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Capitulo 1
Hitos en los estudios de la etnohistoria:
una mirada desde los Andes

Mercedes Prieto, Luis Alfredo Bricefio y Abiud Fonseca

El propésito de este libro es contribuir a una visién mds conectada de
la etnohistoria con la dindmica de los diversos pueblos y culturas, asi
como a una renovacién tedrico-metodoldgica de este campo del cono-
cimiento. Pretende también mostrar algunos de los enfoques y temas
desplegados en el X Congreso Internacional de Etnohistoria (X CIE),
celebrado en Quito en septiembre de 2018. Para visualizar estas po-
nencias, consideramos fundamental reconocer cuiles han sido los hitos
epistemoldgicos que se han configurado en el saber etnohistérico en La-
tinoamérica, mirdndola desde los Andes. En este capitulo introductorio
revisamos esos hitos y sus limitaciones. No pretendemos determinar los
sitios y actores de su produccién ni establecer una periodizacién de las
contribuciones o los logros en la investigacién de la etnohistoria andina,
sino argumentar a favor de una mirada histdrica mds conectada con la
diversidad cultural.

En el desarrollo de nuestro argumento realizamos tres movimientos:
primero, tomamos algunos de los debates acerca de las bases epistemo-
légicas asumidas en este campo, lo que denominamos “hitos”; luego,
identificamos las continuidades y cambios en los temas y enfoques ocu-
rridos en los casi 30 afios en que se han organizado congresos inter-
nacionales de etnohistoria en el Sur, desde Buenos Aires hasta Quito;
finalmente, presentamos el contenido de este libro y destacamos los en-
foques de las secciones y sus capitulos.



La etnohistoria en los Andes

El campo de la etnohistoria se establecié en Estados Unidos hacia
mediados del siglo XX, como un didlogo entre quienes provienen de
la antropologia y de la historia, con el propésito de rescatar la historia
de los pueblos originarios (Chaves 2008). Esta disciplina emergente
se traslad6 a los Andes con el trabajo de John Murra (1975, 1978)
sobre el imperio y estado incaicos y su propuesta de la verticalidad
(Salomon 1982, 1985). Ese trénsito se conjugd con un surgimiento y
rescate de la indigenidad en Europa (por ejemplo, Paul Rivet y Alfred
Meétraux) y en las naciones andinas. En el I Congreso Internacional de
Etnohistoria, realizado en Buenos Aires a fines de la década de los 80
(Ramos y Chiappe 2018) —momento inicial de una agenda compar-
tida parcialmente por las academias del Norte y del Sur— destacaron
intereses como los cacicazgos (Rostworowski 1978; Espinosa Soriano
[1973] 1986) y sus pactos con los estados (Platt 1982); las expandi-
das rebeliones nativas (O’ Phelan 1995); la bisqueda del Inca (Flores
Galindo 1986); la extirpacién de idolatrias (Duviols 1977) y la pro-
fundizacién del funcionamiento del imperio y estado incaicos, no solo
en su centro, sino también en las zonas de la frontera (Salomon 1980;
Lorandi y Bixadés 1988).

La etnohistoria en la regidn se constituyé como un campo que ar-
ticula diversas comunidades académicas vinculadas a los estudios del
drea andina, un escenario interdisciplinario que convocé a intelectua-
les de la historia, la antropologia, la arqueologia y la lingiiistica. En su
trayectoria han existido varios nudos problemdticos que, a juicio de
algunos autores y autoras, podrian resumirse como una incomodidad
con la interdisciplinariedad (Zanolli 2013; Tavdrez y Smith 2001).
La etnohistoria en los Andes estd atravesada por particularidades rela-
cionadas con un objeto que comparte con la historia, la antropologia
(histérica) y la arqueologia. Las fronteras establecidas a partir de las
distintas disciplinas la han llevado a enfrentar una disyuntiva entre
la interdisciplinariedad y la conformacién de pricticas de investiga-
cién delimitadas (Ramos 2016, 27). Esto, que es comtn en el dm-
bito cientifico, se complejiza ante la esquiva definicién de lo andino,
un campo disputado por narrativas politicas, geogrificas, culturales y



epistemoldgicas (Prieto 2011, 2; Ramos 2018, 10-11). Justamente,
uno de los hallazgos de la etnohistoria es la diversidad y complejidad
de los Andes.

Sin embargo, consideramos que en la etnohistoria andina resuenan
los cuestionamientos provenientes de sus propias matrices disciplinarias,
como es el esencialismo cultural y temporal, asi como la configuraciéon
nacionalista de las disciplinas, hitos que revisamos en esta introduccién.
De manera particular buscamos dar contexto a los temas debatidos en el
X CIE, algunos de los cuales han sido compilados en este libro. Propo-
nemos aprovechar la oportunidad que plantean la antropologia global
(Escobar y Lins Ribeiro 2000) y la historia global y conectada (Bertrand
[2013] 2015), para aportar hacia la construccién de una etnohistoria
que reconozca, de manera enlazada y en términos de igualdad, las histo-
rias de los pueblos diversos.

En este capitulo repasamos lo que consideramos tres hitos en los
modos de conocer, que se presentan de forma simultdnea en las préc-
ticas de la etnohistoria andina: el esencialismo cultural y la comuni-
dad de etnohistoriadores, el esencialismo temporal referido a la labor
historiografica en los pueblos diversos, y el cuestionamiento sobre un
nacionalismo en la etnohistoria. Tales hitos dan cuenta de algunos de-
bates e intervenciones que han sido productivos para el conocimiento
y el reconocimiento de las historias de la diversidad cultural. Estas
discusiones estdn atravesadas por posicionamientos que van desde la
critica al saber cientifico —propia de las corrientes intelectuales detrac-
toras de la esquiva o inexistente modernidad—, el reconocimiento de
la cultura como mediadora de las précticas sociales, las ontologias y las
nuevas formas de entender el tiempo de la historia, hasta los intereses
politicos de los movimientos poscoloniales, tanto los que surgieron en
el marco de la fundacién de las nuevas naciones, como los que se posi-
cionan en una perspectiva anticolonizadora del pensamiento. A través
del estudio de estos hitos intentamos fundamentar un llamado hacia
una etnohistoria global y conectada, que permitiria profundizar los
didlogos en torno a la diversidad cultural en los Andes, con la historia
y la antropologia globales.



Esencialismo cultural y la comunidad de etnohistoriadores

La etnohistoria ha quedado tejida en los estudios andinos como un es-
fuerzo interdisciplinario instalado con tensiones en la regién (Curdtola
2012, 65-66). Luego de que, en la década de los 70, los llamados de
investigadores del Sur a configurar un campo de estudios andinos fue-
ran resistidos en un contexto de agendas vinculadas a la teorfa de la
dependencia o a perspectivas marxistas (Prieto 2011, 1), se ha articu-
lado una gran variedad de proyectos cuya cartografia de exploracién se
sitia en los Andes. La etnohistoria converge en estos estudios andinos
combinando enfoques interdisciplinarios y una geografia mévil del co-
nocimiento. Uno de los hitos en sus practicas se refiere a las perspectivas
esencialistas de la cultura, asunto debatido largamente en la antropolo-
gia. Este esencialismo propondria, entre otros aspectos, una manera de
ser indigena que se mantiene relativamente estable a lo largo de la his-
toria, ya que el encuentro colonial constituiria el momento definitorio
de los contenidos culturales de los pueblos diversos. Esta polémica, a su
vez, ha convocado a una comunidad académica compleja, localizada en
diversos lugares, y le ha planteado nuevos roles publicos.

sUn mundo andino inalterado?

Frank Salomon (1982, 1985), discipulo de John Murra, ha establecido
reiteradamente la importancia de lo que denomina “etnologia andina”,
la etnohistoria. Este autor (1985, 92) celebra su vitalidad y define “lo
andino” como un complejo y persistente modelo de ideas e institucio-
nes cuyas transformaciones invaden la historia cultural de esta regién.
Los estudios, a su criterio, incluyen exploraciones de grupos pastora-
listas, agricultores y artesanos de altura; ecosistemas de montana; mi-
tos y rituales entretejidos con narrativas histéricas; organizacién social,
etnicidad y clase; cosmovisiones, cosmogonia y conocimientos nativos,
as{ como cuestiones aplicadas del desarrollo (Salomon 1982). El interés
central de la historia, la etnohistoria y la antropologia en sus momentos
iniciales parece haber sido develar patrones culturales andinos, bajo la
asuncién de la existencia de una cultura y punto de vista nativos, que
resiste y se acomoda a los encuentros con contrapartes externas. Desde



esta perspectiva, consideramos que la idea de cambios es una preocupa-
cién central de estos estudiosos.

En Pert, los estudios andinos proveen un material interesante para
pensar la idea de cambios y persistencia cultural. Uno de los referentes
de la etnohistoria peruana, Franklin Pease, sefiala que, en los inicios
de la investigacidn etnohistérica en este pais, lo andino fue el interés
principal, y que este estuvo asociado directamente con lo incaico, tanto
en los enfoques politicos, como étnicos y geogréficos. Ya en los pioneros
trabajos de Maria Rostworowski (1977) se buscaba entender lo andino
desde sus conexiones con el ambito costero. Pease (1983, 135) sefala,
entonces, que el desafio de la etnohistoria es reevaluar lo andino en una
historia integrada del Perd combinando, asi, la geografia con la cons-
truccién de esa nacién.

Afos después y desde el Norte global, Orin Starn (1991, 1994),
motivado por la violencia de la década de los 80 en Perti, propuso una
agenda de indagacién més hibrida y exigi6 una practica mds politica de
parte de antropélogos, expandible a historiadores y etnohistoriadores.
Uno de los argumentos centrales de ese autor es que los estudios han
estado prefados por lo que él llama “andeanismo”, una representacién y
construccion de una cultura esencial andina. Debemos recordar que el
esencialismo fue un asunto debatido en ese momento entre antropélo-
gos que trabajaban en distintas geografias del mundo. Estas indagacio-
nes, a criterio de Starn, han sido incapaces de capturar la contundencia
de los cambios que se observan entre los actores andinos. Con base en
el andlisis de las practicas etnogréficas, Starn buscé mostrar cémo an-
tropSlogos de los centros de poder han estado ciegos a la produccién
académica local, a los suenos de las gentes de los Andes y a la violencia
senderista. Desde su perspectiva, la investigacién antropoldgica y et-
nohistérica han sido incapaces de registrar la movilidad y ambigiiedad
de las categorias étnicas andinas, sus desplazamientos territoriales y sus
entramados de poder. Asi, la principal debilidad de esos estudios de
antropologia y etnohistoria, a juicio de este autor, son su ceguera a las
relaciones de poder y su asuncién de que las poblaciones son todavia
no occidentales, portadoras de una cultura andina. Esta propuesta se
ha debatido ampliamente demostrando que varias de sus formulaciones
criticas no se sostienen.



