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Lengua e identidad étnica

Construcciones de identidad en jovenes niikak bilingiies en el asentamiento de Agua

Bonita, San José del Guaviare. Estudio de caso.

Introduccion

En 2008, durante mi participacion en la elaboracion de los listados de las expresiones de
patrimonio inmaterial del departamento del Meta, tuve la posibilidad de viajar hasta San Jos¢ del
Guaviare por primera vez. El viaje lo realizamos con otros antropélogos que ya conocian, no solo
San José, sino varias localidades del Guaviare, asi como a varios miembros de las comunidades
niikak, jiw y tucano con quienes habian trabajado.

En esa oportunidad también se dio mi primera interaccion con una mujer niikak: compré una
manilla tejida con fibra de cumare y decorada con un zigzag rojo (seguramente tinturado con
achiote), y estuve de pi¢ con el brazo extendido durante unos cinco minutos mientras cerraban la
manilla en mi mufleca entretejiendo fibras que antes parecian sobrantes. Fue una interaccion poco
verbal pues la mujer repetia “manilla” y “diez” mientras que yo me concentraba en el tejido final
de la manilla, tras haber hecho preguntas en espafiol que no obtuvieron respuesta.

Siete afios después regresé a San José y volvi a ver mujeres niikak vendiendo manillas. Esta
vez no tenian las cabezas rapadas, parecian menos timidas y claramente habia un intercambio
verbal con los turistas mucho mas nutrido (que no perfecto) en un espafiol que permitia la mutua
comprension... En siete afios habian cambiado la estética, las actitudes y el dominio del espaifiol
por parte de las mujeres niikak que estaban en el casco urbano de San José.

Esa situacion se convirtio en objeto de problematizacion a la luz de un interés académico
personal por las identidades étnicas en el mundo globalizado y en relacidon con conceptos y

teorias sociolingliisticas con los que recientemente dialogaba desde la Maestria en Lingiiistica. El



contexto cultural y politico de los indigenas niikak de Agua Bonita era un fragmento de realidad
nacional donde la etnicidad, la lengua y la pervivencia tanto fisica como cultural reclamaban (y
aun lo hacen) la atencién de la academia, el estado y los actores que puedan dialogar con la
comunidad en aras de garantizar un mejor escenario para integracion en la diferencia.

Contexto de la investigacion

El contacto entre comunidades indigenas y mestizos tiene en el afio 1988 un punto
importante de referencia. Ese afio, en la poblacion de lo que hoy es el municipio de Calamar, en
Guaviare, aparecido un grupo de unas 40 personas que salieron de la selva sin vestido y sin
conocer el espafiol. Para muchos de los habitantes de la zona el suceso no era sorpresivo pues ya
habian tenido encuentros esporadicos y en ocasiones violentos con los indigenas; sin embargo,
para la comunidad nacional fue una noticia que tuvo un alto impacto en lo que seria la
visibilizacion de los pueblos indigenas y que llamoé la atencidon sobre un pueblo ndémada que se
destacaria por ser uno de los ultimos oficialmente contactado en el pais. Se trataba del pueblo

niikak .

' La propuesta ortografica para la forma niikak se retoma de Franky (2011) en aras de facilitar la

lectura del texto. La transcripcion fonética segun el AFI es [nikak].
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Imagen 1. Ubicacion de los grupos locales niikak. Elaborado por Fidel Mingorance (2014)

Los niikak son una comunidad némada que habita el noroeste de la amazonia, concretamente
el bosque tropical comprendido entre el rio Guaviare y el curso del alto Inirida (Departamentos
de Guaviare y Guainia). Se considera que la poblacion niikak es de aproximadamente 600
personas distribuidas en 13 grupos locales que se reparten en 11 asentamientos en el
departamento del Guaviare: Cafio Cumare, Agua Bonita, Cafio Maku, Guanapalo, Charrasquera,
Cafio Seco, Charras, Puerto Flores, Costefiita, Chekamo y Cafio Makusito (Human Response,
2014).

La existencia de varios de estos asentamientos es consecuencia de la afectacion del entorno
de los niikak, principalmente por el contacto con los kawene (‘blancos’), el desplazamiento de las
fronteras agricolas y de colonizacién y, en las ultimas décadas, por la movilidad forzada de

familias debida al conflicto armado en la regiéon donde se ubican sus territorios ancestrales. Agua



Bonita, el asentamiento donde se recolectd la mayor parte de la informacion para este documento,
hace parte de las veredas en las que se han asentado familias niikak desplazadas por el conflicto
entre grupos armados al margen de la ley.

La ubicacién de familias niikkak desplazadas en Agua Bonita se dio en el afio 2005 tras la
llegada de dos grupos wayari muno ‘gente del rio Guaviare’ a San José del Guaviare, la capital
del departamento. Luego de intentar situarse en tres asentamientos diferentes, la alcaldia de San
José del Guaviare ubico a estas familias en una finca de su propiedad, a pocos kildmetros del
casco urbano (Mahecha y Franky, 2011). Como era posible suponer, la disponibilidad de recursos
y las condiciones del entorno de esta finca no eran los mas apropiados para el estilo de vida de
una comunidad con una alta movilidad y una serie de recursos disponibles en el bosque. Sin
embargo, el temor a la presencia de grupos armados en los territorios tradicionales, la cercania
con el casco urbano y la atencidon en salud, y la posibilidad de acceder a herramientas que los
colonos estan dispuestos a regalar a los niikak (machetes, linternas, ollas, etc.), entre otras
razones, han generado un aplazamiento del retorno a las zonas originales de asentamiento y
favorecido la adaptacion de los modos de vida de las familias niikak a los exigidos por el nuevo
entorno.

En este contexto, el contacto de los niikak con los colonos, campesinos, turistas y académicos
se ha hecho constante e ineludible. De los contactos esporadicos que sorprendian e incomodaban
a los colonos y aumentaban la curiosidad de los niikak, generando en ocasiones situaciones de
violencia, se ha pasado a una dinamica de contacto permanente donde los indigenas de diferentes

pueblos (jiw, tucano, niikak) hacen parte del paisaje urbano de San José del Guaviare.
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Imagen 2. Ubicacién asentamiento Agua Bonita

Sin embargo, esta integracion de rostros indigenas al paisaje de la capital del Guaviare ha
sido un proceso en el que se han presentado diferentes tensiones. Tanto los mestizos como los
indigenas se han encontrado con una cultura diferente a la propia y han necesitado interpretar
acciones y situaciones sin contar, la mayoria de las veces, con las herramientas simbolicas que les
permitan dotarlas del sentido que los otros les atribuyen.

Dentro de este marco de diferencia cultural y simbdlica hay un elemento que es imposible
ignorar dentro de las situaciones de contacto entre indigenas y mestizos: la diferencia lingiiistica.
La imposibilidad de la comunicacion verbal entre comunidades que comparten un espacio
establece la primera entre muchas barreras para la interaccion y la convivencia.

El contacto en un escenario tan complejo y desigual como San José del Guaviare somete a las
comunidades étnicas a procesos de cambio cultural y de transformacion de practicas sociales y

lingiiisticas que resultan determinantes a la luz del reconocimiento de la diversidad en el pais.



Asi lo sefialan Barbero et. al. en el Plan de salvaguardia de urgencia de las manifestaciones
culturales del pueblo niikak (2012), donde se describe “el prestigio creciente del castellano entre
jovenes de las ultimas generaciones” (p. 14) como uno de los factores que han puesto en crisis
los procesos de ensefianza y aprendizaje de las practicas culturales del pueblo niikak lo cual,
agregan los autores, “se evidencia en la prevalencia ¢ incremento de un bilingiliismo emergente en
las nuevas generaciones de los Meu muno’ y los Wayari muno, menores de 25 afios” (p. 14).

El incremento del prestigio del espafiol entre los niikak, el interés por aprenderlo y el
retroceso en la transmision y aprendizaje de practicas propias, son manifestaciones de procesos
de cambio sociocultural entre los niikak. Esos procesos de cambio, ademas de manifestarse en
aspectos colectivos, se evidencian en las ideas y valoraciones individuales que hacen los niikak
con respecto a sus experiencias, sus expectativas y su identidad.

Es por esto que, en aras de profundizar en el conocimiento e interpretacion de las dinamicas
del contacto cultural y lingliistico, vale la pena preguntarse por las experiencias de los individuos
que protagonizan el contacto y el cambio en las estructuras tradicionales asi como en la lengua
niikak. Esas experiencias individuales seran el marco de referencia para analizar la relacion entre
la construccion de la identidad étnica y la conservacion o abandono de la lengua propia en el
escenario de contacto.

En las siguientes lineas se abordard parte de la complejidad cultural que ofrece la situacion de
contacto permanente generada por el asentamiento de familias niikak en las goteras de San José
del Guaviare, Guaviare. Se trata de un estudio de caso en el que, a través del acercamiento a las

experiencias y perspectivas de los jovenes niikak bilingiies de este asentamiento, se analizan

2 Meu muno “gente de las cabeceras de los carios o de la coronilla’



actitudes hacia la lengua materna y hacia el espafiol y se busca identificar las relaciones entre el
proceso de contacto, el bilingtiismo emergente y la identidad étnica de los jovenes niikak.

Se parte de la premisa de la necesidad de evidenciar los elementos tanto lingliisticos como
extralingiiisticos que inciden en la ideologia de los hablantes bilingiies hacia la lengua niikak,
pues estos elementos hacen parte de la reflexion que una comunidad hace en torno a su propia
identidad y a partir de la cual se estimulan o abandonan acciones que vulneran la vitalidad de la
lengua y de las practicas culturales de un pueblo.

La cuestién que se abordd, entonces, en este ejercicio de investigacion fue ;cudles son los
elementos ideologicos y socioculturales sobre la lengua niikak que se evidencian en las narrativas
e interacciones de hablantes bilinglies niikak-espafiol de la comunidad de Agua Bonita? (San José
del Guaviare, Guaviare) para reconocer, por medio de ellos, la manera en que el contacto cultural
y lingiiistico incide en las practicas y construccion de la identidad etnolingiiistica de los jovenes
niikak.

Este documento, resultado del andlisis de narraciones de jovenes niikkak bilingiies, se
encuentra distribuido asi: un primer apartado presenta las estrategias, retos y reformulaciones de
las estrategias metodologicas empleadas en la recoleccion de relatos y las observaciones durante
la permanencia en campo.

El segundo acapite, expone la estructura tedrica que funge como base de la interpretacion de
la situacién de contacto niikkak-espafiol. Alli se presentan, de forma breve, las perspectivas sobre
el contacto de lenguas yendo desde los planteamientos mas generales hasta los relativos al
bilingiiismo en los que, se considera, puede encontrarse mayor cercania a la particularidad de
escenarios multilinglies como en el que se ha convertido San José del Guaviare. Este

acercamiento a fenémenos mas delimitados y concretos desembocara en el abordaje de las



lenguas en relacion con la creacion y reproduccion de categorias sociales como la identidad y la
etnicidad.

El tercer apartado presenta el contexto historico, cultural y lingiiistico del contacto niikak-
espafiol en Agua Bonita. Alli, se describira el modelo de bilingiliismo y bilingualidad a través del
que se lee el escenario y se exponen algunas caracteristicas sobre usos y valoraciones lingiiisticas
en el asentamiento.

El cuarto capitulo presenta el cuerpo tedrico sobre la relacion entre lengua e identidad en un
contexto de contacto y reune los relatos de los jovenes niikak bilingiies a través de los cuales es
posible evidenciar esa relacion. Asi, se transcriben algunos fragmentos de los relatos con el fin de
presentar las voces de los jovenes niikak en torno a las valoraciones de las lenguas espafiol y
niikak; ademas, se sefialan otros factores de caracter social que emergen en los relatos e influyen
en la relacion lengua — identidad.

El quinto capitulo presenta el andlisis de los relatos de los jovenes niikkak en clave de
construccion identidad étnica y cultural con base en el modelo de la bilingualidad propuesto por
Hamers y Blanc (2000). En este apartado se ponen en dialogo los relatos de los jovenes niikak,
las propuestas sociolingiiisticas sobre la identidad y los elementos sociopoliticos que inciden en
la construccion de sentidos sociales en al asentamiento de Agua Bonita.

Finalmente, se adelantan algunas conclusiones sobre la relacion entre lengua e identidad en el
grupo local niikak asentado en Agua Bonita, y a partir del ejercicio analitico y descriptivo se

comparten algunas reflexiones sobre los impactos de las politicas multiculturales y la

adaptabilidad del pueblo niikkak para responder a las presiones de una cultura y lenguas oficiales.



Capitulo 1

Metodologia

Mas de treinta afios de contacto de los grupos niikak con colonos, misioneros, académicos,
personal de instituciones, grupos armados, entre otros, han permitido acumular una variedad
importante de datos sobre diferentes aspectos de este grupo étnico. Desde la €poca del contacto
oficial, que se remonta a 1988, se han realizado diferentes investigaciones sobre los niikkak con
objetivos igualmente variados.

En primer lugar se encuentran las investigaciones de cardcter lingliistico y etnografico que
buscaron describir y hacer una tipologia de la lengua (en el caso de las primeras) y presentar una
visiéon amplia de las forma de vida de los niikak. Algunas de las investigaciones e informes
realizados desde el segundo lustro del contacto se enfocaron en temas especificos como la salud y
el territorio desde perspectivas mas objetivas, si se quiere, por cuanto se inscribian en marcos de
analisis que privilegiaron la observacién de las dindmicas sociales en relacion con el entorno
(Cabrera & Gomez, 2016).

Sin embargo, los trabajos académicos de la ultima década portan las caracteristicas de un
discurso de las ciencias sociales que se orienta a la interdisciplinariedad y que se aproxima a los
fenomenos sociales prestando especial atencion a la forma en que son dotados de sentido por los
sujetos en la experiencia cotidiana. En este sentido, varios trabajos han abordado las relaciones de
los niikak con otras poblaciones desde perspectivas descriptivas y analiticas que incluyen la
identidad, la apropiacion del espacio y el territorio, la percepcion de los conflictos y del
desplazamiento y el cambio cultural teniendo como punto de partida la vision de la comunidad.

Esta investigacion se mantiene en el marco contextual de las relaciones, pero sobre todo de
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las dindmicas e interacciones generadas por el contacto intenso y permanente de algunas familias
niikak con los mestizos en los alrededores urbanos de San José del Guaviare. Dado que el interés
concreto se enfoca en el impacto que tiene el contacto lingtiistico con el espafiol en la
construccion de la identidad étnica y etnolingiiistica de los niikak asentados en Agua Bonita, es
necesario seleccionar las estrategias que permiten objetivar las ideologias, percepciones y
valoraciones que constituyen la identidad.

Se puede partir de un acuerdo generalizado en el que la identidad es una nocién a la que se ha
dotado de un sentido particular para hacer referencia a procesos que tienen lugar en la experiencia
de los sujetos en un contexto social. En este sentido la identidad es abstracta e intangible y solo
es posible aproximarse a ella a través de otras manifestaciones que tienen lugar como hechos,
acciones de los sujetos en el mundo. Es por esto que la comprension de la lengua como préactica
cultural permite realizar una aproximaciéon a la identidad en tanto que tiene una realizacion
concreta durante la interaccion que es observable por el investigador y permite su descripcion.

Dice Duranti, parafraseando a Agar (1980), que la etnografia antes que ser un texto es una
experiencia o un proceso; esa experiencia no es otra que la de participar en la vida social de un
grupo y desde alli “lograr establecer un dialogo entre diferentes puntos de vista o voces, entre
otras, las de las personas que se estudian, la del etnografo y sus preferencias disciplinarias y
tedricas” (Duranti, 2000, p. 128).

En ese sentido, la descripcion de situaciones de interaccion de los niikak bilinglies en
diferentes contextos tanto en Agua Bonita como en San José del Guaviare contribuira a la
ubicacion de las practicas lingliisticas en el contexto de contacto niikak-espafiol y servirda de
referente para el analisis de los relatos de los jovenes que participaron en la investigacion.

Asi, la recopilacion de la informacion se realizo durante cuatro (4) visitas a San José del
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Guaviare. La primera de ellas, de caracter exploratorio, en octubre de 2015 con una duracion de
10 dias; la segunda se realizé durante 8 dias en febrero de 2016 y consistio en la segunda visita al
asentamiento en la que se presentd el proyecto en Agua Bonita y se llevaron a cabo
conversaciones con investigadores y personas de instituciones que han compartido con los niikak.
En marzo del mismo afio se realizd una jornada de trabajo de campo en la que se acompafi6 a la
comunidad en algunas actividades, se realizaron entrevistas con los jovenes bilinglies y se
adelantaron observaciones etnograficas durante 15 dias. Finalmente, en junio de 2016 se realiz6
una ultima visita para la investigacion, en la que se llevaron a cabo nuevas entrevistas con
miembros de la comunidad y otros actores que han hecho parte de la dindmica de contacto en San
José; ademas, se particip6d de un encuentro entre diferentes instituciones y las comunidades jiw y
niikak orientado a la construccidn participativa de la politica publica para esos pueblos indigenas.

Por tratarse de un estudio de caso, la estrategia metodoldégica que se priorizdé fue la
recoleccion y analisis de relatos de jovenes niikkak bilingiies que permanecen la mayoria del afio
en el asentamiento de Agua Bonita. La recoleccion de estos relatos se realizo en espafiol a través
de un instrumento de entrevista semiestructurada enfocada en las lenguas en contacto, sus usos y
valoraciones. En este documento se volvera sobre 4 relatos de 2 mujeres y 2 hombres entre los 18
y los 28 afios de edad y con posiciones diferentes al interior del grupo local. También se incluyen
algunas intervenciones de otros miembros del grupo asentado en Agua Bonita y que ayudan a
ilustrar las opiniones sobre algunos de los aspectos incluidos en el instrumento de recoleccion de
datos.

La informacion recolectada en entrevistas, conversaciones y observaciones en campo, fue
leida en clave de actitudes e ideologias lingiiisticas y fue interpretada desde la perspectiva de los

estudios de caracter sociolingiiistico sobre el bilingiiismo y la construccion de identidad étnica.
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Como trasfondo y punto de partida teorico se selecciond el campo del contacto tanto en el
aspecto lingliistico como en el cultural.

Observaciones en San José del Guaviare y Agua Bonita’®

Durante la primera jornada de campo, que fue de caracter exploratorio, se tomaron notas que
en torno a la poblacion del casco urbano de San José y sus interacciones con los indigenas que se
encontraban alli asi como de la alusion constante a objetos y representaciones de los indigenas
del departamento a través de imdgenes, nombres de establecimientos comerciales y artesanias
elaboradas por los nativos.

Por otra parte, saltaron a la vista diferentes actitudes de la poblacion mestiza de San Jos¢ con
respecto a la poblacion indigena y, mas frecuentemente, con respecto a los niikak. En el casco
urbano son frecuentes las imagenes de indigenas rapados y con lineas rojas en el rostro, asi como
con micos pequefios en su cabeza u hombros con las que se representan tradiciones asociadas con
los niikak. Asi, muchos hoteles, restaurantes y, en general, establecimientos comerciales emplean
imagenes alusivas a los niikak visibilizando la cotidianidad de la interaccion con los indigenas al
tiempo que se mercantiliza el exotismo de los nativos y se fortalece el turismo.

Sin embargo, no se debe perder de vista que las dinamicas sociales no son de blancos y
negros, sino que, por el contrario, hay una amplia gama de grises y contrastes frente a diferentes
situaciones o condiciones. Asi, es fundamental observar la complejidad del escenario de contacto

que aqui se aborda, reconociendo que por parte de la poblacion mestiza y campesina hay

3 Dado que la fuente principal de informaciéon seran los relatos de los jovenes bilingiies, solo se
mencionaran aqui algunas situaciones concretas que contribuyen a la comprension de elementos de dichos
relatos, o que ayudan a seguir el hilo con el que se tejen los postulados analiticos en torno a la identidad

etnolingiiistica de los jovenes participantes.
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posiciones disimiles ante las comunidades indigenas.

En este sentido las interacciones entre mestizos e indigenas implican desde préacticas
evangelizadoras, misiones, y visitas con ofertas de servicios en el marco de la garantia de
derechos, pasando por ejercicios de caridad, de incorporacion de indigenas como mano de obra,
hasta conflictos por robos, alcoholismo, drogadiccidon y prostitucion que son criticadas y
fuertemente condenadas por algunos sectores de la poblacion no indigena.

Asi, la observacion inicial en el drea urbana de San José del Guaviare mostraba un escenario
social diverso compuesto por mestizos colonos, indigenas de al menos tres comunidades
diferentes y, mas recientemente, por poblacion afrodescendiente. Sin embargo, el reconocimiento
de la diversidad cotidiana no implica una equidad en la participacion y las condiciones de vida de
las diferentes poblaciones; por el contrario, San José evidencia las dificultades sociales, politicas
y econdmicas generadas por el desplazamiento y el contacto de culturas diferentes en los espacios
urbanos y rurales del pais.

