grante de la sociedad moderna» (Hertzberg, 1981:239).

El culto del Peyoic estaba firmemente anclado en las tradiciones
v viejas costumbres indias, pero, cn realidad, buscaba una reforma
religiosa acorde con cl presente.

Complementaba v daba una basc mas firme vy solida a otros movi-
micnios pantribales que, por aqucl entonces, than a surgir o estaban
va surgienda. Sin embargo, todos cllos sc encontraban algo desconec-
tados de las rescrvas en las que vivia la inmensa mayoria de los indios
estadounidenses. Existia un panindianismo que pretendia reformar

12 L.a mavor partc de los datos mencionados sobre el culto del Pevote v la

Tglesia de les Nativos Americanos han sido extraides, dada la fiabilidad con-
trastada de la fuente, de Hertzberg (19813,
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aspectos politicos v sociales que afectaban al pueblo aborigen; un
panindianismo dc los indios en las ciudades, con caracteristicas fra-
ternales, y un panindianismo religioso fundamentado en la acultura-
cion y cristianiazcion, apoyado por las iglesias cristianas. La actitud
que el Burcau Indio de los Estados Unidos mostré hacia ellos era
caprichosa y variable con respecto al panindianismo reformista, v de
absoluta ignorancia con respecto al fraternal. Sin embargo, su olvide
o su capricho era dejado de lado cuando se trataba del panindianismo
fundamentado en el Peyote. El Bureau creia que el Peyote era el ma-
yor obstaculo para la civilizacion y el origen de un gran peligro.

Lo cierto es que el culto del Peyote pronto gand la hostilidad de
muchos grupos ¢ instituciones. La razén fundamenial es sencilla: el
culto era el movimiento mas «desviado» en relacién con la norma
aculturadora v mas conectado con la reserva (Hertzberg, 1981:239).
Obviamente, los mayores opositores a €l fueron las iglesias cristianas
y las relipgiones tradicionales sustentadas por los grupos indios con-
servadores de la reserva,

Los misioncros v los directores laicos de escuela veian con desespe-
racion cdmo sus alumnos mas aculturados, y muchos de cllos los mas
brillantes, se alejaban de la ruta deseada. Los indios estaban cada vez
mas cansados del ardoroso celo v de la machaconeria con la que les
bombardeaban los misioneros. El lema del gencral Henry Pratt, uno
de los precursores de la educacién indigena, refleja la mentalidad de
la época cuando dice: «matar al indio para salvar al hombres, E] ge-
neral Pratt, que fundd en 1879 la escuela de Carlisle, tan importante
para la historia de los indigenas, pretendia americanizarles siguiendo
el modelo de los inmigrantes en Ja tierra de las oportunidades. La po-
litica seguida por la escucla seria una de las bases para el surgimicento
del sentimiento panindio, dado que al acuiturar v homogeneizar indi-
viduos de muy diferentes tribus y al cnsefiarles un idioma comun a
todos ellos (el inglés), les estaba insuflando el concepto de la perte-
nencia a una identidad comun.

El grupe dominante pretendia que se convirtiesen al cristianismo.
Con su conversidn buscaba que el nativo renegase de st indianidad,
de su «mantas. Podemos suponer que este interés no escaparia de la
comprension de los propios indigenas, quienes, en consccuencia, con-
siderarvian a la religion cristiana como olros sistemas de opresion.
Fran, ademds, conscientes de que la adopeion del cristianismo no les
liberaba de ta marginacion ni del mal trato que les deparaban otros
colonos, fuesen ¢stos cristianos ¢ no.

L.os movimicentos revitalizadores de caracteristicas religiosas cho-
caron, al intentar contrarrestar la «agresion evangelizadora» con otro
grupo gue, st bien cra cada vez mas reducido, detentaba un importan-
te poder moral ¥ legitimador: los lideres v jefes conservadores de la
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tribu. Todos los mesias y reformadores contaron con la dolorosa opo-
sicion de los jefes conservadores y los representantes del culto tradi-
cional. Por una vez los indios conservadores v los blancos se encon-
traron en el mismo bando enfrentados a los «jévenes heterodoxoss.
Sin embargo, ni unos ni otros pudieron parar un movimiento que se
incrementaba rapidamente. Los viejos jefes no podian resolver sus
nuevos problemas, v las comunidades se volvieron hacia los mesias
que les ofrecian soluciones.