De forma complementaria, Michael Painter (1991) enfatiza en que
estudiosos de los Andes han imaginado un pasado indigena y lo han
congelado, estrategia que les permite vincular el pasado y el presente de
la vida indigena (Avila 2000, 181), una de las maneras en las que la an-
tropologia ha colaborado en fabricar la alteridad (Fabian [1983] 2014).
Painter sugiere que estas imdgenes han influido el discurso de un amplio
grupo de intelectuales y no solo de la comunidad académica. Como
evidencia, cita largamente el reporte de Mario Vargas Llosa' confeccio-
nado a propésito de los periodistas asesinados por miembros de una
comunidad andina, atrapada en la lucha entre Sendero Luminoso y las
fuerzas gubernamentales. Este reporte contiene imdgenes que muestran
a indigenas atrasados, anclados en el pasado, aislados y, hasta cierto pun-
to, les presenta como inocentes criaturas olvidadas (Painter 1991, 103),
representaciones cercanas a las que los “andeanistas” supuestamente ha-
brian construido en relacién con las poblaciones indigenas del Pera.

Enrique Mayer (1991) —antropdlogo peruano que migré a la aca-
demia de los Estados Unidos— contesté a Starn y develd varios puntos
contradictorios en su argumentacién. Para este autor el andeanismo no
es un retrato congelado de las gentes de los Andes. La sociedad andina,
escribe Mayer (1991, 479), no es estdtica ni estd aislada o restringida a
dreas remotas. Recuerda a varios autores que han estudiado el cambio
social mediante la exploracién de temas tales como la migracién, los
conflictos politicos y la resistencia de los grupos andinos. En contraste
con la mirada que interpreta a Sendero Luminoso como una respuesta
andina, Mayer cree que este movimiento representa una exacerbacién
de identidades de clase que tomé lugar en las universidades, en opo-
sicidn, justamente, a las imdgenes culturales proyectadas por la antro-
pologia y la etnohistoria andinas, y el estado. Su inquietud es c6mo
estdn configuradas las continuidades y cambios del mundo andino, en
cuya explicacién utilizé una metédfora del caleidoscopio que reproduce,
continuamente, patrones culturales similares. En este sentido, Mayer

! Vargas Llosa, famoso novelista peruano, igual que la gran mayoria de intelectuales de los Andes,
ha estado involucrado en politica. Sus preferencias politicas han pasado de la izquierda a la dere-
cha y hoy es un vocero de politicas neoliberales. Es importante recordar que un antropélogo, un
abogado, diversos profesionales y reconocidos pensadores integraron la comisién que escribié este

reporte (Mayer 1991, 1992).



también asume una suerte de ezhos andino reconfigurado por cambios
sociales, al tiempo que reconoce que los andeanistas han olvidado una
perspectiva mds centrada en la agencia de los actores nativos.

Frank Salomon y Stuart Schwartz (1999), en la introduccién de La
historia de Cambridge sobre las poblaciones nativas de las Américas, escri-
bieron de manera cauta acerca de los Andes y en el texto se percibe un
eco de las controversias antes descritas. Primero, ellos llaman la aten-
cién sobre la existencia plural de “historias indias” como la tendencia
notable en los estudios contempordneos de los Andes. Seguidamen-
te, introducen una frontera mds permeable entre tierras altas y bajas,
insisten en la agencia de las poblaciones nativas, evitan aceptar las
fronteras de las naciones modernas y la idea de sociedades indigenas
aisladas y resistentes. Finalmente, toman distancia de aproximaciones
que buscan la autenticidad en los procesos culturales. Pero en esta
propuesta vuelven a dejar fuera las identidades que no son nativas, por
ejemplo, los afroandinos,” mestizos, cholos y élites blancas, asi como
los viejos y nuevos archipiélagos transnacionales. Recientemente y de
manera sagaz, Salomon (2016, 193) ha indicado que son los objetos
los persistentes en las historias de los pueblos andinos, objetos que son
reemplazados, reparados y reinterpretados por los actores, al tiempo
que enfatiza que el objeto de la etnohistoria es colaborar en el esclare-
cimiento del punto de vista nativo.

Hay, entonces, rupturas y continuidades que se desplazan en la dis-
cusién sobre el andeanismo y atin quedan abiertos al debate los vinculos
entre cambios y ethos cultural, asi como las relaciones entre agentes,
instituciones y contextos. Sin embargo, persisten miradas basadas en
formas esencialistas de comprender la cultura en los Andes. Contem-
pordneamente, los movimientos indigenas de la regién —en su retdrica
politica, en sus pricticas turisticas y de defensa del patrimonio local—
han reeditado formas esencialistas de la cultura e historia de sus pueblos,
asunto que poco a poco empieza a ser estudiado.

A nuestro criterio, el trasfondo de este debate, explicado desde los estu-
dios del Perti aunque patente en toda la regién andina, es su coincidencia

2 Algunos estudios que evidencian el interés por la etnohistoria afroandina pueden encontrarse en
Alvarez et al. (1995); Romero (1997); Viera Powers (2003), entre otros.



con cuestionamientos que han atravesado al conjunto de la antropologia y
la historia sobre su objeto, metodologfa y escritura. Las criticas a la cultura
—entendida ya sea como un conjunto de variables discretas o como un
ethos o habitus—, la omision de asuntos culturales y de sus sentidos en la
historia y en el tiempo, las relaciones entre estructura y agencia, y la auto-
ridad y representaciones en la escritura académica, son polémicas centrales
en estas disciplinas que reverberan en la etnohistoria de los Andes. Con-
sideramos que estas tensiones han creado espacios para repensar la etno-
historia, la historia y la antropologia andinas, con geografias y dispositivos
culturales conectados, que estdn en un continuo proceso de configuracién.
Se observan renovadas propuestas de investigacién relativas a los Andes,
en las que se registra su historia y se abren interrogantes que encuentran
respuestas mds conectadas, cambiantes y fluidas.

Con el tiempo se enriquecieron viejas preguntas referentes a las his-
torias conectadas de grupos culturalmente diversos y subalternos, al in-
cluir a colectivos afrodescendientes, a las mujeres y otras agencias socia-
les junto con las violencias y sus politicas de la memoria; a las jerarquias
y fluidez de la diversidad global —de clase, género, raza y etnicidad— de
las sociedades; a la complementacién de la etnicidad con interpretacio-
nes basadas en la raza y el racismo; al interés por agentes del mestizaje,
la hibridez e intercambios en encuentros interculturales desplegados en
la justicia, en los rituales, en la educacién, entre otros escenarios; a los
flujos y al lazo social de la vida en las ciudades; a la preocupacién por los
lenguajes de la representacién de las gentes de los Andes; a las visuali-
dades, las ontologias y otras formas de escrituracién de diversos grupos
culturales.

De distintas formas, los antiguos temas de investigacion se amplian
con el propésito de capturar el afin del mundo andino. Las diversas
secciones de este volumen dan cuenta de tal dinamismo; por ejemplo, se
aborda la centralidad de las ciudades y los objetos en tanto zonas de con-
tacto socialmente mdltiples e interculturales, la vigencia de la religiosi-
dad en la construccién de subjetividades, el valor de los intermediarios
globales, el estudio de las fronteras en la configuracién de la nacién y el
estado, el interés por el lazo social, los imaginarios y el paisaje étnico en
los intercambios con el imperio ibérico, la redimensién de los accesos a
saberes expresados en fuentes no tradicionales como los objetos.



Roles piiblicos de etnobistoriadores

El debate sobre el esencialismo cultural puso también a consideracién
el cardcter publico y politico de las précticas académicas, en el marco de
una creciente complejidad y diversificacién de la comunidad de estudio-
sos de los Andes. Estas confrontaciones expusieron un renovado patrén
de intelectuales “ventrilocuos” (Thurner 1997; Guerrero 2010; Platt
2015, 42) que hablan por las gentes de los Andes. Asi, por ejemplo, las
voces de las personas de las comunidades de altura desaparecieron de la
discusién de la violencia senderista. Y, como en el pasado, la poblacién
comunera del Perti de la época quedd sin voz, mientras que los intelec-
tuales retuvieron su rol de hablar por ellos.

Parte de esta omisién es perceptible en una segunda contribucién de
Starn (1994, 14), en la cual agrega un reproche a la idea de andeanistas
del Norte como supuestos outsiders de los contextos politicos y les incita
a hacerse parte propositiva de los procesos locales de cambios. Argumen-
ta que existe una necesidad de reflexionar sobre las pricticas de campo y
las académicas, asi como respecto de las audiencias de su produccién. Su
mensaje principal parece ser la necesidad de ampliar la audiencia acadé-
mica en el mundo contempordneo, dindmica frecuente entre estudiosos
del Sur. Asimismo, este autor parece pregonar que se oiga, atentamente,
a los socios de las investigaciones y que se construya una supuesta nueva
conciencia critica en sus audiencias, los cuales fueron viejos predica-
mentos en el mundo académico tanto del Sur como del Norte. Pese a
todo, estas preocupaciones han abierto distintos posicionamientos pu-
blicos de quienes estudian los Andes: alianzas con activistas y miembros
de los movimientos de las diversidades culturales y con las comunidades
de estudio, alianzas para la recuperacién y preservaciéon de los materia-
les y documentos de estudio (como lo muestran, por ejemplo, Joanne
Rappaport y Tristan Platt en este libro), el reconocimiento de que los
socios de las investigaciones tienen sus propias agendas, el compromiso
local conjugado con el activismo politico global, entre otras muchas
posibilidades.

Otro punto interesante traido por Mayer (1991) es hasta qué pun-
to antrop6logos y otros estudiosos andinos tienen o no el poder para
influir en el discurso publico. Si bien este autor no explora cémo se



autorizan los discursos acerca de las poblaciones andinas, sugiere que
los antropdlogos no tienen el poder para hacerlo, con lo cual deja sin
contestacion si los trabajos académicos de los Andes transitan o no hacia
discursos de poder. Salomon (1985) ya habia hablado sobre estos asun-
tos al indicar que el creciente interés en lo andino —durante las décadas
de los 60 y 70— no solo habia descansado en las précticas académicas de
antropdlogos, historiadores y etnohistoriadores del Norte, sino también
en otra variedad de actores —académicos locales, curas, funcionarios,
activistas y demds—. Este interés habia sido parte de procesos culturales
amplios, como la revisién de la pastoral indigena abierta por la Iglesia
catdlica después del Concilio Vaticano 1I, el establecimiento de centros
de investigacion locales tipo ONG, los didlogos entre funcionarios y
activistas indl’genas, entre otros.

La produccién de retérica y discursos andinos estd configurada por
una serie compleja de actores, nudos problemdticos e intervenciones
publicas, lo cual desdibuja la capacidad exclusiva de la comunidad aca-
démica para identificar los discursos de poder. Reconocemos, sin em-
bargo, que estas retéricas han intervenido en la arena politica y en los
debates contemporaneos, por ejemplo, sobre los movimientos de la di-
versidad cultural, las naciones y el dominio poscolonial. En cualquier
caso, los aspectos comprometidos en estas criticas han derivado en di-
versas posiciones intelectuales, desde aquellas en las que se reconoce que
la retérica académica es, en si misma, publica, ya que los autores no
tienen control de su circulacién y apropiacién, hasta aquellas que trans-
forman su rol publico, en el sentido de que la intervencién politica es
la misma retdrica producida. Estas complejas inquietudes han resurgido
recientemente con la pregunta de cémo personas e instituciones, pero
especialmente los pueblos originarios, se han apropiado de los discursos
de la etnohistoria y de sus disciplinas conexas, cuestién abordada en la
mesa Apropiaciones y renovaciones de la Etmohistoria en la trama social y
del saber en el X CIE, coordinada por Alejandra Ramos, Carlos Chiappe
y Carlos Zanolli.