Entre esas dificultades resaltaron las condiciones precarias en las que se encuentran muchos
de los indigenas niikak que visitan la zona urbana de San José: es comlin encontrar a nifios y
jovenes pidiendo dinero en el centro, adolescentes consumiendo alcohol y en algunos casos
consumiendo drogas o en situaciones de prostitucion®. A estas situaciones también se deben
agregar casos de desnutricion y de precaria salud entre muchos de los nifios que se encuentran en

la capital del departamento.

* Los problemas con el consumo de alcohol, drogas y la prostitucion entre jovenes niikak es un tema
que ocupa tanto a los mayores en la comunidad como a las entidades gubernamentales y otras
organizaciones que trabajan con esta comunidad. Considerar que esta es una problematica que pone sobre
la mesa diferentes aspectos de la dindmica social derivada del contacto exige reconocer que su andlisis y

abordaje requieren otro espacio y perspectivas imposibles de agotar en este documento.
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El asentamiento Agua Bonita.

Tras 30 minutos de recorrido al sur desde el centro de San José por la via que conduce a El
retorno y desviando hasta el final de un camino sin pavimento pero claramente demarcado se
encuentra Agua Bonita. El asentamiento estd constituido por un conjunto de unas 20
construcciones de palos de madera y tejas de zinc; algunas de las casas son apenas postes (que
permiten guindar las hamacas) y un techo, mientras que otras se encuentran encerradas con
polisombra o con listones de madera. Las construcciones se encuentran separadas unas de otras y
no responden a un patrén de organizacion particular.

El asentamiento, que apenas evidencia la tradicion seminémada de los niikak, no cuenta con
una vegetacion espesa y, por el contrario, estd en un suelo barroso con algo de pasto aqui y alla.
El agua para el consumo suele ser escasa y se almacena en recipientes de plastico que van desde
un galon hasta tanques de 500 litros. Con ella se preparan alimentos o se emplea para el consumo,
especialmente durante el verano cuando se reduce el acceso a las fuentes hidricas cercanas. Los
niikak asentados en Agua Bonita tampoco cuentan con un espacio especifico y funcional para la
disposicién de basuras que ya no son restos organicos sino que ahora incluyen elementos como
empaques plasticos, latas, pafiales y ropa que a veces pueden encontrarse entre el pasto o en el

suelo junto a las simples construcciones.
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Imagen 3. Asentamiento Agua Bonita (marzo 2016)

Desde la ubicacion de familias niikak en la finca Agua Bonita la poblacién del asentamiento
ha variado de acuerdo con los ciclos estacionales y practicas como visitas a los parientes en otros
asentamientos. De acuerdo con la informacion recopilada por Ruth Gutiérrez (2016), para 2010
se encontraban en Agua Bonita 24 familias y un total de 156 personas todas ellas wayarimuno’.
En el ultimo censo realizado en junio de 2018, se encontraban 98 personas distribuidas en 20
familias. De ellas 48 eran menores de 14 afios (49%), 19 personas se encontraban entre los 14 y
los 24 afios de edad (19.4%); 26 personas (26,5%) estaban entre los 25 y los 49 afios de edad y
solo 5 personas tenian mas de 50 afios (5,1%).

Las primeras interacciones con la comunidad asentada en Agua Bonita se dieron por
intermedio de otros antrop6logos que han trabajado con la comunidad durante los altimos afios y

que son conocidos y estimados por varios de ellos. A pesar del trabajo con los niikak, ninguno de

> Wayari, ‘Guaviare’ muno ‘gente’ puede traducirse como gente del rio Guaviare.
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los antropdlogos alli dominaba la lengua nativa por lo que, tan pronto como nos saludaron,
algunos jovenes que tiene un conocimiento incipiente del espafiol se acercaron y compartieron
con nosotros.

En esa interaccion los jovenes niikkak presentes preguntaron por mi a los otros antropdlogos.
Asi con la ayuda de una joven niikak, fui presentada a los jovenes y a algunos adultos que ya
habian hecho un semicirculo en torno a nosotros. Esa joven era Maria®, quien tiene una alta
competencia en espafiol y seria la persona a través de la cual iniciaria la recopilacion de relatos en
torno a las lenguas en contacto.

Observar-escuchar espaiiol y niikak

Desde la primera experiencia en el asentamiento de Agua Bonita los postulados que
orientaron esta propuesta de investigacion fueron reformulados.

En las dos primeras visitas a Agua Bonita se compartié la mayor parte del tiempo con las
mujeres. Durante el dia, eran pocos los hombres que permanecian en el asentamiento y pronto las
charlas con las mujeres mas jovenes empezaron a realizarse en torno a la preparacion de
alimentos y a la participaciéon en actividades como limpiar o pelar frutas. Mientras estuve
presente, la manera de incluirme en las conversaciones fue usando el espafiol, pero todo el tiempo
hubo conversaciones e incluso reacciones espontaneas con respecto a la actividad que
realizdbamos que se dieron en lengua: la alerta para coger la olla que estaba por caer, los
llamados de atencion a los nifios, ahuyentar a los animales y refunfufiar por su presencia, etc.

Una tarde, mientras peldbamos frutos de pepire, Juana, la hija de 2 afios de Angela, rompid

en llanto tras caerse jugando con una muileca. Angela acudi6 a Juana vociferando en lengua con

% Los nombres de los participantes fueron cambiados en aras de preservar su identidad.
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excepcion de la palabra mufieca que se repitié durante la escena a medida que Angela levantaba y
limpiaba a Juana. Situaciones comunicativas como esta, en las que se escuchan palabras en
espafiol como interferencias en la lengua niikak son cotidianas en el asentamiento. Algunas de las
palabras que pude registrar en tanto interferencias durante interacciones en lengua en el
asentamiento fueron: celular, mufieca, cédula, profesora, plata, bazuco, droga, taxi.

Retos y reformulaciones

Como se evidencia en la descripcion de las primeras jornadas de campo, la primera dificultad
metodologica se presentd desde el momento en que se accedid al asentamiento y fue, como era
esperable, no conocer la lengua niikak. Si bien se habia contemplado realizar un trabajo en torno
al proceso de contacto y con la poblacion que ya manejaba el espaifiol de manera funcional, los
primeros dias en Agua Bonita evidenciaron que en el asentamiento atin se habla mas el niikak y
que las mujeres, quienes mas tiempo permanecian alli, mantenian la preferencia por el uso de la
lengua materna.

La intencion de observar las actitudes lingiiisticas en un escenario de contacto entre el
espafiol y una lengua indigena de una poblacién con condiciones tan problematicas como las de
los niikak sin duda se convirtié en un desafio. Las dificultades abarcaron desde el nivel fonético
hasta el pragmatico y pasaron también por las intenciones de emplear instrumentos estructurados
y tradicionales de campos concretos de la investigacion lingiiistica y antropoldgica, como los
empleados para el andlisis de actitudes lingtiisticas.

Muy pronto, los cuestionarios cerrados de uso tradicional para analizar las actitudes
lingiiisticas se transformaron en entrevistas semiestructuradas, construidas con un lenguaje
simple, y orientadas a conocer valoraciones sobre las lenguas y sobre otras practicas culturales

entre los niikak. (Ver Anexo 1). Esa modificacion del instrumento principal de recoleccion de
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datos incidid en la reorientacion de las observaciones, la construccion de categorias y el andlisis
de la informacién. Los ajustes pusieron a las actitudes lingiiisticas en un conjunto de elementos
mas amplio que incluyé a las ideologias y a otras practicas sociales de las que hablaron los
jovenes niikak en sus narrativas como los son la salud, las formas tradicionales de subsistencia o
los rituales y la magia.

Esos datos analizados desde la constitucion de identidad con base en la lengua son el
fundamento de las ideas que se presentan a continuacion.

Participantes’

Como se menciond antes, se seleccionaron 4 jovenes niilkak, 2 hombres y 2 mujeres para
realizar con ellos la construccion de un relato a partir de una entrevista semiestructurada.

Maria: Maria es hija de Weweyi el lider del grupo, y aprendi6é a hablar espafiol desde muy
joven en el trabajo con colonos en cultivos de coca. Ella se hizo pareja de un blanco con quien
tiene dos hijos y juntos viven en el asentamiento y mantienen activas las relaciones con amigos
mestizos en el pueblo. Durante la realizacion del trabajo tenia 25 afios.

Borera: con 17 afios es una de las madres primerizas del asentamiento. Su pareja, Ovidio,
pertenecia a un grupo local diferente al de ella que es wayari muno. Borera tiene algunas amigas
blancas y no es completamente bilinglie.

Duperi: tiene 20 afios de edad y llegd a Agua Bonita varios afios después del arribo de las
primeras familias desplazadas. Ovidio permanece mucho tiempo en el casco urbano y siente
algunas presiones de la comunidad pues no es un cazador muy habil.

Dahada: es hijo de Weweyi y es el lider joven del grupo. Tiene 28 afios y tres hijos. Dahada

" Los nombres de los participantes en espafiol fueron modificados.
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es uno de los hombres con mayor bilingualidad en el asentamiento por lo que es muy activo en
las interacciones con los mestizos. Ademads, se encuentra en el proceso de formacidon para
aprender los rezos y otros aspectos importantes que implica ser el lider del grupo.

Apareceran en el documento apreciaciones de Pablo (mayor de 50 afios), Pacho (26 afios) y
Miguel (niikak que fue adoptado por una pareja mestiza con quienes aprendio el espafiol) quienes
participaron en momentos especificos de las conversaciones en las que se recopilaron las

narrativas.
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Capitulo 2

Contacto cultural y lingiiistico

Si en la historia oficial de las comunidades indigenas han existido hitos, sin duda alguna el
mayor de estos es el que se ha dado en denominar contacto. Incluso, habria acuerdo entre sectores
oficiales y académicos en ubicar el inicio de esas historias justamente en alguna situacién de

contacto entre mestizos o colonos y la comunidad en cuestion.

El caso de los niikak no es diferente en este panorama. De hecho, el momento en que se dio
el contacto entre un grupo de los denominados “némadas verdes” y los colonos en la poblacién
de Calamar en 1988, se convirtié en un episodio emblematico del encuentro entre la poblacion

mayoritaria y los grupos étnicos, especialmente por el caracter ndmada de los niikak.

Contacto es, entonces, un concepto clave en la aproximacion al contexto y a las condiciones
socioculturales que rodean las interacciones entre comunidades que convergen en un espacio con
practicas culturales y lingiiisticas diferentes. En las siguientes lineas se hace una breve
aproximacion al contacto como constructo y perspectiva tedrica en la que convergen tanto la
antropologia como la lingiiistica, razén por la cual esta nocion funge como marco amplio para
delimitar la perspectiva desde la que se abordaran los relatos y experiencias de los jovenes niikak

entrevistados en Agua Bonita.

Vale la pena afiadir que la separacion entre los conceptos de contacto cultural y contacto
lingiiistico que se hace abajo corresponde a una estrategia para la organizacion de la exposicion
del curso que ha llevado la nocion de contacto en las diferentes perspectivas aqui abordadas. El
desarrollo de la presentacion mostrara la imposibilidad de un contacto cultural al margen de uno

lingiiistico y viceversa, reforzando la idea de que esta separacion corresponde solamente a una
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delimitacioén metodolégica para facilitar al investigador el abordaje tedrico de un fenémeno de tal

complejidad.

Contacto cultural

El contacto, en tanto relacion, ha sido un proceso que ha acompaiiado a la humanidad a lo
largo de su historia siendo motor de su evolucion. Durante finales del siglo XIX y principios del
XX, la vision extrema de esta premisa fue el pivote de los postulados de corrientes particulares en
las disciplinas y ciencias sociales en proceso de consolidacion. Las descripciones de caracter
etnografico de contactos entre grupos humanos, desde Herodoto y Lucrecio hasta los informes y
relatos de viajeros, asi como el florecimiento de la investigacién arqueologica, sirvieron a autores
como Edward Tylor, Lewis Henry Morgan y William Robertson para estructurar la idea —con un
dejo de etnocentrismo—, de la evolucion cultural que caracterizo el estudio de la historia de la

humanidad en la segunda mitad del siglo XIX.

Entre los cientificos sociales de la época, primaba el interés por la evolucion de la especie
humana. Los grupos humanos con diferentes desarrollos técnicos y socioculturales fueron
comprendidos como sistemas que debian guardar algunas semejanzas con culturas desaparecidas
y por tanto con los estadios evolutivos de la cultura y el pensamiento, lo que consolido el uso del
método comparativo que desde el siglo XVIII venia empleandose, con éxito explicativo, en la

ciencia lingtiistica (Harris, 1985).

Sin embargo, y a pesar de los importantes aportes que se lograron tras la aplicacion del
método comparativo, algunos evolucionistas lo consideraron un error pues fueron muchos los
vacios generados para explicar la evolucion cultural y de instituciones sociales desde una

perspectiva que equiparaba grupos primitivos contemporaneos con aquellos de lo que seria el
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salvaje primitivo (Harris, 1985). Ademads, las interpretaciones etnocéntricas de una evolucion
unilineal que tenia en las instituciones euroamericanas su estadio mas avanzado, se ponian en

tension dado el encuentro con influencias del particularismo histdrico y el difusionismo.

La tension de este encuentro estaba dada por la cuestion de las semejanzas entre culturas
distantes espacial y temporalmente y en consecuencia por el tema de la invencion, del
surgimiento de técnicas y herramientas en el desarrollo de una sociedad. La pregunta sobre si las
semejanzas entre rasgos culturales y materiales de diferentes grupos son producto de la evolucion
paralela entre sociedades (perspectiva evolucionista) o si se trata de transmisiones de una cultura
a otra (perspectiva difusionista) serd la que ponga en el centro de la vision difusionista al contacto

entre culturas.

En términos generales para los difusionistas la atencion al contacto cultural seguia estando
vinculada al interés de identificar y explicar las semejanzas entre culturas, lo cual genero
conceptos y herramientas que propendian por un abordaje de la distribucion de rasgos culturales
donde convergian la geografia, la arqueologia y la investigacion etnografica. Asi, se origina en la
escuela americana el concepto de area cultural, y en la alemana y britdnica la de circulos
culturales (Kulturkreis). Ambas concepciones explicaron a su modo y con su método la difusion
de rasgos entre culturas y para ambas los diferentes procesos que conllevan al contacto entre

poblaciones resultan determinantes en el préstamo y adopcion de rasgos culturales.

Para finales del siglo XIX y principios del XX el imperio britanico se encontraba en pleno
esplendor y los procesos de colonizacion protagonizados por diferentes paises europeos cobraron
importancia en una antropologia que requeria saberes de aplicacion practica en las regiones

coloniales (Beals, 1965 citado en Foladori, 1971). Durante el mismo periodo el encuentro con
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comunidades indigenas de América suscitd nuevos cuestionamientos a las corrientes
evolucionista y difusionista, lo que no impidié que en ambos lados del Atlantico el contacto

cultural, potenciado por los procesos de colonizacion, fuera objeto de teorizacion.

En la escuela norteamericana se destacd la formalizacion del concepto de aculturacion,

entendido como el conjunto de

aquellos fendmenos que resultan del contacto permanente y directo entre grupos de individuos
de diferentes culturas, con los cambios consiguientes en las pautas culturales originales de uno

o de ambos grupos. (Redfield, Linton & Herskovitz, 1936 citado en Foladori, 1971, p. 581)

De esta forma de entender la aculturacion es posible identificar el rumbo que tomaran los
estudios del contacto cultural que durante el siglo XX van a dejar el insistente interés por
establecer leyes a partir de la existencia de semejanzas entre objetos para dar relevancia a la

cuestion del cambio sociocultural y del lugar que los diferentes tipos de contacto tienen en €l.

En esa linea, se hizo necesario precisar los conceptos en el tratamiento del contacto cultural.
Si bien puede hablarse de una corriente de estudios de la aculturacion para la primera mitad del
siglo XX, esta nocion dejara de ser sinonimo de contacto cultural para aludir, mas bien, a un

proceso que puede o no tener lugar de acuerdo con las caracteristicas de la situacion de contacto.

Hacia la década de los 30, aculturacion se limitara a hacer referencia a la imposicion de una
serie de pautas a un grupo dominado por parte de uno conquistador (Foladori, 1971, p. 583) y,
unas décadas mas adelante, tras los aportes de la psicologia social, tendra una orientacion hacia
los procesos individuales que tienen lugar como resultado del contacto con otra cultura. En esta

perspectiva, vinculada con el estudio del comportamiento individual, la aculturacion se entiende
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como un ajuste que el individuo hace de su comportamiento desde el marco de una cultura
anterior a una nueva (Graves, 1967) en una situacion de contacto; sin embargo, en la escuela
britdnica parece mantenerse hasta nuestros dias el uso del término aculturacion como englobador
de los diferentes fendémenos sociales derivados del contacto cultural. Asi, la entrada ‘culture

contact’ en la Encyclopedia Britannica expone:

Culture contact, contact between peoples with different cultures, usually leading to change in
both systems. The effects of culture contact are generally characterized under the rubric of
acculturation, a term encompassing the changes in artifacts, customs, and beliefs that result
from cross-cultural interaction. Voluntary acculturation, often referred to as incorporation or
amalgamation, involves the free borrowing of traits or ideas from another culture. Forced
acculturation can also occur, as when one group is conquered by another and must abide by

the stronger group’s customs. (“Culture contact”, 2017)

Después de la Segunda Guerra Mundial el interés por el contacto y el cambio cultural se
intensificod. Los desplazamientos y las migraciones constituyeron nuevos escenarios de contacto
en los que no solo se trataba del encuentro entre culturas amerindias y colonizadores europeos,
sino que también del contacto de fracciones de poblaciones de diferentes naciones con
configuraciones culturales disimiles. El contacto dejo de darse en las margenes del continente

europeo, en las colonias, para tener lugar en las ciudades y tomar un marcado tinte urbano.

Entre tanto, las teorias socioldgicas y en especial las antropologicas eran revaluadas en su
estructuralismo mas radical. Los sistemas y las estructuras sociales se delimitaban con menor
claridad y la microsociologia se enfocaba hacia los individuos y su interaccion; el contacto entre

grupos sociales tenia su lugar real en la relacion entre individuos -sujetos, actores o agentes- que
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actuaban en el mundo (Ortner, 1993; Ramirez Goicoechea, 2007). A finales de siglo, en la década
de los ochenta, las perspectivas del interaccionismo simbolico en la sociologia y del
transaccionismo en antropologia, revaluaron el lugar dado hasta el momento a las reglas sociales
y a la estructura en la lectura de la vida social y, sin desecharlas, pusieron en el centro del
espectro a las practicas que son llevadas a cabo por sujetos y que permiten, en esta perspectiva, la

produccion y reproduccion de marcos de interaccion como la cultura.

En consecuencia, durante las ultimas décadas el estudio del contacto cultural se realiza en dos
sentidos: de lo macro a lo micro y viceversa. El interés por el individuo, sus acciones y las
relaciones de éstas con la imbricada estructura social ha generado la emergencia de perspectivas
renovadas en el campo haciendo necesarias aproximaciones interdisciplinares a cuestiones
polimorfas e inherentes al contacto como lo son las identidades, las etnicidades, las ideologias y

las lenguas.

En ese marco de didlogo interdisciplinar se inscribe este documento en el que se entiende el
contacto cultural como la interaccion entre personas de dos o mds sistemas culturales que es
capaz de generar cambios en los elementos y practicas de dichos sistemas. Asi, se parte de
considerar que el contacto cultural es un complejo de procesos que se hacen observables en el
nivel de la interaccion entre individuos concretos en situaciones concretas. En este sentido, este
trabajo se detiene en la observacion y descripcion de percepciones manifiestas de individuos
concretos (jovenes niikkak que hablan su lengua materna y espafiol) sobre aspectos concretos del

contacto cultural (el contacto lingliistico niikak-espafiol).
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Contacto lingiiistico

Tempranamente, en el siglo XIX, la lingiiistica histérica tuvo que tener en cuenta la
posibilidad de contactos e influencias entre lenguas para explicar la presencia y etimologia de
ciertas palabras en una lengua determinada toda vez que la variacion interna agotaba su
capacidad explicativa. El contacto entre lenguas fungia como posibilidad de explicacién para
algunos fenémenos y tenia un lugar entre las teorias dialectolégicas en la medida en que era
inherente a procesos de difusion de rasgos entre lenguas y variedades vecinas, pero harfan falta
cambios de paradigma y giros en las perspectivas lingiiisticas para consolidar lo que en nuestros

dias podemos considerar como un campo de estudio.

En las décadas contempladas entre 1939 y 1953 fueron publicados tres de los estudios mas
representativos en el campo del contacto lingiiistico que hoy son clasicos: Speech Development of
a Bilingual Child (1939) de Leopold Wegner; The Norwegian Language in America: A Study of
Bilingual Behavior (1953) de Einar Hugen y Languages in Contact: Findings and Problems
(1953) de Uriel Weinreich, considerado por muchos académicos dedicados al estudio del contacto
lingiiistico como el hito fundacional del campo (Elizaicin, 2007; Hickey, 2010; Thomason, 2001,

2010).

