PERSPECTIVISMO Y INTERSUBJECTIVIDAD: MEMORIA Y ACTUALIZACION DE
LA IDENTIDAD TERRITORIAL DE LOS ATIKAMEKW IRINIWOK DE MANAWAN
(AUTOCTONOS DE TRADICION NOMADA DEL ESTE DE CANADA)

Benoit Ethier®

Introduccion

Un sistema de conocimiento refiere, segun Fredrik Barth, a un conjunto de elementos que
incluye la persona para interpretar el mundo y para actuar en el (1995: 66, 2002: 1). Dentro de la
misma cultura y localidad, el saber se ha asignado y distribuido de manera diferente. Entender las
estructuras de organizacion social y conocer las figuras de autoridad reconocidas socialmente es
inherente al andlisis de la produccion, de la reproduccién y del uso del conocimiento (Barth,
2002: 6).

En una primera parte, presentaré brevemente el modo de vida tradicional de los pueblos
algonquienos del noreste de América. Estas poblaciones tradicionalmente constituidas por
cazadores, pescadores y recolectores semi-némadas han desarrollado un modelo de organizacién
social, politica y territorial descentralizada y un modo epistemoldgico y ontoldgico sobre la base
de la intersubjetividad. A partir de estos principios ontologicos y epistemolégicos, abordaré la
estrecha relacion existente entre los conceptos de saber y poder. Explicaré por qué y cémo el
saber y el poder (autoridad), en relacion con las actividades tradicionales, se distribuyen dentro
de las redes sociales atikamekw hoy en dia.

Como todos los fendmenos culturales, los sistemas de conocimiento son dinamicos y
constantemente redefinidos. Sin embargo, los Atikamekw iriniwok, deben cotidianamente
aprender a combinar dos sistemas de pensamiento, de representacién y de valores. En este
articulo, discutiré sobre una forma de "colonialismo de la naturaleza" basado en referencias
ideologicas guiadas por el Estado colonial en su pretension de sustituir o modificar los cddigos
culturales autéctonos. La continuidad de las practicas relacionadas con la vida en el bosque y los
encuentros intercomunitarios espirituales y politicos contemporaneos son un claro ejemplo de
una «cosmopolitica» (de la Cadena 2010, Poirier 2008) conformada por principios morales y

presupuestos ontoldgicos y epistemologicos que estan en constante expresion y actualizacion. En
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este sentido, estas actividades, entre otras, definen un tipo de espacio de resistencia y de auto-

determinacion en oposicion a la sociedad dominante y al pensamiento moderno.

La vida en el bosque, principios sociales y politicos

Los Atikamekw iriniwok viven actualmente en tres comunidades (Wemotaci, Manawan y
Opiticiwan) al centro de la provincia de Québec en Canada. Los Atikamekw iriniwok son parte
de la familia lingiistica algonquiena que incluye a varios grupos. Estas poblaciones comparten
entre ellas una raiz lingdistica comin y un modo de vida tradicional basado en la caza, la pesca y
la recoleccion.

Entre el siglo XVII y al principio del siglo XX, el grupo de caza (mamo atoskewin) forma
la unidad social y politica durante la mayor parte del afio (9 meses). De dos a cuatro familias
(entre 10 y 20 personas) componen habitualmente un grupo de caza (Gélinas 2000: 102). La
descentralizacion politica y territorial de los grupos permitié una explotacion diferencial del
territorio influenciada por el acceso a los recursos y por la demografia de su poblacion.

Las condiciones climaticas y ambientales del verano permitieron una concentracién de
poblacion mucho maéas grande, entre 100 y 300 personas caracteristica que posibilito el
matrimonio, el intercambio de bienes materiales y el mantenimiento de alianzas. Los
matrimonios exogamicos pueden ser entendidos como auténticos actos politicos, ya que permiten
la extension de las redes familiares, lo que equivale a una expansion politica y territorial. Los
encuentros de verano también fomentaron el compartir conocimientos relacionados con el estado
de los recursos de la zona, algunas de las técnicas para la caza y la pesca, e incluso la invitacion y
la creacion de grupos de cazadores puntuales.