La revision de los roles publicos desempefiados por quienes estudian
los Andes se ha llevado a cabo mientras se recompone esta comunidad
con un doble desplazamiento; de un lado, la emergencia de académicos
transnacionales que transitan en diversas direcciones y, de otro, la de



estudiosos nativos. Estos trdnsitos han contribuido a mantener y forta-
lecer los puentes entre las comunidades académicas del Norte y del Sur.
Cabe recordar que durante la realizacién del I CIE participaron mds de
500 académicos de diversas regiones (Chiappe y Ramos 2018, 11), del
Sur y del Norte. Esta comunidad deviene mucho mds compleja en el
proceso contempordneo. Se observa, por ejemplo, la incorporacién de
surenos en la academia del Norte, provenientes de la clase media de sus
sociedades nativas, y comienzan a constituir una intelectualidad trans-
nacional que despliega practicas profesionales en diversos sitios y locali-
dades y se deslindan del cometido de constituir la nacién. También hay
varios grupos de intelectuales nativos y afrodescendientes, localizados en
distintos lugares, tanto del Norte como del Sur, que estdn produciendo
nuevas historias, lenguajes e identidades y han planteado importantes
preguntas respecto a cémo representar a las poblaciones de los Andes
y sus cambiantes identidades. Una muestra de ello fueron las propues-
tas planteadas en el X CIE, donde en una mesa se hablé solo en qui-
chua y se sostuvo un conversatorio de intelectuales indigenas. En estos
espacios los sujetos histéricamente estudiados por la antropologia y la
etnohistoria presentaron trabajos con el fin de disertar sobre los proyec-
tos politicos de los pueblos indigenas; discutir el monoculturalismo del
estado; posicionar diversas formas de intelectualidad, de conocimiento
y de arte; y reconocer nuevas indigenidades.

Esencialismo temporal: la labor historiogréfica
en los pueblos diversos

La polémica relacionada con el esencialismo cultural se articula, se-
gan vimos, a un debate sobre el esencialismo histérico, pero también
a las conexiones de los mal llamados pueblos sin historia (Wolf [1982]
1987). La discusidon sobre este hito de los estudios de la etnohistoria
andina busca responder cémo este campo ha tratado el pasado de los
pueblos diversos tomando en cuenta las criticas hechas a su labor histo-
riogréfica. Para responder esta cuestion empleamos tres ejes orientado-
res: la relacién entre diversidad cultural e historia (Sahlins [1985] 1997;
Salomon 2001), la discusién sobre la naturaleza de las fuentes utilizadas
por la etnohistoria (Salles 2008; Santamaria 1985) y la fragmentacién



que parece intrinseca a la definicién de esta disciplina (Ramos 2016, 17)
al suponer que hay segmentos de la historia que no forman parte de “la
historia con maytscula” (Medinacelli 2013, 182). Poner en discusion
este supuesto es una oportunidad para construir una etnohistoria global
y conectada.

Diversidad cultural e historia

El proyecto de estudiar o producir el concepto de historia (Jameson
1997, 1) encara diversas contradicciones y dificultades, por ejemplo, la
validez de las fuentes, los limites de las periodizaciones y las politicas de
representacion del pasado. En el caso del abordaje antropolégico de la
historia, una serie de trabajos realizados entre las décadas de los 80 y 90
encendieron una discusion en torno al valor que cobra la cultura en la
produccién de la historia (Fabian [1983] 2014; Sahlins [1985] 1997;
Salomon 2001, 65). Los argumentos fueron mds alld de pensar cémo las
culturas representan el tiempo, pues intentaron dilucidar, por un lado,
en qué forma los eventos histéricos y su relevancia se relacionan con la
agencia; y, por el otro, cémo la antropologia, la historia y demds disci-
plinas, que se encargan del pasado de las poblaciones diversas, utilizan
el tiempo para construir la diferencia cultural y los objetos de estudio.
Se pregunté de qué manera las disciplinas fragmentan y dispersan las
historias de los pueblos diversos, a partir de las formas ideoldgicas de
concebir la relacién tiempo-espacio incrustadas en las propias comuni-
dades de investigacién (Rosberry y O’Brien 1991, 2).

En el caso de la etnohistoria andina, esta discusion se resume en cier-
tas ideas de cdmo la historia de los Andes es mitificada, con sus conse-
cuencias sobre la agencia de las poblaciones del presente (Painter 1991,
96). Mediante estas ideas, etnohistoriadores e historiadores han restado
agencia a las poblaciones que se encuentran en los archivos y a aquellas
que, en el presente, estudian en contextos etnogrificos que consideran
continuidades inalterables del pasado. La critica que hizo Painter de los
estudios andinos no desconoce el rol que tienen los discursos culturales
del pasado indigena y la resistencia en la organizacién politica del pre-
sente, pero tiene en cuenta que existen distorsiones al considerar que las
continuidades han sido reificadas. Esta consideracién ha derivado en



una representacion del campesinado de los Andes como una clase atra-
pada en atavismos que la convierten en miembro de sociedades pasivas
y ahistdricas.

De esta manera, el pasado se mitifica y la historia se imagina mds
de lo necesario (Painter 1991, 95). Esto implica realizar operaciones
epistemoldgicas profundas. Primero, se convierten los conceptos en rea-
lidades; segundo, se homogenizan los sujetos andinos —principalmente
el campesinado indigena sin atender a las diferencias y disputas en que
se comprometen estos sujetos pertenecientes a diversos pueblos y cultu-
ras— vy tercero, la historia se vuelve “anémica” y conservadora (Painter
1991, 96), como si el presente fuera un mineral empobrecido y conver-
tido en ripio. Las opresiones actuales y la marginacién son explicadas,
entonces, segun una teleologia de la historia, que supone la decadencia
de sociedades otrora lustrosas y construye narrativas ahistéricas.

Estos modelos expresan una falsa historicidad que no atiende a las cri-
sis, rupturas y disrupciones de la historia en si, ni a sus conexiones multi-
ples y globales. Por lo tanto, la practica histérica ha sido criticada bajo los
conceptos de “régimen de historicidad” (Hartog [2003] 2007, 19; Sahlins
[1985] 1997, 12), “periodizacién” (Jameson 1997, 13) e “historia conec-
tada” (Gruzinski 2006, 213-214; Bertrand [2013] 2015, 3). Estudiosos y
estudiosas de la etnohistoria retomaron, para esta discusion, la constata-
cién de que la historia no es lineal ni progresiva, sino que el pasado debe
ser reconstruido historiograficamente a partir de fragmentos (Benjamin
2008, 306-307). Todas estas dimensiones suponen formas criticas de tra-
bajar con las fuentes, establecer periodizaciones y conectar los temas y
modelos que aparecen en el andlisis del pasado de los pueblos diversos. Es
decir, son programas determinados por la restitucion del rol de los actores
y la definicién de contactos entre situaciones, acontecimientos, territorios
y posturas culturales ante la historia.

Un elemento que ejemplifica estas criticas es el abordaje que ha hecho
la etnohistoria del pasado centrado en lo étnico. Este énfasis resta com-
plejidad a las relaciones, en el pasado, entre actores sociales y desconoce
las transformaciones de las sociedades indigenas (Medinacelli 2013, 183).
Por esta razdn, como asegura Salomon (2001, 62), definir el campo de
la etnohistoria puede confundirse con el “estudio histérico de las iden-
tidades étnicas” impulsado por agendas académicas interesadas en los



movimientos politicos progresistas, que se centran en la reivindicacién
indigena y su valor en la construccién de tradiciones nacionales. A
partir de esta problemadtica, es necesario debatir en torno a la historia
que producen los pueblos diversos y no solo considerar el hecho de que
los “otros” tienen historia (Salomon 2001, 78), como puede verse en el
capitulo de Esther Langdon en este libro.

Fuentes para la etnohistoria

Las fuentes han sido un asunto que ha fascinado a la comunidad de et-
nohistoriadores y respecto al cual han hecho aportes significativos como
se reitera en este volumen. Se reconoce que el trabajo con las fuentes
etnohistéricas siempre ha resultado problemdtico por estar impregnadas
del poder, del “imaginario ibérico”, republicano o nacional, asi como
por sus instituciones y formas de clasificar la realidad social andina, que
se relacionaron, por ejemplo, en el periodo imperial de forma desigual
con “la concepcién del tiempo andino” (Salles 2008, 17). En este libro
algunos capitulos se basan en fuentes no oficiales, sean comunitarias del
siglo XX (Tristan Platt) o privadas de un reconocido intelectual de la
regién del mismo siglo (Joanne Rappaport). El estudio de estas fuentes
y de las oficiales es relevante no solo por los asuntos de poder imbricados
en ellas, sino también por los muchos contextos que se toman en cuenta
en su produccidn e interpretacién. Otras contribuciones aportan nuevas
miradas a las viejas fuentes, como la de Lorena Gouvéa que estudia los
manuscritos de Huarochiri, la de Frank Salomon que revisa las Memo-
rias antiguas historiales y politicas del Perti o la de Ricardo Padrén con su
interpretacion de algunos mapas encontrados en el Cédice Boxer.
Asimismo, el estudio de las fuentes de la temprana conquista se hace
en contrapunto con la transformacién de las instituciones prehispdnicas.
Estela Cristina Salles indica la necesidad de entender c6mo fueron cons-
truidas las fuentes que han pervivido de ambos universos. Segtin la autora,
este enfoque es fundamental para las operaciones etnohistéricas que pre-
tendan producir una forma critica de interpretacién y periodizacién, que
atienda a la historicidad de los distintos grupos sociales y étnicos que se
han disputado el espacio social de los Andes; es decir, trabajar las fuentes
con el fin de colocar a la etnohistoria en una posicién critica desde donde



producir una “simetrfa documental” (Bertrand [2013] 2015, 12), la cual
avanza hacia el reconocimiento de las historias de los pueblos cultural-
mente diversos en términos de igualdad.

Las condiciones de produccién de los archivos no son el Gnico asun-
to que torna critico el uso de fuentes tradicionales en la etnohistoria,
otro punto dlgido son las limitaciones que impone a la comprensién del
pasado la casi “obsesién” de historiadores por las fuentes escritas (Avila
2000, 181); la cual margina, a través de esta operacién etnocéntrica,
todo un grupo de evidencias que no obedecen al /ogos occidental. Esta
forma de proceder supuso, durante mucho tiempo, que la objetividad
histérica solo proviniera de lo escrito (Avila 2000, 183), lo que exclufa
la posibilidad de que lo histérico y lo etnogréfico se articularan para dar
explicaciones de la transformacién profunda que han sufrido los Andes,
por ejemplo, a través de los objetos y otras formas de escrituracién. De
esta manera, y pretendiendo evitar la imposicién de categorias de los
colonizadores en el quehacer etnohistdrico, quienes investigan han de-
bido organizar las fuentes bajo criterios etnolégicos (Arana Bustamante
2005, 484) para no pasar por alto que los indigenas formaron parte
activa de la historia de las sociedades que mds tarde se territorializarian
como naciones, lo que de alguna forma invalidé la divisién entre his-
toria y etnohistoria (O’ Connor 2008, 234). La ampliacién de fuentes
se constata en varios capitulos de este volumen. Manuel Lizdrraga ana-
liza, por ejemplo, el desplazamiento de las imdgenes de los gueros a las
pinturas, en las iglesias de indios; Felipe Vargas estudia la vida social de
la chicha y Alexandra Martinez establece relaciones entre un 4rbol de
kishwary las précticas rituales andinas. Algo similar hacen otros autores.

