CAMBIO SOCIAL EN LA INDIA
El caso de los grupos tribales

SUSANA B.C. DEVALLE
El Colegio de México

PARA COMPRENDER el proceso de cambio social que ha ve-
nido desarrollandose en la India es necesario detenerse a
considerar el caso de los grupos tribales, los adivasi.' Son
de especial interés los cambios que han tenido lugar a partir
del siglo XIX y las respuestas que éstos han provocado. Se-
fialaremos algunos aspectos de este proceso de cambio y
haremos mencién de casos concretos que ayuden a compren-
derlos.

La poblacién tribal en la India ascendia en 1961 a 25
millones, es decir, correspondia a un 5.7% de la poblacién
total del pais. Oficialmente se reconocen 212 tribus, en tan-
to que las cifras no oficiales sefialan la existencia de 579
grupos.? Se concentran principalmente en tres grandes re-
giones: en el noreste, en las zonas montafiosas de Uttar Pra-
desh, Bihar, Bengala y Assam, incluyendo también agrupa-
ciones en la regién cercana a los Himalayas en Uttar Pra-
desh y en el Punjab; la faja central de mesetas y montafias que
abarca los territorios del sur de Bihar, Bengala, Madhya
Pradesh, Orissa y Andhra Pradesh, y la zona sur que se
extiende a partir del rio Krishna. Hacia 1950 se determina-
ron y registraron 4reas tribales en los estados de Andhra
Pradesh, Bihar, Madhya Pradesh, Maharashtra, Gujarat,

1 Adivasi: adi significa “‘original”; vasi, "habitante”;, de acuerdo con la
suposicién de que estos grupos representan al sector de la poblacién mis an-
tiguo en el subcontinente.

2 Sin embargo, estos datos no deben tomarse como definitivos ya que
existen contradicciones entre los que proporcionan los estudiosos y aquellos
de los censos. C.B. Mamoria (T#ibal Demography in India) lo atribuye a
la dificultad de hacer una clasificacién correcta y a malinterpretaciones de-
liberadas,
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Orissa, Punjab y Rajasthan (véase el apéndice, cuadros 1
y 2).

Se ha llegado a afirmar que la India contiene la mayor
concentracién de grupos tribales en el mundo. Cualquiera
haya sido su distribucién original, ésta ha variado en alguna
medida y es evidente que ha existido una interaccién cons-
tante de ios adivasi con grupos no tribales, en mayor o me-
nor grado segtn las circunstancias, y més atin cuando comen-
zaron a influir dos factores: el crecimiento demogrifico y,
en consecuencia, la presién de la poblacién sobre la tierra,
que llevaron a un doble proceso migratorio, de los adivasi
fuera de sus territorios y de la poblacién no tribal hacia las
tierras ocupadas tradicionalmente por los grupos tribales.

Desde hace bastante tiempo los adivasi han estado sujetos
al cambio debido a la influencia de otras culturas; este
proceso ha sido continuo y se ha desarrollado a lo largo de
varios siglos. Pero en él hay que hacer notar ciertas dife-
rencias de importancia, ya que el tipo de impacto y sus efec-
tos han sido distintos, primero, en los tiempos prebritanicos,
luego, con el advenimiento de la administracién briténica,
cuando el cambio se caracterizb por su rapidez y efectos
perturbadores, y mas tarde con los dltimos cambios debidos
al impacto de la industrializacién y la urbanizacién, que hi-
cieron acelerar atin mas el proceso.?

Un primer ejemplo de adecuacién en tiempos premo-
dernos es el de los oraon, que en época temprana se intro-
dujeron en las junglas de Chota Nagpur, donde ya estaban
establecidos grupos de la tribu munda, hasta entonces ais-
lados. A pesar de la falta de datos que documenten su mi-

8 1.P. Vidyarthi (Cultural Contours. of Tribal Bihar. Punthi Pustak,. Cal-
cuta, 1964, cap. XVI, y “Cultural Change in the Tribes of Modern India”,
Journal of Social Research, Ranchi University, Ranchi, Vol. XI, No. 1,
marzo 1968, p. 1-36), distingue entre ‘dos tipos de procesos, radicional y
moderno. El primero ha resultado del impacto de las tradiciones de la so-
ciedad local dominante, generalmente hindd, en contacto con la sociedad tri-
bal, y constituye el comienzo del proceso de cambio que mds tarde adquiritia
desarrollo ripido y se encaminaria a la modernizacién, con la influencia de
factores como la_industrializacién, el impacto urbano, cambios en la- edu-
cacién, y la adopcién de la “sociedad moderna, urbana, industrializada y
democritica” como modelo.
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gracién, Sarat Chandra Roy intenta explicarla y también
indicar el tipo de interaccién que se produjo cuando estos
dos grupos entraron en contacto: “Los recién llegados pa-
recen haber sentido la superioridad de los munda y de ellos
adoptaron gradualmente su organizacién aldeana con su
munda khunt y paban khunt, el sistema de gobierno tribal
bajo pattis o parbas, y aun algunos de sus festivales religio-
sos”.* Pero con el correr del tiempo hubo un aumento no-
table de la poblacién oraon que hizo a los munda buscar
otras tierras, y luego los oraon siguieron desplazindose
hasta llegar finalmente a convivir con los grupos munda.
Por lo que indica Roy, en este caso no parece haber habido
conflictos;® los oraon adoptaron costumbres del otro grupo
tribal y mas tarde fue posible la convivencia. Como atin no
existia el problema de la tierra, puesto que la habia en
abundancia, trasladarse a otro lugar no implicé para los
munda un problema grave.

Un caso diferente ha sido el de los bhil, una de las cinco
tribus de Madhya Pradesh. Establecidos en Rajasthan, fueron
desplazados en el siglo x1 por los rajputs, que avanzaron
sobre esa regién al dar comienzo la invasién musulmana.
Los rajputs y un sector de la tribu bhil no pusieron obsticu-
lo al matrimonio entre miembros de ambos grupos, resultan-
do de ello la hinduizacién de ese sector de la tribu y la in-
troduccién de diferencias dentro de la tribu bhil entre “pu-
ros” e “impuros”, siendo estos tltimos los que no aceptaron
los matrimonios con rajputs. R.P. Saxena ® menciona que los
rajputs reconocian a los bhil como los primitivos habitantes
de la zona y los duefios de la tierra, pero, al parecer, al ha-

4 Roy, S.C., The Mundas and their Country; Asia Publishing House, Nue-
va York, 1970, p. 69. (La primera edicién es de 1912)« Cuando se refiere
a munda khunt y pahan kbunt alude a los dos linajes del clan de los fun-
dadores de la aldea y sus descendientes, y al decir patti o parha, al grupo
de diez o doce aldeas bajo la direccién de un jefe (manki).

5 “[...} en cierto nimero de aldeas uraon de esta zona, el pahan o sa-
cerdote de la aldea todavia es un hombre de origen munda. La razén por la
cual los uraon aceptan esto se debe a que los munda fueron los.primeros
que se establecieron en la jungla, y como tales son las personas adecuadas
para propiciar a los dioses invisibles o espiritus de la localidad”. I67d., p. 73.

8 Saxena, R. P., Tribal Economy in Central India; Calcuta, 1964. p. 14.
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cerse mas ortodoxo el hinduismo, esta relacién cambié y
comenzd a tratarse de modo- desfavorable a los adivasi hasta
que éstos se vieron obligados a emigrar a las regiones inac-
cesibles de las montafias. Otra de las tribus de la zona, los
saharias o sabaras, fueron profundamente hinduizados, al
punto de llegar a perder su lengua y hablar la de la regién
que habitaban, y su cultura fue modificada desde el mo-
mento en que los rajputs se establecieron en el 4rea. Luego,
hacia el siglo XviI, la invasién de los marathas trajo mayores
desventuras a los grupos tribales de la India central. Des-
poseidos de sus tierras por los rajputs, perseguidos mas tar-
de con crueldad por los marathas, los bhil, asi como los gond,
se volcaron a una vida de saqueo, tratando de subsistir en
base a la agresion y el pillaje. Una vez superado este periodo
de inestabilidad comenzaron a dedicarse a la caza y la re-
coleccién. Entre los bhil hay que reconocer la existencia
de varios grupos, aquellos que se han incorporado a las al-
deas no tribales desde hace tiempo, los que continuaron
desarrollando sus ocupaciones tradicionales a pesar de las
incursiones de los invasores, y por ultimo, los que aban-
donaron por la fuerza de las circunstancias su modo de vida
tradicional para vivir del pillaje. Ya para principios de este
siglo los distintos grupos de adivasi de Madhya Pradesh
practicaban la caza y la recoleccién y ademds la agricultura
por quema y roza, que daba naturalmente caricter temporal
a sus asentamientos. Con el tiempo la agricultura volvié a
ser la ocupacion principal de estas tribus. Los bhilalas, del
grupo bhil, adoptaron otra actitud al enfrentarse con nue-
vos grupos en la region. Se separaron del grupo bhil y se
consideraron rajputs una vez que alcanzaron una situacion
social y econémica mejor que la del resto de los bhil, a quie-
nes comenzaron a adjudicar un estatus inferior. El grado de
hinduizacién de los bhilala es considerable.