En el momento del primer contacto con los blancos, los grupos algonquienos del noreste no
tenian un sistema de organizacion estatal. ElI poder no se encontraba institucionalizado, sino
descentralizado entre los miembros que integraban los grupos de caza.

La vida en el bosque necesita ciertas habilidades relacionadas con la identificacion de los
animales, conocimientos relacionados con el clima, el territorio, los itinerarios, etc. Las repetidas
visitas al territorio permiten conocer las realidades cambiantes de la naturaleza. Las familias y los
grupos de caza pueden tener en cuenta, por ejemplo, la eleccion del lugar y del momento para la

caza, la pesca, la recoleccion de frutas o hierbas, etc.
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En el bosque, los nifios 0 personas con menos experiencia para actividades especificas
ocupan a priori una posicion de observador. Las técnicas son diferentes y, mediante la
observacion y la experimentacion de diferentes maneras de hacer las cosas, el individuo tendra la
oportunidad de adquirir los conocimientos que le convengan mas. La posicién de observador no
es una posicion que se puede almacenar indefinidamente por la sencilla razon que el individuo no
puede quedarse en una relacion de dependencia y de distancia con las redes sociales y de
solidaridad. En el bosque, la persona se anima a desarrollar sus experiencias con el fin de ser
reconocida como un miembro activo en el mundo social y participar en las redes de intercambio y

de solidaridad que definen en parte el orden social.
El perspectivismo atikamekw

En una sociedad de tradicién animista?, el conocimiento empirico genera un respeto por los
animales que puede desarrollarse de varias maneras: a traves de la practica de la caza y de las
relaciones de reciprocidad, y a través de la tradicion oral (historia de la creacion del mundo y de
las especies, historias de caza, historias de metamorfosis, etc). Este conocimiento aumenta la
capacidad de empatia y de altruismo. Conocer a las personas (humanas o no-humanas) necesita
un conocimiento in Utero que se puede adquirir con las experiencias empiricas o las historias de
metamorfosis®.

Por ejemplo, en el otofio de 2009, durante un viaje de pesca, un pescador me relat6 la
historia de un joven que maltrataba los peces. El jugaba con ellos y los dejaba morir fuera del
agua. Un dia, para su castigo, €l fue arrojado al agua, se transformd en un pez y vivié con los
demas peces en el lago. Cuando el nifio finalmente volvié a su forma humana, él conocia la vida
de los peces y demostrd, a partir de ese momento, un respeto por ellos.

Otro ejemplo, es la revelacion que le hizo un cazador de la nacién Kluane® al antropélogo

Paul Nadasdy en cuanto a la importancia de conocer el pensamiento del alce con la finalidad de

2 Una ontologia animista asigna a los no-humanos comportamientos sociales similares a los de los seres humanos. Lo
no-humano es visto como una entidad que actla con conciencia y con intencion (Bird-David 1999, Poirier 2004,
Tanner 2004, Viveiros de Castro 1998).

% En los grupos algonquienos, hay varias historias que tratan sobre la transformacion de la percepcion a través de la
metamorfosis. Notese, por ejemplo, las historias de matrimonios entre especies (Hallowell 1960, Preston 2000,
Tanner 2007).

* Los Kluane comparten con los Atikamekw iriniwok una tradicién animista y un modo de vida némada o semi-
némada basado en la caza y la recoleccién.
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mejorar su caza. Conocimiento que se ha desarrollado en varios afios a través de la paciencia y de
la observacion. Como el mismo cazador lo dice: « uno también debe estar abierto a aprender de
los animales. Uno debe estar dispuesto a invertir el tiempo y el esfuerzo necesarios para
comprender la naturaleza de los alces y para tratar con él en sus propias concepciones. »
(Nadasdy 2003: 108, mi traduccién).