Entonces, la discusién sobre fuentes puede verse como una oportu-
nidad estratégica para establecer una nueva historicidad (o historicida-
des) y extender el campo con datos, voces y narrativas, muchas veces
soslayadas en la produccién de las crénicas o en la construccién de los
archivos nacionales (Platt 2015, 48). Las visitas, los procedimientos
judiciales y eclesidsticos podrian permitir recuperar el nivel etnogréfi-
co, dada la especificidad y detalle de las fuentes no tradicionales (Salles
2008, 13), mediante el empleo de categorias antropoldgicas para in-
terpretar mejor la informacién de las crénicas (Medinacelli 2013, 136;
Santamaria 1985, 470). Este interés en las fuentes se reiteré en el X CIE,



ya que en algunos trabajos se volvieron a ellas y se incorporaron miradas
interétnicas a las visitas imperiales, conexiones e imaginarios globales a
los mapas, aspectos subjetivos a los archivos y documentos personales y
comunitarios, ademds de la politicidad de los documentos; asi lo propo-
nen en sus capitulos de este volumen Frank Salomon, Ricardo Padrén,
Tristan Platt y Joanne Rappaport, entre otros.

sUna emobistoria conectada de la fragmentacion?

En una economia desigual, de escalas temporales, entre sociedades que
provocan dominios estancos en realidades que, en la mayoria de los ca-
sos, se encuentran unidas (Hartog [2003] 2007, 13); los llamados a
tomar en cuenta el estatus de las narrativas indigenas y sus formas de
hacer historia se complejizan ain mds si se propone una agenda globa-
lizada. Considerando que el tiempo es fundamental como dimension
en la experiencia del mundo de las sociedades, este elemento cultural
determina la agenda de la investigacion etnohistérica. Este “presente” de
la globalizacién definido por el tiempo real, la instantaneidad y la bus-
queda mundializada de hechos (Hartog [2003] 2007, 17-18), ;c6mo
afecta a la etnohistoria?

La propuesta de una “historia conectada” supone un marco explicati-
vo no de un territorio —lo global, lo andino— “como un nivel auténo-
mo de andlisis”, sino de las conexiones en las que los actores se definen y
producen la historia (Bertrand [2013] 2015, 13). La historia conectada
“explora de manera cruzada, en la resefia misma de sus interacciones,
los registros de entendimiento préctico de los actores” (Bertrand [2013]
2015, 19); en el caso andino, esta definicién podria solventar la inexis-
tencia de “una historia [...] genuinamente transnacional sobre todo para
la era republicana” (Fisher y Cahill 2008, 10). Una etnohistoria volcada
a las conexiones problematizaria las continuidades y relaciones entre las
historias nacionales (Fisher y Cahill 2008, 12) e imperiales y las mane-
ras en que las formas verndculas de hacer historia se conectan con otras
definiciones del tiempo, del poder y de la politica.

De acuerdo con estas prerrogativas criticas, la etnohistoria andina
debe asumir el reto de conectar sus periodizaciones, historicidades, fuen-
tes, comunidades y sujetos en el mundo globalizado e interconectado,



con el fin de romper la dicotomia que ubica a la diferencia cultural y la
heterogeneidad en el pasado (Roseberry y O’Brien 1991, 1) o, mds bien,
en la desconexién territorial que produce dreas geograficas artificialmente
auténomas.

«Nacionalismo en la etnohistoria?

Otro hito epistemoldgico en la etnohistoria son las relaciones entre este
campo y las pricticas politicas (Starn 1994; Lomnitz 2001; Bonfil Ba-
talla [1972] 2019). Adelantamos ya aspectos de los roles publicos de los
estudiosos andinos. Estas lecturas, sin embargo, no han prestado sufi-
ciente atencién a las relaciones entre etnohistoria y la construccién de las
naciones andinas, un asunto estudiado en México, desde la antropologia
y la historia, por Claudio Lomnitz (2001).> Queremos argumentar que
la etnohistoria andina asumié —en su misma configuracién epistemo-
l6gica— formas regionales de nacionalismo, fundadas en la etnicidad;
estas formas divergen de una identidad nacional anclada en los érdenes
civiles modernos procedentes, principalmente, de los ideales de la Re-
volucién Francesa que comprenden un ideario ciudadano. Proponemos
que la etnohistoria se anclé en el reconocimiento y reposicionamiento
de la etnicidad anterior a la constitucién moderna de una nacién. An-
thony Smith (1988) plantea que un nacionalismo étnico, a diferencia
del que estd sostenido en una concepcién civil de nacidn, tiene la pre-
tensién de identificar y resignificar los antecedentes étnicos de la nacién,
para la reivindicacién de los vinculos sostenidos en la etnicidad (Hoyos
de los Rios 2000, 63); algo similar a lo que otros autores han llamado
“patriotismo arqueolégico” (Muratorio 1994, 178).

El desarrollo de ese nacionalismo fue concomitante con el impulso
de la etnohistoria en los Andes, durante dos momentos: el “descubri-
miento” de las culturas dgrafas y la conformacién de fronteras en la
etnohistoria andina. Sobre el primer momento, cabe destacar que la
investigacién histérica dio un giro hacia el estudio de los pueblos pre-
hispdnicos mds alld de lo historiografiado por las fuentes escriturales

3 Se han dejado de lado las précticas de la historia y de la antropologia en la constitucién de las
naciones andinas. Nos referimos al papel de las narrativas, mapas, censos y exhibiciones, a la inte-
gracién y los puentes entre clases y grupos sociales, entre otros mecanismos de creacién nacional.



colonizadoras; se puede evidenciar en trabajos como los de John Murra
o Franklin Pease acerca de los incas.* Este tramo inicial de la disciplina
estuvo influenciado por el indigenismo, su repercusién en la arena po-
litica de los estados y su contribucién al afianzamiento de la identidad
nacional. En cuanto al segundo momento, nos referimos a la consta-
tacién de que la produccién académica de la disciplina se posicioné y
expandié en regiones que inicialmente se ubicaron en la periferia debido
a la configuracién de centros del nacionalismo étnico. En esta agenda
podemos ubicar la propuesta inicial de los congresos de etnohistoria
realizada por Ana Maria Lorandi, localizada en Argentina. Politica-
mente, durante este momento se produjo el retorno a la democracia
en muchos paises latinoamericanos que habian atravesado por largos
periodos de dictaduras, coyuntura convergente con una redimensién
publica de la indigenidad y la reemergencia de movimientos revolu-
cionarios locales.

Pueblos originarios y patriotismo nacionalista étmico

La etnohistoria, en su afin de entenderse como una rama del saber inde-
pendiente de “al menos dos progenitores —antropologia e historia— que
procrean aquella disciplina de manera furtiva” (Tavdrez y Smith 2001,
15), no ha podido desligarse de la pretensién de comprender lo local
como una especie de Jocus epistemoldgico. Entonces, no ha resultado
extrano que bajo este nacionalismo étnico, la etnohistoria procure el
reconocimiento y la categorizacién de una espacialidad desde la cual y
para la cual se ha ido desarrollando este saber.

El aporte reconocido ha sido la posibilidad de estudiar la historia
de los pueblos originarios, mds que la oportunidad de entender histé-
ricamente a un pueblo dentro de un sistema global. Por ejemplo, Mar-
co Curdtola (2012, 72-73) sostiene que la etnohistoria ha contribuido
al reconocimiento de las configuraciones socioculturales propias de los
pueblos originarios, desde el siglo XVI, un gran acierto. Sin embargo,

4 En el caso de Mesoamérica se puede nombrar como pioneros a Luis Reyes Garcfa, quien co-
mienza a visibilizar —a través de la etnohistoria— la realidad de los pueblos mesoamericanos, o a
Paul Kirchhoff, quien da origen a la categoria de Mesoamérica. Otros estudiosos propulsores de la
etnohistoria mexicana son Lina Odena Giiemes y Pedro Carrasco.



esto ha llevado a un escaso reconocimiento de las conexiones también
socioculturales presentes en el dinamismo vital de dichos pueblos.

Asi, para el ejercicio de la etnohistoria fue prioritario afianzar las
fronteras de lo étnico y lo local. Ana Marfa Lorandi (2012, 30) ya lo
advirtié: “lo local y lo global, la configuracién y el acontecimiento [...]
son los temas que proponemos para discutir, aunque ninguno resulte
novedoso en si mismo”. De este modo, el nacionalismo étnico parece
haber incluso instrumentalizado a la etnohistoria con el afdn de encon-
trar fundamento en la etnicidad para una pretensién politica identitaria,
que en Latinoamérica serfa lo andino.

Lo andino no se reconoce como un lugar geografico, tampoco como
un pueblo o una cultura; es una nacién regional. Aparece como un lugar
étnicamente simbdlico que constituyé el locus epistemoldgico para la
etnohistoria andina. Por eso lo andino no ha sido estudiado sin su pa-
ralela configuracion, lo no-andino, que implicé también su distincién.
Anthony Smith (1988, 51) plantea que un eje en la conformacién de la
nacionalidad étnica es la asuncién de una territorialidad también étnica,
cuya concepcién estd alejada de la demarcacién de fronteras geogrifi-
cas las cuales determinan, politicamente, los limites de una region; mds
bien se funda en mitos de origen que generan una conciencia étnica de
pertenencia y relacién con el lugar.

La etnohistoria constituy6 a lo andino como un territorio étnico res-
tringido, que favorecia la construccién de identidades nacionales, segtin
considera Luis Millones (1982). Por eso enarbolé una especie de patrio-
tismo andino manifestado en la reivindicacién de lo indigena. Procuré
visibilizar la historia de los pueblos originarios intentando, en parte,
mantener lo pristino de su cultura. Debido al trasfondo antropolégico
de la etnohistoria, procuré contar la historia de los pueblos andinos
“como si la conquista espafola nunca hubiera ocurrido; solo basta echar
una mirada a los numerosos trabajos etnohistéricos donde no aparece
nadie de origen europeo o africano, mucho menos un miembro de las
castas mestizas” (Fisher y Cahill 2008, 10).

Hay, entonces, en la etnohistoria, una agenda politica que intenta
salvaguardar el patriotismo nacionalista étnico y regional. Por esta ra-
z6n, cuando algunos investigadores establecen la distincién entre etno-
historia, historia y antropologia aseguran que la primera “se ocupa de



la sociedad indigena mediante un maridaje entre paradigmas tedricos
y metodoldgicos de la Antropologia y de la Historia” (Lorandi 2012,
21), dando a entender que lo indigena o aborigen se constituye en una
especie de fundamento epistemoldgico de la disciplina.