Si de alguna manera pudieran explicarse brevemente las
caracteristicas del cambio en las sociedades tribales antes
del advenimiento de la administracién britinica, puede de-
cirse que, en algunos casos, aquellos en que no hubo una
imposicién violenta del grupo que se introdujo tardiamente
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en cierta zona con poblacién tribal ya establecida, el cam-
bio se resolvié en un proceso de adaptacién reciproca y fue
posible la conservaciéon de aspectos de las culturas propias
de cada uno de los grupos involucrados, sin que se suscita-
ran conflictos. En otros, ei tipo de dominacién que se ejercié
sobre la poblacién tribal siguié el patrén tradicional. A ve-
ces, luego del choque inicial, hubo una etapa de adaptacién
reciproca o una asimilacién por parte de los adivasi de ras-
gos culturales del invasor. Si en muchas ocasiones estos con-
tactos mostraron ser de naturaleza disruptiva para la socie-
dad tribal, al menos las fuerzas que provocaban este
desequilibrio eran comprensibles para los que habian sido
afectados y no escapaban del marco de lo esperado, de las
situaciones hasta cierto punto conocidas. Frente a tales pro-
blemas se escogieron varios caminos: la asimilacién al grupo
dominante (como los bhilala, que ilustran el caso del con-
tingum tribal-rajput); la permanencia en la medida de lo
posible dentro del patrén de vida tradicional, a pesar de que
los lideres habian sido eliminados, y de la destruccién (como
algunos sectores de la tribu bhil) o la reaccién desesperada
de aquellos que, agobiados por la persecucién de diferen-
tes y sucesivos invasores y desposeidos de sus tierras, se vieron
forzados a refugiarse en las regiones més alejadas de las
montaflas y a recurrir a actividades “fuera de la ley” para
poder subsistir (como los bhil y los gond).

En general, el cambio en tiempos prebritinicos se puede
caracterizar como lento, selectivo, integrativo y reciproco, y
en muchos casos continuo y dentro del marco tradicional.
Condujo al desarrollo de los procesos de hinduizacién, sans-
critizacién, del continuum tribal-rajput y tribal-casta. Por
cierto, estos efectos no son exclusivos de este largo periodo,
sino que también contindan produciéndose en épocas pos-
teriores.

Con la expansién del poderio inglés sobrevinieron en la
India cambios importantes a nivel social, econémico y po-
litico, acentuados mis tarde al irse desarrollando y afirman-
do un sistema administrativo impuesto desde fuera, sin ha-
berse tenido en cuenta en muchos casos las condiciones
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preexistentes. El nuevo estado de cosas alcanzd también a
los adivasi en las regiones alejadas en que habian vivido
ajenos a las corrientes de influencia procedentes del exterior.
Entraron en contacto desde tiempos tempranos con otros
grupos tribales y con los hinddes” y luego con los musul-
manes, pero las consecuencias de estas relaciones nunca al-
canzaron las graves caracteristicas de aquellas que fueron
resultado de la aplicacién del sistema impositivo y legal
inglés en las zonas tribales. A partir del siglo xvin los adi-
vasi conocieron las actividades de los comerciantes, los presta-
mistas y los nuevos sefiores de la tierra, ajenos a la
comunidad tribal, que llegaron a trastornar y destruir su
economia, y a deteriorar sus instituciones y autoridades tra-
dicionales. Sin conocimiento cabal de la situacién en las
zonas tribales, la administracién britdnica tomé medidas que
probaron ser ineficaces y que condujeron a agravar la con-
dicién de los adivasi.

Sélo cuando las misiones cristianas, de distintas denomi-
naciones, penetraron y se establecieron en estas regiones, los
oficiales de la administracién comenzaron a considerar a este
sector de la poblacién, aunque de manera superficial, acti-
tud que llevd a desarrollar una politica de aislamiento con
la consecuente indiferencia hacia los problemas de estos gru-
pos, a nivel oficial pricticamente ignorados o malinterpre-
tados.

Hasta fines del siglo xvin las relaciones de los adivasi
con los ingleses, por contraste con la época posterior, fueron
débiles y poco conflictivas. Si tomamos como ejemplo la
regién noreste de la India, fue a fines de ese siglo cuando
la Compaiiia de las Indias Orientales, una vez afirmado su
poder, comenz a interesarse en las zonas tribales. Este cam-
bio lo marca la puesta en vigencia en 1790 del Permanent

7 El primer contacto con los hinddes puede situarse muy tempranamente
si se toman en cuenta los datos que proporcionan los relatos folkléricos de
algunos grupos. Por ejemplo, en el caso de los santal, los relatos tradicio-
nales dicen que ellos colaboraron con Rama y Lakshmana en la lucha con
Ravana, rey rakshasa de Ceildn. (Nabendu Datta-Majumder, The Santal. A
Study in Culture-Change. Departament of Anthropology. Government of In-
dia, Memoir No. 2, 1955. Delhi, 1956).
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Zamindari Settlement que dio origen a una nueva clase de
terratenientes y fij6 el impuesto anual sobre la tierra que
ésta debia pagarle; esta resolucién fue seguida en 1793
pot el Permanent Land Settlement Act. Asi se introdujeron
nuevos conceptos legales que llevaron a una profunda y
desequilibradora transformacién del sistema econémico tra-
dicional. Los ataques a este sistema econdémico continuaron
desde entonces en forma progresiva y se concentraron en
un proceso paulatino de despojo y dominacién a manos de
personas ajenas a la comunidad tribal. De acuerdo con el
sistema legal inglés, la tierra, por tradicién propiedad de
la comunidad aldeana, se consider6 un bien transferible y
fue objeto de todo tipo de transacciones. Frecuentemente,
las comunidades tribales perdieron sus tierras y los derechos
sobre ellas, y sus miembros se vieron reducidos a ser sim-
ples cultivadores bajo los nuevos duefios de la tierra. En
otros casos, cuando estos zamindares se abocaron a la tarea
de abrir nuevas tierras para el cultivo, con el fin de estable-
cer cultivadores bajo sistemas de arriendo y obtener ganan-
cias para si, se empled a los adivasi en el talado de los
bosques. Eso altimo trajo como consecuencia la disminucién
del producto de la caza y la recoleccién, del cual dependian
total o parcialmente los grupos tribales para su subsistencia.
por otro lado, esta situacién se vio agravada atn més con la
resolucién del gobierno de declarar las zonas boscosas como
reservaciones. Como ejemplo de los efectos de este tipo de
actividades y medidas, se puede pensar en los lodhas de
Bengala Occidental, generalmente habitantes de los bosques
y con una economia basada en sus productos. Bajo la ad-
ministracién britdnica vieron pasar las tierras en que habi-
taban bajo el control de zamindares que impusieron altas
rentas a los ocupantes originales, y comenzaron a talar los
bosques con el propésito de establecer comunidades agrico-
las. Los lodhas no se adaptaron a esta nueva situacién y
optaron por retirarse a las zonas boscosas mds inaccesibles
y resistir, pero finalmente fueron desplazados de su habitat
y obligados a abandonar su modo de vida tradicional. Estas
migraciones de lugar en lugar, bajo condiciones desfavora-
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bles en la lucha por la subsistencia, afectaron gravemente
sus patrones econoémicos tradicionales y produjeron desequi-
librios profundos en su sociedad. De la destruccién de su
orden social y econémico comenzé a surgir la tendencia ha-
cia la criminalidad que terminé cristalizindose en habito y
modo de vida del grupo. Hasta el momento de la Indepen-
dencia los lodhas, victimas de la negligencia oficial, segre-
gados del resto de la sociedad y sumergidos en la pobreza,
fueron considerados “tribu criminal”.®

En la zona de Chota Nagpur se sumé al cuadro la acti-
vidad de los dikz (extranjeros) llegados de distintas regiones
de Bengala y de Bihar, muchos de los cuales ocupaban pues-
tos en el gobierno e ignoraban las costumbres, formas de
tenencia de la tierra y lenguas de la regién, y el marcado
crecimiento demogréafico en Bihar cuando la proporciéon de
tierras cultivables era limitado. Los campesinos empobrecie-
ron y contrajeron grandes deudas con los prestamistas lo-
cales. En el caso de los santal establecidos en el Damin-i-
koh® los mahajanes (comerciantes y prestamistas) pronto
se introdujeron en la zona y hasta llegaron a establecer po-
blados dedicados al comercio. El mahajan prestaba a los
santal alimento o dinero a altos intereses (podian alcanzar
entre el 50 y 1009%). Al concertar el préstamo, quien lo
pedia debia firmar un documento que especificaba la deuda
que habia contraido. De esta manera quedaba en la obliga-

8 Este tipo de designaciones fue abolido en 1952. En 1871 se promulgd
una ley (Criminal Tribes Act) que permitia al gobierno local catalogar a
cualquier grupo dedicado a ocupaciones ilegales como “'tribu criminal”, y
en 1911 se establecid que se llevaria un registro de las personas conside-
radas criminales, por lo cual fue comin que algunas de ellas fueran casti-
gadas aun sélo bajo sospecha o imputacién de crimenes no comprobadas.
Actualmente el gobierno de India estd tratando de mejorar las condiciones
de los lodhas mediante programas de rehabilitacién. (Consultar P.K. Bhow-
mick, The Lodbas of West Bengal. A Socio-Economic Study, Calcuta, 1963).