En los afios siguientes a la aparicion de la obra de Weinreich surgieron, con intereses y
posiciones diferentes, la sociolingiiistica y el generativismo chomskyano, perspectivas en las que
se concentro gran parte de los estudios sobre el lenguaje y las lenguas realizados hasta finales del
siglo XX; sin embargo, durante las ultimas dos décadas se ha dado un renovado interés por el
contacto lingliistico y sus efectos tanto en la lengua como en sus usuarios lo que ha fortalecido el

andamiaje tedrico y metodologico del campo asi como su dialogo con otras disciplinas.
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En 1953 Weinreich circunscribi6 el contacto lingiiistico a los casos en que dos o mas lenguas
son usadas alternativamente por la misma persona (Weinreich, 1963, p. 1). Esta definicién lleva
a cuestiones de dos tipos de acuerdo con el foco de interés: por una parte, aquellas relacionadas
con los procesos en los que el hablante es el lugar y cuestion del contacto como ocurre en los
estudios sobre el bilingliismo, los procesos de desarrollo del lenguaje en hablantes bilingties o las
identidades lingiliistica y etnolingtiistica; por la otra, aquellas que se refieren a fendmenos
internos y estructurales de la lengua donde se encuentran las interferencias, los préstamos, la

variacion y el cambio lingtiistico motivado por el contacto.

Estas dos perspectivas no estan necesariamente disociadas, de hecho, el mismo Weinreich
sefalaria que en el contacto, y especificamente en las formas de interferencia entre lenguas,
existen variaciones que no agotan su explicacion en los términos de la lingiiistica descriptiva pues
tienen que ver con los efectos que el bilingliismo tiene sobre el hablante. En este sentido, la
comprension completa de los fendmenos de contacto lingiiistico solo se considera posible si se

toman en cuenta los factores extra-lingiiisticos que inciden en el habla de un individuo o de un

grupo.

En este punto es posible identificar un movimiento de apertura dentro de los estudios del
contacto lingliistico que estara marcado por un giro hacia los estudios sincrénicos y por la
vinculacion de métodos y propuestas externas a la lingiiistica. Una vez que el usuario de una
lengua es definido como lugar del contacto, el estudio de fendmenos de variaciéon y cambio
lingiiistico desplazara sus bordes para incluir aspectos geograficos, sociales, culturales y
psicologicos en sus modelos explicativos, al tiempo que cuestionara la férrea creencia en la

predictibilidad de todos los procesos de cambio en una determinada lengua.
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Este giro, sin embargo, no es esporddico ni se encuentra al margen de los paradigmas de la
¢poca. La cuestion del individuo como lugar (locus en términos de Weinreich) del contacto
lingliistico que expuso Weinreich en 1953 y el didlogo posterior de la lingiiistica del contacto con
otras disciplinas sociales también son resultado del interés por comprender el fenomeno del

bilingliismo que ha estado presente en gran parte de la historia de los estudios de contacto.

Eugenio Coseriu, por ejemplo, reflexiona sobre el cambio lingliistico en la obra Sincronia,
diacronia ¢ historia (1973). Alli, expone el problema que representd para la lingliistica, en su
momento, explicar el cambio lingiiistico al tiempo que se mantenia la concepcion de la lengua
como algo estdtico y situado fuera del individuo en consecuencia con la perspectiva saussureana
inspirada en el hecho lingiiistico de Durkheim. Coseriu conjura la paradoja en torno al cambio, al
comprender el lenguaje como actividad historica, individual y universal, convirtiéndola también
en una actividad sistematica y social, donde el cambio es caracteristica inherente por el caracter
dindmico e interdependiente de las estructuras. Asi, sefiala que el hablante sabe su lengua, no
desde una perspectiva reflexiva, que es lo que ha correspondido a los lingiiistas, sino desde el
uso, la utilizacion de esquemas y su empleo como instrumento; la lengua es un saber

transmisible, comun e historico. La lengua, en Coseriu, es cultura.

Pero lo que mas interesa aqui de los planteamientos de Coseriu (sin desconocer la
trascendencia de una postura como la expuesta arriba) es lo que se refiere a las condiciones y
factores del cambio lingliistico, pues en la obra citada plantea la dualidad entre factores
sistematicos (funcionales) y extrasistematicos (culturales). Entre los ultimos se ubican los
contactos lingiiisticos o interidiomaticos los cuales, a juicio del autor, “adquieren particular

importancia en las épocas y en los casos de bilingiiismo™ (Coseriu, 1973, p. 119) que no debe ser
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considerado como una causa de adopcién y cambio sino como “una situacién de hecho con que
se enfrenta la libertad lingliistica” (p. 119) en determinado estado del saber lingiiistico
interindividual. En este sentido, el bilingliismo, como otros factores culturales del cambio
lingliistico, se hace manifiesto en la lengua en uso dentro de una comunidad lingiiistica y por

ende en los individuos como lugar del contacto.

En esta lineca, empiezan a hacer parte del espectro de los estudios lingiiisticos sobre el
contacto factores como las actitudes de los hablantes hacia las lenguas implicadas, el prestigio
social de los grupos en contacto y en relacion con las lenguas que usan, las habilidades de
aprendizaje y comunicacion de los individuos, y la tolerancia o intolerancia institucionalizada
frente al uso de una u otra lengua, entre otros aspectos politicos y socioculturales que inciden en
la retencion o difusidon de una innovacion. Dentro del mismo marco, en las ultimas décadas
aumenta el interés en el bilingtiismo, incluyendo no sélo estudios de caracter explicativo y causal
en torno al cambio lingiiistico sino también intereses relacionados con los procesos cognitivos y

socioculturales de los hablantes bilinglies.

En una de las obras de principios del siglo XXI que recopila las perspectivas tedricas y
metodologicas sobre el contacto lingiiistico y que es de citacion obligada en una aproximacion al
tema, a saber, Language Contact. An Introduction (2001), Sarah G. Thomason, define el contacto
lingiiistico como “el uso de mas de una lengua en el mismo lugar y al mismo tiempo™ (2001, p.
1)%, siendo su interés el contacto lingiiistico en su sentido mas profundo, es decir, en aquellas
situaciones de contacto en que al menos algunas personas usan mas de una lengua, esto es, donde

existe algiin grado de bilingliismo; algunos afios después Thomason afiadira que el contacto como

Traduccidn de la autora.
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explicacidon de variaciones sincronicas o de cambios diacrdnicos, solo es posible si hay
interaccion entre los hablantes (2010). Esta postura, renueva los postulados de Weinreich e insiste
en que, al margen de los contactos culturales, los cambios lingliisticos generados por contacto
como los préstamos de material “sistémico”, solo pueden ocurrir a través de usuarios bilingiies,
ubicando en el centro de las situaciones de contacto a los hablantes que se mueven entre dos o

mas sistemas.

Sin embargo, no es prudente perder de vista que el interés final de los estudios de
bilingiiismo, en la linea que se ha comentado hasta el momento, es el cambio lingiiistico y el
contacto en tanto factor explicativo y generador de ciertas interferencias y variaciones en la
estructura de una lengua por lo que se hace necesario, para los fines de este escrito, volver sobre
la lectura de la relacion entre el contacto lingiiistico, el bilingliismo, y la identidad de los

hablantes.

Aproximaciones antropologicas a la lengua

Al preguntar por la identidad de los hablantes en relacién con el contacto y desde una
perspectiva lingiiistica se hace obligatoria la mencion de los estudios sociolingiiisticos que desde
la década de los sesenta han abordado la variacion lingiiistica observando con mayor atencion
aquellos factores externos a la lengua (factores sociales) que inciden o motivan el cambio, y
develando las formas como el habla refleja las construcciones de identidad (Fought, 2010). Los
estudios de William Labov en los Estados Unidos y los de Peter Trudgill en el Reino Unido son,
sin duda alguna, el referente por excelencia de dos corrientes de estudios sociolingiiisticos de la

variacion en la lengua que no solo han contribuido a dilucidar relaciones entre las estructuras
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lingliisticas y las sociales, sino que han fortalecido la comprension dindmica de la lengua

funcionando en el contexto social.

La mirada sociolingliistica se concentra en la lengua y las variaciones que se dan en ella
tomando como factores determinantes de los procesos de cambio lingiiistico aspectos sociales
que incluyen la edad de los hablantes, su género, su procedencia, y otros aspectos mas complejos
como su situacion sociopolitica, su vinculacion religiosa o su identificacion étnica, entre otros.
En este sentido, el interés de la perspectiva sociolingiiistica es comprender la lengua en tanto
sistema dindmico apelando también a los elementos explicativos que se ubican fuera del sistema;
sin embargo, aqui, mas que explicar o comprender el estado de cambio de una lengua en relacion
con la situacion de contacto en que se encuentra y los factores sociales que en ello inciden,
interesa hacer una exploracion de la forma en que el contacto lingiiistico y cultural se evidencia
en los procesos de identidad de un grupo particular de sujetos. En este sentido, el objeto tltimo
de descripcion de este ejercicio es el proceso de construccion de identidad en relacion con la

lengua y no la lengua en si misma.

De este modo y en acuerdo con los postulados de Dell Hymes sobre la antropologia
lingiiistica, este trabajo es afin con dicho campo en tanto entiende la lengua como una interacciéon
situada culturalmente. En la misma linea, es en los argumentos de Alessandro Duranti donde se
consolida la circunscripcion teodrica de este trabajo en el campo de la antropologia lingiiistica
pues para este autor las preguntas que fundamentan los actuales desarrollos del campo estan
formuladas en torno a como puede contribuir el estudio de la lengua a la comprension de

determinado fendmeno social o cultural, cuestiones donde la lengua no es el primer objeto de
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estudio sino el instrumento que permite acceder a la exploracion de procesos sociales complejos

(Duranti, 2003).

Asi, al preguntarnos aqui por la forma en que el contacto de las lenguas espafiol y niikak
inciden o se manifiestan en la construccion de identidad étnica entre un grupo de jovenes en
bilingliismo emergente, se busca explorar la forma en que estos actores sociales construyen su
etnicidad en relacidn con las lenguas que usan, entendiendo las tltimas como practicas culturales
vinculadas al contexto de contacto intenso y permanente que representa el asentamiento de Agua

Bonita.

JPor qué la antropologia lingiiistica?

La relacion entre lengua, cultura y pensamiento como pivote de una corriente de estudios fue
el sello caracteristico de Franz Boas en la historia de un campo en el que convergen la
antropologia, la psicologia y la lingtiistica. Los postulados sobre el relativismo cultural de Boas
marcaron el origen de la antropologia norteamericana moderna dentro de la que siguen
emergiendo corrientes y campos de estudio en los que se mantiene la observacion de la relacion

entre lengua y cultura (Makihara, 2010).

La influencia del relativismo boasiano se mantiene indirectamente hasta nuestros dias. En un
primer momento fue el relativismo lingiiistico de Edwar Sapir y su discipulo Benjamin Worf, el
que fungié como heredero directo de la linea de pensamiento de Boas. Como es bien sabido, a
partir de la hipétesis Sapir-Worf se consolidé un cuerpo de descripciones lingiiisticas orientado a
comprobar, en la version mas radical de la hipotesis, que la lengua determina el pensamiento o,
en una version mas blanda, que la lengua incide en la forma de comprender la experiencia en el

mundo y por tanto en la forma y estructura de la cultura. Con estos fundamentos surge hacia la
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década del cuarenta el campo de la lingliistica antropologica norteamericana consolidando lo que
Duranti denomindé como el primer paradigma de la lengua como cultura entre las escuelas

estadounidenses en Language as Culture in U.S. Anthropology: Three paradigms (Duranti, 2003).

La creacion de departamentos de la lingliistica que tuvo lugar en la década de los cincuentas
del siglo pasado asi como el nacimiento de la sociolingliistica urbana y cuantitativa, seran eventos
que marcan, para Duranti, la aparicion de un segundo paradigma. En este periodo John Gumperz
y Charles Ferguson retomaron elementos de la dialectologia y la lingiiistica diacronica, al tiempo
que introdujeron la nocion de variedad para constituir asi la base de lo que luego seria la

sociolingliistica norteamericana.

Por otra parte, hacia 1960 Dell Hymes arriba a Berkeley y entra en contacto con Gumperz.
Alli, se liga el interés por el habla como actividad cultural del primero, con el interés en los
dialectos sociales y la variacion lingliistica del segundo dando paso a un campo de estudios del
habla en el contexto cultural que seria denominado como etnografia de la comunicacion. En este
contexto universitario sera Hymes quien prefiera el término antropologia lingiiistica antes que
lingiiistica antropologica, bajo el argumento de que debia ser la antropologia la que asumiera la
responsabilidad sobre las necesidades de conocimiento lingiiisticas de los estudiantes (Duranti,
2003). En este sentido Hymes genera una importante division de la labor intelectual que
podemos resumir asi: la tarea de la lingtiistica es coordinar el conocimiento sobre la lengua desde
el punto de vista de la lengua, mientras que la coordinacion del conocimiento sobre la lengua
desde el punto de vista de la cultura, es una tarea de la antropologia. Asi, este paradigma implica
el estudio de las formas lingiiisticas como parte de la actividad cultural y rompe con la

comprension propia de los departamentos de lingliistica del momento para los que el término
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lengua se asumia como gramatica. Este cambio, implicé la inclusion, ya no sélo de la descripcion
lingliistica, sino también de la descripcidn etnografica para comprender la organizacion del uso

de la lengua como elemento de lo cultural.

Ya en la década de los ochenta es posible identificar un movimiento de reflexion critica al
interior de la antropologia que abre espacio para otras perspectivas mas preocupadas por
cuestiones como el género, la identidad y la clase social que pusieron sobre la mesa el papel de
los discursos en la construccion cultural y dieron prevalencia a los aspectos de poder simbodlico y

de creacion social del lenguaje (Harris, 1985; Ortner, 1993; Duranti, 2000).

Siguiendo la propuesta de Duranti este tercer paradigma en la comprension de la relacion
entre lengua y cultura se caracteriza por el uso de las practicas lingiiisticas para documentar y
analizar la reproduccion y transformacion de personas, instituciones y comunidades a través del
tiempo y el espacio. Alli, la lengua es entendida como un resultado de caracter interaccional que
se encuentra lleno de valores indexicales los cuales permiten establecer relaciones con otras
construcciones culturales. En consecuencia, aqui como en la antropologia lingiiistica, se entiende
el hablante como un actor social y la lengua como una practica cultural capaz de mediar e incidir

en la formacion y negociacion de identidades.

Bajo esta perspectiva se asume a los hablantes bilingiies de niikak y espafiol como actores
sociales que participan en un escenario sociocultural concreto caracterizado, en este caso, por la
confluencia de grupos culturalmente diferentes y en el que se estan negociando constantemente
identidades que se encuentran vinculadas con la pertenencia a comunidades étnicas y lingtiisticas
(Sanchez, 2105). Se entiende, entonces, que los sujetos hablan niikak o espafiol en situaciones

comunicativas concretas acudiendo a recursos que se llenan de sentido en el marco cultural en
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que tienen lugar y en estrecha relacion con una negociacion constante tanto de la identidad como

del poder y los roles que se adoptan y se asignan en la interaccion.

Vision antropolégica de la identidad y la etnicidad

En el contexto global actual se dan multiples y constantes movilizaciones poblacionales a
diferentes escalas. Las ciencias sociales han orientado su mirada a la comprensién de las
dindmicas que surgen del encuentro de diferencias étnicas, lingtiisticas y religiosas, entre otras
tantas que convergen en espacios concretos, y se han equipado metodoldgica y analiticamente

para abordar una realidad social siempre en cambio.

La antropologia lingiiistica no ha sido la excepcion y, como lo sefiala Miki Makihara (2010),
ha probado su capacidad para abordar las relaciones entre lengua y etnicidad asi como las
renovaciones y transformaciones que, a través del uso cotidiano del lenguaje y las interacciones
sociales, sufren los lazos que las vinculan. Siguiendo esta linea se presentardn las nociones de
etnicidad e identidad bajo las que se orienta este trabajo en aras de establecer claridades en la
perspectiva desde la que se describen e interpretan las relaciones entre lengua e identidad entre

hablantes de niikak y espafiol en el asentamiento niikak de Agua Bonita.

Si bien es inapropiado considerar la identidad como una preocupacion reciente entre los
pensadores de occidente, no ocurre igual en las tradiciones del pensamiento social entre las que la
identidad emerge como problema hacia la década de los sesenta con una marcada influencia de la
sociologia y la antropologia francesas (Ramirez, 2007). Para entonces ‘identidad’ estaba
vinculada con una concepcion esencialista en torno al individualismo y en relacién con la
subjetividad, la personalidad y la mismidad tal como se evidencia en la definicion de Tajfel,

citado por Judy Dyer “Esa parte del autoconcepto de un individuo que deriva de su conocimiento
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de su afiliaciéon a un grupo social (o grupos) junto con el significado emocional ligado a esa
pertenencia” (Tajfel, 1974 p.69 citado en Dyer, 2007, p.103). Esta percepcion cambiara hacia la
década de los ochenta cuando cobran relevancia los estudios sobre la interaccion desde
perspectivas etnogréficas con un fuerte enfoque en las experiencias de los individuos esta vez en

relacion con el contexto social.

A partir de estos movimientos en las perspectivas sociales, la nocion de identidad se
complejiza y se vuelve polisémica, lo que hace que sea una nocion recurrente y en cierto modo
ambigua dada su aparicion en diferentes escenarios que trascienden la academia e incluyen las
peticiones de grupos minoritarios, la creacién de politicas publicas, los discursos nacionalistas,
entre otros. Volviendo al escenario académico, Yolanda Onghena, por ejemplo, define la
identidad como “un estado de la persona en un momento dado de su existencia” (Onghena, 2005,
p. 62), mientras que para Eugenia Ramirez es “una categoria (entre otras) de la clasificacion y de
la practica, una construccion de representaciones, ordenaciones, interpretaciones e interacciones
por las que nos relacionamos —de maneras especificas- con nosotros mismos y con los demas
(cualquiera forma cultural de la constitucion de estos), en términos de semejanzas y diferencias,
proximidad y distancia” (Ramirez, 2007, p. 84). Desde cada perspectiva de las ciencias humanas
hay algo que decir de la identidad y se antoja dificil, si no inutil, una pretension de definicion; sin
embargo, ante la ausencia de una concepto concreto se dird que aqui se entiende la identidad
como una construccion dinamica basada en el contraste con un otro (u otros), en la que se
imbrican el nivel personal (individual) y el grupal, y que se realiza en las interacciones

contenidas en un contexto sociohistorico concreto.
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Asi, se comparte con otros autores que la identidad ademas de ser un proceso subjetivo, tiene
un importante componente social que incluye la perspectiva del otro y su forma de relacionarse o
no con el sujeto; en este sentido, la identidad como un proceso constante ¢ inacabado, se enlaza
profundamente con las dindmicas culturales y se nutre y negocia en las interacciones que se dan
en los diferentes escenarios de socializacion de los sujetos. Asimismo, ocurre en el nivel grupal,
en la construccion de comunidades en las que la identificacion y las similitudes atnan en una
dindmica de inclusion, mientras que la diferencia con los criterios de pertenencia a ella genera la

exclusion (Goffman, 1981; Tello i Robira, 2005; Ramirez, 2007).

Justo en el centro de la cuestion sobre la identidad grupal se encuentra la nocidon de etnicidad
o de identidad étnica que como en el caso de la de identidad, tiene un origen historico
identificable en tanto problema y categoria analitica para las disciplinas de lo sociocultural. Ese
origen se encuentra circunscrito a los procesos de movimientos poblacionales poscoloniales en
los que las diferencias socioculturales se encontraron en las urbes convirtiendo a la ciudad en el
escenario en que se podia encontrar a ese Otro y haciendo de las minorias marginadas el extrafio
que antes era el primitivo (Ramirez, 2007). En este contexto, dice Ramirez (2007), fue la
antropologia urbana la que jalonod la consolidacion de la etnicidad como preocupacion académica
durante las décadas de los sesenta y setenta dado su abordaje de la ciudad como lugar de

encuentro de las diferencias, y por tanto como escenario donde se ponen en juego las identidades.

Son dos las configuraciones sociales que inciden en la cuestion de la etnicidad pensada en el
marco de la antropologia desde mediados del siglo XX: por una parte, la relacion que establece
Europa con sus colonias especialmente la de los britanicos en Africa, donde se cre6 un gobierno a

distancia y se potencié la industrializacion congregando a grupos étnicos disimiles y
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desarraigados para trabajar en la explotacion minera, por lo que se construyd un otro fuera de los
territorios fisicos y mentales de Europa; por otra, las dindmicas sociales en Estados Unidos desde
el siglo XIX, caracterizadas por la recepcién de masas migratorias principalmente europeas y
latinas que ha generado politicas integracionistas de asimilacion como de aculturacion orientadas
a la constitucidén de una identidad étnica blanca dentro del proyecto nacional civil estadounidense
(Ramirez, 2007). Estos panoramas de contacto, encuentro y mezcla que constantemente son
puestos en tension por la emergencia de nuevas identidades étnicas, obligan a la reflexion sobre
la diferencia y la alteridad ya no en las sabanas africanas, las selvas americanas o las islas del
Pacifico, sino en las ciudades antiguas y en las emergentes, en los escenarios industrializados,

conectados y moéviles.