En ambos casos, el pescador Atikamekw y el cazador Kluane describen una experiencia de
transformacion, real o metafdrica. Estos ultimos argumentan que el conocimiento in Utero del
animal desarrolla relaciones de respeto con él. A través del relato de su historia, el pescador
comparte valores de respeto y de empatia que se proponen como elementos importantes, los
cuales deben ser integrados en las practicas de las personas. Para desarrollar las habilidades de la
caza, el cazador Kluane tenia que aprender directamente de los alces: conocer su modo de vida,
su comportamiento y su realidad perceptiva. Asi, se pueden predecir sus movimientos, sus
ocupaciones, sus comportamientos, etc.

A raiz de estas historias, el ser humano adopta una nueva experiencia perceptiva procedente
de otra cultura, definiendo una nueva naturaleza. Entendiendo que la percepcion se realiza por la
estimulacion de los sentidos, la metamorfosis del cuerpo implica una transformacion de las
experiencias sensoriales y por lo tanto de la realidad perceptiva.

Asi, como lo dice Tim Ingold:

La metamorfosis no es un encubrimiento, sino una apertura de la persona hacia el
mundo. Una persona que puede tomar muchas formas puede aparecer en todo tipo de
situaciones, de repente en una forma, de repente en otra, cada una ofreciendo una
perspectiva diferente (Ingold 2004: 33, mi traduccion).

De acuerdo con Viveiros de Castro, la diferencia de perspectiva viene del hecho de que
habitamos cuerpos distintos. El cuerpo no se define Unicamente por la fisiologia, sino también
por las emociones, afectos o capacidades que distinguen cada tipo de cuerpo: su alimentacion,
habitat, movimiento, vida en grupo o en solitario, etc. El cuerpo, entonces, se ve como un
«conjunto de condiciones o formas de ser que constituyen un habitus» (Viveiros de Castro 1996:
447, énfasis en el original, mi traduccion).

Asi, las fronteras ontoldgicas estan marcadas por el cuerpo. Sin embargo, estas fronteras

entre el yo y el otro son permeables. Las historias de metamorfosis, donde las perspectivas son
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tomadas de otra cultura - de otro cuerpo - demuestran claramente la capacidad de moverse de un
universo cultural a otro — de una naturaleza a otra - ya sea mediante la metamorfosis del cuerpo
fisico, o mediante la transmision de afectos entre culturas. En éste sentido la mera narracién tiene

gran importancia:

Punto de fuga universal del perspectivismo cosmoldgico, el mito [atisokan®] habla de
un estado del ser donde el cuerpo y los nombres, las almas y los afectos, el yo y el otro
se entrelazan, inmersos en el mismo medio pre-subjetivo y pre-objetivo — un medio
cuya mitologia trata, precisamente, de narrar el sentido (Viveiros de Castro 1998: 457,
mi traduccion).

Saber / poder

Un sistema de conocimiento se refiere, segun Fredrik Barth, a un conjunto de elementos
que cada individuo incluye para poder interpretar y actuar en el mundo (1995: 66, 2002: 1). El
conocimiento es desarrollado en conjunto con las experiencias intimas de las personas en el
mundo, pero también esté inscrito en un cuerpo social que actla inevitablemente en las acciones,
las percepciones y las representaciones del individuo socializado (2002).

Dentro de la misma cultura y localidad, el saber y el poder se han asignado y distribuido de
manera diferente. Entender las estructuras de organizacion social y conocer las figuras de
autoridad reconocidas socialmente es inherente al analisis de la produccién, la reproduccion y del
uso del conocimiento (Barth 2002: 6).

En su investigacion sobre el modo de aprendizaje de los autoctonos Dune-za, Scott
Rushforth (1992, 1994) explica como el saber adquirido por la experiencia empirica («primary
knowledge») esté vinculado con la nocion de poder y de autonomia. Los Dunne-za, asi como los
Atikamekw iriniwok, son grupos tradicionalmente cazadores semindémadas que tienen una
organizacion social y territorial flexible y contingente en un conjunto de factores (dindmicas
familiares, las relaciones entre familias, la distribucion de los recursos, y demads...). Segin
Rushforth, el estilo de vida tradicional de los Dunne-za y el principio epistemolégico de la
poblacién local, no permiten una concentracion de poder, sino que "el derecho que tiene toda
persona de gobernarse a si misma con libertad e independencia” (Rushforth 1992: 483, mi

traduccion).