9 Habitantes de Bengala, Bihar y Orissa. A mediados del siglo xviir se
concentraban principalmente en Chota Nagpur, en especial en los distritos
de Hazaribagh, Palamau y Singbhum. Por entonces y hasta principios del
siglo XIX comenzaron a migrar en gran nimero, debido a la presién demo-
grafica, hacia el noreste en busca de los bosques virgenes de los montes
Rajmahal, zona llamada Damin-i-koh, donde prepararon las tierras para el
cultivo y se establecieron, El Damin-i-koh fue demarcado por el gobierno en
1832 con el propésito de aprovechar su posicién estratégica para la defensa
de Bengala, aumentar los impuestos sobre la tierra y promover el comercio.
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ci6bn de trabajar para el prestamista hasta que la deuda que-
dara saldada. Este sistema se conocia en esta zona bajo los
nombres de kamioti y harwahi; en el Gltimo caso, ademis de
rendir servicios personales al prestamista se debia trabajar en
sus campos cada vez que éste lo requiriera. Asi, el deudor
jamis disponia de tiempo para cultivar sus propias tierras
¥, por consiguiente, nunca alcanzaba a repagar el préstamo y
liberarse de la obligacién; los descendientes del endeudado
heredaban la deuda y seguian atados al mismo compromiso,
a veces hasta por tres generaciones. Con la excusa de las
deudas, respaldadas por la ley y con la ayuda de policias y
oficiales del gobierno muchas veces sobornados, los presta-
mistas no tuvieron reparos en confiscar las propiedades de
los santal y hasta sus utensilios mis elementales, dejandolos
a su merced y reducidos a la condicién de siervos. Algunos
huyeron, otros permanecieron como siervos, y los que toda-
via no se encontraban en ese estado, pero ya sin tierras, apro-
vecharon las ofertas de trabajo en la construccién de la East
Indian Railway Loop Line, que habia comenzado en 1854.
Bajo estas presiones se fueron gestando las rebeliones que
agitaron la regién desde mediados del siglo Xix hasta las
primeras décadas del siglo xx. La actividad de los prestamis-
tas no tribales adqumo extraordinarias proporciones, espe-
cialmente en el sur y en el centro del subcontinente, y trajo
como consecuencias este sistema de servidumbre que fue
conocido bajo diferentes nombres: gothi, hali, vetti, sagri.
Su existencia se perpetuaba a través de generaciones, ya que
para los que asi habian quedado comprometidos con el pres-
tamista era pricticamente imposible escapar de é1.*°

La explotacién econémica afecté la vida de los adivasi
en todos sus aspectos, produjo la desapariciéon de las indus-
trias aldeanas, arruind a los artesanos y transformé a mu-
chos en mano de obra barata para las plantaciones de indigo
o las minas. El gobierno britdnico s6lo comenzb a tomar
conciencia del problema cuando se produjeron manifesta-
ciones de violencia, y entonces intentd introducir algunas in-

10 Existia un método por el cual era posible traspasar la obligacién del
deudor ‘a otra persona que saldaba la deuda en su nombre.
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novaciones legales para prevenir los conflictos, relacionados
especialmente con el traspaso de tierras; pero, atn asi, éste
no se detuvo, y los prestamistas continuaron activos. Sufrié
también la organizacién tribal, ya que, por ejemplo, la au-
toridad de los lideres tradicionales llegd a ser reemplazada
por elementos introducidos por los nuevos terratenientes;
los jefes tribales soportaron grandes presiones y muchas ve-
ces fueron obligados a aceptar las 6rdenes de los zaminda-
res. Se obstaculiz6 a los panchayat (consejos aldeanos), que,
no obstante, conservaron su fuerza y més tarde se convirtie-
ron en centro de actividad politica.

El cambio durante este periodo adquirié gran rapidez,
se impuso desde fuera con consecuencias sumamente des-
ventajosas para la sociedad tribal y no contribuyé a la inte-
graciéon de los distintos grupos que entraron en contacto.
Los agentes fundamentales del cambio fueron los grupos de
hinddes (no sélo en la esfera econdémica y social, sino tam-
bién en la religiosa), el cristianismo, a través de las misio-
nes establecidas en las zonas tribales, y la administracién
britdnica. La introduccién de la economia de mercado, de
un sistema legal e impositivo ajeno, de personas extrafias a
las comunidades tribales, los sufrimientos a manos de los
prestamistas y los nuevos terratenientes, fueron incompren-
sibles para los adivasi, que se vieron imposibilitados para
luchar por sus derechos mediante procedimientos legales,
ya que hasta en los juicios emprendidos en las cortes contra
un terrateniente o un prestamista estaban en desventaja y
desprotegidos. Frente a esta situacién, la primera actitud de
los adivasi fue la de retirarse; luego, en muchos casos, se
optd por resistir y luchar en forma legal, método que tam-
bién demostré ser inefectivo. El Movimiento Sardar ilustra
esta posicién. Este movimiento comenzé en 1858 y continud
su desarrollo por cuarenta afios; su meta era la recuperacion
completa de las tierras, la expulsion de los grupos de nuevos
terratenientes y la eliminacién del trabajo forzado y las con-
diciones prediales. Se habian propuesto luchar por medios
legales, pero al fracasar sus gestiones los abandonaron y
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aceptaron como lider a Birsa Munda. ! Birsa encabezé un
movimiento de rebelién a partir de 1895 hasta la represién
y desintegracién final en 1900, conocido como el Ulgulan
o Gran Tumulto, que abarc) no sélo a los sardar sino a la
mayoria de la poblacién munda y a sectores del grupo oraon.
Reacciones de este tipo jalonaron la historia de las zonas
tribales de la India desde fines del siglo xvin. La inquietud
y los levantamientos, a menudo violentos, fueron frecuentes.
Muchas de estas rebeliones, formas de protesta social y reac-
cién a un proceso de cambio acelerado con efectos negativos,
se desarrollaron como movimientos milenarios y a menudo
incluyeron elementos mesidnicos. Surgieron en el momento
en que la sociedad tribal atravesaba situaciones criticas, cuan-
do otros grupos trataban de imponerse perturbando las es-
tructuras sociales y econémicas tradicionales, y se sintié la
amenaza de fuerzas naturales ' y sociales imposibles de
controlar o comprender. En estos movimientos se observa
la firmeza de la solidaridad grupal que actia como fuerza
de resistencia o bien tiende a la adaptacién. En ellos, el
objetivo final es encontrar una identidad grupal y establecer
un sistema social y un orden moral nuevos o renovados que
se ajusten a una nueva realidad. La rebelién y la violencia
fueron en muchos casos los tnicos caminos para expresar el
descontento ante la situacién critica, una vez que los canales
de expresién “legales” habjan demostrado ser ineficaces.
Esta circunstancia legitimizé y justific el uso de la rebe-
lién como forma de protesta.

11 Suresh Singh (The Dust Storm and the Hanging Mist, Calcuta, 1966)
determing tres etapas en este movimiento: 1) agraria (1858-1881); 2) revi-
valista (1881-1890), y 3) politica (1890-1895). En un primer momento los
sardar no se volcaron contra la administracién britanica ni el raja de Chota
Nagpur, sino que emprendieron acciones legales para recuperar sus tierras.
Luego afirmaron que Chota Nagpur les pertenecia y hasta llegaron a insta-
lar un gobierno en Doesa, pronto suprimido por las autoridades. Cuando
los misioneros, a los cuales habfan acudido por ayuda, fracasaron en sus
gestiones, los sardar los abandonaron. Mis tarde el movimiento se dirigid
contra los europeos, los misioneros y los oficiales del gobierno, de quienes
sospechaban que prestaban ayuda a los zamindares.

12 Por ejemplo, entre 1895 y 1899 la regién de Chota Nagpur sufrid
hambres severas, Los momentos culminantes del Movimiento Birsaita co-
rresponden a las hambres de 1896, 1898 y 1899, situaciones de carencia que
contribuyeron en cierta medida al estallido de la rebelién.
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El conflicto que se manifesté entre la sociedad nativa y
las nuevas influencias tuvo un aspecto positivo, ya que lo-
gr6 transformar comunidades desorganizadas por el ripido
procesa de cambio en unas que se prepararon para resistir o
que intentaron reajustarse a la nueva situacién, conservan-
do o reencontrando su identidad. El conflicto se manifestd
como fuerza integrativa; estas sociedades alquirieron con-
ciencia de grupo y desarrollaron el sentimiento de solida-
ridad, que en circunstancias criticas como aquéllas llegd a
abarcar a varias tribus, con las que se compartian problemas
de la misma indole (por ejemplo, la Insurreccién Kol, en
la que participaron miembros de las tribus munda, oraon y
ho). A pesar de la represién policial o militar, la tradicion
de rebelién continué y se afirmé mientras persistié la crisis
que le habia dado origen, sentando un precedente de unién
en el grupo.