En esta dindmica sociocultural marcada por la movilidad poblacional, el contacto y las
comunicaciones se han desarrollado teorias de la etnicidad que toman diferentes matices en el
debate antropoldgico sin que, a juicio de quien escribe, puedan tratarse como corrientes del todo
opuestas. Por una parte se encuentra una perspectiva en las que se destaca Edward Shils que
interpreta la etnicidad como un constituyente fundamental de la identidad tanto de los individuos
como de los grupos que se basa en los lazos establecidos por caracteristicas naturales, inherentes
a los individuos y ajenas a su voluntad. Esta perspectiva puede considerarse como primordialista
si se categoriza desde su postura frente a la etnicidad como necesidad de reivindicacion de lazos
primordiales de pertenencia, asi como puede considerarse objetiva si se observa desde los

criterios que se toman en cuenta para delimitar la nocion.

Por otra parte estan los autores que interpretan la etnicidad como un conjunto de normas que

organizan la interaccion social donde lo relevante son los limites que se establecen entre grupos y
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que demarcan la diferencia cultural, como lo expone, por ejemplo, Frederik Barth. En este
sentido, es en el momento de la interaccion entre grupos donde se crea y mantiene la identidad
intragrupal, momento en que los individuos ‘rellenan’ la etnicidad con los elementos que
consideran significativos para la interaccion en contextos donde inciden las condiciones
econdmicas y politicas. Max Gluckman, por ejemplo, indica que “el funcionamiento de la
estructura consiste en la cambiante condicion de miembro de grupos en diferentes situaciones, ya
que la pertenencia de un individuo a un grupo particular en una situacidon particular esta
determinada por los motivos y valores que influyen sobre él en tal situacion. Asi, los individuos
pueden vivir vidas coherentes a través de la seleccion situacional de una mezcolanza de valores
contradictorios, creencias incompatibles, e intereses y técnicas variadas™ (Gluckman, 1940: 21).
Esta postura puede ser entendida como instrumentalista o circunstancial, pues se enfoca en una
metafora ecologista de la competicidn por recursos entre grupos en relacidon con intereses

politicos de la diferenciacion.

La perspectiva de la etnicidad que se enfoca en las percepciones y creencias subjetivas como
generadoras de lazos sociales y de grupos, también hace parte del panorama tedrico sobre esta
nocion. Max Weber (1977), desde la sociologia, ya insistia en la importancia de un sentimiento
subjetivo compartido por un grupo con respecto a la memoria de su colonizacién o migracion y
sus lazos con cultos y practicas morales, entendiendo la pertenencia étnica como una creencia,
una identidad mas presumida que de contraste como ocurre con el parentesco. En la misma linea
podria inscribirse a Clifford Geertz, que en los sesenta sefialé que lo relevante de la identidad
étnica no esta dado por la vision del observador externo sino por el punto de vista de los sujetos,

por su vinculacion emocional y por la afiliacion grupal (Makihara, 2010; Ramirez, 2007).
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En la década de los ochenta la convergencia de distintas visiones criticas sobre la etnicidad
generd un notable enriquecimiento para el abordaje de la nocion con una tendencia a la
integracion de las interpretaciones mencionadas antes. Para las perspectivas mas recientes sobre
la etnicidad, resultan centrales conceptos como percepcion, subjetividad y simbolismo pues son
hilos sobre los que se tejen procesos de interpretacion de fendémenos sociales dinamicos e
hibridos como el de la identidad (Edwards, 2009; Hamers & Blanc, 2000; Makihara, 2010;

Ramirez, 2007).

En consecuencia con estos antecedentes y siguiendo a Makihara (2010) la etnicidad es
entendida aqui como una construccion de una colectividad que tiene unas caracteristicas y
practicas en comun y que se manifiestan tanto grupal como individualmente. Esos elementos
comunes se encuentran vinculadas con historias y genealogias que tienen un significado asi
como un sentido para los sujetos, se manifiestan en sus experiencias y son construidos y
reconstruidos apelando a elementos y categorias socioculturales que se encuentran en relacion
con marcos culturales, politicos y econémicos tan concretos como dindmicos; se comparte con
Hamers y Blanch (2000) la comprension de la identidad étnica como experiencias subjetivas con
respecto a una afiliacién a un grupo por atributos nacionales, culturales y fisicos, delimitacion en
la que convergen los criterios tanto objetivos como subjetivos mencionados arriba, y a los que se

suma la relevancia del sentido elaborado en la interaccion.

En lo referente a la identidad étnica individual se comparte con Ulrich Ammon la relevancia
de las actitudes como aspecto manifiesto de la identidad: “entendemos la “identidad étnica” de

los individuos como sus actitudes hacia su propia clasificacion en grupos €tnicos como uno de los
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miembros del grupo, basadas en la percepcion del grupo como constituido por una ascendencia,

historia, lengua, cultura, religion o territorio comin” (Ammon, 2010, p. 209).

Lengua como marca de la identidad individual y étnica
Como se menciono arriba, la identidad como aspecto de interés para los estudios del lenguaje
s6lo encuentra lugar, en propiedad, durante la década de los ochenta, tiempo en el que
aparecieron obras como Language and Social Identity de Gumperz (1982) y Acts of Identity.
Creole-based approaches to language and ethnicity de Le Page y Tabouret-Keller (1985) en las
que los hablantes empiezan a ser vistos como agentes capaces de negociar su identidad haciendo

elecciones sobre usos lingiiisticos en el contexto social de la interaccion.

Antes, a finales de los sesenta, la sociolingiiistica se habia interesado por las variaciones en el
discurso de los hablantes y por lo que estas podian decir de su identidad social. En un primer
momento la sociolingiiistica se defini6 como disciplina por la busqueda y correlacién de los
vinculos entre variaciones concretas y categorias sociales amplias delimitadas por el investigador
como edad, sexo, etnia y clase social; posteriormente, con un perfil mas etnografico, se
incluyeron categorias macrosociales aportadas por los participantes lo que permitiéo analizar
situaciones mas locales orientadas a la variacion dialectal (Eckert, 2002 citado en Dyer, 2007)
mientras que mas recientemente el interés de los estudios de caracter sociolingiiistico se ha
orientado hacia el significado social de las variables, donde “la variacidon no solamente refleja

sino que de hecho construye categorias y significados sociales” (Dyer, 2007, p. 102).

Esta ultima tendencia en las perspectivas sociolingiiisticas se ha apartado de una vision
estatica de la identidad que caracterizo los estudios previos a los afios ochenta y se ha ajustado a

una interpretacion de la identidad como una construccion interaccional en la que la que los
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hablantes son también actores que seleccionan y usan los recursos lingiiisticos de los que

disponen para transmitirla y negociarla en contextos concretos (Dyer, 2007).

En este giro en la interpretacion de la identidad, la sociolingiiistica se encuentra con la
antropologia lingiiistica al cuestionar una correlacion directa entre un rasgo lingiiistico y una
caracteristica social, a lo que sigue un mayor interés por comprender la relacidon entre lengua e
identidad; las corrientes sociolingliisticas mantendran su foco en la lengua como objeto ultimo de
interés, mientras que las corrientes mas antropologicas se concentraran en el lugar de la lengua

como préactica cultural en la construccion de la identidad.

En la perspectiva que se sigue en este trabajo se considera que la lengua cumple un papel
fundamental tanto en la construccion de identidad como en la proyeccion de la misma, por lo que
son dos los tipos de procesos a abordar. Por un lado, la forma en que los individuos encuentran en
la lengua una categoria que permite construir identidad y que opera como un elemento
diferenciador, especialmente en lo que se refiere a las interacciones extra e intragrupales; por el
otro, como se emplea la lengua para manifestar identificaciones e ideologias en torno a la
experiencia personal, la cultura, la diferencia y la lengua misma. Esta separacion, cabe sefialar, es
de caracter metodologico, pues en la experiencia cotidiana un proceso y otro se superponen y

alimentan mutuamente teniendo lugar de forma continua en la interaccion.

Mas arriba, al abordar la nocidon de etnicidad, se sefialaba la importancia de las practicas
compartidas por una comunidad y este es el lugar para dirigir la mirada hacia la lengua como
practica cultural en la que un grupo puede sustentar su identidad étnica. Vale la pena resaltar la
condicioén de posibilidad en la frase anterior, pues si bien hay multiples casos en lo que la lengua

se convierte en el atractor de la construccion de identidad étnica (cf. Smolicz, 1981 p.75 con el
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concepto de “core values™), también los hay en los que se apela a la religion, el territorio, etc. No
se trata, entonces, de que un grupo pueda ser definido como étnico por compartir una lengua, se
trata de que lo grupos étnicos tienen la caracteristica de permanecer a través del tiempo
incorporando a las nuevas generaciones, y que parte de esa permanencia puede darse teniendo a
la lengua como elemento central de la inclusion, de la experiencia de identidad social de los

sujetos, siendo esto lo que Hamers y Blanc (2000) denominaron como identidad etnolingiiistica.

En este sentido, la identidad étnica y cultural se construye sobre la diferenciacion lingiiistica
del grupo, especialmente en contextos interétnicos o interculturales en los que la lengua también
se asocia con el estatus del grupo (Hamers & Blanc, 2000). Asi, en el proceso de construccion de
identidad étnica que se da en la interaccion con otros grupos, tal como se dijo arriba, la lengua
cobra relevancia hasta convertirse en el principal motor de convergencia al interior del grupo, y
de diferenciacién hacia el exterior del mismo. Lo anterior ocurre gracias a caracteristicas que
Hamers y Blanc (2000) enumeran citando a Giles y Coupland (1991) y que incluyen que la
lengua puede ser un signo de cohesién intragrupal, un atributo de pertenencia a un grupo, una

sefial de categorizacion €tnica y una manifestacion de la dimension emocional de la identidad.

En el caso de la cultura niikak estas caracteristicas atribuidas a la lengua podrian darse por
sentadas toda vez que niikak puede traducirse como ‘persona que habla la lengua’ (niik ‘lengua’)
(Franky, 2011). Sin embargo, el contacto con los colonos y en especial el contacto lingiiistico con
el espafiol pueden hacer parte de factores transformadores del lugar de la lengua en la identidad

niikak.

En consecuencia, a partir de la lectura antropoldgica lingiiistica de la lengua y la identidad en

relacion, la situacion de los hablantes niikak bilingiies asentados en Agua Bonita se explorara
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prestando atencion a lo que Edwars (2009) presenta como funciones simbolicas y “de marcado™
de la lengua, lo que implica la comprensién del contexto sociopolitico en que esta se emplea y sin

el que el simbolismo y las marcas quedan vacias de sentido.

Bajo este marco conceptual se pretende explorar y describir la forma en que el manejo del
espafiol como segunda lengua incide en los procesos de identificacion étnica entre los niikak
bilinglies asentados en Agua Bonita, entendiendo que la construccion de identidad étnica tiene
lugar en la interaccion con otros grupos y que en ¢l contacto lingiiistico y cultural se negocian las
identidades entre actores que apelan a recursos de diversa naturaleza entre los que se encuentra,

con un lugar privilegiado, la lengua.
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Capitulo 3

El asentamiento de Agua Bonita

Sin duda alguna la caracteristica de mayor recordacién en torno al pueblo niikak es el
nomadismo, por lo que combinar en una misma linea de texto las palabras niikak y asentamiento
puede resultar, cuando menos, desconcertante y llamar la atencidén sobre las transformaciones que
han tenido lugar en las practicas de esta comunidad durante los tltimos treinta afios.

Se menciond antes que los niikak son un pueblo que ha habitado tradicionalmente la
Amazonia, concretamente la zona nororiental de la region ubicada en territorio colombiano,
abarcando el bosque tropical comprendido entre el rio Guaviare y el curso del alto Inirida
(Departamentos de Guaviare y Guainia). Hasta finales del siglo XX se hablaba de una poblacién
niikak de aproximadamente 1000 personas que se distribuian en 13 grupos locales compuestos
por entre 6 y 40 personas (Barbero, Cabrera, y Mahecha, 2012, p. 12), cifras que responden a las
dindmicas socioambientales generadas por la tradicion nomada de esta etnia.

Sin embargo, las practicas tradicionales del pueblo niikak han variado durante las ultimas
décadas como consecuencia, no solo del contacto con misioneros y colonos, sino también por el
recrudecimiento del conflicto armado en las zonas que coinciden con los territorios tradicionales.
Desde la década de 1970 se registraron contactos esporadicos con los niikak por parte de los
integrantes evangélicos de la Mision Nuevas Tribus (G. Cabrera, Franky, & Mahecha, 1999) y en
la década siguiente, en 1988, tras la apariciéon de un grupo niikak en Calamar, Guaviare, se
intensifico el contacto con los colonos y la presencia de estos ultimos en territorio niikak. Si bien,
este incremento en la frecuencia del contacto altero las rutas de movilizacion tradicionales para el

pueblo niikak, fue el conflicto armado al interior del pais el que impacté con mayor fuerza la
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relacion de algunos de los grupos niikak locales con su entorno y ubicacidn territorial. La
importancia estratégica del rio Guaviare para los diferentes actores armados en el conflicto
convirtio el territorio habitado por los niikak en un escenario de disputa territorial que ha afectado
tanto a los colonos mestizos como a las comunidades indigenas.

En este contexto, varios grupos niikak empezaron a hacer parte de la poblacion en situacion
de desplazamiento forzado como consecuencia del conflicto armado en el pais, situacion que ha
conllevado la victimizacién de las comunidades y la intervencidon por parte de diferentes actores
institucionales especialmente del Estado. La ubicacion de los 13 grupos niikkak que fue posible
identificar con claridad a finales de los 90, ha variado considerablemente en los afios corridos del
siglo veintiuno en la medida en que se ha dado el asentamiento, en principio temporal, de los
grupos niikak desplazados hacia las cercanias de San José del Guaviare (F. Cabrera & Gomez,
2016).

San José del Guaviare es un municipio que junto con El Retorno, Calamar y Miraflores
conforma el extenso departamento de Guaviare, siendo ademas su capital; se encuentra ubicado
en una zona de transicion entre la Orinoquia y la Amazonia en la ribera sur del rio Guaviare, por
lo que historicamente ha hecho parte de un espacio donde se han llevado a cabo diferentes formas
de colonizacion, especialmente por parte de poblacion proveniente de la zona andina del pais
(Caycedo, 1993). En este sentido, el casco urbano de San José es una pequefia ciudad donde
predomina la poblacion colona mestiza y en la que, segun el ultimo censo nacional realizado en
2005, la cabecera del municipio tenia una poblacion de 34.863 personas cifra que se proyecto en
45.705 para 2016 (DANE, 2005).

Mahecha y Franky (2011) sefialaron que al finalizar la primera década de los 2000 el 25% de

la poblacion niikak se encontraba en inmediaciones de San José del Guaviare en situacion de
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desplazamiento forzado tras, al menos, 7 desplazamientos registrados oficialmente durante el
periodo comprendido entre 2002 y 2008 (Mahecha & Franky, 2011). Uno de los espacios
cercanos al casco urbano de San José es el asentamiento de la vereda Agua Bonita que se
constituyé en un escenario transitorio de habitacion para poblacion niikak que fue desplazada por
el conflicto entre noviembre de 2005 y marzo de 2006.

De acuerdo con las narraciones de los niikak asentados en Agua Bonita, ellos hacen parte del
grupo Wayari muno “gente del rio Guaviare”; arribaron a San José, segun datos de Mahecha y
Franky (2011), en dos grupos y momentos diferentes: por una parte, un grupo de 53 personas
desplazadas por el frente 44 de las FARC en noviembre de 2005 y provenientes del sector
oriental del territorio niikak; por la otra, un grupo de 97 personas provenientes de la misma zona
que se trasladaron a Tomachipan y posteriormente llegaron a San José en marzo de 2006. Estos
grupos fueron ubicados en un predio de la alcaldia de San José en la vereda Agua Bonita donde,
como en otros asentamientos temporales, fluctua la poblacidn, se transforman las practicas y
posibilidades de subsistencia como consecuencia del sedentarismo y se incrementa el contacto asi
como la dependencia de los colonos y las instituciones en el marco de tensiones generadas por el
encuentro y el solapamiento de diferencias culturales.

En la actualidad hablamos de al menos una década durante la cual Agua Bonita ha hecho
parte de los asentamientos de los grupos niikak. Durante el mismo periodo, las practicas de
movilidad se han transformado y es cada vez mayor el tiempo que las familias permanecen en el
asentamiento conservando practicas de caceria, pesca y recoleccion que tienen lugar en zonas
cercanas donde los recursos son objeto de competencia con los campesinos que también habitan y
subsisten de esas tierras.

Estas tensiones vinculadas con el territorio también afectan otros escenarios de la vida
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comunitaria, politica y econémica de los grupos asentados en Agua bonita. Las diferencias con
los campesinos y los conflictos por robos son situaciones que con frecuencia requieren la
intervencion de diferentes instituciones; las condiciones de nutricidén y salud especialmente en la
primera infancia son causa de preocupacion para entidades estatales y organizaciones no
gubernamentales, problemas a los que se suman el consumo de alcohol y de drogas entre los
jovenes cada vez mas interesados en permanecer en el casco urbano y acceder a productos
tecnologicos que les permitan comunicarse, escuchar musica y acceder a productos culturales de
los colonos y en general de los mestizos de la region.

En la actualidad, se estima que la poblacidon Niikak es de unas 600 personas (cifra que fluctia
entre las diferentes fuentes revisadas’) distribuidas en 13 grupos locales que se reparten en 11
asentamientos: Cafio Cumare, Agua Bonita, Cailo Maku, Guanapalo, Charrasquera, Cafio Seco,
Charras, Puerto Flores, Costefiita, Chekamo y Cafio Makusito, todos ellos en el departamento del
Guaviare (Human Response, 2014). En Agua bonita se encuentran establecidas entre 6 y 12
familias de forma variable de acuerdo con movimientos que incluyen tanto jornadas de caceria,
pesca y recoleccidon como las visitas y estadia en otros asentamientos donde se encuentran
familiares y amigos. Sin embargo, es un asentamiento en el que hay una permanencia importante
debido a su cercania con el casco urbano y por ende con la posibilidad de acceder de forma mas
efectiva a servicios de salud, ofertas institucionales que incluyen ayudas de alimentacion e

incluso facilidad para consumir alcohol y en algunos casos sustancias psicoactivas.

? Para 2005 Gabriel Cabrera habla de una cifra no mayor a 350 individuos, mientras que, retomando
los datos del Censo DANE del mismo afio, el Ministerio de Cultura (2010) menciona una cifra de 1.080
personas autorreconocidas como Niikak. Para 2011 Mahecha y Franky (2011) hablan de una poblacion de

aproximadamente 600 personas.
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Interacciones y contacto

En Agua Bonita y en el casco urbano de San José todas las interacciones que involucran a
colonos y niikak se dan en espafiol con excepcidon de aquellas en las que participan misioneros
que dominan la lengua indigena. Los niikkak hablan su lengua materna cuando interactian entre si,
incluso cuando hay personas no niikak presentes. Sin embargo, el contacto permanente con
colonos y el uso cada vez mas frecuente de radios y celulares han generado una mayor
exposicidn, especialmente de los jovenes niikak, a productos culturales en espafiol que, como
ocurre con la musica, tiene un fuerte impacto en el interés y el gusto por aprender la lengua
mayoritaria.

Pero quedarse con esta descripcion somera limita y empobrece la mirada de lo que puede ser
el panorama lingiiistico del contacto entre los hablantes de espafiol y de niikak que interactuan en
Agua Bonita, pues el contacto con la lengua mayoritaria no es reciente ni propio del asentamiento
temporal en las goteras de San José. Habria que empezar por ubicar temporalmente los momentos
relevantes en la historia del contacto entre mestizos o kawene y niikak.

Desde el siglo XVI se han documentado incursiones de conquistadores, esclavistas y
colonizadores en el area de la Amazonia que ha habitado tradicionalmente el pueblo niikak. Sin
embargo, los contactos a los que hacen referencia las diferentes fuentes histéricas incluyeron a
grupos de indigenas como los caquetios y caribes, y a los “maku” a principios del siglo XX pero
aun sin mencion especifica de los niikak.

Los primeros contactos con indigenas niikak que se encuentran documentados corresponden
a la década de 1960 cuando el gobierno nacional promovié la ocupacion de terrenos (Molano,
1987) en la que entonces era la comisaria especial del Vaupés y que en 1991 con la nueva

Constitucion Politica se convertiria en el Departamento del Guaviare. La migracion de poblacion
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hacia el Guaviare, y el auge de economias extractivas como la del caucho, la marihuana y la coca
han conllevado el contacto entre blancos' y niikak con resultados socioecondmicos y culturales
que en la mayoria de las ocasiones (si no en todas) ha afectado a los niikak.