® En idioma atikamekw, se dice atisokan para decir la historia cuyo origen no se conoce.
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Los conocimientos adquiridos por la experiencia empirica crean, segun el autor, una forma
de resistencia a la objetivacion y a la alienacion de los conocimientos (Rushforth 1992: 490-491).
En este caso, no se aspira a desarrollar un conocimiento de tipo "objetivo” — la exclusién de la
persona del mundo-objeto -, sino un conocimiento de tipo "subjetivo” e "intersubjetivo™ definido
a partir de las interrelaciones entre las personas (humanas y no-humanas). Este principio fomenta
la adaptabilidad y el dinamismo, la capacidad de re-aprender, de reconstruir los eventos, las
actividades y las experiencias en un mundo en constante movimiento (Anderson y Lee 1982:
306).

La autoridad del individuo es reconocida por los conocimientos que ha adquirido y que
muestra mediante sus practicas relacionadas con la vida en el bosque. Esta forma de autoridad es
situacional, informal y no ejerce ningun poder coercitivo. Es una autoridad limitada, en el sentido

de que el conocimiento es también limitado.

Porque la autoridad de una persona se basa en y se legitima por sus experiencias
empiricas (primary knowledge), y porque la experiencia de todos es finita, la autoridad
de un individuo es intrinsecamente limitada (Rushforth 1992: 492, mi énfasis, mi
traduccion).

Por ejemplo, una persona familiarizada con las dindmicas dentro de un territorio en
particular (la distribucion de los recursos, por ejemplo) tiene una forma de autoridad que un
individuo que no conoce estas dindmicas territoriales no puede reivindicar. Para ser reconocido
como tal, el conocimiento debe ser abiertamente demostrado, por ejemplo, a través del éxito que
la persona obtiene de sus actividades, ademas de su capacidad para compartir los frutos de la caza
y la pesca.

El "poder" o la "capacidad de accién" de las personas se desarrolla a través de los
conocimientos adquiridos en el mundo; de las relaciones sociales y de los efectos de sus acciones
sobre los deméas (humanos, no-humanos) (Arens y Knapp 1989). La ontologia relacional o
animista tambien supone que los animales y las plantas poseen un poder considerable en cuanto a
su capacidad de accion. Por ejemplo, cuando los cazadores no actian correctamente, es decir, con
falta de respeto, el animal tiene la capacidad de irse sin entregarse al cazador (Poirier 2004: 144).

El idioma Atikamekw, como todos los idiomas algonquienos, distingue el género
«animado» e «inanimado» segun la capacidad de accion de la "persona™ designada. Asi, algunas

especies de arboles y de plantas, los animales, las piedras y el pan banik son ejemplos de
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«personas animadas» en el idioma Atikamekw. Las « personas animadas » detentan una posicion
social inscrita en la lengua y en la tradicién oral y que define, o se define, mediante las relaciones

entre otras personas incluidas en el universo forestal®.

Colonizacion y objetivacion de la naturaleza

Alrededor de la mitad del siglo XIX, el aumento considerable de los inmigrantes, la
necesidad de abrir nuevas tierras para ellos y el desarrollo de la industria forestal alentaron al
gobierno britanico para adoptar la Ley de reservas en 1851. Desde entonces, las reservas son la
propiedad del Estado canadiense y un espacio de vida creado y circunscrito para los autoctonos.
El dominio colonial en el territorio, la imposicion de las fronteras exteriores, la explotacion de los
recursos, son interpretados por los autéctonos como una «desterritorializacion», es decir una
pérdida de poder y de relaciones sociales en el territorio.