El cambio durante la época de la administracién brité-
nica, y especialmente desde la altima década del siglo xvi,
fue un proceso ripido, impuesto desde fuera, que no favo-
recié la integracién de los grupos que entraron en contacto
(situaciéon manifestada en la existencia del patrén sociedad
dominante-sociedad dominada), y que produjo profundos
desequilibrios en la estructura de la sociedad tribal. La reac-
cién se tradujo en actitudes defensivas (huida), principal-
mente en el momento de los primeros contactos, en movi-
mientos de resistencia violentos que a menudo adoptaron
formas milenario-mesidnicas y en procesos de asimilacion,
generalmente de hinduizacién. Si fuera posible establecer una
periodizacién, en términos generales se siguié la secuencia
retraimiento o huida-resistencia-asimilacién. Sin embargo, no
queremos indicar que, de hecho, en todos los casos se haya
pasado por las tres etapas y en ese orden.

Uno de los casos que ilustran las dos formas principales
de reaccién, la resistencia violenta y la asimilacién, es el
de los bhumij, tribu de habla mundari de la zona de Chota
Nagpur. Desde mediados del siglo xvii los periodos de cal-
ma alternaron con épocas de disturbios que habian podido
ser controlados por la accién militar con relativa facilidad.
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La situacién comenzé a agravarse para los adivasi con la
introduccién de los cambios administrativos de 1793, espe-
cialmente con la puesta en vigor del sistema de impuestos
formal introducido por la Compaiiia de las Indias Orienta-
les®® En 1832 comenzé un movimiento de rebelién entre
los bhumij (Hangama: “tumulto”) en la zona conocida
como Jungle Mahals y en Dhalbhum (distrito de Midnapur
de la presidencia de Bengala). Aparentemente, en su prin-
cipio sblo se traté de una disputa personal sobre problemas
de sucesion, que culminé con el asesinato de Madhava Singh,
medio hermano y diwan del zamindar del pargana de Ba-
rabhum, cometido por Ganga Narain Smgh y un grupo
de sus adeptos.'* El problema de sucesién se habia origi-
nado tiempo antes, cuando fueron ignorados los derechos
del padre de Ganga Narain. El asunto se resolvié legalmente
de acuerdo con las ideas de primogenitura que sostenian
los ingleses y que diferian de la ley de la costumbre bhumij.
La venganza de Ganga Narain se volcé no sélo contra los
usurpadores sino especialmente contra los ingleses. Como los
bhumij estaban por entonces a la bisqueda de un lider que
los organizara y los llevara a la accién para eliminar las
presiones econdmicas, sociales y politicas, Ganga Narain
facilmente fue reconocido como el indicado, él mismo victi-
ma de la injusticia y ademas el vencedor de Madhava Singh,
conocido por su usura y sus extorsiones. Llegb a atraer a
“miles de adeptos tribales”, dominando las Jungle Mahals y
Midnapur y atacando a los grupos opresores que no pertene-
cieran a comunidades tribales, especialmente los agentes de
la administracién. La rebelién s6lo comenzé a perder su
fuerza con la trigica muerte de su lider durante el ataque
a los territorios de Thakur Cheta Singh. Luego de estas in-
surrecciones violentas que manifestaban el espiritu de resis-
tencia al cambio no se produjeron otras con el mismo
caracter; en su lugar comenzé a desarrollarse una tendencia

18 Cf. Jagdish Chandra Jha, The Bhumij Revolt (1832-33), Delhi,
1967, p. 16 ss.

14 Para mds detalles consultar Jha, op. cit,, cap. II y III, y Fuchs, Ste-
phen, Rebellious Prophets, A Study of Messianic Movements in Indian Re-
ligions, Bombay, p. 61-67.
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hacia la asimilacién de rasgos culturales de la Sociedad hin-
dd. Desde 1910, aproximadamente, dieron principio los in-
tentos de los bhumij por identificarse con esta sociedad al
tratar de que se los incluyera en el segundo varna del siste-
ma de castas, es decir, como kshatriyas. Este proceso de sans-
critizacién se mostré en las transformaciones producidas en
sus costumbres, ritual e ideologia: el abandono de la bebida
y el habito de comer carne de aves, el reemplazo de ritos
funerarios, la prohibicién del matrimonio de las viudas y del
levirato, el empleo de maestros y sacerdotes hindies, la lec-
tura de los textos sagrados del hinduismo. Sin embargo, las
reformas no fueron aceptadas en su totalidad. Este proceso
comenzé debido a la actividad que algunos predicadores
mendicantes desarrollaron desde los tltimos afios del siglo
XIX, entre ellos, Srinath, veishnavita que actud en las aldeas
de Madhupur. En las primeras décadas de este siglo y bajo
la direcciéon de Dinabandhu Singh, lider bhumij de un
panchayat con jurisdiccién sobre cincuenta y nueve aldeas,
dio principio un movimiento que tenia como objeto la re-
organizacién de la cultura bhumij para que la comunidad
pudiera ser reconocida dentro del sistema de castas. Esta
idea se basaba en un sentimiento de legitima pertenencia al
grupo kshatriya, como se puede observar en el texto de un
memorandum que circul en la zona donde Dinabandhu
Singh contaba con apoyo:

Debemos estar orgullosos de nuestros rituales, nuestros fes-
tivales, nuestras costumbres religiosas, de la observancia de los
diez rituales caracteristicos (del hinduismo), de nuestro auto-
control y herofsmo de kshatriyas, y también del hecho de que
los Purapas y las Itthasas nos hayan descrito como kshatriyas.
Pero debemos elevar a nuestra comunidad de su actual situacién
miserable al nivel glorioso del pasado.!

Dinabandhu protesté contra la inclusién de los bhumij
dentro del grupo de las Tribus Registradas. En 1935 se rea-

15 Cit. por Edward Jay, “Revitalization Movements in Tribal India”, en
L.P. Vidyarhi (ed.) Aspects of Religion in Indian Society, Meerut, 1961,
p 300.
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liz6 una reunién al cabo de la cual qued6 organizada for-
malmente la Manbhum Bhumij-Kshatriya Samity, asociacién
que produjo un programa de reforma, supervisado en cada
aldea y distrito por un asistente. Luego de haber sido acep-
tada con entusiasmo, la asociacién encontrd una franca opo-
sicién entre los mismos bhumij, principalmente a causa del
dinero que con frecuencia se pedia a manera de multas por
la violacién del cédigo del movimiento, y de las consecuen-
cias psicoldgicas del stbito abandono de los rituales tra-
dicionales que hizo a los bhumij sentirse desprotegidos frente
a las fuerzas de la naturaleza, y sin poder para controlarlas.
Se regres6 nuevamente a los rituales tradicionales y se re-
chazaron las reformas, pero, atn asi, algunos de los nuevos
elementos fueron absorbidos por la cultura bhumij y también
persistié el esfuerzo por integrarse dentro de la sociedad
hindd. Esta, en tanto, no los ha aceptado dentro de su je-
rarquia, pero como es un proceso que toma largo tiempo se-
ria erréneo afirmar que no podré ocurrir en el futuro.*® Por
el momento la transformacién de su cultura no ha ayudado
a los bhumij a ganar estatus, pero es indudable la importan-
cia que reviste este intento de reajuste para la futura reor-
ganizacién de la cultura bhumij dentro de la sociedad total
india. AtGn hoy, a pesar de que conservan rasgos tradicio-
nales, muchos bhumij pueden ser considerados socialmente
hindues, dicen serlo y otros grupos asi lo aceptan. La hin-
duizacién es general en toda esta zona (se podria citar aqui
también como ejemplo a los santal), pero al parecer es en
el grupo tribal bhumij donde aquélla se ha manifestado en
un grado mayor. La actitud ambivalente hacia el cambio,
de atraccién y de rechazo al mismo tiempo, ha producido
conflictos que atn perduran. Las palabras de un santal ex-
plican el conflicto de esta manera: “Sélo debemos mirar los
festivales hindues, ya que como estos festivales no nos per-

16 Srinivas (Social Change in Modern India, University of California
Press, Berkeley y Los Angeles, 1967) considera que generalmente se llega
a conceder o aceptar el estatus que cierto grupo reclama dentro de la je-
rarquia de castas en el lapso de una o dos generaciones, a menos que exista
una oposicién a concedérselo, especialmente en el campo de la prictica ins-
titucionalizada.
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tenecen, el sandal no actuaria correctamente si hace ofrendas
a los bonga (espiritus, deidades) de otros pueblos. Debido
a esto nuestros bongas estin disgustados con nosotros. [ ...}
De los dekos '* hemos tomado de tiempo en tiempo muchos
festivales, pero de ellos hay sélo uno que celebra toda la
aldea: Karam”®

En gran medida la situacién de los adivasi bajo la admi-
nistracién britdnica fue consecuencia de su politica de aisla-
miento y la negligencia con que traté los problemas tribales,
actitud que favoreci6 la explotacién de estos grupos a manos
de individuos ajenos a sus comunidades. Como se menciond,
las medidas legales y administrativas que se tomaron, espe-
cialmente después de los levantamientos violentos ocurridos
en las zonas tribales en el siglo xix, llegaron demasiado
tarde y no pudieron reparar los dafnos que ya habian sido
hechos. En general, la preocupacién del gobierno se li-
mité al mantenimiento de la ley y el orden en estas regiones,
y no hubo interés por alentar el desarrollo de las comunida-
des tribales. Resoluciones como el Act 24 de 1839 para la
administracién de zonas tribales en la presidencia de Ma-
drés, el Scheduled Districts Act de 1874 para organizar la
administracién de diversas regiones con poblacién tribal bajo
legislacién especial, la resolucién de 1919 y maés tarde la
de 1935, relacionadas con la concesién al Gobernador gene-
ral del derecho de determinar zonas “atrasadas” y leyes
especiales para administrarlas, carecieron de contenido social
y se refirieron al problema sélo desde el punto de vista ad-
ministrativo. Esta indiferencia oficial se manifest6 en ciertos
aspectos concretos que aqui sélo se mencionardn. En materia
de educacién el porcentaje de alfabetizacién de los adivasi,
segln las cifras del censo de 1931, alcanzaba a un 0.7%.
La labor educacional mds temprana la llevaron a cabo las
escuelas de las misiones cristianas y de organizaciones indias

17 Deko o diku: término despectivo para designar a los extranjeros, a
las fersonas ajenas a la comunidad tribal, en especial a los hindies.