Por otra parte, se encuentra el contacto permanente que se generd con los procesos de
evangelizacion y la presencia de los misioneros en el territorio niikkak. En 1966 el misionero
Daniel Germann del Instituto Lingiiistico de Verano tuvo contacto con los niikak tras un
encuentro masivo entre una familia de colonos y un grupo niikak que se dio en 1965 en la vereda
Charras y que concluyd violentamente. Para inicios de la década de los 70, misioneros
norteamericanos de Nuevas Tribus iniciaron un proceso de contacto con los niikak que consistié
en dejarles herramientas en el bosque y tener un acercamiento paulatino; en 1981, la misidén
construyé una sede en el interior del territorio niikak en un lugar llamado Laguna Pabon a partir
de lo cual el contacto se hizo permanente (G. Cabrera et al., 1999; Franky, 2011; Mondragén,
1991).

En 1988 tuvo lugar un contacto con un grupo niikak que se convirtid en el contacto oficial
con esta comunidad. En ese afio, llegaron al municipio de Calamar dos grupos niikak tras verse
afectados por una epidemia de gripa que diezm6 su poblacion y obligd a la busqueda de ayudas
médicas tanto en la sede de los misioneros como en las poblaciones de colonos mas cercanas. En
este contacto, dicen Cabrera et al. (1999):

Un grupo de investigadores, periodistas y antropologos entre otros, se desplazaron hasta

Calamar para conocer un grupo indigena que “no habia sido reportado” en la etnografia

1 Blanco es un término empleado por los indigenas para referirse a los mestizos y ha sido asumido por
estos ultimos. Los colonos mestizos de San José se identifican con la denominacion blanco para

diferenciar su pertenecia sociocultural de la de los grupos indigenas.
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colombiana y que ademas parecia haber permanecido aislado de los distintos sectores sociales
que ocupaban la zona, pues al momento de su llegada estaban completamente desnudos y no

hablaban espafiol. (G. Cabrera, Franky, & Mahecha, 1999, p. 80)

Este dato es relevante porque sefiala que los niikak no hablaban espafiol al momento de ese
contacto oficial aunque habia noticias de miembros de otros grupos niikak locales que conocian
algunas palabras del espaiiol; ademads, el encuentro de 1988 modificd la imagen que tanto
colonos como niikak tenian del otro grupo, lo que generé una actitud de mayor apertura al
contacto en ambos grupos.

En los afios siguientes se presentaron nuevas epidemias de gripa que dieron pie a otros
contactos en aras de acceder a medicina (“medichina” es reportada por Cabrera et al. como una
de las primeras palabras aprendidas por los niikak) y aparecieron entre los niikak enfermedades
como sarampion y paludismo entre otras. La atenciéon y los procedimientos realizados en los
centros de salud apenas si quedaron registrados debido a que la dificultad para comunicarse por el
desconocimiento de las lenguas obligd a recurrir a seflas para hacer lo mejor posible en la
atencion meédica. Sin embargo, la atencion del personal de salud y el apoyo de algunas
instituciones cambi6 el temor que sentian los niikak por aproximarse a los colonos, a tal punto
que posteriormente salian del bosque en busca de los alimentos y herramientas que brindaban los
colonos, ademas de satisfacer su curiosidad observando la vida y objetos de los colonos. Estas
apariciones se hicieron mas comunes y frecuentes para la ultima década del siglo XX.

Hacia mediados de los afios noventa el recrudecimiento del conflicto armado en el pais y
especificamente los enfrentamientos con frentes de las Fuerzas Armadas Revolucionarias de
Colombia FARC en el territorio de la ribera del rio Guaviare, generd el desplazamiento de

algunos grupos locales hacia las goteras de cabeceras urbanas del departamento y, por supuesto,
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mayor contacto con el espafiol.

A ¢éstas dinamicas se debe agregar que tras el momento de contacto oficial se emprendieron
iniciativas institucionales mayormente paternalistas que propendian por ayudar a los grupos
niikak. El énfasis de estas ayudas en los campos alimentario y de salud propicié interacciones
cada vez mds constantes entre los nitkak y miembros de instituciones estatales, ONG, misioneros,
investigadores y colonos de la zona.

En la actualidad, Agua Bonita es el asentamiento temporal donde se da con mayor intensidad
y frecuencia el contacto entre la poblacidon niikak y los kawene debido a su cercania al casco
urbano de San José. En consecuencia, son varios los jovenes y adultos jovenes que entienden una
conversacion en espafiol por lo que también ha aumentado el proceso de bilingliismo emergente
que describieron Barbero et al. en 2012.

Asi, el contacto lingtiistico ha influido e incluso ha generado dinamicas que modifican las
practicas tradicionales de las familias niikak asentadas en Agua Bonita como en los territorios
cercanos a poblaciones de colonos. No se trata solamente de los préstamos y calcos del espaiiol
que se escuchan eventualmente entre otras palabras niikak y que evidencian un proceso de
contacto cuyos cambios aiin no se han consolidado; se trata también de cambios en las nociones
estéticas entre hombres y mujeres, las transformaciones en los roles politicos de algunos jovenes
niikak derivadas en gran medida del manejo del espafiol y de la lengua materna, asi como de la
importancia que han cobrado los traductores para el mantenimiento de una etnia que se encuentra
en contacto permanente y que no es ajena a los procesos de aculturacion.

Contacto cultural y lingiiistico en Agua Bonita

El modelo de bilingiiismo y bilingualidad.

La sociolingiiistica ha puesto sobre la mesa que vivir entre varias lenguas es una situacion
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mas generalizada entre las comunidades del mundo que aquellas en las que prima el
monolingiiismo (Moreno Fernandez, 1998, p. 211).

Esa realidad sociolingliistica generalizada ha desembocado en la consolidacion del
bilingliismo como un area de estudio particularmente compleja que puede observarse tanto en
individuos como en comunidades y que vincula las practicas lingiiisticas con la organizacion de
la vida politica y social (Weinreich, 1963; Fishman, L. Cooper, & Ma, 1971; Moreno Fernandez,
1998; Hamers & Blanc, 2000; Heller, 2006).

La complejidad del campo del bilingliismo se manifiesta de manera particular en la
definicion misma del concepto que varia de forma considerable de acuerdo con la perspectiva
tedrica de aproximacion que cambia de acuerdo con elementos como el lugar en que se da el
bilingliismo (individuo o comunidad) o las categorias a través de las cuales se analiza
(competencias del hablante en las lenguas implicadas, escenarios de uso e interaccidon, procesos
cognitivos y de aprendizaje, etc.).

Dentro de las categorias de aproximaciéon al bilingiiismo la de la dualidad individuo-
comunidad ha sido particularmente productiva. Hamers y Blanc (2000), por ejemplo, proponen
un modelo en el que se distingue el bilingtiismo de la bilingualidad de acuerdo con el o los
sujetos en que se analice fendmeno. El primer término se refiere a un estado de una comunidad
de habla en el que pueden usarse dos codigos alternativamente en una interaccion, mientras que
reservan el término bilingualidad para referirse al estado de un individuo que tiene la capacidad
de acceder a mas de un codigo lingiiistico.

Este modelo de Hamers y Blanc permite, por una parte, realizar una aproximacion a las
situaciones de contacto desde una perspectiva en la que convergen el aspecto social (bilingliismo

social) y el individual (bilingualidad) del bilingliismo, y por otra, observar de manera
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diferenciada los procesos sociales, culturales y psicolingiiisticos que se dan como consecuencia
de dicha convergencia.

Puesto que esta investigacion se ubica en el espacio en el que se encuentran la experiencia
lingliistica tanto individual como social y en relacion con la identidad étnica, se seguird el modelo
de bilingtiismo y bilingualidad de Hamers y Blanc para describir la situacion lingiiistica en el
asentamiento de Agua Bonita.

Bilingiiismo en Agua Bonita.

La situacion de contacto lingiiistico en Agua Bonita comparte algunas caracteristicas con
otros procesos de contacto que han tenido otros grupos locales niikak. Sin embargo, los discursos
institucionales, de misioneros y de académicos sobre el reconocimiento y valoracién de la
diversidad étnica y cultural de los pueblos indigenas le han dado a Agua Bonita una dinamica
particular en lo referente a la constitucion de etnicidad y a las transformaciones de la identidad
cultural derivadas del contacto.

En la descripcion que realizan Barbero, Cabrera & Mahecha (2012) para la salvaguardia de
manifestaciones culturales del pueblo niikkak, se habla de un bilingiiismo emergente como
evidencia de cambios en el estilo de vida de la comunidad. Para los autores, el fendmeno del
bilingiliismo que categorizan como emergente es el producto del “prestigio creciente del
castellano entre los jovenes de las tltimas generaciones” (especialmente de los Meu muno y los
Wayari muno grupos mayoritarios en el asentamiento de Agua Bonita) (2012, p. 14) y de “la
necesidad de emplear el castellano para comunicarse en los nuevos espacios” (2012, p. 31).

Esta forma de describir y analizar la situacion lingliistica derivada del contacto con el espafiol
sigue la propuesta de David Crystal sobre los factores que cambian la cultura de un pueblo y

llevan a la pérdida de la lengua (Crystal, 2001). Segun Crystal, estos factores no tienen que ver
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con condiciones de riesgo fisico o de seguridad de una poblacién sino con situaciones de
asimilacion cultural entendida como la influencia de una cultura dominante sobre otra “haciendo
que esta pierda su caracter debido a que sus miembros cambian de conducta y adoptan nuevas
costumbres” (2001, p. 93).

En cuanto a la pérdida de la lengua, el proceso presentado por Crystal inicia con el ejercicio
de poder econdémico y politico del grupo social hegemoénico que rapidamente convierte su lengua
en la lengua estandar u oficial y ejerce presion social hacia una cultura monolingiie;
posteriormente se da el estado de bilingliismo emergente en el que el grupo dominado se hace
mas proficiente en la lengua nueva al tiempo que mantiene la competencia en su lengua antigua vy,
finalmente, el estado en que el bilingliismo decae y las generaciones mas jovenes se hacen mas
proficientes en la nueva lengua con la que hay mayor identificacién y uso ante las nuevas
necesidades de comunicacion (2001, p. 94).

Si se analiza la situacion lingliistica general del pueblo niikak hay acuerdo con la descripcion
que hacen Barbero et al. (2012) en lo referente a un estado de bilingliismo emergente. La presion
sociocultural que ha generado la colonizacion, la vinculacion de mano de obra indigena en las
fincas de colonos y las transformaciones politicas que han conllevado mayor intervencion estatal
tras la Constitucion de 1991, pueden verse como acciones que terminan jalonando el panorama
lingiiistico de la comunidad niikak hacia el monolingiiismo en espafiol:

Hablando de lengua, si mi papa me ensefia la lengua... yo casi no le entiendo ni conozco qué

es. Ayer como fui a andar con él mi papa me ensefio cada fruta. Yo lo cojo y le pregunto, cada
arbol que produce en la selva y yo preguntaba coémo se llama y mi papa me ensefiaba: este es
tal palo y el otro es tal arbol. [...] Claro que nosotros... mas que todo nosotros los jovenes, los

que llegamos en el afio 2005 aqui en este resguardo, desde esa vez, nosotros perdimos la
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cultura [...] Ahora los jovenes |[...] todo tiene que ser con sus manos en el vicio, todo tiene que

ser droga para ellos y no les interesa el canto, no les interesa la caceria (Maria).

En la misma linea, la consolidacion de escuelas en asentamientos como Puerto Flores donde
se ensefia en espafiol, la economia de mercado, la cercania con los colonos, la relacion con los
misioneros y otras organizaciones ¢ incluso la conformacion de parejas entre mestizos ¢
indigenas han incrementado el uso y el interés por el espaiiol entre los niikak especialmente entre
los mas jovenes.

Sin embargo para el caso especifico de Agua Bonita el proceso de pérdida que describe
Crystal tiene matices particulares. Si bien es claro que se puede hablar de un estado de
bilingliismo emergente pues el interés por aprender espafiol se mantiene y crece entre las
generaciones mas jovenes, también es importante tener en cuenta que en el proceso de contacto
participan académicos y funcionarios de instituciones cuyo discurso tiene un impacto relevante
en las actitudes y apropiaciones de la lengua nativa y del espafiol por parte de la comunidad
niikak.

Los indigenas de Agua Bonita, por ejemplo, manifiestan constantemente el interés por
mantener la lengua y las tradiciones culturales en consonancia con la valoracion transmitida por
investigadores sociales que promueven estas actitudes durante sus trabajos con la comunidad;
ademas, la participacion en procesos liderados desde entidades estatales en aras de brindar
garantias de pervivencia a los pueblos minoritarios, involucran a la comunidad en discursos de
proteccion y salvaguardia de las manifestaciones culturales que a la larga es apropiado por los
pueblos en tanto se vuelven funcionales para la obtencion de recursos necesarios dentro de la
dinamica politica en la que se ven inmersos.

Asi, las manifestaciones culturales niikak entre las que se encuentran la lengua, la caceria, los
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tejidos y la cosmogonia entre otras, son legitimadas como tales en la incorporacion de la
comunidad al Estado. Por la misma via, son valoradas en el marco de la diversidad étnica y del
reconocimiento cultural que hace parte del discurso del aparato politico y juridico del pais e
incide en los intereses de conservacion de la cultura por parte de la comunidad en el marco
institucional y de contacto con los colonos.

Tampoco es menor el impacto de las ideas folcloristas que han convertido a los niikak, “los
ultimos némadas”, en el grupo indigena ‘tipico’ de San José¢ del Guaviare. La idea de la
construccion de una identidad departamental ha puesto a los “makues” (como es frecuente que
los colonos llamen a los niikak) como emblema de la riqueza cultural guaviarense por encima de
comunidades indigenas menos exoticas que también tienen en el Guaviare su territorio como son
los Jiw o los Tucano.

Por supuesto, los niikak que frecuentan San José son conscientes de la situacion y reafirman
elementos culturales que les dan alguna oportunidad de participar en el mercado y recibir dinero
como lo son la venta de manillas, canastos e incluso hamacas (Franky, 2011). La lengua y los
elementos estéticos (pintura facial, cabello corto y finamente delineado) que los identifican
suelen ser empleados como refuerzo del exotismo que atrae al extrafio y al turista.

La otra cara del alto valor que mantiene la lengua niikak para sus hablantes es, sin duda, la de
la identidad al interior del grupo. La lengua materna esta vinculada con el saber ancestral, con los
nombres, con los rezos que solo dominan los mayores y que se transmiten en niikak a los jovenes
y, en general, con la tradicion.

Los padres y madres jovenes de la comunidad que han ganado alguna competencia en
espafiol coinciden en mantener la lengua nativa en un lugar tan importante como el que tiene el

espafiol. Sostienen que a sus hijos les ensefian las dos lenguas pues el niikak permite mantener la
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cultura y las tradiciones mientras que el espafiol permite la comunicacion con los blancos:
La idea es que llevara las dos lenguas y mas importante es tener la lengua de mayor [la lengua
que hablan los mayores]. Eso es lo mas importante porque yo, por lo menos, si no hablo pura

lengua ;como voy a hablar con mi mamé y mi papa? (Maria).

El comentario de Maria es evidencia del estado de bilingiliismo emergente al que se ha hecho
referencia pues deja en claro que la generacion de los mayores es monolinglic y que las
necesidades de comunicaciéon con ellos exigen a los jovenes el manejo de la lengua niikak.
Existen, por ejemplo, saberes que solo son manejados por los hombres mayores (rezos, cantos,
etc.) cuya transmision y pervivencia dependen directamente del dominio de la lengua nativa por
parte de los hombres jovenes que seran sus depositarios de acuerdo con la tradicion.

Las generaciones mas jovenes aun escuchan y aprenden la lengua acompafiados
principalmente de las mujeres y también son corregidos y orientados por ellas en niikak
especialmente en los primeros afios. En el asentamiento, la comunidad usa su lengua asi como en
el casco urbano, especialmente si no hay personas kawene en la interaccion.

[...] A veces nos reunimos en el restaurante y hablamos puro en lengua. (Maria).

Usos del espaiiol.

A pesar de la fortaleza de la lengua nativa entre los niikak que permanecen en Agua Bonita,
la interaccion constante con los colonos, la participacion como mano de obra en las fincas, las
salidas frecuentes a San José y las visitas de instituciones al asentamiento son algunas de las
situaciones que mantienen una clara presion sobre los niitkak hacia el aprendizaje y dominio del
espaifiol.

Las transformaciones culturales derivadas del contacto, el desplazamiento forzoso y la

ubicacion temporal en las cercanias de San José se manifiestan también en el uso del espafiol en
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contextos y formas especificas.

El grueso de la poblacién que tiene manejo del espaiiol se encuentra entre los 12 y los 40
afios de edad aproximadamente. La mayoria de ellos son hombres adultos que por la organizacion
social propia de la comunidad tienen una posicién privilegiada con respecto a las mujeres (G.
Cabrera et al., 1999), son lideres y se vinculan mds como trabajadores para los colonos asi como
con los procesos derivados de iniciativas estatales. En un segundo lugar estan los nifios que han
nacido y crecido en el asentamiento y por lo tanto han estado expuestos al espafiol no solo de los
colonos sino también al que hablan sus padres u otros adultos, el que escuchan en la radio y la
television y, por supuesto, el que les ensefia la profesora los lunes en la escuela.

La comunidad niikak asentada en Agua Bonita usa el espafiol (también denominado
castellano) principalmente en interacciones con los blancos. Durante las visitas a San José
hombres y mujeres usan el espafiol para comunicarse con sus amigos del pueblo pues son
conscientes de que ellos no entienden la lengua niikak:

Con los amigos del pueblo [hablo] espaiiol [...] porque ellos no le entienden a uno (Maria)

Con mis amigas hablo en espafiol porque ellas son blancas (Bdrera)

El comercio con colonos y turistas también tiene lugar en espafiol. La venta de manillas y
canastos es una interaccion en la que las mujeres (que son las que tejen) usan un espafiol
incipiente que apenas permite el intercambio; los hombres, en cambio, tienen un espafiol mas
fluido pues permanecen mas tiempo con los colonos, no solo durante el trabajo sino también en
momentos de ocio.

Sin embargo, el uso del espafiol o el nikkak no depende del lugar donde se dé la interaccion

sino de las competencias lingiiisticas de los participantes asi como de la lengua del interlocutor,
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por lo que no es extrafio escuchar conversaciones en espafiol cuando hay blancos en el
asentamiento.

Las mafianas y tardes en el asentamiento mantuvieron dindmicas similares durante el trabajo
de campo: los hombres adultos salian a cazar antes del amanecer, en algunas ocasiones las
mujeres salian temprano a recolectar frutos mientras otras se quedaban con los nifios en el
asentamiento. La tarde se dedicaba a cocinar alimentos, a arreglar y asar los micos resultado de la
caceria y a preparar los frutos para hacer bebidas. Otras mujeres dedicaban las horas de dia a tejer
manillas y a reposar en sus hamacas durante las horas en que habia mas sol.

La mayoria de las visitas de blancos tenian lugar en la tarde por lo que en muchas ocasiones
eran las mujeres quienes interactuaban con ellos. Los eventos comunicativos solian estar
centrados en aspectos vinculados con servicios como en consultas médicas, encuestas
nutricionales sobre la dieta, especialmente de los nifios, y organizacion de actividades de las
ONG, entre otros. Todos estos eventos tenian lugar en espafiol y las mujeres y nifios niikak
empleaban expresiones simples en la lengua mayoritaria. En las situaciones en las que
participaron los hombres jévenes de la comunidad se evidencié mayor dominio del espafiol y
sobretodo mas seguridad por parte de los niikak para usar el espafiol.

Se debe sefialar que en esas interacciones los niikak hablantes de espafiol suelen emplear
frases simples e incluso palabras sueltas en aras de facilitar la comunicacion. Sin embargo no
todos los eventos comunicativos entre blancos y niikak logran tener €xito con las estrategias de
simplificacion por lo que también son muchas las ocasiones en las que se hace necesario acudir a
un traductor.

Por supuesto al interior de la comunidad se reconoce qui€nes hablan espaiiol y cual es su

nivel de competencia en dicha lengua. Asi, hay situaciones en las que quien posea mayor
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disponibilidad 1éxica cuenta con lo suficiente para hacer las veces de traductor, mientras que hay
otras en las que se requiere un conjunto de competencias en un nivel mas elevado.

Como se puede suponer el primer tipo de situaciones cuenta con mas personas aptas para
hacer una traduccién apenas suficiente mientras que en el segundo tipo de situaciones el nimero
de bilingiies es mas reducido.

El conjunto de personas con la habilidad de hacer traducciones entre niikak y espafiol puede
considerarse reflejo y resultado de los patrones tanto de organizacién como de socializacion
tradicional de los niikak. Los hombres son mayoria en el conjunto de traductores pues su
dominancia, estatus y liderazgo les ha permitido participar en mas situaciones de contacto con la
lengua de los blancos; ademas, los procesos derivados de iniciativas estatales, en los que se
considera fundamental la participaciéon de la comunidad, exigen esfuerzos de comprensidén
intercultural donde son los lideres de la comunidad indigena los que buscan aprender el espafiol
con el fin de transmitir y acceder de forma activa a los escenarios donde se toman decisiones
sobre la comunidad.