Hegemonia y geografia en la etohistoria

Inspirados en la propuesta de Claudio Lomnitz (2001) para México,
planteamos que esta suerte de nacionalismo étnico de la etnohistoria
estuvo marcada por los ideales decolonizadores y por la intencién de
visibilizar la historia de los pueblos originarios, sobre todo 4dgrafos. Sin
embargo, ello no significa que haya alcanzado plenamente sus propé-
sitos, mds bien parece que favorecié el establecimiento de un nuevo
patrén hegeménico. Existen dos consideraciones al respecto.

Primero, siguiendo a Gayatri Spivak (2003) en su teorizacién sobre
lo subalterno, no existe forma en que la reivindicacién de lo subalterno
se dé desde la intelectualidad, porque participar de ella implica aban-
donar la periferia e instalarse en el discurso del centro. En el estudio de
los pueblos originarios no se ha logrado que la discursividad indigena
se incluya en la intelectualidad, sino que la intelectualidad estudie lo
indio e indigena. Ante esto, Guillermo Bonfil Batalla ([1972] 2019)
reclama que lo indio o indigena ha sido una construccién colonial. Por
lo tanto, acercarse a las culturas originarias desde esta categoria incluyé
su subalternizacién; ademds, el simple hecho de visibilizar sus historias
a partir de los cdnones de la historiografia cientificista ya es un ejercicio
de ventriloquia (Thurner 1997; Guerrero 20105 Platt 2015, 42) y, por
lo mismo, de colonizacién.

En esa misma linea conjeturamos que la etnohistoria, con su pre-
tensién de posicionarse como una disciplina alterna a la historia y a
la antropologia, comenzé a oponerse a las aproximaciones al pasado
normalizadas por el cientificismo occidental, que favorecian a los inte-
reses de construccion de identidad nacional de las sociedades modernas
(Nietzsche 2009). Buscé encontrar accesos al pasado desde formas de
vida que no se expresaron a través de los medios escriturales conocidos
¥, por lo tanto, no contaban con fuentes historiograficas regidas por la
ciencia histdrica. Sin embargo, Michel Foucault (1980, 7) expres6 su



sospecha respecto a que cuando historiadores o historiadoras pretenden
reproducir el pasado, también tienen que acomodarlo al “lugar desde
el cual miran, el momento en el que estdn, el partido que toman”. Los
esfuerzos de la etnohistoria, entonces, ademds de no evadir el propio
cientificismo, tomaron “otros” accesos al pasado para promover nuevas
formaciones identitarias que, al fin y al cabo, también determinaron
una homogenizacién del pasado. Lo andino se ha constituido como una
nueva identidad nacional y, de esta manera, coincide con la presuncién
de Spivak (2003, 360) de que “todas aquellas nostalgias bien definidas
por los origenes perdidos son sospechosas, especialmente como base
para la produccién ideolégica contrahegemoénica”.

En una segunda consideracion, este acceso hegemdnico al pasado, ba-
sado en la etnicidad, generé una distribucién geogrifica del trabajo et-
nohistérico en la regién. Para Raffestin, Gonzdlez Santana y Villagémez
Veldzquez (2011), apropiarse de la espacialidad implica formar una terri-
torialidad, tomando en cuenta que, en el caso de una nacionalidad étnica,
la apropiacién simbolica de la territorialidad estd amparada en una reno-
vacién de lo genealdgico; esto conlleva al reconocimiento de centros desde
donde la etnicidad se despleg6 a través de linajes (Smith 1988). Asi, el
nacionalismo étnico de la etnohistoria fue configurando, como centro
de lo andino, a los lugares donde histéricamente se establecieron las
grandes culturas, como es el caso del Tahuantinsuyu; por consiguiente,
sitios como el Cusco se convirtieron en centros predilectos para las in-
vestigaciones histdricas y etnohistdricas.

Luego, los estudios etnohistéricos andinos fueron posiciondndose en
Chile y Argentina. Carlos Chiappe (2017, 1) resalta que los primeros in-
tentos en Chile ocurrieron a finales del siglo XIX, pero la “consolidacién
de la etnohistoria andina chilena” es tardia, lo cual ocurrié en la década de
los 80. Asimismo, en 1989 se produjo lo que etnohistoriadores argentinos
llamaron un “hito fundamental para el desarrollo de los estudios andinos:
el I Congreso Internacional de Etnohistoria” (Chiappe y Ramos 2018,
10). Resulta interesante que el reconocimiento por parte de Chile y Argen-
tina al ascenso en las investigaciones andinas en Perti ocurriera en periodos
posteriores al auge de la etnohistoria en este pais, considerado “un centro
del andeanismo”. Llama nuestra atencién que el estudio de lo andino no
ha tenido un despliegue sincrénico en todas las geografias sudamericanas,



lo que nos permite inferir, a partir de muchos factores mds, que en el an-
deanismo también se han constituido centros y periferias. Actualmente, a
pesar de la ampliacién del campo investigativo de la etnohistoria, atin se
mantienen en la periferia otros lugares y actores considerados no andinos,
como es el caso de los pueblos amazénicos y afrodescendientes.

La etnohistoria andina ha asumido, en consecuencia, el desafio de
re-entender el Jocus desde donde despliega sus conocimientos. Por ejem-
plo, Alejandra Ramos (2018) ha puesto sobre el tapete la necesidad de
resignificar lo andino atravesando las fronteras geograficas para concebir
una nocién mds transnacional de esta categoria. Pero, ante esta tension,
anticipamos la pregunta de si es imperativo que la etnohistoria tenga un
locus definido para su ejercicio, hasta qué punto es posible hacerlo, sobre
todo cuando cada vez mds se teoriza sobre la cultura desde su indeter-
minacién (Ingold 2015; Wagner 2016). Dado que la definicién de lo
andino es esquiva, la busqueda de conceptos ha ido generando nuevas
geografias, que presentan esta especie de distincién de un centro y una
periferia. Nos preguntamos, por lo mismo, si para hacer etnohistoria
en nuestra regién, esta tendria que estar sostenida en una epistemologia
étnicamente nacionalista de lo andino. Hacerlo, ha dificultado deter-
minar si la etnohistoria andina incluye o deja fuera lo amazénico y lo
afro, por ejemplo, como también una serie de historias conectadas y
categorias conectivas.

Por lo visto, el andeanismo implicito asentado en la etnohistoria an-
dina ha pretendido la reivindicacién de lo indigena, lo que ha implicado
una especie de configuracién de frontera politica: centro-periferia. A
este hito hemos denominado nacionalismo.

Los congresos internacionales de etnohistoria

En 1989 se organizé en Buenos Aires el I Congreso Internacional de
Etnohistoria. A juicio de autores cercanos a los organizadores, sus con-
tenidos estuvieron, en gran parte, definidos por la relevancia que habia
cobrado el concepto de estrategia en la sociologia, gracias entre otros
a Pierre Bourdieu (Ramos y Chiappe 2018, 96-97). Por lo tanto, las

discusiones se centraron en el alcance de las estrategias politicas y en



los procesos de reproduccién social que histéricamente se habian pro-
ducido en los Andes y sus bordes. La organizacién se dio por temati-
cas: rebeliones, estrategias de supervivencia, simbolismo y sincretismo
religioso; y por marcos espaciales: pasado y presente de las relaciones
interétnicas en el Gran Chaco, Brasil central y Amazonia; y sociedad
indigena y relaciones fronterizas en el drea meridional de Argentina y
Chile (siglos XVI-XIX). Sin embargo, en el lenguaje de la gestién del
evento se impusieron las fronteras nacionales como recorte en la clasifica-
cién de las ponencias. También se organizé una sesién de comunicaciones
que se armd, en su mayoria, con ponencias que no encajaban en el marco
andino de los simposios principales (Ramos y Chiappe 2018, 51, 61-62).
Los temas de rebeliones y de fronteras concitaron un gran interés, un
poco mds de la mitad de las comunicaciones se dio en torno a estos
asuntos (tabla 1.1).

Después de casi 30 afios de haberse iniciado la propuesta académica
de los congresos internacionales de etnohistoria, se organizé en Quito
el X CIE, bajo el lema de “Miradas renovadas y conectadas”; tuvo el
propdsito de expandir los debates en la etnohistoria hacia conexiones
geograficas, de imaginarios y pricticas. Con ello, asuntos relativos a la
hibridacién y al mestizaje, a los agentes e intermediarios locales y glo-
bales, entre otros, adquirieron especial relevancia. No buscé un cambio
paradigmdtico en este campo que implicara la configuracién de una
epistemologia distinta, aunque si invité a investigadores e investigado-
ras a proponer nuevos caminos exploratorios. Esto se plante6 con el fin
de superar algunos de los nudos criticos y limitaciones descritas en los
hitos del ejercicio de la etnohistoria andina mencionados en esta intro-
duccién, asi como una vuelta critica a las fuentes y al mismo quehacer
de la etnohistoria. Se les animé a transgredir las ideas de localizacién en
el estudio etnohistérico de los pueblos originarios, para dar paso a una
identificacién de las redes en las que coexistieron con otros pueblos,
como proponen William Roseberry y Jay O’Brien (1991).

La convocatoria para presentar comunicaciones se ordend en ejes
temdticos sumamente amplios (tabla 1.2) y varias de ellas han sido pro-
puestas como capitulos en este volumen. En la dindmica de este evento
pudimos evidenciar la acuciosidad con la que algunos investigadores
estdn procurando explorar innovadoras conexiones culturales y muchos



Tabla 1.1. Temas y localizacién de las ponencias presentadas

al I Congreso Internacional de Etnohistoria, Buenos Aires, 1989

Niimero
Simposios Temas Territorios .
de ponencias
Caciques y agentes .
_q Y ag X Centro-sur andino,
mediadores; relaciones .
L noroeste argentino,
interétnicas desde las oo (.
. . , periferia amazénica,
dimensiones demogréficas ©
. . chaquena y del
y migratorias; los , .
. L. Pacifico. Audiencia
Rebeliones queros; problemdticas . 29
territoriales (litigi de Quito, el norte de
erritoriales (litigios .
S LHglos, Chile, el sur de Pert,
desnaturalizaciones); . .
X R L el Tucumdn colonial,
identidad y mestizaje . ;
oY X ., tierras altas y bajas de
(etnogénesis) y articulacién .
> , Bolivia
etnohistoria-arqueologfa
. T Fronteras, territorialidad,
Sociedad indigenay .. .
. ) liderazgos y conflicto,
relaciones fronterizas . ’ . .
, . relaciones interétnicas, Pampa, Patagonia,
en el drea meridional | ", R , 17
. . indigenas, criollos y Cuyo y Araucania
cle frygntin y Chite espafoles, vinculacién
i Vi
(siglos XVI-XIX) panoles, v
Estado-indigenas
Estrategias de 11
5las ¢ Andes; Amazonf{a
supervivencia
. . Simbolismo, calendario, Netamente andino.
Simbolismo y g . 2 .
. . . divinidades y extirpacién de  Pert, Bolivia y 9
sincretismo religioso . , . .
idolatrfas; Colonia temprana  noroeste argentino
Pasado y presente
de las relaciones Resistencia; organizacién .
& coreoreee] B At Chaco; Brasil y
interétnicas en el politica indigena, Amazonia 5
Gran Chaco, Brasil chamanismo
central y Amazonfa
Comunicaciones
en temas varios, 19
distintos a los de
cada simposio
Total de
S 90
comunicaciones

Fuente: Ramos y Chiappe (2018, 181-189).

apuestan por la renovacién del ejercicio etnohistdrico. Es notable, por
ejemplo, el interés en vinculos histéricos transatldnticos e inter-mares,
en otras geografias y fronteras, asi como el uso de redes conceptuales
conectivas y de la visualidad.