8 Orans, M., The Santal. A Tribe in Search of a Great Tradition;
Wayne State University Press, Detroit, 1965, p. 38. Cita tomada de P.O.
Bodding, Traditions and Institutions of the Santal, Oslo Universtet Ethno-
grafiske Museum, 1942, p. 158.
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no cristianas. Cabe hacer notar que también en algunos as-
pectos la actitud de los misioneros tuvo consecuencias ne-
gativas, por ejemplo, cuando atacaban a las instituciones
tribales tradicionales. Antes de la independencia tampoco
se hizo ningtn esfuerzo por brindar asistencia médica a las
zonas tribales. De acuerdo con la politica de aislamiento no
se desarrollaron las comunicaciones en esas regiones a me-
nos que fuera con propésitos de defensa o para facilitar la
explotacién de los bosques. Ya se han mencionado las
consecuencias de la introduccién del nuevo sistema legal y
cuan perjudicial resulté ser la administracién de la justicia
en las cortes inglesas para los adivasi. Debe recordarse tam-
bién que cuando lograron tener representacién en las legis-
laturas y cuerpos locales ésta fue inadecuada en nimero
(sélo 24 de un total de 1535 miembros de las Asambleas
Legislativas Provinciales eran representantes tribales de
acuerdo con el Government of India Act de 1935. En la
Asamblea Central no tenian representacién).

El cambio de actitud oficial hacia los adivasi en el pe-
riodo postindependiente se refleja en el texto de la Cons-
titucién de 1950, especialmente en los articulos y cédulas a
los que nos referiremos mas adelante. Ya desde los dltimos
afios del siglo pasado algunos estudiosos, colaboradores de
la Servants of India Society, misioneros cristianos y oficiales
de la administracién britdnica, habian comenzado a tomar
conciencia de ios problemas que aquejaban a los grupos tri-
bales, a divulgarlos y a tratar de encontrar soluciones; antes
de la independencia algunos lideres demostraron su interés
por ellos, como Gandhi, que traté que se comprendiera que
era importante ayudar a los adivasi para que éstos pudieran
ser integrados de manera positiva a la nacién. Pero sélo a
partir del momento de la Independencia se puede decir que
esta actitud llegd a generalizarse. Alrededor del problema
de la integracién surgieron diferentes posiciones, puntos de
vista que se comentarin posteriormente.

Nuevos cambios se habian estado verificando en la India
cuyas caracteristicas diferian notablemente de los procesos
que se habian producido dentro de los marcos tradicionales.
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Estos nuevos desarrollos afectaron también a la poblacién
adivasi. Ya habian comenzado a manifestarse en el siglo pa-
sado, pero sus efectos se hicieron mds notorios y su celeridad
mas acusada durante el siglo xx. Con la industrializacién, la
introduccién de la educacién moderna, de una tecnologia
avanzada para la explotacién de los recursos naturales, la
puesta en marcha de planes para el bienestar tribal y de
proyectos para el desarrollo de comunidades, entraron en
actividad fuerzas que han conducido a un proceso desigual
de cambio social en los grupos tribales. Este cambio ha sido
producido por agentes externos a estas comunidades y en
ciertos aspectos ha sido impuesto. La rapidez con que estos
cambios estin teniendo lugar impide posiblemente una ade-
cuacién a las nuevas circunstancias y puede llevar a un re-
emplazo arhitrario de rasgos tradicionales que provocaria
conflictos, desequilibrios y un proceso de destribalizacién o
desanscritizacién no siempre positivo. El modelo para el
cambio ha dejado de ser el tradicional, generalmente hindd,
y se presenta en su lugar el modelo secular occidental moder-
no. Ahora los adivasi estdn pasando por una delicada etapa
de transicién que bien puede llevar finalmente a la desinte-
gracién de estas sociedades como a su reorgamzacién en tér-
minos de la sociedad total india. »

Al penetrarse en las zonas tribales comenzaron a descu-
brirse 0 a revalorarse las riquezas que encerraban estos te-
rritorios, especialmente minerales y madera. Como conse-
cuencia, empezaron a establecerse en estas regiones centros
industriales de gran importancia y magnitud, principi6 la
explotaci(’)n cientifica de minas y bosques, y los hasta enton-
ces pequefos pueblos, en el curso de unas cuantas décadas,
se fueron transformando ripidamente en ciudades. Esto se
acompafié por un mayor desarrollo de los medios de comu-
nicacién y de transporte que hizo posible el contacto, direc-
to o indirecto, de'la sociedad tribal con la sociedad urbana
e industrial. Estos contactos han producido cambios ' signi-
ficativos en el modo de vida tradicional de los adivasi,
que muy probablemente se han traducido en transforma-
ciones en su sistema de’ valores y en su cosmovision, en se-



DEVALLE: CAMBIO SOCIAL Y GRUPOS TRIBALES 139

cularizacién, individualismo, modificaciones notables en la
esfera de lo religioso, en su economia y su organizacién
social.

Como ejemplo se puede observar el impacto del proceso
de urbanizacién y sus efectos en'la vida de los adivasi en la
ciudad de Ranchi (Estado de Bihar), situada en uno- de
los puntos més importantes de la faja de yacimientos mine-
rales que se extiende en la India media, circunstancia que
la hace sitio ideal para el establecimiento de industrias.'®
Cuando estos planes se concreten, otro factor de cambio, la
industrializacién en gran escala, marcard con mayor fuerza
su influencia en esta zona, haciendo aumentar con seguri-
dad la corriente migratoria existente de miembros de grupos
tribales a este centro urbano. Estas migraciones son ya un
fenémeno comtn; se han producido mas que nada porque
esta ciudad constituye un foco comercial, administrativo y
religioso de importancia para los habitantes de la zona.

Ranchi no era mis que un conglomerado de aldeas a
principios del siglo pasado, basado en la economia agricola
complementada con caza y recoleccién, y su poblacién era
predominantemente tribal. Hacia 1871 sus habitantes lu-
maban 12 086, cifra que fue aumentando rdpidamente hasta
alcanzar a 139 437 en 1961. Es muy probable que hoy sea
Ranchi la ciudad con mayor porcentaje de pohlacién tribal,
aunque actualmente éste se ha reducido con la llegada de
elementos no tribales. En 1961 la poblacién tribal repre-
sentaba un 29.70% del total, abarcando principalmente a
miembros de los grupos munda y oraon.® El notable au-
mento de poblaciéon se debe en gran medida a la llegada
continua de migrantes, en su mayoria procedentes de zonas
rurales, debida principalmente a razones de orden econé-
mico. Se puede decir que Ranchi estd poblada por gente que
en general no es nativa de la ciudad. Muy probablemente
este proceso migratorio continuara con tendencia ascendente

19 Para informacién sobre la ciudad de Ranchi consultar L.P. Vldyar-
thi, Caultural Configuration of Ranchi. Survey of an Emerging Industrial
Clty of Tribal India (1960-62), Calcuta, 1969.

20 Estén representadas otras seis trlbus con una o dos familias por
cada una: santal, bhumij, chick braik, mahh, kharia y lohra.
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acompaiiando al desarrollo industrial y comercial de la zona
(véase el apéndice, cuadro 3).

La mayor parte de los migrantes no pertenece a comu-
nidades tribales o son adivasi conversos. Los miembros de
grupos tribales (no cristianos) afluyen a Ranchi en nimero
considerablemente menor pero representan el mayor por-
centaje entre los residentes mis antiguos, hecho facil de ex-
plicar, ya que ellos han sido los habitantes originales de la
region. En cuanto a la zona de procedencia, los adivasi lle-
gan en un 90% de areas rurales.

De aquellos que han migrado a la ciudad de Ranchi, un
alto porcentaje de familias se considera establecido perma-
nentemente y casi no mantiene lazos con su lugar de proce-
dencia. Otras sélo estin establecidas temporalmente, se man-
tienen en contacto con su lugar de origen y piensan regre-
sar eventualmente a él. Existe también cierto nimero de
familias que a(in no han tomado una decisién y que piensan
posiblemente cambiar de residencia al cabo de unos pocos
afios.

Es en los grupos de adivasi que se han establecido en
Ranchi donde al parecer son mds notorios los cambios que
han producido este desplazamiento y el contacto con otras
formas de vida: cambios en la otganizacién familiar y de-
bilitamiento de la cohesién social del grupo, adopcién de
nuevos valores, disminucién de la importancia de los lideres
tradicionales (munda, mahato, pahan). Sin embargo, toda-
via se conservan elementos tradicionales como el culto a las
deidades del bosque (bosquecillos sagrados o sarna), la fe
en los bofgas, y las danzas en el #kbra durante los festiva-
les tribales.