Dentro de los traductores mas habiles que hacen parte de la comunidad asentada en Agua
Bonita solo hay una mujer: Maria. Sin embargo, Maria no es una lider de la comunidad. Si bien
todos reconocen sus habilidades como traductora, su condicién de mujer, su historia de vida y su
fuerte relacion con los kawene generan tensiones con las demas mujeres de la comunidad;
ademas, la cercania y la experiencia en el manejo de ciertos aspectos propios de la cultura de los
mestizos hace que la historia de Maria sea un reflejo de los conflictos individuales y sociales que
se derivan del contacto lingiiistico y cultural. En esta linea, las habilidades lingiiisticas de Maria
le dan la posibilidad de participar mas activamente en asuntos politicos de la comunidad pero al

mismo tiempo esa participacion tensiona la organizacion y distribucion de poder tradicionales
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entre los niikak.

Otro caso que evidencia las tensiones que se generan entre los niikkak por el contacto
lingiiistico es el de Miguel. El vive desde los siete afios de edad con una pareja blanca que lo crid
como a un hijo y habla perfecto espafiol aunque también mantuvo el conocimiento de su lengua
materna en parte por una actitud comprensiva de la pareja que nunca lo obligd a abandonarla.
Dado que desde nifio vivié con mestizos, Miguel apropio la cultura de los no niikak, cont6é con un
proceso de escolarizacidon y se casé con una mujer del pueblo Tucano en donde viven con sus
hijos en las goteras de San José.

Miguel es el mejor traductor entre niikak y espafiol dado que maneja a la perfeccidén ambas
lenguas (ademds de los conocimientos que tiene de la lengua tucano); ha trabajado con
antropologos, entidades gubernamentales y con los misioneros sirviendo como un puente en la
comunicacién. Sin embargo, aunque Miguel es un hombre adulto que habla bien su lengua
materna y es apreciado en la comunidad, no tiene en ella un lugar de liderazgo pues lo inico que
lo puede identificar como niikak es que conserva la lengua. Por lo demas, Miguel se encuentra
mas cerca de los kawene pues hace muchos afios que dejé de participar de las demds practicas
culturales con las que se identifican los niikak.

Los casos de Maria y Miguel permiten sefialar varios elementos de los cambios en la relacion
entre lengua y cultura asi como de la relacion entre lengua e identidad en un escenario de
contacto.

Por una parte, estan las situaciones que se pueden enmarcar bajo la nocion de contacto
cultural en las que las lenguas tienen un rol ambivalente en tanto pueden funcionar como
vehiculos o como retenedores en interacciones sociales multilinglies. En este escenario, el manejo

de ambas lenguas por parte de algunos individuos les permite comprender las situaciones
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comunicativas y participar en ellas pero no les garantiza un lugar de reconocimiento como
miembros de la comunidad.

Ese reconocimiento es el centro de la identidad cultural entendida como la integracion de la
pertenencia a un grupo a la personalidad del individuo. La identidad cultural comprende
caracteristicas que se comparten con el grupo social como valores, instituciones, normas y, por
supuesto, la lengua (Hamers & Blanc, 2000, p. 200). Sin embargo, la lengua por si sola no es
suficiente para generar una identidad cultural, tal como se evidencia en el caso de Miguel: la
lengua tiene un lugar determinante en la relacion de Miguel con los niikkak y le permite a él
participar de ciertas interacciones en la comunidad pero su ausencia y desconocimiento en otras
practicas cotidianas o tradicionales como la caceria hacen que su identidad se construya al
margen de la etnicidad niikak.

En contraste, Maria ha vivido largas temporadas con mestizos pero ha regresado a su grupo
local y se identifica plenamente como niikak a pesar de tener un esposo no niikak y mantener
activas sus relaciones de amistad con mestizos. En las situaciones institucionalizadas de
interaccion con blancos o mestizos Maria resalta los elementos que considera propios de la
etnicidad niikak por lo que pinta su rostro, habla en su lengua materna y manifiesta orgullo por su
pertenencia étnica.

Esas situaciones de contacto y trabajo institucional en las que Maria participa activamente
como traductora también generan un proceso de identificacion y de reconocimiento diferentes al
de la mayoria de mujeres niikak pues el dominio del espafiol le permite a Maria tener
participacion en espacios que tradicionalmente han sido para los hombres, tensionando asi su
relacion con otras mujeres. A esto se suma cierto grado de apropiacion que Maria (y otros niikak)

ha hecho de practicas que no habian sido propias de los niikak en sus territorios tradicionales y
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que son vistas con recelo por el grupo en general.

Es posible, entonces, decir que el contacto intenso de la comunidad niikak con el espafiol en
las altimas décadas ha generado transformaciones y tensiones en las relaciones al interior de los
grupos locales y en consecuencia en la forma en que se establece la identidad de los individuos
con respecto al grupo. El dominio del espafiol v la comprension de algunos aspectos del
funcionamiento sociopolitico de la mayoria mestiza, le ha dado a algunos niikkak posibilidades
diferentes de relacionamiento con su comunidad lo que ha exigido negociaciones en las
estructuras tradicionales asi como en las nociones de lo que seria una etnicidad niikak.

Por otra parte la exposicion a discursos sobre el multiculturalismo, donde se busca valorar la
diversidad, ha influido en actitudes que reivindican el valor de la cultura minoritaria y fortalecen
el orgullo por la pertenencia étnica que se marca en la conservacion de la lengua materna y de
practicas consideradas propias y tradicionales.

Tanto la primera como la segunda situacién se manifiestan en los usos lingiiisticos que se dan
en el escenario de contacto y que pueden interpretarse como evidencia de las construcciones
identitarias que hacen los hablantes en relacidén con la pertenencia étnica, el reconocimiento del
grupo social y la apropiacion o pérdida de los valores que se consideran definitorios de los grupos
culturales en contacto.

La construccion de la identidad o las identidades de los individuos bilingiies y el papel que se
otorga a las lenguas en la experiencia personal y social son los temas que se abordaran a
continuacion bajo la perspectiva propuesta por Hamers y Blanc (2000). El analisis que se realiza
alli permitira observar algunos de los elementos que transforman las identidades etnolingiiisticas
puestas en relacion con el contacto lingtiistico y cultural en los casos de jovenes y adultos jovenes

niikak.
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Capitulo 4

Identidad y lengua: casos entre los niikak bilingiies

Entre las multiples dimensiones a través de las cuales se ha buscado comprender la forma en
que se generan lazos sociales se encuentran las reflexiones sobre la identidad. Al entenderla como
un proceso mayoritariamente individual la identidad ha sido objeto importante para la sicologia
pero en las ultimas décadas también lo ha sido de la antropologia, la sociologia y la lingtiistica
como consecuencia de las transformaciones ideoldgicas y sociales que han volcado la atencion

sobre la accion individual en el contexto social.

Segun Yolanda Onghena la identidad “es un estado de la persona en un momento dado de su
existencia” (Onghena, 2005, p. 62); esta definicién comprende los dos elementos que pueden
considerarse como transversales a las diferentes definiciones de la identidad: por una parte, el
caracter subjetivo e individual de la identidad que le da su esencia sicoldgica; por la otra, el
reconocimiento de su cualidad momentanea que permite observarla como una construccion
constante, como un conjunto de procesos (de identificacién) que tienen lugar en los diferentes

momentos vitales y relacionales del sujeto.

Por su parte, Eugenia Ramirez (2007) define la identidad como:

Una categoria (entre otras) de la clasificacion y de la practica, una construccion de
representaciones, ordenaciones, interpretaciones e inter-acciones por las que nos relacionamos
-de maneras especificas- con nosotros mismos y con los demas (cualquiera forma cultural de
la construccion de éstos), en términos de semejanzas y diferencias, proximidad y distancia

(2007, p. 84).
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A esta definicion, Ramirez agrega que la identidad es una categoria basica de la experiencia
en la medida en que las experiencias son relacionales y clasificatorias. En el mismo sentido, la
identidad se encarna en multiples formas y se evidencia en diferentes eventos en tanto que es una

categoria relativa a la experiencia personal y colectiva.

Esta caracteristica relacional ¢ interaccional serd el eje a través del cual se articulan la
identidad y la lengua. Es con base en las pricticas lingliisticas que se transmiten los elementos
compartidos por una sociedad determinada y que se constituyen identidades en el marco de la

cultura.

La sociolingtiistica ha hecho parte de los campos en los que se analiza la identidad por medio
del estudio de la relacion entre la lengua y los procesos de identificacion de los hablantes. En The
Routledge Companion to Sociolinguistics, Judy Dyer (2007) hace un breve recorrido por las
perspectivas desde las que los sociolingliistas han vinculado la identidad a los estudios de la
lengua y mas especificamente a los de la variacion. Alli, Dyer reconoce la nocion de
indexicalidad de la lengua, propuesta por Silverstein (1976), como el pivote en el que se soporta
el andlisis de aspectos sociales a través de sus manifestaciones en la lengua. Con esta misma
base, la autora propone una continuidad de transformaciones de la nocion de identidad en la
sociolingliistica que inicia en las décadas de 1960 y 1970 como una categoria social correlacional
y que en los en los ochenta cambia hacia la nociéon de lo que los individuos proyectan en la
lengua en tanto agentes conscientes de los recursos lingliisticos que poseen. De acuerdo con
Dyer, en las décadas posteriores ha predominado la comprension de la identidad como una
practica social de la que la lengua es un aspecto constitutivo y no solo el reflejo de la posicion

social de un sujeto (Dyer, 2007, p. 106).
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En la misma linea Alessandro Duranti (2003) sefiala que hacia finales de los ochentas y
durante los noventa se dio la consolidacién de un nuevo paradigma en la antropologia lingiiistica
en el revive el constructivismo social. Alli, los tedricos vuelven sobre la potencialidad creativa de
los enunciados en la construcciéon cultural e interaccional de las identidades, lo que mueve el
enfoque de las formas lingliisticas en si, hacia la dominacion simbdlica que puede ocurrir a través
de ellas. El rol de la lengua en el establecimiento del género, la etnia, la clase social y otros
aspectos socioculturales es lo que empieza a llamar la atencion de aquellos que se interesaron por

el estudio de los usos y la variacion lingiiistica en tanto practicas que constituyen la identidad.

La forma en que se entiende aqui la identidad sigue los postulados anteriores por lo que la
aproximacion a las construcciones de la identidad de los sujetos niikak bilingiies debe entenderse
como una observacion situada temporal y contextualmente. En la misma linea, la referencia a
niikak bilingiies se constituye en una delimitacién en la que convergen aspectos metodoldgicos
(en tanto describe las caracteristicas de los sujetos que participan en la investigacién) pero sobre
todo identitarios en la medida en que se emplean categorias socioculturales y lingliisticas para
referirse a la pertenencia a un grupo asi como a los elementos que posibilitan un proceso de

identificacion (el conocimiento de dos lenguas).

Identidad social, cultural y étnica

Arriba se retomaron algunas definiciones de identidad en aras de presentar la complejidad de
esa nocion tanto en su caracter psicologico y social como en su lugar individual y colectivo. En
este apartado se presentara el aspecto colectivo de la identidad para comprender la relacion entre

la identidad y la lengua en el marco de la etnicidad y el bilingitiismo.
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La identidad es una nociéon compleja y en su caracter colectivo intervienen factores de
naturaleza diversa enmarcados en una relacion constante con la experiencia individual. Dice
Ramirez que “Identidad construye experiencia y experiencia construye identidad, en cuanto que
es un principio ordenador y semantico de relaciones sociales. De ahi que identidad pueda
comprenderse tanto como categoria de la experiencia como la experiencia misma que ordena en

términos de relaciones basadas en la semejanza y la diferencia” (Ramirez, 2007, p. 86).

En este sentido, el caracter relacional de la identidad la ubica como un proceso que ocurre en
un espectro comprendido entre la experiencia personal y el vivir colectivo. Alli, marca roles,
cualidades, expectativas, solidaridades, organizaciones y tiene efectos sobre lo social generando
practicas y clasificaciones; al mismo tiempo, esas practicas, pertenencias y exclusiones generan
identidades en medio de relaciones concretas (Ramirez, 2007) donde los individuos encuentran y

construyen semejanzas y diferencias.

Una de las propuestas mas acogidas en lo referente a la identidad social es la realizada por
Henri Tajfel en el articulo Social identity and intergroup behavior (1974), donde establece que
¢sta es una parte de la identidad que deriva de la conciencia que tiene el individuo de pertenecer a
uno o varios grupos sociales. La identidad social, definida por Tajfel, se construiria ya no en el
nivel individual sino en el de comunidades en las que las similitudes en torno a normas,
comportamientos, practicas y valores atnan en una dindmica de inclusion, mientras que la
diferencia con elementos de pertenencia a ella genera exclusion permitiendo la vida de los grupos
y haciendo del individuo un sujeto historico (Viladot i Presas, 2008; Ramirez, 2007; Tello i

Robira, 2005).
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Sobre lo anterior es importante agregar que un individuo tiene la capacidad de realizar
comparaciones sociales asi como de identificar con cudles grupos comparte unas u otras
caracteristicas, sin embargo para que se pueda hablar de identidad social es necesario que el
grupo también reconozca al individuo como parte de él (membrecia) (Hamers & Blanc, 2000);
ademads, se debe tener en cuenta que las multiples posibilidades de categorizacion social y
cultural no se convierten, necesariamente, en generadores de identidad, en la medida en que un
individuo puede tener diversos roles sociales y solo una parte de ellos resultan relevantes para su

experiencia de identidad.

En una dimensién mas reducida de la identidad colectiva Hamers y Blanc (2000) ubican la
identidad cultural. Para los autores, la identidad cultural es parte de la identidad social pero no
son lo mismo. La identidad cultural puede comprender caracteristicas diversas como la
territorialidad asi como normas, valores, instituciones y lengua, y solo se hace consciente para el
individuo en la medida en que él se da cuenta de la existencia de otras culturas dentro o fuera de
su propia sociedad. La identidad cultural de un individuo se constituye por medio de la

integracion de la configuracion cultural a su personalidad.

Finalmente, para los objetivos de este trabajo es relevante observar la identidad étnica que
Hamers y Blanc (2000) relacionan con la identidad cultural. En una definicion simple, los autores
sefialan que la identidad étnica hace referencia a las experiencias de un individuo en la definicion
de su propia afiliacion a un grupo con el que comparte atributos culturales y fisicos (p. 202). En
otras palabras las identidades cultural y étnica son nociones profundamente relacionadas donde la
ultima se distingue por el hecho de que los individuos comparten, ademas de las caracteristicas

mencionadas arriba, rasgos fisiondémicos o un ancestro comun. Por lo demas y tal como ocurre
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con la identidad cultural, la identidad étnica se considera significativa (el individuo vuelve sobre

ella) en situaciones de contacto entre dos o mas grupos €tnicos.

Identidad y lengua: identidad etnolingiiistica y contacto cultural

Una vez entendida la identidad como un proceso de categorizacion basado en la experiencia
individual en torno a semejanzas y diferencias es posible identificar aspectos socioculturales que

cobran relevancia en la construccion de la identidad en momentos historicos concretos.
Eugenia Ramirez recuerda que las identidades

Pueden definirse y ordenar experiencia en torno al género, la edad, el parentesco [...], el
grupo lingiiistico, la hermandad [...], el grupo étnico, la religion, las creencias |[...], el nivel
cultural y alfabetizacion, la pertenencia politica, y todas las formas de practica y
categorizacion tipificada y objetivada socioculturalmente como distintiva en cada contexto

histérico y sociocultural. (Ramirez, 2007, p. 94)'.

Siguiendo a Ramirez, parte de la propuesta presentada en este documento consiste en
comprender el tiempo de contacto transcurrido desde el asentamiento de familias niikak en el
predio Agua Bonita (2005) como un periodo en el que se han hecho distintivas algunas practicas
y categorizaciones concretas entre las que se encuentran las interacciones en lenguas niikak y

espaifiol.

En este marco se realizara una aproximacion a la incidencia de la lengua en las dinamicas de

identidad colectiva de aquellos niikak que han aprendido el espafiol como segunda lengua

""" Las negritas son de la autora
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adquiriendo competencias sociales que les permiten identificar nuevas semejanzas y diferencias

frente a otros grupos étnicos con los que han entrado en contacto permanente.

De acuerdo con Hamers y Blanc (2000) la identidad étnica también es determinada por
multiples factores que varian entre un grupo concreto y otro por e€so, para analizar el lugar de la
lengua en los procesos de identidad, retoman los postulados de J. J. Smolicz sobre el modelo de
los valores fundamentales o nucleares (core values). El modelo de Smolicz sugiere que cada
cultura posee un conjunto basico de caracteristicas que la identifican y son esenciales para la
transmisién y mantenimiento de la misma. Un ejemplo de ello seria la comunidad judia cuyos
valores fundamentales se encuentran en la religion, el patrimonio cultural y la historicidad (p.

203).

Para otras comunidades con contextos e historias diferentes la lengua resulta ser un valor
fundamental de identidad cultural y étnica llegando incluso a ser el Unico aspecto capaz de
determinar la membrecia o no de los individuos al grupo. Cuando la lengua se constituye en un
factor vinculante para la construccion de la identidad étnica y cultural se hace referencia a la

identidad etnolingiiistica.

Como es posible presuponer, la identidad etnolingiiistica no es un fenomeno general y
estatico. Tal como ocurre en otros campos de la identidad, la constitucion de una identidad
etnolingliistica depende del contexto y las condiciones en las que se exprese. Asi, “con

frecuencia la lengua llega a ser un factor importante de la identidad cultural y étnica en
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encuentros interculturales e interétnicos en los que a menudo se expresa el estatus de un grupo”

(Hamers & Blanc, 2000, p. 203)"2.

Bajo esta propuesta, se podria sugerir que durante los ultimos treinta afios en los que se ha
intensificado el contacto entre los niikkak y los mestizos, la lengua se ha consolidado como un
valor nuclear en la constitucion de la identidad étnica niikak. Sin embargo, las condiciones
sociales y politicas del pais en relacion con las comunidades indigenas han generado escenarios
variados que hacen imprudente una interpretacidn unidireccional y exigen el andlisis de
diferentes aspectos del contexto en que se ha dado el contacto intercultural y su influencia en la

identidad de algunos niikak.

Las lenguas en los relatos de niikak bilingiies

En el capitulo anterior se describieron algunos aspectos del contacto entre los niikak y los
colonos del departamento del Guaviare y se expuso el conjunto de situaciones comunicativas en
las que se usa el espafiol por parte de algunos niikak. Asimismo se presentaron, de forma general,
los casos de Maria y de Miguel que pusieron sobre la mesa algunos elementos de la relacion entre

contacto, identidad y lengua.

El caso de Miguel, un niikak que fue adoptado desde los 7 afios por una pareja mestiza y que
conservo su lengua materna al tiempo que aprendié a dominar el espafiol, brinda la posibilidad de

analizar las relaciones y constituciones de las identidades cultural, étnica y lingtiistica.

Como se sefialé arriba, el hecho de que Miguel domine la lengua niikak, no es suficiente para

que ¢él se sienta plenamente identificado como niikak. Si bien Miguel participa de encuentros y

12" Traduccion de la autora.
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actividades de la comunidad, el hecho de vivir como mestizo y tener su familia en una comunidad
indigena diferente, entre otras razones, hace que el reconocimiento como parte del grupo sea, de
cierta manera, parcial. En consecuencia, al analizar la experiencia de Miguel en clave de
identidad cultural, se evidencia una adscripcidn cultural al grupo de mestizos y la lengua niikak
como parte de un saber que permite conocer elementos de ambas culturas con la consciencia de
que su dominio no es suficiente para construir la identidad cultural como niikak. Asi, toda vez
que la identidad cultural se ubica como construccién con los mestizos, el hecho de compartir
rasgos fisicos, un ancestro comin y la lengua con los niikak, resulta insuficiente para establecer
una identidad total como parte del grupo niikkak en la medida en que tampoco es total el
reconocimiento que el grupo hace de Miguel como un niikak.

El caso de Maria se ubica al otro lado de la identidad cultural. A pesar del tiempo que ha
compartido y ain comparte con los colonos, sus constantes regresos a la comunidad, ser hija del
lider de las familias que estan en el asentamiento y su participacion como traductora en diferentes
espacios, reafirman la condicion de su identidad cultural entre los niikak. En contraste, el hecho
de hablar espafiol y compartir actividades con los kawene, no son condiciones suficientes para
que Maria se considere parte de ese grupo sociocultural.

La contraparte de la vinculacion cultural en el caso de Maria estd en la cuestion de la
aceptacion del grupo niikak pues, como se dijo antes, sus practicas compartidas con los colonos
generan rechazo por parte de otros miembros de la comunidad, en especial de algunas mujeres.

Ahora bien, de acuerdo con estas observaciones sobre la construccion de la identidad y el
lugar de la lengua niikak en ese proceso /jcudl es la valoracidon que hacen los niikak sobre la
lengua y su importancia para la cultura? ;Qué aspectos han incidido en esas valoraciones sobre la

lengua y su importancia? ;Coémo se relaciona el bilingiliismo niikak-espafiol con las
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construcciones de identidad?

Los relatos recolectados con los niikak bilingiies permitieron postular algunas respuestas a
estos interrogantes asi como elaborar una interpretacion sobre la relacién entre lengua, identidad
y cultura en el contexto de contacto niikak-espafiol.