Tabla 1.2. Temas de las ponencias presentadas al
X Congtreso Internacional de Etnohistoria, Quito, 2018

Ejes

Actualidad de la etnohistoria:
miradas conectadas y
renovadas

Religion, religiosidad y

politica

Imperios y senorios

Etnohistoria y arqueologfa

Naci6n y estado

Visualidad, arte y cultura
popular

Ciudad, poder y poblacién

Lenguaje, sociedad e
interculturalidad

Memoria, patrimonio y
conflicto

Género, raza y clase

Total de comunicaciones

Temas

Reescritura de las historias
nacionales; renovaciones en el

saber etnohistérico; crénicas y
apropiaciones; nuevos enfoques
multidisciplinarios sobre fuentes
tradicionales; miradas renovadas

y conectadas; relaciones entre
antropologia, historia y etnohistoria.
Conferencias magistrales;
intervencién de lideres indigenas

Conversion, subjetividades;
chamanismo; misioneros

Relacién entre gobierno imperial
y sefiorfos; relaciones interétnicas;
agentes mediadores e instancias
judiciales

Redes maritimas y viales; précticas
educativas y de identidad
arqueolégica; arqueologia y paisaje

Grupeidad; resistencia; fronteras
estatales y definicién del estados
diversidad cultural

Manifestaciones culturales e historia;
visualidad y memoria; sensorialidad
en la representacién histérica

Relaciones de trabajo, conflicto,
violencia, espacios, redes y agentes
en las ciudades imperiales

Relaciones entre mito e historia;
imaginarios e ideologfas; control de
sociedades indigenas

Violencia politica; memoria y arte;
memoria, género y etnicidad

Causas juridicas y violencia de
género; identidades étnicas;
identidad y vida cotidiana

Fuente: FLACSO Ecuador y UASB Ecuador (2018, 32-53).

Numero de ponencias

46

30

26

21

20

20

16

15

13

214



El eje llamado Actualidad en la etohistoria: miradas renovadas y co-
nectadas acaparé la atencién, lo que sugiere que existe un buen dnimo
para intentar renovaciones en la investigacién etnohistérica. Las inno-
vaciones postuladas apuestan por una exploracién de nuevas metodo-
logfas; un niimero relevante de ponencias reporté hallazgos de nuevas
fuentes y agencié un uso distinto de las cldsicas; ademds hubo intentos
de realizar comparaciones inusuales entre fuentes. En otra alta propor-
cién de comunicaciones se procurd entrar en el dmbito de la etnohis-
toria puablica y politica. Un alentador grupo de participantes exploré la
posibilidad de etnohistoriar a partir de otras historicidades y ontologfas.
Sin embargo, se reconoce que atn es limitado el esfuerzo por establecer
promisorias rutas de conexiones. Los vinculos reconocidos en esta di-
mensién se dieron principalmente entre sujetos y sus escenarios sociales
amplios. Otros ponentes estuvieron interesados en resaltar las conexio-
nes territoriales, lo que rompié con la localidad como entorno privile-
giado y tinico en la vida de los pueblos; o bien estuvieron tras las pistas
de cémo los registros culturales no son exclusivos de un pueblo, sino
que evidencian la conexién de civilizaciones diversas. También hubo
respuestas al desafio de etnografiar las conexiones entre las culturas de
los pueblos originarios y la llamada cultura occidental, lo cual encaré la
critica hecha por John Fisher y David Cahill (2008), entre otros autores.
Actualmente, la etnohistoria procura reconfigurar la historia contravi-
niendo los cuidados que la antropologia tuvo al tratar de proteger lo
impoluto de las culturas originarias y también rompiendo el monopolio
de la historia en torno de la “cultura occidental” y la fabricacién de
una historia universal. Este esfuerzo notorio en el ejercicio reportado
de la etnohistoria latinoamericana intenta ir mds alld del esencialismo
y nacionalismo étnico para enriquecer las busquedas en espacios que
traspasen lo andino o mesoamericano y que, incluso, permitan una re-
conceptualizacién de estas categorias.

En el eje Actualidad de la etnobistoria se estimulf a rebasar las meto-
dologias de ventriloquia, dejar que los pueblos cuenten su historia en sus
propias lenguas con la intencién de poner en la mesa de la intelectuali-
dad sus narrativas concebidas desde ontologias distintas a la occidental.
El congreso conté con un conversatorio de intelectuales indigenas, ade-
miés de la presentacién de una mesa de ponencias en lengua quichua.



También se expusieron relatos de pueblos originarios de la Amazonia,
que parten de cosmologfas animistas y que conectan mitos con histo-
rias. En este afdn, se alentd la busqueda de nuevas y distintas fuentes,
para lo cual fue redimensionado el aporte de la arqueologfa al ejercicio
etnohistérico, una dindmica presente desde sus pasos iniciales. Un mo-
mento clave del congreso fue el de la mesa sobre antropologia, historia y
etnohistoria; mds alld de ahondar en las discusiones sobre disimilitudes
en estas disciplinas, se procuré entenderlas desde una indivisién de las
mismas y su trascendencia en la bisqueda de significados a partir de
multiples voces, para asi reconocer desde el presente los numerosos ac-
cesos al pasado. E1 X CIE contemplé que la etnohistoria también se pre-
senta como una via para la visibilizacién de otras discursividades, desde
sus propias articulaciones. Existe aiin una deuda histérica de las ciencias
sociales; estas deben siempre advertir que “los pueblos indigenas se estdn
convirtiendo en sus propios imagineros” (Muratorio 1994, 177).

Igual que en el pasado, Religion, religiosidad y politica fue otro eje
que llamé la atencién de los etnohistoriadores, evidenciando que existe
actualmente un esfuerzo por reconocer el rol fundamental de la religién
en la configuracién de las subjetividades, de la sociedad, sus estructuras
y relaciones de poder. Este rol estd presente, ademds, en cémo los pue-
blos fueron imagindndose simbdlicamente en las conexiones que iban
articulando entre la religiosidad cristiana dominante y las religiosidades
locales. También hubo interés en entender c6mo, desde la religiosidad
popular, se pudieron concebir formas de resistencia. Otros ejes como
]mperios y senorios'y Nacién y estado tuvieron una nutrida convocatoria,
recorddndonos que lo politico es constitutivo de las identidades impe-
riales y nacionales, y la relevancia de los intermediarios culturales en
estos procesos. Llamé nuestra atencién que un eje como Visualidad,
arte y cultura popular tuviera una respuesta favorable, porque exhibe los
giros contempordneos del trabajo etnohistérico, en cuanto a instalarse
en dmbitos como el de la importancia de las sensibilidades en la expe-
riencia histdrica de los pueblos y el posicionamiento de lo artistico y
visual como fuentes histéricas.



De los hitos a las conexiones y renovaciones
de la etnohistoria

Segtin hemos argumentado, el esencialismo cultural, el temporal y el
nacionalismo étnico han sido algunos de los hitos epistemoldgicos de
la etnohistoria latinoamericana, particularmente la andina. Estos con-
tindan permeando el hacer de esta disciplina, mientras se abren nuevas
y enriquecidas rutas para entender la historia de la diversidad cultural.
El presente volumen muestra antiguas y nuevas tendencias en el campo
y lo hace sobre todo desde los margenes septentrionales de los Andes.
La mayoria de sus capitulos remiten a este lugar de enunciacién y otros
lo hacen desde las fronteras entre los Andes y las tierras bajas. Mientras
tanto, los Andes centrales han perdido presencia en la participacién en
los congresos internacionales de etnohistoria. Y, con especial interés, se
ha abierto una reflexién sobre las Indias, como una manera de pensar las
conexiones globales a inicios de la expansion imperial espanola.

La dindmica misma del ejercicio académico estd impulsando a inves-
tigadores e investigadoras a que deconstruyan los hitos antes descritos y
apuesten por miradas mds conectadas y renovadas en la prictica etno-
histérica contempordnea, desde los Andes. La expectativa sobre nuevos
horizontes en el campo de la etnohistoria andina, reafirmada en el X
CIE, impulsé la publicacién de este libro que compila las conferencias
magistrales pronunciadas y algunas ponencias presentadas durante el
congreso.” Estos trabajos estdn organizados en siete secciones, en las que
se establecen algunos lineamientos de la renovacién del campo.

La primera seccién, “Archivos y conexiones etnohistéricas”, hace re-
ferencia a diversos tiempos y territorios, asi como a practicas e imagina-
rios como objetos de una etnohistoria conectada, junto con un esfuerzo
por reflexionar y potenciar las fuentes documentales. Las conexiones
que se destacan en esta seccién son epistemoldgicas, ya que algunos
trabajos abordan procesos de investigacién realizados en el siglo XX.
Quienes investigan, tanto académicos como no académicos, colaboran
en la produccién de conocimiento histérico y politico del presente; son

> Con el propdsito de preparar este volumen se llamé a un concurso entre quienes participaron en
el X CIE, para que presentaran capitulos que debfan estar articulados entre si en un eje o seccion.



representacionales, ya que se logra mirar en las fuentes una sintesis o
“mestizaje” entre posturas cosmopolitas y americanistas de los cronistas;
y son geopoliticas, ya que, al analizar los mapas producidos durante las
épocas tempranas de la exploracién maritima, se pueden sondear su-
puestos ideoldgicos sobre la division del mundo y las formas en las que
se lo conocié y domind.

Joanne Rappaport, en “Cémo leer el archivo de Orlando Fals-Borda: las
huellas de la investigacién-accién”, se interesa por el siglo XX y concibe
esta documentacién como un archivo activista, atravesado por varias
capas contextuales. Constata que en este archivo hay un solapamiento
entre investigacién, accidn, religién y activismo, que se puede observar
en los procesos de recuperacién de territorios en el Caribe colombiano y
en la formacién de las personas que llevaron a cabo esta tarea. Se contra-
pone el concepto de repertorio de acciones politicas al de archivo, para
dar equilibrio a la memoria de las luchas sociales que existe de forma
fragmentada en el archivo de Fals-Borda (entrevistas, materiales escritos,
historias gréficas).

Tristan Platt, en “La etnohistoria surandina en el siglo XX a par-
tir del Archivo del Curacazgo de Macha Alasaya (ACMA), provincia
Chayanta Colquechaca, Norte de Potosi, Bolivia”, realiza una etno-
grafia de un archivo indigena que da cuenta de la historia politica del
norte de Potosi en el siglo XX. Su narrativa intenta sortear la imagina-
cién de intermediarios de los discursos del poder, para recuperar etno-
grificamente la memoria social en el archivo. En su andlisis atiende a las
estrategias politicas de algunos curacas encargados de recaudar el tribu-
to, uno de los cuales elabora el archivo analizado. Resultan intrigantes
y abiertos a interpretacién los deseos de un curaca analfabeto de hacer
este repositorio con el apoyo de un escribano, quien debia traducir los
textos orales y documentales entre el espafiol y el quechua y, al mismo
tiempo, escriturarlos.