Segln Benedict Anderson (1991), varias herramientas son utilizadas para permitir la
colonizacion de un pueblo y de un territorio. El autor menciona, entre otros, el mapa como
representacion abstracta de la geografia de una zona en prevision de su control y de su
colonizacion por la élite y de la construccion de una entidad e identidad nacional. El territorio
colonizado ya es un territorio objetivado.

Muchos de los Euro-canadienses, siendo cazadores deportivos y algunos de ellos
trabajadores forestales, perciben y representan el bosque y la naturaleza como una mercancia y no
como un universo social. Inscrita en un sistema basado en la propiedad privada, esta poblacion
expresa una obsesion por la administracion y por la delimitacién territorial (Poirier 2001: 98-99,
2004: 145).

Segun el punto de vista naturalista occidental y modernista, los conocimientos ecol6gicos
son sometidos a la autoridad de los especialistas en ciencias naturales. Ellos se consideran los
principales detentores de la verdad en las sociedades occidentales modernas (Ingold 2004: 34).
En este entendimiento, el saber se basa en los valores de la objetividad y de la racionalidad. El

® El género animado caracteriza lo que se percibe vivo o con capacidad de actuar (Goddard 2002: 195, Sipi Flamand,
2009, comunicacion personal). Los seres humanos, todos los animales (vivos 0 muertos), espiritus, algunas especies
de arboles y las piedras forman parte del género animado. Algunos nombres inanimados pueden tomar forma
animada cuando son personificados, pero lo inverso no. Esto significa que la diferencia entre el género animado e
inanimado no viene solamente de la naturaleza del objeto, sino de la relacién que la persona tiene con el objeto o la
‘persona’ designada.
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bosque ya no se percibe como un universo compuesto de personas que interactdan, sino mas bien
como un producto a partir del cual el ser humano se extrae, se apropia, capaz de ser estudiado y
controlado.

Como todos fendémenos culturales, los sistemas de conocimiento son dinamicos Yy
constantemente redefinidos. Sin embargo, los Atikamekw iriniwok, deben cotidianamente
aprender a combinar dos sistemas de pensamiento, de representacion y de valores. Sus précticas
dentro de los territorios forestales y su modelo de organizacion territorial y politica dependen, en
muchos aspectos, de las restricciones impuestas por la sociedad dominante. En este contexto,
¢cuales son las respuestas ofrecidas por los miembros de la comunidad local para abordar esta
relacion de tipo colonial?

Antes de concluir, discutiré de algunas de las préacticas en las que participé en Manawan.
Voy a explicar por qué y como estas practicas ofrecen momentos y espacios de creatividad, de
continuidad y de reformulacion de algunos elementos bésicos en la politica y en la cultura local.
De una manera implicita se pueden identificar como practicas de resistencia a la sociedad

dominante y al pensamiento moderno.

Continuidad y actualizacion del saber/poder de los Manawani iriniwok (Atikamekw de
Manawan)

La continuacién de las précticas relacionadas con la vida en el bosque y el mantenimiento
de un sistema socio-politico y territorial basado en la familia extensa permiten la transmision de
elementos fundamentales para la politica y la cimentacion social local. Por ejemplo, el principio
de invitacion (wicakemowin), que posibilita la formacion de grupos de caza coyunturales, es una
practica que todavia se realiza hoy en dia entre los Manawani iriniwok. La movilidad del
individuo dentro de las diferentes redes sociales y de los diferentes territorios de caza amplia sus
horizontes ; su familiarizacion con los distintos territorios y su intercambio de técnicas con otros
miembros del grupo. Este principio permite la consolidacion de las alianzas y de asistencia mutua
y el intercambio de conocimientos relacionados con el territorio o con las practicas propias de la
vida en el bosque.