La Ghost Dance o Danza de los Espiritus abrié un camino a la
mentalidad pantribalista. El ideal que los movimientos o partidos ac-
tuales tienen, la «pantribu», es el producto de la aculturacion y de la
asimilacion por parte del nativo del concepto de indigena creado por
el blanco. El nativo, entonces, estaba llegando o despertando a esta
conciencia, y comenzaba a clamar por sus derechos y reivindicaciones.
Pero estos fenémenos no hubieran pasado de ser una organizacién
relativamente estable 0 una cdscara vacia de contenido indio o nativo,
de no haber sido por la politica de separacion y luego de asimilacion
forzosa. De no haber sido, en suma, por el surgimiento de una nueva
identidad indigena, producto, en una considerable medida, de los me-
sianismos v los movimientos revitalizadores de cardcter religioso. El
orgullo de la raza vy la confianza en si mismos que foments en Nueva
Zelanda Te Kooti con la religion Ringatu, seria encarnado en los Es-
tados Unidos por el culto del Peyote.

La adaptabilidad que el culto mostro entre las diferentes tribus
que lo aceptaron, fue uno de los elementos que mas hizo por su man-
tenimiento y extensién. La utilizacién del sisterna de revelaciones in-
dividuales apuntal6 firmemente la nueva creencia, tan arraigada en las
costumbres y modos de vida de los indios de las praderas. Iguaimente,
aunque con menor relevancia, habria de contribuir a su éxito la in-
clusién de parafernalias y ritos tipicamente autéctonos. El culto se
extendia v mostraba diferentes caras a las tribus, el caracter abierto
de este movimiento indigena religioso permitia que se afiadiesen ideas
cristianas. De hecho, todos los discipulos se encontraban ya acultu-
rados.

Por ejemplo, Quanah Parker, conocido como el ultimo jefe coman-
che, era hijo de madre blanca vy amigo de los blancos y de su forma
de vida. Se convirtié al Peyote tras una grave enfermedad que sufrié
en 1889 y fue siempre uno de sus maximos promotores. Poco antes
de su muerte en 1911 declaraba ante los blancos de una misién:

«Mi madre fue capturada por los indios cuando era casi una nifia.
Aprendio a ser india, también a amarles, nunca quiso volver al mun-
do blanco (...). Fue una buena mujer. Yo amo a mi madre. Amo al
pueblo blanco porque ella lo era. Quiero que mi gente aprenda el
modo de vida blanco, tenga educacion, conozea el trabajo. Pronto el
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gobierno dejara de pagarnos dinero. Todos los indios, entonces, debe-
ran construir su propia vida. Aprender el camine del blanco, el dios
de los hombres blancos. Mi pueblo muere hoy, mafiana o en diez afios,
quierc que ellos sean pronto como mi madre. Entonces todos nos-
otros viviremos juntos de nuevos» (Hertzberg, 1981:243) 5.

Otro de los grandes lideres y difusores del culto del Peyote fue el
indio John Wilson (Moonhead) que era descendiente de francés (1/4),
caddo (1/4) y delaware (1/2). Su version del culto contenia més ele-
mentos del catolicismo que la de Parker. Habia sido educado en esa
religion y mezclaba en un mismo nivel a Cristo v al Peyote. Wilson ani-
maba a «buscar ¢l conocimiento directo por la comunién y evitar con-
sultar la Biblia o los Evangelios con la intencién de instruirse moral-
mente», puesto que sostenia que «la Biblia se destind al hombre
blanco que habia sido el culpable de la crucifixién de Cristo», y que
los indios, quienes no habian tenido parte en la accién, estaban exen-
tos de culpa por su parte, vy que, por consiguiente, recibirian Ia infiuen-
cia religiosa directa y personalmente de Dios a través del cspiritu del
Peyote, cuando, por el contrario, Cristo Tue enviado con esta mision
al hombre blanco (Hertzberg, 1981:245) .

A diferencia de Parker, se unié al movimiento de la Danza de los
Espiritus y fue un lider reconocido en ambas organizaciones, Seme-
jante actitud, refuerza la similitud del ideal nacionalista de los
nativos.