Mientras que la idea de la jerarquizacién en casta no
parece estar arraigada y es rechazada por muchos, en general
se reconoce una estratificacién en clases. Casi la mitad de la
poblacién se califica como “clase baja” y ésta abarca prin-
cipalmente a los musulmanes y a los adivasi no cristianos.
Los miembros de grupos tribales conversos generalmente se
ubican dentro de una “clase media”. Es evidente que los
adivasi conversos han recibido més educacibn, y tienen mds
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oportunidades de empleo. Sin embargo, otras cifras mues-
tran mayor desempleo entre conversos que, al parecer, aun
contando con facilidades, no logran obtener trabajo, y mayor
empleo entre los no conversos, ocupados en tareas no cali-
ficadas.** Los datos parecen indicar que los conflictos son
mis agudos para los adivasi no conversos que se enfrentan
a un mundo cambiante, que todavia estin sujetos fuerte-
mente a Ja tradicién, no han recibido educacién, y tratan de
mantener un lazo de unién entre el modo de vida tribal y
el urbano. En estas circunstancias, en muchos casos han in-
tentado resistir al cambio, preservando su caricter exclusivo,
evitando el contacto con otros grupos, viviendo en determi-
nados sectores de la ciudad donde el patrén de vida rural
sigue vigente. Sin embargo, esta dltima peculiaridad no sélo
se refiere a estos barrios, sino que toda la ciudad tiene carac-
teristicas sociales, econémicas y religiosas en las que lo
rural y lo urbano se mezclan ddndole aspecto de cindad rural,
como Vidyarthi la ha calificado, aspecto que seguramente
serd modificado con el correr del tiempo y una vez que el
proceso de rdpida industrializacion haga notar sus efectos.
Este carcter podria deberse al ridpido cambio que ha impe-
dido la formacién de una tradicién de urbanismo. A pesar
de las numerosas oportunidades que ofrece la ciudad para
que exista una interaccién social entre los miembros de co-
muonidades tribales y no tribales, la integracién de las pri-
meras en el sistema social no tribal se estd verificando de
manera muy lenta. Vidyarthi menciona que la mayoria de los
miembros de las comunidades tribales no se interesan por
este problema; un nimero considerable piensa que no ha
babido cambios en la actitud hacia ellos, y s6lo un nimero
relativamente reducido reconoce que ha habido cambios en
el trato con los no tribales, y hasta “muchos informantes tri-
bales afirman: ‘ellos se mezclan con nosotros libremente’ y
‘nos tratan en pie de igualdad’ ”. A pesar de estas asevera-
ciones es muy posible que el proceso de integracion de estas
comunidades en el aspecto social sea marcadamente lento.

21 Comparar cifras en Vidyarthi, 7bid., p. 130 y 310.
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Especialmente a partir de los afios cuarenta la zona cen-
tral y sectores del sur y del oeste de la India, habitados tra-
dicionalmente por grupos tribales, han cobrado importancia
en relacién con el establecimiento de industrias.

La historia del establecimiento del complejo de la Heavy
Engineering Industrial Corporation, Ltd. (H.E.C.), situado
en las cercanias de Ranchi, en la regién de Hatia, ofrece
elementos valiosos para juzgar los efectos del surgimiento
de una nueva sociedad industrial.** La zona se habia ca-
racterizado hasta 1958 por su homogeneidad cultural; estaba
poblada predominantemente por grupos munda y oraon, y
en proporcién mucho menor por hindtes y musulmanes; la
principal ocupacién era la agricultura, basada generalmente
en el monocultivo del arroz, complementada con pesca y
recoleccién, y la economia se desarrollaba a nivel de sub-
sistencia; a nivel aldeano existia notable unidad, coopera-
cién, solidaridad y las relaciones personales se apoyaban en
la reciprocidad y obligaciones mutuas. La mayoria de la po-
blacién no habia recibido educacién y no aprovechaba las
facilidades educacionales que se ofrecian a nivel elemental.
En el aspecto religioso se mantenian celosamente las tra-
diciones.

Una vez que este lugar fue elegido para establecer un
gran centro industrial comenzé el problema de la adqui-
siciéon de tierras y la reacomodacién de la poblacién despla-
zada de las aldeas cuyas tierras eran necesarias para la
construccién del complejo industrial, 4reas habitaciona-
les, construccién de una represa, caminos, vias férreas y
extension del aeropuerto.®

22 Consultar el estudio de L.P. Vidyarthi, Socio-Cultural Implications
of Industrialization in India. A Case Study of Tribal Bibar, Nueva Delhi,
1970. También, Vidyarthi, “Cultural Change in the Tribes of Modern In-
dia”, Journal of Social Research, Ranchi University, Vol. X1, No. 1, marzo
1968, p. 1-36. Esta corporacién es propiedad del gobiemno y sus planes
comprenden la produccién de maquinaria pesada, herramientas mecanizadas
y fundicién, trabajo realizado en colaboracidén con las industrias del hierro
y el acero.

23 Segiin Vidyarthi los porcentajes de poblacién ttibal desplazada en
cuatro de los importantes centros industriales indios son los siguientes: Ha-
tia: 88%; Jamshedpur: 52%; Planta de Acero Bokaro: 3%:; Rourkela: 70%.
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A pesar de las compensaciones que recibieron y de que
se las ubic6 en nuevos asentamientos, las personas afectadas
han tenido que enfrentarse a numerosos problemas produci-
dos por este desplazamiento, problemas que ain no han
superado y que se han manifestado en crisis cultural, des-
integracién en el orden social y desequilibrios en el econé-
mico. De ello se desprende naturalmente que estos traslados
no se realizaron con el cuidado necesario ni se tuvieron en
cuenta las consecuencias inmediatas que podian acarrear.
Se estableci6 a estas familias en colonias cercanas a las
fabricas. Algunos prefirieron abandonarlas para regresar a
la vida rural; la gran mayoria traté de adaptase a la nueva
situacién y al nuevo ambiente. Los desarraigados no sélo
tuvieron que aceptar un cambio de lugar sino también la
posibilidad de trabajar en nuevas ocupaciones para mante-
nerse. Un gran porcentaje de la poblac1on desplazada perte-
nece a comunidades tribales. Sin’ consejos apropiados gasta-
ron el dinero de las compensaciones, algunos compraron
tierras cultivables en aldeas cercanas donde residian sus
parientes, y los que no lograron encontrar tierras apropia-
das en las cercanias, permanecieron en los nuevos asenta-
mientos esperando poder trabajar en las industrias. En el
aspecto religioso estos desplazamientos han quebrado la ar-
monia tradicional, ya que, por ejemplo, han tenido que
abandonar el cuito a las deidades en los lugares destinados
para ello segin la tradicién. Temen que estas deidades to-
men represalias y traten de reemplazar de algin modo los
sacrificios y ceremonias tribales, que de manera modificada
siguen realizindose. Muchas de las ceremonias que se desarro-
llaban en las antiguas aldeas han dejado de llevarse a cabo
en las nuevas colonias, como el culto a los bosquecillos sa-
grados que tuvieron que ser abandonados con las viejas al-
deas. Este fenémeno se acompafié en algunos casos con la
falta de liderazgo religioso. En general, parece que los li-
deres tradicionales han perdido importancia y prestigio, que
casi en forma figurativa existe el panchayat aldeano y prac-
ticamente han desaparecido los gram panchayat y parha pan-
chayat.
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Algunos de los migrantes se establecieron en zonas del
complejo industrial, pero las mayores concentraciones se
presentan en la aldea de Hatia, los “barrios pobres” de Hatia
y Jagarnathpur y las colonias de Dhurwa. Unas 8 850 fa-
milias, es decir, un total de 32 550 personas, procedentes en
su gran mayoria de distintas regiones de Bihar, vivian en es-
tos barrios hacia fines de los afios sesenta. En ellos las con-
diciones de vida son precarias, predomina la pobreza y un
continuo sentimiento de inseguridad. Son los miembros de
grupos tribales los que estin mds insatisfechos con esta si-
tuacién. Un gran nimero de familias se encuentra endeuda-
da, especialmente las que pertenecen a grupos tribales. Gran
parte de sus ganancias las emplean en pagar las deudas y
en envios de dinero a parientes en las aldeas.

La razén por la cual los migrantes de origen rural estin
alli, trabajando en los centros industriales, parece ser prin-
cipalmente de orden econdémico. La creciente presién de-
mografica sobre la tierra, la escasa productividad de las tie-
rras de cultivo o condiciones econdémicas muy desfavorables
en las aldeas han hecho fluir continuamente esta corriente
migratoria con la meta de ganar una mejor posicién eco-
némica. No estin ausentes otros motivos: alcanzar un es-
tatus més alto o bien proporcionar esta posibilidad a los
familiares en la aldea de origen. Los empleos de los obre-
10s, ya sea tribales o no tribales, en las industrias se carac-
terizan por su inestabilidad e impermanencia. A esta circuns-
tancia se aGna la falta de incentivos econdémicos, ubicacién
y supervisién adecuados. También hay que considerar que
la gran mayoria de la fuerza de trabajo en la India no ha
recibido entrenamiento, problema que muchas grandes in-
dustrias ya estin solucionando mediante programas organi-
zados con este fin, a distintos niveles y en diferentes campos
de especializacidn.