En el siguiente capitulo se estudia una crénica del norte de los An-
des, que registra hechos y fechas, lealtades politicas y personajes en las
tirantes relaciones entre el incanato y los sefores territoriales durante
la convulsiva llegada de los conquistadores espanoles. Frank Salomon
analiza, en “Gaspar Nipati y otras fuentes orales andinas en el Libro
I de las Memorias antiguas historiales y politicas del Persi de Fernando



de Montesinos (circa 1644), llamado Manuscrito de Quito”, cémo se
conectan hechos quitenos, costeros y amazénicos, todos subsumidos en
formas cuzquenas, aunque de manera inorgdnica. Lo interesante de este
texto es que se enfoca en las fronteras meridionales del incanato y en
las conexiones entre distintos pueblos, asi como en la ampliacién de lo
andino hacia las tierras bajas.

En el dltimo capitulo de esta seccién, Ricardo Padrén aborda el dis-
curso etnogrifico de la temprana modernidad, en uno de los puntos
de contacto entre las culturas cientificas de Europa y China; incluye
los mapas y las interpretaciones politicas, sociales y antropoldgicas que
se construyen en torno a ellos. En “América, las Indias y el Pacifico en
el siglo XVI” se expone la disputa entre la continuidad amerasidtica
de los nuevos territorios, no solo como imaginacién sino como alegato
para discutir sobre las fronteras imperiales y los espacios de influencia.
Recupera la tradicién de los estudios comparativos, bajo una renovada
mirada global de la modernidad temprana que le permite establecer co-
nexiones geogréficas, politicas y culturales.

En la segunda seccién, “Paisaje étnico e imperio ibérico”, se examinan
las conexiones culturales de diversos agentes; se desarrollan categorias co-
nectivas como paisaje étnico, mitos vivos e intermediarios culturales, y se
pone por delante el constante mestizaje de la experiencia humana. En el
texto de Lorena Gouvéa de Aratjo, “Mitos primordiales en los escritos de
Huarochiri, Chawpifiamca y Cavillaca”, se muestra cémo las cosmovi-
siones andinas se entretejen con diversas experiencias histdricas, pues los
mitos primordiales requieren ser constantemente actualizados y con ello
adquieren un caricter vivo de mestizaje cultural. Se subraya la relevan-
cia de las fuentes al repensar los manuscritos de Huarochiri. La autora,
ademds de reiterar que existe una nocién ciclica del tiempo y de las plau-
sibles relaciones de los mitos con la historia vivida, insinda la existencia
de mujeres poderosas en las sociedades originarias andinas; ellas habrian
detenido la expansién del modelo cultural ibérico cristiano, que considera
al mito como fibula y fantasia en contraposicion al relato histérico lineal.

Asimismo, se explora el paisaje étnico en el imperio ibérico tem-
prano con el traslado de curacas a las cortes de Madrid. La nocién de
paisaje étnico introduce los imaginarios de los actores como espacios del
mestizaje cultural. Justamente, Hugo Burgos, en el capitulo “La nobleza



aborigen de Quito aborda Espafia. Genealogias cacicales en la temprana
modernidad, 1580-1630”, narra las oportunidades de los curacas en su
viaje a Madrid, y constata que la administracién imperial pregunté o
se vio impelida a consultar a las poblaciones locales sobre su gobierno
y trato, asi como acerca de su papel en el nuevo escenario imperial. Los
imaginarios de estos curacas son culturalmente mestizos y sus propdsi-
tos son persuadir sobre un nuevo compromiso de gobierno. Muestra a
caciques hombres y mujeres, de tierras altas y de tierras bajas, que se mi-
ran a si mismos como sujetos modernos peculiares del imperio ibérico.

Maria del Pilar Monroy escribe el ltimo capitulo de la seccién, “Las
cofradias mixtas del nororiente neogranadino como un espacio de cons-
truccién de la otredad (1650-1750)”. Estas cofradias mestizas aparecen
como otro escenario de convivencia y mestizaje intercultural que esta-
blece una suerte de “pacto de convivencia” a través de la formacién de
una imagen del otro, lo que posibilita la creacién de un orden corporati-
vo. Son escenarios de creacion y justificacion de la alteridad. En este jue-
go, el clero regular se muestra como un mediador cultural significativo
al unir jerdrquicamente las diversidades enmarcadas por el dios cristiano
y tejidas por la Corona ibérica. Estos ambientes eran espacios de cons-
truccién, pero también de socializacién del orden colonial jerarquizado.

En la seccién “Justicia y gobierno imperial en Nueva Granada y
Quito” se exponen algunas investigaciones sobre las relaciones que esas
instancias establecieron con los gobernados en lugares marginales del
imperio durante las reformas del siglo XVIIIL. Se revela la agencia de
actores variados en la construccién del gobierno y se mira, desde los
madrgenes, el centro de la administracién imperial. Estos vinculos estdn
mediados por agentes y funcionarios que operan los tribunales de jus-
ticia, administran a las poblaciones locales y resguardan fronteras. Se
observa c6mo la justicia tiene una dimensién politica, de deliberaciéon
sobre algunas caracteristicas del gobierno; permite canalizar el disenso
y los conflictos, y registrar las maneras de administrar a las poblaciones
indigenas. Como las resoluciones de los tribunales no siempre son aca-
tadas, se crea un espacio para mantener las controversias, pero también
la autonomia respecto a las decisiones de las instituciones de la Corona.
De manera particular, los lugares marginales estudiados en estos capi-
tulos ponen por delante otras culturas politicas que hacen uso de la



deslocalizacion, la creacién de formas de reciprocidad caritativas que no
tienen un origen prehispdnico, las tensiones provocadas por el gobierno
femenino, entre otros aspectos.

Paula Daza, en “Las cacicas de la Audiencia de Quito ante los tri-
bunales de justicia, siglo XVIII”, explora la vida de cacicas quichuas,
personajes olvidados en los estudios del entramado politico de las villas
quitenas. Muestra su agencia y capacidad politicas en las cortes de jus-
ticia, a través de sus cuestionamientos a las autoridades imperiales y a
las comunidades por el mantenimiento de privilegios masculinos. En
el texto “Un pacto tributario caritativo: las respuestas de los indios del
norte de la gobernacién de Popayédn a los cambios planteados por la
Corona y sus agentes a finales del siglo XVIII”, Héctor Cuevas estudia
las capacidades de adaptacién que tuvieron los indios de esta region
marginal frente al contexto de reformas. Se evidencia cémo desde los
viejos repertorios politicos y a partir de antiguos pleitos judiciales, se
explicitan innovaciones en las que se consideran sus privilegios en la
relacién que mantienen con la Corona espanola y con los demds agentes
de dicha regién. La justicia se trasforma, asi, en un reservorio de la
memoria politica.

En el tltimo capitulo de esta seccién, ““La provincia del exilio y el
destierro’. Respuestas a las decisiones de justicia espafiola en el Darién,
1782-18107, Daniela Visquez analiza una regién de frontera del im-
perio, donde se intersecta el interés de la Corona por el control de las
poblaciones indigenas cunas sometidas y no sometidas; su defensa de las
fronteras de cara a otras potencias europeas; sus formas de castigo a los
insurgentes cunas y su afdn de mejoramiento econémico. Se muestra
que las resoluciones judiciales auspician, en esta frontera, un espacio de
autonomia indigena.

En la seccién “Orden urbano y alteridad” se exponen las conexio-
nes y flujos de una poblacién culturalmente diversa en las ciudades de
Santafé de Bogotd y Quito, durante el periodo imperial espafiol, des-
cribiéndolas como dmbitos interétnicos en constante movimiento. Su
contenido se opone a las miradas esencialistas que, desde las crénicas
mds antiguas, buscaron reconocer escenarios compartimentados de in-
digenas y espafoles o blancos. Se reconoce que la urbe fue un entorno
complejo y disputado, donde los indigenas desplegaron sus capacidades



de agencia para insertarse en la vida laboral, en los intercambios comer-
ciales y en la propia ciudad. En esta seccidn, autores y autoras exponen,
con insistencia, la necesidad de subvertir los esencialismos culturales
que han inducido la investigacién de la época colonial. Se demuestra
que una historia conectada de los flujos permite un acceso al pasado
que va mds alld de la busqueda de raices identitarias, a fin de reponer,
en cambio, el lazo social. Para la argumentacién de la nocién de flujo,
comun en los capitulos de esta seccién, autores y autoras puntualizan
algunas conexiones; se destaca la de esferas sociales, analizadas a par-
tir de la interdependencia en la actividad socioeconémica urbana que
hubo entre poblaciones indigenas y espafiolas, también entre actores de
distintos grupos etarios; particularmente, hay una visualizacién de las
interrelaciones sociales en las que estaban involucradas las mujeres. Ade-
mds, se resalta la conexién entre lugares, que no son entendidos como
espacios geograficos sino como dmbitos con configuraciones simbdlicas
propias y en constante intercambio. Desde esta perspectiva se exami-
nan los lugares urbanos para el desempeno laboral y el comercio, los de
residencia de indigenas y de espafioles, no considerados como espacios
intocados; también se observa lo urbano y lo rural. Para este propésito,
usan fuentes como documentos judiciales, que dan cuenta de litigios,
transacciones y procesos; asimismo, trabajan con registros municipales
sobre la distribucién de las poblaciones urbanas, y con memorias orales,
que se las reinterpreta con la particularidad de que muestran detalles
inadvertidos en los accesos anteriores a estos archivos.

Mauricio Gémez, en el capitulo titulado “El trabajo indigena en la
republica de espafioles: del desarraigo a la hispanizacién en el Nuevo
Reino de Granada, siglos XVI-XVII”, expone conexiones y flujos para
argumentar que el desempefio laboral, en la vida cotidiana del espacio
urbano, permitié a nifios, hombres y mujeres indigenas subvertir las
distancias socioculturales con la poblacién espanola. Explica que la la-
bor de las mujeres estaba limitada al trabajo doméstico, pero, aun asi,
algunas alcanzaban un desempeno auténomo en la ciudad. La nifez,
también restringida a la labor en casa, tenia la opcién de moverse hacia
un oficio artesanal, propio de los hombres indigenas.

Carlos Ciriza-Mendivil, en “Quito: ciudad de ‘espanoles e in-
dios’, siglo XVII”, aborda la coexistencia multiétnica en esta ciudad.



La poblacién indigena no solo formaba parte de la configuracién ur-
bana, sino que transformaba este espacio. El autor argumenta que no
es posible concebir a esta urbe como una doble republica, idea inicial
de los procesos de administracién imperial. Su organizaciéon politica
incluyé a los yndios en la representaciéon urbana. Un especial interés
tiene la reinterpretacién que hace el autor de documentos que trazan
el control de la poblacién por parte de la autoridad espafiola, aunque
en ese afdn también se constituyeron en testimonio de la innegable
presencia indigena activa en la ciudad de Quito.