Sobre la lengua materna.

Un aspecto fundamental para comprender el proceso de bilingualidad entre los niikak de
Agua Bonita es, sin duda, el de las actitudes hacia la lengua materna y hacia el espafiol. Si bien
en un primer momento de la investigacion se considerd hacer una encuesta de actitudes
lingliisticas, rdpidamente emergieron las dificultades generadas por la traduccion de ciertos
conceptos asi como la forma misma en que se entiende la lengua y como se piensa sobre ella.

En consecuencia, se realizaron conversaciones y entrevistas semiestructuradas con los niikak
bilinglies de Agua Bonita a través de las cuales se indagd por la importancia de la lengua
materna, la del espafiol, los factores que inciden en el aprendizaje, uso y desuso de las lenguas en
cuestion y la relacion del espaiiol y el niikak con las nociones de cultura, etnia e identidad.

Asi, a partir de la informacion recopilada en los relatos de 4 niikak bilinglies asentados en
Agua Bonita, se volvera, en primer lugar, a las valoraciones que se manifiestan sobre la lengua
materna. A continuacioén se presentan algunos fragmentos de comentarios generales en torno a la
lengua:

[...] Ami si me importa [la lengua] porque cuando se mueran los mayores, los sabedores ;qué
vamos a ensefiar? [...] Por lo menos yo la cultura sé como es pero de ahi ;para qué? [...] mas
importante es tener la lengua de mayor. Eso es lo mas importante porque yo, por lo menos, si

no hablo pura lengua como voy a hablar con mi mama, ella no entiende |[...] (Maria)
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A la nifia le ensefio los dos [espafiol y niikak] para que no pierda la cultura, no pierda la lengua
[...] En la casa hablo mi idioma. Hablo con mi hija, idioma; con mi esposa, idioma [...] El

niikak es mas bonito. En la escuela se deberia ensefiar el idioma (la lengua niikak). (Duperi)

El niikak es mejor para transmitir la cultura [...] Hablo espafiol solo con los blancos porque mi

familia no me entiende (Bdrera)

En estos fragmentos y en la totalidad de las entrevistas se evidencio una alta valoracion de la
lengua en clave tanto de funcionalidad como de significado cultural. Como lo muestran los
comentarios de Maria, Duperi y Borera, el nivel de bilingliismo en la comunidad es bajo y en los
nucleos domésticos sigue siendo fundamental el uso del niikak para la comunicacion.

Sin embargo, la alta valoracién del niikak no solo estd en relacion con la necesidad de su uso
en la comunidad sino que también es manifestacion de actitudes lingliisticas favorables hacia la
lengua. Lo anterior se evidencia en una expresion como “el niikkak es mas bonito” e incluso en
otras como: — /Cudl lengua es mas bonita? —Como que las dos-, lo que pone de manifiesto que,
frente al espafiol, el niikkak no se considera como una lengua menos agradable, al menos en lo que
respecta a quienes fueron entrevistados.

Por otra parte, todos los jovenes entrevistados coinciden en desear que sus hijos aprendan la
lengua aunque dos de ellos también desean que aprendan espafiol:

Pues a ellos [los hijos] todavia les estoy ensefiando la lengua de nosotros (Dahada)

Yo a mis hijos les voy a ensefiar lengua y castellano [...] La idea es que llevaran las dos

lenguas y mas importante es tener la lengua de mayor (Maria)

A la nifia le ensefio los dos [espafiol y niikak] para que no pierda la cultura, no pierda la lengua

[...] Hablo con mi hija, idioma. (Duperi)
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En todos los casos se considera que son los padres los que deben ensefiar la lengua a sus
hijos. Sin embargo, se debe sefialar que los jovenes niikak reconocen en la escuela un lugar donde
también debe ensefiarse la lengua, en especial a los mas pequefios:

La profesora es tucano y habla espafiol pero a mi me parece que es mejor que ensefien en

lengua. (Maria)

En la escuela se deberia ensefiar el idioma. (Duperi)

Sobre el espaiiol.

Al indagar por las ideas que hay sobre el espaiiol entre los niikak bilinglies de Agua Bonita
emergen inevitablemente cuestiones que vuelven sobre el contexto social y de contacto con los
kawene. Los misioneros, la escuela, y las redes de amigos o empleadores colonos son los actores
que aparecen en el escenario del acercamiento y aprendizaje del espafiol por parte de los niikak;
ademas, es claro que el contacto con esa lengua se empezd a dar mucho antes del arribo a las
goteras de San José asi como que la permanencia en Agua Bonita genera exigencias sobre su
conocimiento y uso.

El espaiol es la lengua para comunicarse con los blancos y algunos blancos pueden brindar
ayudas, trabajo y las condiciones para regresar al territorio y para vivir mejor. De igual manera,
las disputas por los terrenos, los conflictos por los robos de las cosechas, las bicicletas o
accesorios, o los enfrentamientos con alcohol de por medio también se dan espaiiol; lo propio
ocurre con los reclamos por el pago de jornales, con las conversaciones con las instituciones, con
los encuentros con los grupos armados y con los comerciantes y taxistas de San José€, entre otros

actores no indigenas que conforman el contexto en el que deben interactuar los niikak.
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Imagen 4. Joven niikak aprendiendo a escribir en espafiol

El espaiiol es la lengua que habla la mayoria en el casco urbano de San José del Guaviare. A
pesar de la presencia de poblacion indigena de los pueblos Jiw (guayabero) y Tucano,
predominan los colonos y su lengua que se impone en el contacto cotidiano.

En consecuencia, los niikak jovenes consideran que es importante hablar espafiol. A
diferencia de los mayores, que lograron sobrevivir y mantener sus practicas tradicionales en el
territorio centenario de los niikak conociendo solo unas pocas palabras de los kawene, los jovenes
niikak han apropiado un contexto sociocultural del que hacen parte los colonos y en el que es
necesaria una constante negociacioén con ellos.

De alli se desprende una fuerte asimilacion del espafiol como vehiculo de comunicacion con
los blancos y la consecuente disposicion para aprender esta lengua.

Me ensefi6 el patron [...] para saber hablar porque si no habla [espafiol] no le entienden

(Chucho)
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Espafiol es bueno para comunicar a los blancos [...] Es importante saber y conocer el espafiol

para aprender a escribir las palabras (Duperi)

Me siento bien con los dos [niikak y espafiol] porque como comunidad no entendia bien el
castellano entonces yo quise manejarla por ellos [...] Yo creo que ellos [los mayores] ya no
aprendan. Nosotros como jovenes ya estamos para ellos, como ayudarle a ellos a traducir.

(Dahada)

Hablo espafiol solo con los blancos [...] Con las amigas [hablo] en espaifiol porque son blancas

(Borera).

Con los amigos del pueblo hablo en espafiol porque ellos no le entiende a uno (Maria)

Hay mucho niikak que no habla espafiol pero le hace mucha falta [...] cuando nosotros

estuvimos en reunion de Ministerio del Interior, del ministerio de Educacion... (Maria)

Por una parte, estos fragmentos evidencian las presiones que ejerce el espafiol sobre la lengua
niikak, al ser la lengua que se requiere para participar en las reuniones con representantes de
instituciones estatales y con los amigos blancos del pueblo. Por otra, demuestran que su uso se
limita a las interacciones con los mestizos al margen de las actividades con la comunidad donde
la lengua usada sigue siendo la materna.

En lo referente a las actitudes y valoraciones hacia el espafiol es posible hablar de
favorabilidad. En una valoracion con adjetivos de contraste como bonita-fea, util-inutil, facil-
dificil, los jovenes entrevistados optaron por los adjetivos positivos. A esto se debe agregar que

en el momento de valorar el espafiol la tendencia fue equipararlo con el niikak.
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El espafiol es facil. La lengua [niikak] también, lo que pasa es que [Julian] no viene acd para

ensefiarle (Maria)

Yo creo que las dos [niikak y espafiol] no [se] aprenden fécil. Por ejemplo, yo siempre
mantiene con mi comunidad y no grabo bien por ejemplo el de rezo... no estoy grabando, no lo
entiendo porque eso es dificil, como el espaiiol [...] A mi me queda muy pesado, como el

espafiol. (Dahada).

Lengiiita es dificil como el espaiiol también (Pedro)

Hasta aqui, los relatos de los jovenes niikak demuestran una valoracion positiva de ambas
lenguas e incluso un interés por remarcar la idea de que tanto el espafiol como el nitkak son
importantes, bonitas y utiles. Esta situacion, sumada a algunas observaciones de las practicas en
el asentamiento, confirma un proceso que coincide con la descripcién de Crystal (2001) sobre el
bilingliismo emergente toda vez que el espafiol, como lengua dominante, se impone en diferentes
contextos y contribuye al avance de cambios culturales que estan teniendo lugar entre los niikak
de Agua Bonita. Sin embargo, y como se sefialé antes, la valoracion positiva del niikak entre sus
hablantes asi como la intencién de seguir ensefiandolo a los nifios, muestran una tension entre la
tendencia al monolingliismo dominante (subsiguiente al bilingiliismo emergente en el proceso
descrito por Crystal) o a un caso de diglosia frente a uno de bilingiiismo equilibrado o de
pervivencia de la lengua.

En esa tension la relacion que los niikak jovenes establecen entre las lenguas y su cultura
tiene un lugar central. Por supuesto, la existencia de mayores monolingiies exige el manejo de la
lengua materna y promueve cierto interés por conocer asi como mantener practicas tradicionales

pero ante la proxima ausencia de los mayores y de cara a un contacto que tiende a ser aculturador,
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resulta ser cada vez mds relevante el sentido que los jovenes niikkak dan a las practicas culturales

propias y por supuesto a la lengua.

Niikak, espaiiol e identidad cultural

En el apartado anterior se retomaron algunos fragmentos de los relatos de jovenes niikak en
los que se observaron apreciaciones sobre las lenguas en contacto. En esta seccion se presentara
la relacion que se establece entre la lengua y la identidad cultural retomando las voces de los
participantes niikak para luego profundizar en el andlisis de la bilingualidad y su relacion con la
identidad.

Las conversaciones con los niikak que participaron en este ejercicio se centraron en
cuestiones dirigidas a las lenguas y las valoraciones que se hacen de ellas, el interés por su
pervivencia y su transmision, etc. No obstante y como era de esperarse, alrededor de la lengua se
tejen relaciones con otras practicas sociales y culturales que necesariamente emergen en la
conversacion.

Asi, la cultura (y los saberes, practicas y valoraciones que la constituyen) fue el tema que
surgié con mas frecuencia en las conversaciones sobre la lengua propia y el espafiol:

A mi si me interesa [conservar la lengua] porque se mueren los mayores, los sabedores y ;qué
vamos a ensefiar nosotros si nosotros no sabemos? Por lo menos yo la cultura s€ como es pero
ahi para alld ;qué? ;Quién les va a ensefiar, la maestra o el maestro?... se olvidan todas las

cosas y todos van a hablar como blancos, solo espafiol. (Maria)

Es dificil, dificil como el espaiol. La historia mas o menos la estoy memorizando pero del
rezo algunas cosas no. De la edad mia todavia nadie esta aprendiendo. Mi papa siempre me

esta ensefiando pero no estoy memorizando todavia. No he entendido [el rezo] para no tener
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hijos, para tener hijos y para... hay una cosa... cuando una mujer embarazada y uno quiera
rezar y matar el... Como seis temas de eso... Cuando quiere comer algo, por ejemplo nosotros
no puede comer algo... en comida también puede rezar para no estar desnutrida, pero es muy

dificil. A mi me queda muy pesado, igual como el espafiol. (Dahada)

Es mejor no perder la cultura y mantener el espafiol porque si aprendemos solo espafiol se
pierde la cultura [...] A la nifia le ensefio los dos [espafiol y niikak] para que no pierda la
cultura, no pierda la lengua. [...] La cultura es mas lo mas importante para hablarnos nosotros

también, para comunicarnos nosotros mismos. (Duperi)

El lider est4 preocupado. Si se muere uno de ellos, de los mayores, los chiquitos ya estan
hablando solamente espaifiol. Eso es gran preocupacion para un lider. Por ejemplo, hace poco
el propio lider se murid y nadie tiene el conocimiento de €l. No tienen conocimiento de

médicos tradicionales ni para mirar espiritu. (Duperi)

Sin duda, una de las mayores preocupaciones en los relatos se encuentra en que para muchos
jovenes niikak es importante aprender espafiol y vincularse con las dinamicas de los colonos
perdiendo el interés por los conocimientos tradicionales; ademas, la dificultad de mantener los
saberes tradicionales y elementos tan relevantes como los rezos, incluso para aquellos que se
encuentran interesados en aprender, puede verse como una evidencia del impacto que tienen las
presiones sociales y lingiiisticas generadas por el contacto.

Por otra parte, la aparicion de estas preocupaciones alrededor de una conversacion sobre las
lenguas sugiere la importancia que tiene la lengua en la construccion de la identidad étnica
niikak. Tanto en los casos en que se habla de transmitir la lengua materna como mecanismo para

mantener la cultura, como en aquellos en los que se comenta que los jovenes solo quieren hablar
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espafiol, o que “a las muchachas con maridos blancos ya les da pena, no hablan con los de
nosotros [niikak]” (Duperi), se expone el uso de la lengua o su abandono como una estrategia
individual para construir la identidad deseada.

En este sentido, se puede afirmar que la lengua opera como un core value en términos de la
identidad niikak y por lo tanto hay procesos de identidad etnolingiiistica en el escenario de
contacto entre la comunidad niikak y lo colonos de San José del Guaviare.

En el relato de Maria, por ejemplo, aparece la situacion de Julian, un niikkak que no habla la
lengua pues desde nifio estuvo apartado de la comunidad en el Instituto Colombiano de Bienestar
Familiar. De acuerdo con Maria, para Julian es triste no hablar la lengua porque es consciente de
la vinculacion que ha perdido al grupo por ese hecho:

Mire a Julidn... Julian es niikak y él no entiende la lengua. Cuando nosotros vamos a
reuniones con el Ministerio del Interior, del Ministerio de Educacioén [...] a él le da pena. Le
da pena. Una vez llord por pensar en todo lo que perdio la palabra [...] nosotros le decimos a
¢l que por qué no va a la comunidad, que se quede unos dias para que aprenda, esté y hable.

(Maria)

En el mismo sentido, el interés por que Julidn recupere la lengua pone de manifiesto el lugar
central que esta tiene en la consolidacion y el reconocimiento de la pertenencia al grupo, la que a
su vez es fundamental para la construccion de la identidad social y cultural del individuo, tal
como se sefial6 arriba.

De esta manera, quienes buscan mantener una identidad étnica niikak se esmeran por usar la
lengua niikak y por ensefiarla a la nueva generacion. Bajo la misma logica de identidad, quienes
prefieren construirla al margen de la etnicidad niikak, siguen el curso del cambio cultural

propuesto por Crystal (2001) que deviene en el abandono de la lengua materna e incluso el
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monolingtiismo en espafiol.

Otros factores

Finalmente, para tener un panorama mds completo en torno a la identidad y la lengua en
Agua Bonita es util mencionar otros aspectos que inciden en las elaboraciones de los relatos aqui
recopilados. Esos aspectos son de caracter social e incluyen diferentes actores que influyen en la
forma de entender la lengua, la funcionalidad del decir y de la identidad y la valoracion sobre la
cultura y la etnicidad.

En primer lugar se encuentra la escuela, una institucién impuesta por la légica de Occidente
sobre la que obran diferentes proyectos sociales y politicos en aras de hacerla compatible (en los
mejores casos) con la realidad sociocultural de las minorias €tnicas. El pueblo niikak no ha tenido
una dinamica diferente a la de otras comunidades incorporadas a la idea de nacion pluriétnica y
multicultural por lo que, en busca de la garantia del derecho a la educacioén, se han construido
espacios en algunos asentamientos que estan destinados a la escuela.

Como se ha sefialado hasta ahora, Agua Bonita tiene dinamicas que lo diferencian de otros
asentamientos y la escuela no es la excepcion. En este asentamiento la escuela (que mas que una
institucion es esa construccion sobre una plancha de cemento donde se apilan pupitres que
carecen de uso) se encuentra a cargo de una Unica profesora de la comunidad Tucano que realiza
sus clases los lunes. Las clases son de areas diversas, comprenden contenidos que corresponden a
diferentes grados (principalmente primero y segundo), y se dictan en espafiol pues la profesora
no domina el niikkak y tampoco hay personas de la comunidad niikak que se consideren
capacitados para dirigir una clase en la escuela.

A estas condiciones propias de la escuela se deben agregar las tensiones culturales que ésta

genera en la comunidad pues, ademas de los conflictos cotidianos, aparecen preocupaciones
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como la inasistencia de los jovenes a la escuela:

En la escuela estdn ensefiando solo espafiol. En la escuela solo espafiol. Estdn ensefiando
solo espaiiol pero los nifios no ponen casi cuidado con la profesora... A mi esas cosas me
preocupan... Mi suefio es que el espafiol deberiamos ensefiarlo nosotros mismos. Los
jovenes quieren aprender espafiol pero hay una cosa que no los deja estudiar como

marihuana, basuco, todo eso que no quiere que hagan sus cosas... (Dahada)

Los jovenes también van a la escuela pero para aprender espafiol, pero los jovenes no

quieren estudiar (Duperi)

De nuevo, aparece la presion cultural ejercida por la cultura dominante con la incorporacioén
de la escuela en una cultura en la que es ajena, ademas de los conflictos generados en la
comunidad porque los jovenes no asisten a las clases y tampoco comparten las actividades
tradicionales de la comunidad, prefiriendo, en cambio, las actividades de los colonos en muchas

de las cuales consumen drogas y alcohol.

Imagen 5. Escuela de Agua Bonita

En este caso, el proceso de asimilacion cultural que se describié arriba impacta y transforma
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las practicas culturales de los niikak que permanecen en Agua Bonita y ejerce una presion
tendiente al abandono de las costumbres y la lengua.

El segundo factor que ha influido en las valoraciones de la lengua y la cultura es el discurso
politico de las diferentes instituciones y de los académicos que tienen presencia en el
asentamiento. Dada la cercania con el casco urbano de San José del Guaviare y las necesidades
urgentes de las familias de Agua Bonita, las visitas por parte de diferentes instituciones
(principalmente del Estado) son frecuentes asi como las reuniones a través de las cuales se
pretende insertar a las comunidades en los procesos politicos de reconocimiento de la diversidad
¢tnica y cultural.

En este sentido, a lo largo de los ultimos treinta afios, el pueblo niikak ha comprendido que
las negociaciones con los blancos se dan en determinadas condiciones y que su principal
herramienta para tener un lugar desde donde pronunciarse es la cultura tradicional, la identidad
¢tnica. Esta afirmacion tiene especial consistencia entre los jovenes lideres de la comunidad pues
son ellos quienes actuan como voceros en los distintos escenarios.

Esta influencia de los discursos del reconocimiento de la diversidad cultural se refleja en los
relatos de Maria y de Dahada, hijos de Weweyi quien es el lider de las familias en Agua Bonita.
Ambos insisten en la preocupacion por la pérdida de los saberes, de los rezos, de la lengua y
manifiestan con frecuencia el orgullo hacia su cultura asi como su interés por mantenerla.

Por ultimo esta la relacién con los misioneros, presentes a lo largo de la historia del contacto
oficial con los niikak. En varios de los relatos recolectados asi como en conversaciones con los
niikak, los misioneros tienen un lugar importante dentro de las dinamicas de contacto. Para los
nilkak los misioneros son amigos que les han ayudado con materiales pero también con

conocimientos sobre los kawene donde se destaca el aprendizaje de las lenguas:



86

Los misioneros saben mucho niikak. (Bdrera)

En Laguna Pabon, el misionero iba todos los dias para enseflar [espafiol]. Ellos [los

misioneros] todavia, ellos saben. (Kiirii)

Un elemento relevante en la historia del contacto lingiiistico y cultural, es que los misioneros
fueron los primeros en poner a los nitkkak nombres en espafiol. Los niikak pronto empezaron a
emplearlos con otros kawene y luego a darles a sus hijos nombres en ambas lenguas. En la
actualidad y debido a que tradicionalmente el nombre niikak de los nifios se reza hacia los cuatro
afios, es comun que muchos reciban primero un nombre en espafiol e incluso que ese sea su inico
nombre:

Generalmente los niflos lactantes no tienen nombre propio en niikak sino que se los
denomina con la categoria genérica k4 6 kApe y solo cuando estan proximos a cambiar de
grupo de edad se los comienza a reconocer con un nombre niikak, aunque muchos nifios
reciben un nombre en castellano desde los primeros dias de su nacimiento. (G. Cabrera,

Franky, & Mahecha, 1999, p. 181)

Ahora bien, en relacién con la identidad el uso de nombres en espafiol y el abandono de la
tradicion que sustenta el bautizo en niikak evidencian transformaciones en las practicas culturales
y de vinculacion a una identidad cultural y social. En el mismo proceso la lengua materna cede
terreno ante el espafiol en los procesos de construccion de identidad de los individuos, en la
medida en que deja de consolidarse un lazo con la ascendencia y los antepasados y por ende se

fractura un vinculo con la unidad que representa la comunidad.
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Capitulo 5

Niikak ‘persona que habla la lengua’: Identidad y bilingualidad entre jovenes niikak de
Agua Bonita

Las relaciones que conforman la identidad de grupos e individuos no siempre son coherentes
y afines. El hecho de que en el proceso de identificacion se acuda a diferentes categorias casi
garantiza la presencia de conflictos entre unas y otras con diferentes grados de incompatibilidad.
En este ultimo apartado, se analizard la relacidon entre la bilingualidad y la identidad de los
jovenes nitkak de Agua Bonita, se asociaran los relatos con las observaciones realizadas en el
asentamiento asi como con los planteamientos tedricos sobre bilingualidad, y se realizaran
algunas reflexiones a partir de los acuerdos y conflictos que se generan en el contacto lingtiistico

y cultural que tiene lugar en San José del Guaviare.