Ademis de los cambios sufridos por la poblacién mi-
grante hay que considerar los que se estin verificando en las
aldeas cercanas a los centros industriales. Alli, a pesar de
que se mantienen los patrones econémicos tradicionales se
estd produciendo una transicién de una economia de sub-
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sistencia a una economia de mercado, y las ocupaciones
agricolas se complementan con otras que a veces llegan a
hacer disminuir la importancia de la primera a los ojos de -
los jévenes que prefieren emplearse en las industrias. Pero
parece que el impacto de la industrializacién en las aldeas
tribales cercanas, pero no absorbidas por los complejos in-
dustriales, no ha producido efectos desequilibradores.

Es imposible, sin embargo, hacer conclusiones definitivas
sobre los efectos que ha producido este acelerado proceso
de urbanizacién e industrializacién en los adivasi basindo-
nos exclusivamente en estadisticas y estudios, en algunos
casos hechos hace unos diez afios. Para presentar un panora-
ma acertado y hacer un andlisis adecuado se precisa realizar
trabajos de campo que provean los datos necesarios para ex-
plicar en detalle varios aspectos que en este momento no se
pueden cubrir.

Uno de los factores de indiscutible importancia es el
de la educacién, ya que se relaciona con la posibilidad de
participar en las actividades econdmicas de esa sociedad ur-
bana industrializada. Los porcentajes que indican la alfabe-
tizacién de grupos tribales son sumamente bajos (8.5%).

Para 1931 el porcentaje de alfabetismo de la poblacién
tribal sélo alcanzaba a 0.7, las facilidades que se brinda-
ban a los adivasi eran escasas, la educacién a partir del ni-
vel de secundaria era casi nula, un ntimero reducidisimo
llegaba a recibir educacién universitaria y la educacién a ni-
vel elemental alcanzaba a un sector relativamente pequefio
de la poblacién tribal (véase el apéndice, cuadros 4 y 5).

Existen variaciones notables en el nivel de educacién
segtn los estados; las hay atin por regiones dentro de cada
estado por grupos tribales en la misma zona. Hay tam-
bién marcadas diferencias entre los porcentajes de mujeres
y hombres que han recibido educacién (por ejemplo, en
Bihar, el porcentaje de hombres con educacién es de 15.22
y el de mujeres, 3.18; hay cifras correspondientes a otros
estados que muestran esta diferencia en forma mas marcada:
Rajasthan, hombres 7.39%, mujeres 0.28%). Asimismo
existen sectores dentro de un mismo grupo que se benefi-
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cian mas que otros; los sectores més “desarrollados”, més
aprovechan las facilidades que proporciona el gobierno.

La forma tradicional de educacién impartida primero por
los padres y los ancianos, y continuada luego en los dormi-
torios para jovenes u organizaciones tradicionales (gitiora
de los munda y los birhor, ghotx/ de los gond, morang de
los naga, etc.), continGan desarrollando su tarea en las
zonas tribales. Con el establecimiento de escuelas en estas
regiones la ensefianza de tipo moderno se ha puesto al al-
cance de los adivasi. Pero todavia el porcentaje de nifios
que completa su educacién es bajo, debido fundamentalmen-
te a las condiciones econémicas en que se hallan estos grupos.
Estas no permiten muchas veces a una familia prescindir de
uno de sus miembros en las tareas agricolas y durante pe-
riodos de escasez y por ello la desercién escolar es grande.
Para solucionar esta situacién se han abierto escuelas prima-
rias en regiones accesibles para los adivasi, sin que tengan
que depender de medios de transporte, y se les han conce-
dido una serie de facilidades como becas, hospedaje, becas
para libros y uniformes, etc. A partir de los afos cincuenta
se han otorgado becas a estos grupos para educacién su-
perior cuyo nimero ha aumentado notablemente de 84 en
1948-49 a miés de veinte mil en 1967-68, concedidas prin-
cipalmente a los adivasi de Bihar y Assam. En algunos esta-
dos se ha aceptado el sistema de las escuelas ashram en las
que maestros y estudiantes conviven y donde ademis de
educacién se proporciona entrenamiento practico en tareas
agricolas o artesanales. Estas instituciones han tenido éxito
en Maharashtra y Orissa, por ejemplo, pero no parecen ade-
cuadas para otras zonas.

A pesar de todos los esfuerzos que se han hecho a partir
de la Independencia por difundir la educacién y facilitar
a los grupos tribales el acceso a ella, todavia es necesario
introducir reformas en el sistema educativo que permitan
una adecuacién a las formas de vida y tradiciones culturales
de estos grupos. Se debe, entre otras cosas, aprovechar y te-
ner en cuenta los sistemas de educacién tradicionales, acom-
pafiar la educacién formal con entrenamiento en ocupacio-
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nes que mas tarde permitan al estudiante desarrollarse en
el plano econémico segn los intereses del grupo a que per-
tenezca, e introducir elementos de la cultura tradicional como
ayuda en la ensefianza (cuentos, danzas y canciones folkls-
ricas) * El problema de la educacién ha adquirido gran
importancia para aquellos adivasi que estdn tratando de in-
corporarse a la vida urbana e industrial. Ya consideran fun-
damental tener cierto grado de educacién para conseguir
trabajo en los centros urbanos e industriales, y existe un in-
terés creciente por proporcionar educacién a los hijos. La
relacién entre nivel de educacién y trabajo qone desempefia
el migrante tribal queda claramente demostrada en el caso
de Hatia, donde casi el total de aquellos que no han recibido
educacién se desenvuelven como obreros no calificados. Aun
con educacién limitada algunos llegan a trabajar como obre-
ros semiespecializados o hasta especializados. Pero, aunque
el nivel de educacién no es muy diferente entre los migran-
tes tribales y los no tribales, hay diferencias en los trabajos
que desempefian, debido a que los adivasi poseen menos
experiencia o ninguna dada su reciente inclusién como fuer-
za de trabajo en las industrias. De esta manera, los migrantes
que no proceden de comunidades tribales, aun sin educacién,
consiguen trabajos técnicos de mayor importancia.

24 No se deberia reemplazar abruptamente en la educacién las len-
guas tribales por el hindi sino por lo menos conservarlas a nivel de ense-
flanza primaria. La importancia de la ensefianza de estas lenguas en las
escuelas es indudable, especialmente cuando se considera el reciente des-
arrollo de la nueva literatura en lenguas nativas, obra de miembros de co-
munidades tribales, Citando al Report... (cap. 18, p. 233-234): “Un nd-
mero creciente de miembros de grupos tribales educados ha comenzado a
escribir libros, panfletos y articulos en revistas. Jévenes abor estin ahora
produciendo cuentos y aun libros de poemas en su propia lengua. Un jo-
ven abor ha escrito una novela corta con personajes y ambiente tribal, en
asamés. Varios nagas estin interesados en escribir su propia historia y
folklore. Los khasis han escrito libros extensos en su propia lengua sobre
sus costumbres e ideas. Dondequiera los tribales han estado escribiendo
sobre sus propias pricticas médicas y otros temas”.

Es de vital importancia que se cuente con maestros especializados que
conozcan la lengua y la cultura del grupo al que impartirin educacién y
que se preparen textos adecuados para cada grupo que abarquen temas y ele-
mentos propios de su cultura. Consultar las recomendaciones expuestas en
el Report..., cap. 18, p. 216-234, y en Vidyarthi, Cultural Contounrs.. .,
cap. XI: “Education in Tribal Bihar”, p. 195-203.
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Hasta 1958 la labor educativa no estaba muy difundida
en la zona de Chota Nagpur, no habia facilidades y faltaba
interés por educarse, a pesar de los esfuerzos que durante
largo tiempo hicieron los misioneros por mostrar la impor-
tancia de la educacién. Ahora, por ejemplo, la H.E.C. ha fa-
cilitado el acceso a la educacién a los empleados y a sus
hijos. De la misma manera la Tata Iron and Steel Company
ha abierto escuelas y alentado a los santal que alli trabajan
para asistir a ellas. Estos han tomado conciencia del valor
econémico que este factor representa en sus vidas, también
reconocido como medio para adquirir prestigio social. Pero
en el caso de los santal, sin duda similar a] de otros grupos,
la adquisicién de conocimientos por un sector del grupo ha
hecho que surjan diferencias que llegan a impedir la inter-
accién social entre miembros educados y no educados del
mismo grupo, especialmente en los casos de adivasi que han
tenido que asistir a escuelas fuera de su medio, por lo gene-
ral dominadas por hindtes, donde llegan a transformar ra-
pidamente sus habitos, hinduizidndose. Otra consecuencia de
la educacién impartida fuera del medio tribal a los adivasi,
aunque en menor grado, ha sido una tendencia a secularizar
su forma de vida. Como resultado de la adquisicién de edu-
cacién, que no recibe el grupo en total sino sélo algunos sec-
tores, aunado a la obtencién de mayor prestigio, mejores
ocupaciones y posicién econdmica, la solidaridad tradicional
del grupo se ha debilitado y se desarrollan en los sectores
educados tendencias emulativas. Estas tendencias en el caso
santal conducen al modelo hind4.?®

Como se ha mencionado anteriormente uno de los mayo-
res problemas es el de los grupos tribales que han sido des-
plazados por diferentes razones. Los mayores desplazamien-
tos se han debido a la puesta en marcha de nuevos proyectos
relacionados con el deésarrollo de la mineria, la industria,
energia eléctrica y obras de irrigacién. Para ello fue necesa-

25 Consultar Orans, M, op. cit,, cap. 3: "The Rise of Education”, p.
47-56. Orans cita a un informante sin educacién cuyo comentario refleja
fielmente la dificultad de interaccién entre los santal educados y los no
educados: “No puedo ir a su casa; es como un diku, frente a él me siento
como un negro santal” (p. 33).
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rio adquirir tierras en las que habian residido tradicional-
mente tanto poblacion tribal como no tribal. Los gobiernos de
los estados en que este fenémeno tuvo lugar y los responsables
de los proyectos se encargaron de reinstalar en nuevas tie-
rras a las familias que fueron desalojadas (véase apéndice,
cuadro 6).