Estuvo, también, en contra de la bebida, el juego y la permisivi-
dad sexual (al parecer prohibia que incluso en las conversaciones se
tocase el tema), la infidelidad, la falsedad, la lucha y la brujeria.
Como se puede observar, todo un modelo del ideal puritano de fina-
les del siglo que en Nueva Zelanda coincidia con la era victoriana.
Su version del culto estaba mucho mas cristianizada que la de Parker,
se extendio por Nuevo México y Oklahoma, aunque es especialmente
llamativo que, de nuevo, apenas tuviese incidencia entre las Cinco Tri-
bus Civilizadas, cuyas circunstancias particulares hacian menos ne-
cesario para su cultura un movimiento de revitalizacién del orgullo
y de la identidad indigena.

Pero lo que hasta finales del siglo pasado era un movimiento re-
ducido al area del sur de las praderas, pronto, durante los veinte afios
siguientes, se expanderia mucho, De 1900 a 1910 alcanzd Arizona, Iowa,
Nebraska, Wisconsin y Wyoming. Capto el interés de los indios mas
educados y cristianizados.

4 Esta cita mencionada por Hertzberg (1981: 243) pertenece al iibro de
Zgi A. Tilghman titalado Quanagh. The Eagle of the Comanches, vy publicado en
1938.

" La cita reproducida es un fragmento del trabajo: Notes on the Life of
John Wilson, the Revealer of Peyote, as Recalled by his Nephew, Goerge An-
derson, que redactd en 1933 Frank Speck.
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«Uno de los ceniros mas significativos de conversion estuvo entre
los winnebago y los omaha de Nebraska, donde algunos de sus miem-
bros lideres formarian parte mas tarde de la Sociedad de Indios Ame-
ricanos» (Hertzberg, 1981:246).

Los indigenas que inirodujcron el movimiento entre los winnebago
eran los individuos problematicos; desorientados y medio hundidos
en el aleohol, pudieron salir adelante cuando, durante una grave
enfermedad, obtuvieron el conocimiento del Peyote mediante una re-
velacion. El patrdn se repetia y adaptaba, una vez mas, a las circuns-
tancias especificas de los winnebago. Este culto que incorporaria mu.
chos elementos del protestantismo, especialmente del fundamentalista,
no serfa aceptado por los clérigos bilancos.

En 1911 el cfecto positivo que ejercié sobre los indios se dejé sen-
tir de un modo claro y definitivo para ellos. Los miembros de la tri-
bu que pertenecian a la secta eran los mas prosperos y mejores
comerciantes.

Los omaha, que fundaron la Sociedad Mescal, o Mescal Society,
en 1906, adoptaron el culto del Peyote con un enfoque netamente cris-
tiano y la clara intencion de utilizarle como una cura efectiva contra
el alcoholismo que tantos estragos les estaba causando. En 1915 esia
sociedad se transformd en la Sociedad Omaha del Peyote Indio, o The
Omaha Indian Peyote Society.

La fuerte expansién del culto del Peyote sdlo se vio limitada por
las barreras culturales v las circunstancias en que vivian las dife-
rentes tribus. Sin embargo, es de suma importancia indicar que el
culto del Peyote tuvo mas acolitos que cualquier otro movimiento
panindianista de la época, y que gran parte del orgullo racial indio y de
la autoestima del nativo norteamericano tuvo su origen en él. Para su
expansién, los indios no dudaron en utilizar los medios de transporte
y comunicacion blancos, adoptando muchas de las costumbres organi-
zativas de los «otros americanos» para la consecucion de sus ob-
jetivos.

El éxito de los cultos que clamaban por la identidad de los nati-
vos estaba alarmando al Indian Bureau. Evidentemente para el Bureau
era mucho mas conveniente que los indios estuvieran divididos. Era
mucho mds facil tratar con grupos reducidos con un escaso impacto
y capacidad de movilizacion ante la opinion publica, que verse obliga-
dos a negociar con grandes y organizadas masas de nativos. Sin embar-
go, todas estas asociaciones surgidas de movimientos cada vez menos
radicales lanzarian e instaurarian un nucvo espiritu de identidad que,
si bien mas aculturado, les defenderia de los blancos. Las tribus que
despue¢s de la derrota sc habian hundido en la apatia comenzaron a
reaccionar, los grupoes moribundos revivian. Estaba comenzando a sur-
gir ¢l nuevo nativo en el mundo de Jos blancos. La politica de «des-
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aparicién» que pretendia la asimilacion forzosa de aquellos «salvajes»
en peligro de extincién habia, de algtiin modo, obligado a los indios a
valerse del uso de su diferencia cultural como un escudo para defen-
derse de la hostilidad a su pueblo, a pesar de ser ya casi unos blancos
en muchas de sus actividades y costumbres.