Bilingiiismo e identidades

Durante varias décadas la primacia del enfoque estructural-funcionalista en las
aproximaciones a las relaciones entre lengua y sociedad conllevéd una vision homogeneizante de
los procesos lingtiisticos y de su vinculo con la identidad (Heller, 2006). En ese sentido, la lengua
y la identidad se consideraron como nociones delimitadas que tenian entre si una relacion directa

sin mayores variaciones y que de hecho estaba dada per se.

Monica Heller (2006) recuerda que la etnolingiiistica también asumi6 que la cultura era una
idea claramente acotada y que lo propio ocurria con la lengua que se suponia la acompafiaba. En
ese sentido, el bilingiiismo representaba un desafio a la delimitacion cultural y lingiiistica que se
daba por sentada, por lo cual se convirtié en una cuestion que movilizdo nuevas interpretaciones

de la relacion entre lengua y cultura (p. 161).
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Con la corriente interaccional el sentido social de la lengua cobra un nuevo significado en
tanto que es asumido como una construccion compleja y relacional. Alli, los recursos lingiiisticos
se involucran de diferentes maneras en la construccion del sentido social por medio de la
construccion de categorias sociales (relacionadas, principalmente, con la identidad

etnolingtiistica) que sirven como principios de organizacion social (Heller, 2006, p. 164).

Bajo esta linea argumentativa el bilingliismo implica la disponibilidad de multiples recursos
lingtiisticos capaces de construir categorias sociales vinculadas con la identidad individual y

colectiva a través de lo cual inciden en la construccion de sentidos sociales.

En este punto, los postulados de Hamers y Blanc (2000) sobre la distincion entre bilingtiismo
y bilingualidad permiten, al menos para el ejercicio descriptivo, identificar los recursos
lingliisticos y las valoraciones que hacen de ellos los individuos asi como los efectos que tienen

en las construcciones de sentido social.

La identidad etnolingiiistica en Agua Bonita.
A partir de los relatos presentados en el apartado anterior se definié la lengua como una
categoria central en la construccion de identidades entre los jovenes niikak. A partir de alli, se
retomo la nocidon de core value propuesta por Smolicz para argumentar que entre los niikak de

Agua Bonita existe una identidad etnolingiiistica.

Sin embargo, en los relatos de los jovenes niikak bilingiies no es posible hablar de una
identidad etnolingiiistica que se limita a una de las lenguas bien sea la materna o el espafiol. Por
el contrario se trata de una valoracion positiva de ambas lenguas y de un deseo constante por

mejorar la condicion de bilingualidad pues las lenguas se emplean en comunidades de habla
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diferentes que parecen ser igualmente relevantes para los individuos en cuanto a pertenencia se

refiere.

Tal como lo sefialan Hamers y Blanc (2001)

Las relaciones entre bilingualidad, eleccidn lingiiistica e identidad cultural son muy complejas
y dependen de multiples factores [...] La preferencia bilingiie no coincide, necesariamente,
con caracteristicas de la identificacion cultural. El desarrollo de la identidad cultural resulta
tanto de factores psicoldgicos como de factores sociales. La relacion entre bilingualidad e
identidad etnolingiiistica es reciproca: la bilingualidad influencia el desarrollo de la identidad

etnolingtiistica, la que a su vez influencia el desarrollo de la bilingualidad (p. 211).

(Cémo interpretar, entonces, esta construccion de identidad que reune dos culturas
diferentes? ;Qué lugar se puede atribuir a cada una de las lenguas en la construccion de la
identidad individual? ;Esta situacion es parte de un momento del cambio cultural como lo
propone Crystal? La interpretacion de las identidades como construcciones complejas brinda la
posibilidad de establecer relaciones de diferentes tipos y niveles. En el mismo sentido, la eleccion
de categorias sociales para la consolidacion de la identidad es un ejercicio que cuenta con

multiples posibilidades que pueden llevar incluso a la contradiccion o al conflicto.

En el caso de los jovenes bilingiies de Agua Bonita se debe reconocer que la observacion
corresponde a un grupo y un momento especificos dentro de un proceso de contacto intenso. Eso
implica tener presente que al realizar una mirada de la poblacion del asentamiento segmentada
por grupos etareos, se hara evidente que el proceso de contacto no ha tenido las mismas
caracteristicas ni la misma intensidad, lo cual, como se ha dicho, hace parte del conjunto de

factores que inciden en la construccion de categorias sociales.
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Con eso en mente y volviendo sobre los relatos recopilados entre los jovenes bilingiies se
evidencia un proceso de construccion de identidad que en la categoria étnica se reconoce como

niikak.

La bilingualidad que los caracteriza ha tenido efectos en las categorias y roles sociales al
interior de la comunidad transformando los niveles de participacion especialmente en relacion
con el género. En el mismo sentido, la bilingualidad les ha permitido a los jévenes niikak asumir
nuevos lugares entre los mestizos, participando en redes de trabajo y de amistad pero sin dejar de
ser reconocidos como indigenas niikak y sin dejar de asumir su pertenencia €tnica a este grupo

social.

Para hacer mayor claridad en lo que se refiere a las transformaciones al interior de la
comunidad se debe volver al caso de Maria. Como se mencioné antes, el liderazgo de los
diferentes grupos niikak locales es ejercido por hombres mayores; en el caso de Agua Bonita el
lider es el padre de Maria, Weweyi y se espera que su sucesor sea Dahada el mayor de sus hijos.
Sin embargo, la competencia lingiiistica que tiene Maria en espafiol le ha valido un rol politico
mas activo en la comunidad asi como en la lectura que los mestizos hacen de la organizacion
nilkak. En este contexto, Maria suele participar en escenarios en los que otras mujeres no lo
hacen, principalmente en aquellos en los que se requiere la traduccion de conceptos propios de la

organizacion politica de los kawene.

Estas transgresiones del rol social de las mujeres y otras acciones de Maria que son
cuestionadas entre las mujeres de la comunidad (pero no entre los amigos o por la pareja mestiza
de Maria), ponen en evidencia las transformaciones que han ocurrido en los recursos culturales a

los que pueden acceder los niikak para la constitucion de su identidad en el escenario de contacto.
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Asi mismo, confirman la relevancia y el impacto tanto directo como indirecto de la lengua en

tanto categoria social a través de la que se construyen valoraciones y procesos de identidad.

La identidad etnolingiiistica y la nueva generacion.

Sin duda alguna parte del interés por describir el escenario actual en Agua Bonita esta ligado
al devenir de la comunidad asentada hace mas de una década en el lugar. Los datos presentados
hasta ahora, las condiciones politicas actuales y las transformaciones culturales que ya han tenido
lugar en el grupo local, no permiten pensar en el retorno al territorio tradicional en el corto plazo
y tampoco parece ser el panorama deseado por las generaciones jovenes de las familias de Agua

Bonita.

En relacidon con esas expectativas sociales es esperable el incremento de la bilingualidad
entre los nifios de Agua Bonita y posiblemente una generacion que permita hablar de bilingtiismo
entre los nilkak que permanezcan en el asentamiento. Sin embargo, y dadas las condiciones
actuales de construccion de identidad cultural, no es esperable que las nuevas generaciones de
Agua Bonita abandonen la identificacion con categorias sociales propias de los niikak aunque

incrementen su competencia e interaccion en espafiol.

Lo anterior se deriva del analisis del actual panorama entre los jovenes de la comunidad en el
que es claro que ambas lenguas se valoran positivamente, que hay un deseo por hacerse
proficientes en espafiol asi como esmero para que sus hijos sean bilinglies en espafiol y niikak;
ademas, los jovenes son conscientes de una relacion constante con los colonos, del incremento en
la participacion en las dindmicas cotidianas de los kawene de San José del Guaviare y de un
deseo (que no necesariamente sera permanente) por mantener las tradiciones y practicas

culturales niikak. Si estas condiciones se mantienen durante la formacion de identidades por parte
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de los nifios niikak, se reforzaria la idea de que en Agua Bonita primaria el sentido de la identidad

niikak.

Los nifios nitkak de Agua Bonita estdn desarrollando sus identidades en un escenario en el
que no parece haber conflicto entre las lenguas espafiol y niikak o entre los sentidos que su uso ha
adquirido en la vida social. La competencia bilingiie de los padres de esta generaciéon no ha
implicado una crisis identitaria en ninguno de los niveles debido, en parte, a la presencia
constante de discursos institucionales que han insertado a los niikak en una logica de
organizacion social y politica que se basa en nociones como cultura, etnia e ‘indianidad’. Con
base en esta situacion se ha fortalecido la idea de ‘ser niikkak’ en un contexto en el que hay otros

indigenas y diferentes kawene con los que la comunicacion se da en espafiol.

Ya en 1994, el andlisis de la identidad y las actitudes lingtiisticas de nifios canadienses de
ancestros arabes y griegos, le permitié a Josiane Hamers sefialar que la identidad etnolingiiistica
de nifios bilinglies depende, en gran medida, de los procesos de socializacidén primaria. A esto se
agrega que la identificacion con las culturas “es mayor cuando las actitudes lingiiisticas de los
padres hacia la lengua oficial y la lengua heredada son positivas y, cuando esta ultima, es
empleada en el hogar para las actividades orientadas a la alfabetizacion” (Hamers & Blanc, 2000,

p. 210).

De este modo, se fortalece la idea de que la identidad niikak se mantendra fortalecida entre la
nueva generacion niikak, en la medida en que las practicas lingiiisticas de los padres estan
orientadas a realizar los primeros procesos de socializacion a través de la lengua materna. Por
otra parte, a pesar de la fuerza de la asimilacion cultural, se mantiene una valoracion positiva de

la lengua niikak incluso en contraste con el espafiol, lo que contribuye al fortalecimiento de la
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lengua materna en tanto sigue siendo la lengua de preferencia en el espacio doméstico y de

interaccion en la comunidad.

Al respecto, Carlos Franky sefialo que

La inclusion de los otros pueblos indigenas en la categoria Niikak buwii es una expresion
formal de la aceptacion de los Niikak de la existencia de cierta cercania y unidad con dichos
pueblos y, por lo tanto, de una mayor diferencia con los "blancos". Dicho de otro modo, es la
aceptacion de los Niikak a reconocerse y ser reconocidos como "indigenas". Indiscutiblemente
la creacion de los Nitkak como "indigenas" es resultado del contacto masivo que iniciaron con
los kawene a finales de los 1980. Desde esa €poca, discursos de los kawene bore y yore
(colonos, agentes institucionales, politicos, académicos, indigenas de otros pueblos junto con
sus lideres y organizaciones, etc.) han enfatizado en la dualidad indigena-blanco, ensefidndole
a los Niikak que ellos son, ante todo, indigenas. Si bien los Niikak aprendieron que ellos eran
"indigenas", hasta el momento se siguen considerando, ante todo, Niikak baka' [gente
verdadera], y guardan o exaltan su "indianidad" para sus tratos con los kawene bore y yore,

especialmente en los ambientes institucionales o cuando comercian artesanias (Franky, 2011,

p. 83).

Asi, se mantiene la identidad étnica niikak (transmitida en gran medida a través de la lengua
nativa) al tiempo que se reconoce la pertenencia a la comunidad con base en el contraste con una
cultura mestiza de colonos con los que se comparte un escenario social y en cuya presencia se

marcan las diferencias.
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Lengua y valores fundamentales
En el capitulo anterior se mostré como las valoraciones y relatos en torno a la lengua niikak
permiten ubicarla como un valor fundamental dentro de la identidad cultural y étnica de la
comunidad de Agua Bonita. Sin embargo, esos mismos relatos y las descripciones sobre jovenes
niikkak que han abandonado la comunidad -y la lengua- para formar parejas con mestizos ponen

sobre la mesa tensiones relativas al uso de la lengua y su relacion con la identidad étnica.

El caso de Miguel, por ejemplo, permite analizar los diferentes valores que pueden hacer
parte de la relacion entre lengua e identidad en los niikak. Por una parte, Miguel reconoce y
valora su ascendencia niikak asi como la lengua, pero se asume como un individuo ajeno al grupo
debido a que no convive con la comunidad ni realiza practicas cotidianas con ellos. Del otro lado
esta la interpretacion que ofrece Maria como miembro de la comunidad, para quien Miguel, es un
niikak que mantiene la lengua y contribuye con el grupo como traductor aunque no tiene un lugar

definido en la comunidad.

A la luz de las etnografias de Cabrera et al. (1999) y Franky (2011) se destaca la familiaridad

como uno de los valores fundamentales para la identidad niikak.

[...] El comun niikak esta fundamentado en el acompafiarse y compartir sustancias, en el
colaborar en la pesca, en la caza, en el hablar la misma lengua, etc., y no se fundamenta en una
identidad fija y definida por mantener unas tradiciones particulares dadas que definen al 'otro’

en forma negativa (el que no tiene esas tradiciones). (Franky, 2011, p. 63)

Es tal la importancia de acompaifiarse que en alguna ocasion los Wayari muno 'gente del
Guaviare' conté como en un encuentro con las FARC, una subversiva invit6 a los jévenes a

unirse a sus filas para acompafiar a un joven guerrillero niikak, quien se sentia muy triste
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porque no tenia un 'compatfiero niikak' para compartir y hablar en su propia lengua. (Franky,

2011, p. 63)

En ese sentido, el compartir, el acompafiarse, hace parte de las actividades sociales que llenan
de sentido la identidad niikak lo que hace comprensible la posicion de Miguel con respecto a la
identidad grupal. En contraste, la Gltima linea del mismo fragmento refuerza la idea de la lengua
como categoria fundamental para “ser niikkak”, toda vez que wiikak (niik ‘lengua’) se puede
traducir como ‘persona que habla la lengua’ y por lo tanto, Miguel puede ser considerado un

niikak por la comunidad.

Las tensiones que se evidencian en el caso de la identidad de Miguel, soportan la necesidad
de entender la identidad como un constructo cambiante y multidimensional que abarca el espectro
comprendido entre lo individual y lo social. Asimismo, reafirma la ubicacion de la lengua niikak
como un core value en la constitucion la identidad étnica entre la poblacién de Agua Bonita y la

comunidad niikak en general.

Sin embargo, no se puede perder de vista que aunque la lengua sea considerada un core value
son muchos los elementos que aportan en la construcciéon de sentidos sociales por lo que la

identidad étnica no puede entenderse solamente a partir de la relacion con la lengua.

Finalmente, es importante reflexionar sobre los factores que permiten la solidez de la lengua
nilkak como core value para la identidad niikkak en la situacion de contacto cultural entre los
niikak y los mestizos en San José del Guaviare, asi como en las situaciones de bilingualidad de
los jovenes de Agua Bonita. Aqui, resulta fundamental reconocer el impacto del aparato

gubernamental y de las instituciones que incorporan a los niikak del asentamiento en la dinamica



96

del reconocimiento multicultural y de la identidad indigena, en donde las diferencias étnicas son

fundamentales para garantizar la pervivencia en la diversidad.
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Apreciaciones finales

La identidad cultural y étnica de los grupos que viven procesos de contacto pone en evidencia
el caracter dindmico de la identificacion individual y colectiva. El caso de los niikak asentados en
Agua Bonita es un ejemplo de adaptacion del grupo y de sus individuos a condiciones sociales y
culturales cambiantes.

En ese contexto de cambio tendiente a la asimilacion cultural resulta fundamental reconocer
los valores sociales que permiten la pervivencia de la identidad étnica, asi como los factores
politicos y econdmicos externos a las comunidades que inciden en el devenir de las mismas.

Los relatos y las observaciones que se realizaron en Agua Bonita confirman la importancia
que tienen valores como la solidaridad y el acompaiiarse para la identidad niikak. Asimismo,
permitieron identificar las transformaciones culturales que estan teniendo lugar entre las nuevas
generaciones del grupo local que ha permanecido mas tiempo en el asentamiento y quienes han
respondido a formas particulares del contacto con el espafiol y la cultura mestiza de San José del
Guaviare.

El interés de este ejercicio analitico estaba orientado a observar el lugar de la lengua niikak
en la construccion de la identidad étnica en Agua Bonita, toda vez que el escenario de contacto
permanente ha puesto al espafiol como vehiculo necesario para la comunicacion y ha consolidado
procesos de bilingualidad entre los jovenes y nifios del asentamiento, situacion que tensiona la
constitucion de una identidad étnica niikak en los términos de ‘persona que habla la lengua’.

Asi, el analisis de los relatos de los jovenes niikak proficientes en espafiol (y de los discursos
y condiciones sociales que inciden en las dinamicas de la poblacion de Agua Bonita) a través de
los lentes de las teorias del contacto, la bilingualidad y, sobre todo, la identidad, vuelve a ubicar a

la lengua nitkak como una categoria social de identificacion individual y colectiva que fomenta la



98

pervivencia de una identidad €tnica niikak.

Si bien se observd que el espafiol se ha consolidado como una lengua tan funcional y
valorada por los nilkak como la lengua materna, también se evidencié que los discursos
institucionales, académicos y politicos han ejercido una presidon en torno a la valoracion de ‘lo
niikak’ que equilibra la fuerza impositiva del espafiol entre los jovenes niikak de Agua Bonita. La
lengua niikak, entonces, sigue erigiéndose como un valor fundamental en la identidad étnica
niikak y sigue empledndose como un elemento de integracion al colectivo para las nuevas
generaciones.

En ese mismo marco es importante sefialar que entender la lengua como un valor
fundamental en la construccion de la identidad no implica que €ste sea un referente un positivo.
Asi, negarse a hablar la lengua para renunciar a la identificacion con el grupo étnico es una
confirmacién de la relevancia de la lengua en los procesos identitarios.

Por otra parte, no debe perderse de vista que la bilingualidad se ha convertido en una
condicién deseada por los jovenes niikak pues hace parte de una estrategia de adaptacion y
pervivencia en un contexto de contacto donde son actores activos de los cambios y las
interacciones sociales. En este sentido, y aunque la lengua niikak se mantenga como un valor
identitario solido, se debe tener presente que el proceso de contacto sigue generando cambios en
las practicas lingiiisticas y culturales de los individuos y de la comunidad. Por lo tanto, las
identidades que se continuaran construyendo entre los niikak abarcaran categorias y sentidos
sociales que incluyen los factores relacionales con otros grupos sociales y en especial con los
kawene.

Finalmente, es fundamental rescatar la pertinencia del analisis etnografico y de los estudios

de caso para la comprension de los escenarios multiculturales y pluriétnicos del pais, en la
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medida en que permiten aproximaciones a las construcciones de sentido social que cimentan el
reconocimiento colectivo de las comunidades. De alli, la importancia del analisis de las lenguas

como valores de identidad que son pivote de la diversidad cultural.



Anexos

Anexo 1. Cuestionario

Preguntas estructuradoras del relato
Asentamiento y contacto
(Cuanto tiempo lleva viviendo en Agua Bonita?

(Por qué llegd a Agua Bonita?

(Qué ha cambiado desde que estd en Agua Bonita o desde que no estd en su territorio?

Practicas e identidad

(Qué es lo mas importante para mantener la cultura?

(Qué le gusta de ser niikak?

(Qué se ha perdido o qué se estd olvidando en la comunidad?
(Quiénes ensefian a los nifios a cazar o a tejer?

(Cémo lo ensefian?

(Qué cosas buenas tienen los kawene? (;Qué le gusta de los kawene?)
(Qué no le gusta de los kawene?

Aprendizaje del espaiiol

(Como aprendio el espafiol (castellano)? jHace cuanto? ;Donde?
Valoraciones y usos de las lenguas

(Con quién habla espafiol? ;En donde?

(Con quién habla niikak? ;En donde?

(En qué lengua habla con sus hijos? ;Por qué?

Actitudes lingiiisticas

(Cuadl lengua es mas bonita?

(Cual lengua es mas util?

(Cual lengua es mas dificil?

(Cual lengua deben aprender los nifios?

(Es importante mantener la lengua niikak? ;Por qué?

(Es importante que los niikak aprendan espaiiol? ;Por qué?
Escuela

(Asiste a la escuela?

100
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(En qué lengua ensefian en la escuela?
(JEn qué lengua le gustaria que ensefiaran? ;Por qué?

(Quién debe ensefiar la lengua?
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