Para los Atikamekw iriniwok, la caza es una practica que incluye una constelacion de
valores y acciones que definen las relaciones sociales y las redes de solidaridad. La reparticion de

la carne es una parte integral de la caza. La distribucion se hace entre los miembros del grupo de
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caza, del grupo de pesca y de sus respectivas familias. Cenas comunitarias (makocanok), donde
estan invitados miembros de la familia extensa o amigos, se organizan inmediatamente. Las
makocanok ofrecen un espacio de socializacion donde se intercambia, por via oral, un cuerpo de
conocimientos relacionados con la caza y las redes sociales (informaciones sobre el contexto de
la caza, vinculos familiares con el cazador, constitucion del grupo de caza puntual, etc.). El
reparto de la carne es una forma de obligacion social que permite la consolidacion de los lazos de
solidaridad. El valor de la reciprocidad directa es inherente a estas practicas y es una parte
integral para mantener el equilibrio del tejido social.

La practica de algunos rituales, que conoce actualmente un auge importante en varias
comunidades autoctonas de Canada, como los Atikamekw iriniwok, es una iniciativa local «para
crear espacios de autonomia, de identidad, de resistencia y de autodeterminacion» (Poirier 2009:
346). La préactica del Pow-Wow o de encuentros espirituales, como la danza de la lluvia (Rain

dance), es parte de lo que Sylvie Poirier Ilama «cosmopolitica» autéctona definida como:

Expresiones vivas y dindmicas del imaginario politico y ritual de los pueblos autoctonos. Junto
con el sufrimiento, la pérdida y la desposesion, herencia de la época colonial, representan
précticas importantes de empoderamiento a nivel local, translocal y transregional (Poirier 2009:
346, énfasis en el original, mi traduccién).

Estas practicas contemporaneas son de tipo espiritual y politico porque ofrecen espacios de
curacion, de encuentro, de intercambio y de alianzas intergrupales e interfamiliares. Son llevadas
a cabo por los miembros de las comunidades sin intervencion del Estado colonial y responden a

su propia manera de aprehender la realidad, de practicar la politica y las relaciones de poder.

Conclusién

En este articulo, intenté identificar los principios epistemoldgicos valorizados por las
actividades relacionadas con la vida en el bosque. En el caso de los Manawani iriniwok, estos
principios estan vinculados con un modelo politico descentralizado y se expresan mediante de sus
actividades diarias, como las cenas comunitarias (makocanak), el principio de invitacion
(wicakemowin) y la tradicion oral (atisokanak).

Este modelo de organizacion social y tipo de relacion con la naturaleza se sustenta en
fundamentos morales que son la base de la cultura atikamekw y que permiten su reproduccion.
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Las practicas contemporaneas de la caza y de la pesca se entienden a partir de principios
ontoldgicos e epistemologicos que incluyen el valor de la reciprocidad entre las familias y el
respeto de lo no-humano. Este respeto es adquirido a través del conocimiento desarrollado por la
experiencia empirica y la tradicion oral, por ejemplo las historias de metamorfosis.

Las practicas rituales intercomunitarias fortalecen también la conservacion, la actualizacion
y la ampliacion de las redes de solidaridad interfamiliar y de la ontologia atikamekw. La
continuidad y la actualizacion de estas practicas pueden ser entendidas como formas de
resistencia tacita e indirecta que se inscriben en las acciones y discursos de lo cotidiano (Scott
1985, 1990). No surgen dentro de una organizacién particular, sino que son caracteristicos de lo
que James Scott llama la «infrapolitica»: « EI concepto de infrapolitica parece apropiado para
expresar la idea de que se trata de un area discreta de la lucha politica » (Scott 1990: 183, énfasis
en el original, mi traduccion’).

Finalmente, el analisis de estas formas de resistencia nos permite conocer fenémenos de
contra-dominacion expresados en el ambito de lo privado, reconocidos mediante discursos y
practicas que se aplican fuera de las estructuras de poder conocidas (Scott 1990: 4-5). Nos
muestran, por ejemplo, lo que constituye la base de la politica y del sistema de conocimiento

interno y cultural, es decir, la «cosmopolitica» local (de la Cadena 2010, Poirier 2008, 2009).
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