La Native American Church, o lglesia de los Nativos Americanos,
surgié en 1918 como consecuencia de la tremenda campaha que se
desato por parte del Indian Bureau, a la que se unicron la Liga Anti-
Bares de Amdrica, la Unidn Nacional de Mujeres Cristianas Temperan-
tes, el Congreso Nacional de Asociaciones dc Madres v Padres Profe-
sores, ¢} Consejo de Comisionados Indios, ¢l Burcau de Misiones Indias
Catdlicas v el Consejo de Hogares de Misiones (Hertzberg, 1981:264).
Surgio como consecuencia de la fuerte presion blanca contra el culto
del Pevole, para que convirtiéndose ¢sta en iglesia Tuese amparada
bajo el principio que reconocia fa Constitucion Americana de libertad
religiosa. Asi se ampararvian v librarian del acoso al que estaba comen-
zando a verse somctidos. Su lugar de nacimiento fue Cheyenne en
Ohlahoma, los indios practicantes del culio del Peyote que formaron
la iglesia {ueron las tribus kiowa, oto v arapaho.

La cra de los mesianismos se estaba terminando. El indigena va no
necesitaba salvaciones milagrosas o salidas desesperadas de un estado
de derrota v desconcierto. Ahora, si bien aculturado, estaba comen-
zando a buscar soluciones v plantear opciones encaminadas a conse-
guir el reconocimiento y el respeto por parte de los blancos de sus pe-
culiaridades ¢ independencia de actuacion,

La campafia anti-peyote empuijo a los otros grupos del culto a que
sigunicran ¢l cjemplo de Oklahoma, uniéndose muchos de cllos a Ja
Iglesia de los Nativos Amcricanos, con, por supuesto, el mismo inte-
rés defensivo gue la origing. La institucionalizacidn vertebro un siste-
ma defensivo tan poderoso que debid sorprender hasta a los mismos
nativos. Es entonces cuando debieron comprender la fuerza que seme-
jantes unioncs tenfan para defender sus derechos y sus costumbres.
Aunque, cs necesario mencionarlo de nuevo, ¢l indigena se compor-
taba como un individuo nuevo v diferente. Los sioux, kiowa, winne-
bago, v otras tribus, empezaban a sentirse, al menos incipientemente,
como indios. Ya entonces, despojados de una gran parte de Ia cultura
tradictonal, v sinticndo la necesidad de defenderse al modo blanco,
abrian las puertas a su conversion en una subcultura del gran entra-
mado del pais,

Las creencias y esencias indigenas se apovaban en la Biblia. Inclu-
so su propia iglesia la convertivia c¢n piedra angular de sus dogmas.,
La iglesia de los Nativos Americanos creada en Nebraska por los win-
nebago ¢l 29 de junio de 1921 defendia los principios de su religidén



280 Fernando Monge

(Hertzberg, 1981:276-77) con los versiculos quinto y sexto del capitula
cuarto de la Carta a los Efesios:

«S6lo un Sefor, una fe, un bautismo, un Dios y Padre de todos, que
estd sobre todos, por todos y en todos.»

No quiere decirse, por ello, que el nativo, después de este doloroso
proceso, se hubiese convertido en un blanco de piel oscura o en un
individuo asimilado. La evidente transformacion a la que se ha visto
sometido, el cambio cultural producido por el choque de culturas v la
aculturacion le han modificado. Pero los movimientos revitalizadores
de caracter religioso que hemos tratado han contribuido a la perma-
nencia de una mentalidad difercnciada que ya no es tan facilmente
reconocible como en el pasado. Si hoy viajamos a Nueva Zelanda y a
los Estados Unidos de América, v nos encontramos con los nativos,
es muy posible que nos desilusionemos observando su gran similitud
con nuestros conciudadanos mds pobres. En cuanto al atuendo v tra-
bajo, si lo tienen, son idénticos; sin embargo, su apariencia general
no nos debe engafar: son miembros dependientes de nuestro mundo,
si, pero son distintos. Como subcultura viven, o separados en reservas,
o en los barrios mas modestos y marginales de las grandes urbes. Pero
los valores que atribuyen a muchos de sus actos cotidianos tiencn una
consideracion ética peculiar, producto de una concepcién del universo
vy dc su persona diferente, fruto, en gran medida, de su historia, de
sus circunstancias actuales y de su propia identidad.
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