Mireya Salgado y Eduardo Kingman hacen evidentes las conexio-
nes entre las poblaciones indigenas e hispanas, asi como el intercambio
comercial y cultural entre el campo y la ciudad, en el capitulo titulado
“Comercio y abasto en la economia popular de Quito: trdnsitos, tratos
y relaciones, siglos XVIII-XX”. Establecen que el espacio urbano se ca-
racterizaba por una movilidad constante que llevé a configurar una so-
ciedad barroca. Sefalan que no hubo economias separadas, la indigena
y la espafiola, sino que todo funcionaba en un flujo dindmico urbano,
incluso cuando las reformas borbénicas impusieron un nuevo orden de
control policial.

Los capitulos comprendidos en la seccién “Conexiones fronterizas
en tierras bajas” nos adentran en las difusas fronteras establecidas entre
los Andes y esas tierras en la época republicana. Particularmente se estu-
dian las conexiones y roles que tuvieron las congregaciones y misiones
catdlicas en Colombia y Brasil durante los siglos XIX y XX. Se subraya
su incidencia en la formacién del estado, en el disciplinamiento y expe-
rimentacién con la poblacién nativa y en la legibilidad de la vida social
del entorno. Se contraponen fuentes escrituradas con la memoria, a tra-
vés de narrativas e imaginarios indigenas, y se complementa la accién
misionera con las estrategias e intereses de actores sociales y econémicos
nacionales y locales.

En el capitulo “El territorio del Caquetd y la formacién del estado
en las fronteras del Putumayo-Aguarico, 1845-1874”, Camilo Mon-
gua aborda la formacién de la entidad estatal en el espacio conformado
por las difusas fronteras establecidas por los paises andinos que dispu-
taron la Amazonia durante la segunda mitad del siglo XIX en el eje
Putumayo-Aguarico. Se enfoca en la formacién del estado colombiano



—que combina el establecimiento de instituciones y jurisdicciones es-
peciales oficiales—, asi como de una incipiente burocracia con funcio-
nes estatales delegadas a las misiones religiosas. Se revela que la pugna
por el territorio estuvo acompanada de la disputa por las poblaciones
indigenas y que las misiones catdlicas, ademds de instituir reducciones
y evangelizar a los pueblos nativos, forjaron alianzas y dieron protec-
cién en beneficio de los intereses nacionales colombianos.

Misael Kuan Bahamén describe las rutinas y ritos de un orfanato ad-
ministrado por los capuchinos en “Cotidianidad y ritual en el orfelinato
de San Antonio en La Guajira, 1933-1935”. Muestra el disciplinamien-
to de los recluidos, lo mira como una forma de estatizacién delegada a
misiones religiosas; discute las maneras en que los religiosos proyectan
la incorporacién del indigena en la vida econdémica y social de la nacién.

En el capitulo “Catequesis, civilizacién y la transformacién de las te-
rritorialidades indigenas en Brasil, siglo XIX”, Marta Amoroso analiza la
labor misionera en la administracién de poblaciones indigenas en Brasil
durante esa época. Establece conexiones entre el imperio portugués, el
Vaticano, —como proveedor de especialistas y cientificos religiosos— y
las poblaciones nativas. Las misiones provefan la legibilidad necesaria
para reducir y civilizar a los indigenas. Los asentamientos creados con
este propdsito fueron concebidos como espacios institucionalizados de
mestizaje, y discutidos cientificamente como laboratorios de eugenesia
y disciplinamiento cristiano y laboral.

En el dltimo capitulo de esta seccién, “Memorias del pueblo siona
sobre el periodo extractivo en el Alto Putumayo”, Esther Jean Langdon
aborda la memoria de este pueblo indigena de cara al extractivismo ama-
zbnico, contraponiéndola a los documentos escritos. La recuperacién de
esta memoria se acerca al punto de vista nativo, revela que el imaginario
indigena enlaza un entorno multidimensional y de convivencia entre lo
humano y no humano. Eventos tales como enfermedades, guerras triba-
les o la llegada de comerciantes son hitos en sus narrativas, en las que se
consideran a sf mismos protagonistas en un universo multiple, habitado
por humanos y no humanos.

En la seccién “Conversidn religiosa, rituales y subjetividades” se
plantea una renovacién en el abordaje antropolégico e histérico de
los procesos colonizadores-evangelizadores del cristianismo entre



los pueblos amerindios, considerando mds bien una coexistencia de
configuraciones simbdlicas que implica una interapropiacién cultu-
ral. Mediante esta categoria conectiva se reconoce la captacién que el
cristianismo evangelizador hizo de los simbolos de las religiosidades
originarias, con un propdsito proselitista. También examina el uso de
los simbolos cristianos por parte de las culturas dominadas, con el
fin de vincularlos con sus propias divinidades. Se establece, de esta
manera, una critica intrinseca a la nocién de sincretismo y se con-
templan conexiones entre sujetos, instituciones, ritualidades e incluso
ontologias, con una especial referencia a los intermediarios culturales
de estos procesos.

Los capitulos de esta seccién tienen en comuin abordar lo religioso
como un hecho social complejo y dindmico. La prictica religiosa es un
dmbito de continuidades y discontinuidades, de asimilaciones y transfor-
maciones; asi como ha sido un instrumento para la subyugacién de pue-
blos, también es un campo de resistencia. Desde este sustrato, autoras y
autores sugieren una critica al hacer etnohistérico que ha observado a la re-
ligién desde esencialismos culturales y que, ademds, se ha enraizado en los
Andes, lo cual ha generado una falta de historizacién. Proponen, entonces,
una conexi6n entre religion, politica, geografia e incluso ontologfas, para
comprender la sociedad como un amplio entramado de relaciones.

En el capitulo titulado “Intermediarios culturales, doctrina y lengua
quechua en Cochabamba, siglo XIX”, Fernando Garcés y Alber Quispe
abordan las renovaciones y conexiones a través de una exposicién de la
vida y obra del religioso catélico Manuel Marfa Montafo. En medio de
las transiciones de la sociedad cochabambina hacia la vida republicana,
Montafio tuvo el afdn de seguir con los procesos de adoctrinamiento
catélico en las poblaciones que, poco a poco, quedaban sin el control
de las érdenes catdlicas europeas. Con ese fin escribid, en un incipiente
quechua cochabambino, un manual de doctrina y un compendio en el
que compara la gramdtica quechua con la latina. La obra de Montafio
no solo es un testimonio histérico lingiiistico que conecta los Andes
con el mundo europeo cristiano, sino que también expone las preten-
siones de la evangelizacién cristiana en la temprana reptblica a través
del uso del quechua, lo que implic6 que las culturas quechuahablantes
se apropiaran recreativamente de la simbologia cristiana para expresar



sus religiosidades originarias. Ademds, estos documentos dan cuenta de
la fe pastoral del religioso.

Alexandra Martinez revisa la pervivencia histérica de la religiosidad
originaria andina en “Rituales andinos y catélicos en las fiestas del Senor
del Arbol”, una celebracién identificada como catélica. Fundamenta su
argumento en un minucioso trabajo etnografico. La conmemoracion
del Sefor del Arbol revela la memoria de un pueblo que ha considerado
al kishwar un drbol sagrado desde el tiempo incaico. El catolicismo pre-
tendié fabricar una relacién entre el 4rbol, reconocido como una Auaca,
y Cristo como una estrategia de conversién que garantizara la evangeli-
zacion. Sin embargo, la ritualidad anual contempordnea evidencia que
existe una imbricacién en la que mds bien hay una continuidad de las
creencias andinas y una concomitante resistencia a la cosmovisién caté-
lica, con lo cual sugiere una critica a la nocién de sincretismo.

En “A propésito de la conversién. Misioneros, imdgenes y transfor-
macién en la Alta Amazonia”, Julidn Garcia Labrador postula que la
evangelizacién de los tukanos, pueblo originario de Maynas, se produ-
jo, inicialmente, a través de las reducciones jesuiticas. Pero a mediados
del siglo XX, el protestantismo evangélico llegd a la Amazonia y tuvo
el propésito de convertir a su fe a esta misma poblacién. El autor argu-
menta que las conexiones ontoldgicas entre la cosmologia iconofébica
amazénica y la iconoclasia de la fe evangélica podrian explicar una
mayor sintonia y aproximacion sociocultural que la pretendida por el
catolicismo.

La dltima seccién de este volumen, “Objetos y escritura’, pone a
consideracién los objetos como formas de comunicacién e indexacion
visual de la vida social y politica de las poblaciones. Al mismo tiempo,
el seguimiento de los objetos permite identificar sus espacios de pro-
duccién y consumo, asi como sus estrategias politicas. Los objetos se
visualizan como zonas de conflicto y creacién interculturales de la deco-
lonialidad. La escritura, en tanto objeto comunicacional peculiar, abre
el espacio al llamado politico y a la creacién y resignificacién de institu-
ciones y de los propios objetos. En esta seccidn se desarrolla el concepto
conectivo de proyecto visual colonial, para dar cuenta de las conexiones
de los objetos con las politicas visuales del imperio espafol, al tiempo
que se las cuestiona y se abre la imaginacién a utopias decoloniales.



En “La chicha sagrada de los inkas en las crénicas cusquenas”, Felipe
Vargas se aproxima a la chicha de maiz (2gha) como una bebida con
usos y significaciones religiosas, sociales, econémicas y politicas. A par-
tir de crénicas cusquenas se abordan las caracteristicas de este producto
durante el Tawantinsuyu y su circulacién como un simbolo organizador
de distintas esferas en el incanato. La chicha, segin estas descripciones,
permite el acceso de las mujeres a las varias esferas de su produccién,
como fabricantes y participes de algunos rituales del incanato.

Manuel Lizdrraga en “El arte de los queros y las pinturas murales en
las «iglesias de indios» en el Pert colonial, siglos XVI-XVIII” analiza el
arte indigena representado en los queros y en sus iglesias. A partir del
concepto de proyecto visual colonial, el autor observa la disputa con la
visualidad prehispdnica. Seguir las imdgenes de los queros en las iglesias
de indios permite revelar como los objetos y las imdgenes fueron una
suerte de zonas de los conflictos interculturales de la conquista y cémo
se mantuvo una visualidad y memoria prehispdnicas que confrontaron
al proyecto visual colonial.

Formas de interculturalidad y de discusién son profundizadas en el
Proyecto Waka, donde creadores visuales de multiples raigambres étni-
cas reaniman la complejidad de la waka. Maria Fernanda Troya, en su
capitulo “Proyecto Waka y espiritualidad andina: un ejercicio de cura-
duria y proceso de investigacién-creacion en Ecuador”, describe el mon-
taje de este esfuerzo, cuyos resultados fueron expuestos durante el X
CIE. En este capitulo se describe el proceso de reflexién sobre las wakas
como objetos/conceptos propios de la religiosidad andina, acompanado
de imdgenes que profundizan en la textura etnografica de la exposicién.
Libros, escritura, sonidos y luchas de los pueblos originarios se encuen-
tran cobijados por una maleable nocién de la espiritualidad de la waka.
Se trata de un esfuerzo por tender puentes entre arte, antropologia y
etnohistoria, entre el presente y el pasado, para posicionarlos como un
momento de creacién de utopias decoloniales. Se abre, asi, una cone-
xién temporal intrigante que ha sido apreciada en los estudios andinos:
un pasado que alimenta el futuro promisorio.

La etnohistoria se observa a si misma como un saber de renovaciones
constantes, lo que nos invita también a repensar la vida mds alld de los
esencialismos. Esta es la intensién tltima de este libro.
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