Debido a la instalacién de nuevos complejos industriales
aldeas completas tuvieron que ser desalojadas en un corto
plazo y junto con ellas las tierras cultivables de cuyo trabajo
vivian sus pobladores. A pesar de la oposicién que general-
mente presentd el sector afectado, estas medidas se llevaron
a cabo. Si bien el gobierno y la administracién de estas in-
dustrias tomaron la responsabilidad de compensar a los des-
alojados y de reacomodarlos adecuadamente, quizds no se
prest6 suficiente atencién a las consecuencias de estos des-
plazamientos: un reajuste a nuevas condiciones econdmicas
y a la vida en nuevos asentamientos, a veces conviviendo con
otros grupos que llegaron a mostrarse hostiles.

El interés del gobierno por el sector tribal de la poblacién
se concretdé en una serie de proyectos y en la inclusion de
provisiones especiales en los Planes quinquenales. El primero
de estos planes se preocupé més que nada por mejorar las
condiciones econémicas (comunicacién, depésitos de agua,
obras de irrigacién, desarrollo forestal, etc.) y de salubridad
en las zonas tribales. Recién en el Segundo plan se planted
el problema de las perturbaciones que podrian traer como
consecuencia estos programas de desarrollo y la conveniencia
de usar las instituciones tribales para canalizar la ayuda. En-
tre los fines que se persiguen en estos programas se cuenta
el de la rehabilitacién de ciertos grupos. Un caso es el de
los lodhas, generalmente sin tierras ni ingresos estables, con
escasos conocimientos de las pricticas agricolas y dedicados
a actividades de caza y recoleccién. Debe recordarse que este
grupo estuvo clasificado como “tribu criminal”, como se ha
mencionado anteriormente. Desde 1952 se comenzaron a
hacer esfuerzos por rehabilitar a este grupo en el distrito de
Midnapur. Como en este primer intento no se tomaron en
consideraciéon las necesidades econémicas, sociales y cultu-
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rales de los lodhas ni las consecuencias del cambio brusco
que quiso transformarlos de recolectores y cazadores en cul-
tivadores, el proyecto fracasé. El problema no consistia s6lo
en proporcionarles tierras, habitacién e implementos agrico-
las. Proyectos posteriores en Kukai, Dholkat y Midnapur han
tenido éxito y, aunque en ellos se descuidaron ciertos aspec-
tos, al menos se considerd el problema del reajuste a nuevas
condiciones. Un ejemplo que muestra los resultados desfa-
vorables a que se ha llegado en estos programas de rehabili-
tacién es el de los grupos que practican la agricaltura por
quema y roza. Vidyarthi *® expone el caso de los maler del
distrito de Santal Pargana, habitantes de los montes que viven
de los productos silvestres y del cultivo de zonas del bosque
por el sistema de quema y roza (kurwa), y en algunos casos
de la agricultura con arado. El gobierno llevé a cabo desde
1954 programas para el restablecimiento de estos grupos en
colonias ubicadas en las zonas llanas, con el objeto de prote-
ger los bosques y mojorar las condiciones de los maler. Los
resultados no fueron los esperados; ocurrieron conflictos con
los santal que ya estaban establecidos en la regién donde se
instalarian las nuevas colonias; los maler consideraron tem-
poral su residencia en las colonias y una forma de obtener
beneficios del gobierno para regresar més tarde al lugar de
origen; parte de la familia se traslad6 y otra no, de modo
que persistié la agricultura tradicional que seguian desarro-
llando los que habian quedado en las aldeas de los montes,
y se present6 una fuerte resistencia hacia estos cambios de
vida. No se tomaron en cuenta las diferencias en la actividad
econémica de distintos grupos de maler, ya que unos practi-
can el cultivo de tipo kxrwa, otros combinan kurwa y agri-
cultura con arado, y otros sélo practican agricultura con ara-
do. Especialmente aquellos que viven en los montes y prac-
tican £urwa han sido ios mds reacios al cambio. No estin
preparados para abandonar su modo de vida y su lugar de
residencia. La reaccién frecuente de las familias maler que
se establecieron en las colonias, fue la de abandonarlas para

26 Vidyarthi, Cultural Contours. .., cap. XIIL
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regresar a la aldea original. La seleccién indiscriminada de
grupos para su reestablecimiento y la falta de consideracién
apropiada de sus caracteristicas culturales, asi como la im-
posicién del cambio desde afuera sin tener en cuenta la opi-
nién de los grupos involucrados, no ha conducido més que
a fracasos, y los intentos del gobierno para introducit cam-
bios se han visto con desconfianza.

Para nombrar oficialmente a estos grupos se ha utilizado el
término Scheduled Tribes (tribus registradas). Sin embargo,
a veces se ha dado preferencia a la designacién Backward
Tribes (tribus atrasadas), justificada por las resoluciones
consignadas en la Constitucién india que otorgan una serie
de privilegios a los grupos tribales (y castas) “atrasadas”
con el fin de que puedan desarrollarse y superar su situacién
de desventaja o “atraso”, posicién contra la cual ha habido
ultimamente una fuerte reaccién de parte de los grupos hin-
duistas més favorecidos.*”

27 Por ejemplo, en el articulo 46 se establece que: “El Estado promo-
verd con especial cuidado los intereses educacionales y econdmicos de los
sectores mas débiles de la poblacién y, en particular, los de las Scheduled
Castes y Scheduled Tribes, y los protegerd de la injusticia social y de toda
forma de explotacién”. Y en la parte correspondiente a “Provisiones Es-
peciales Referentes a Ciertas Clases”, los articulos 330, 332 y 334, indican
que se les reservari escafios en la Cimara de los Comunes y en las Asam-
bleas Legislativas de los Estados, y el periodo por el cual estas represen-
taciones permanecerin vigentes., El articulo 335 dice que “las peticiones
de las Scheduled Castes y las Scheduled Tribes setdn tomadas en consi-
deracién, consistentemente con el mantenimiento de la eficiencia en la ad-
ministracién, al asignar servicios y puestos en relacién con los asuntos de
la Unién o de un Estado”. Es de especial interés el contenido de los ar-
ticulos 339 y 340: *“1) El Presidente podri mediante orden designar una
Comisién compuesta por aquellas personas que considere capaces para in-
vestigar las condiciones de clases atrasadas social y educacionalmente dentro
del territorio de la India y las dificultades bajo las cuales trabajan, y para
hacer recomendaciones acerca de los pasos a seguir por la Unién o cual-
quier Estado para eliminar tales dificultades y mejorar su condicién, asi
como sobre las concesiones que la Unién o cualquier Estado deberfan ha-
cer con este propdsito {...}” Las Cédulas Quinta y Sexta de la Cons-
titucién estin dedicadas a los problemas de administracién y control de
las Zonas y Tribus Registradas, estableciendo la existencia de un Consejo
Consultivo para las tribus (‘Tribes Advisory Council) cuyo deber serd “acon-
sejar en aquellos asuntos pertinentes al bienestar y desarrollo de las Schedx-
led Tribes del Estado”, y permitiendo al Gobernador actuar por la pre-
servacién de la paz y el buen gobierno de un Estado que en ese momento
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La Constitucién indica que Scheduled Areas son aquellas
que el presidente declare como tales. Segin las considera-
ciones del Subcomité para Zonas Excluidas y Parcialmente
Excluidas, designado por la Asamblea Constituyente, la de-
terminacién de Zonas Registradas se basaria en: 1) nece-
sidades estrictas, en zonas cuya extensién fuera lo mas limi-
tada posible y estuvieran de acuerdo con las necesidades de
la poblacién tribal; 2) el predominio de poblacién tribal (no
se fijé un porcentaje); 3) un tamafio razonable de la regién
para que fuera posible aplicar cualquier medida legislativa
especial, y 4) zonas compactas. La Comisién para las Zonas
y Tribus Registradas (1960-61) envib cuestionarios a ofici-
nas del gobierno, instituciones y personas relacionadas de un
modo u otro con el problema, con el fin de determinar cri-
terios para la clasificacién de estas zonas. Fuera de los ya
mencionados se incluyeron otras posibilidades como la inac-
cesibilidad de la regién, modos de vida distintivos de la po-
blacién tribal, diferencia de las condiciones econdémicas en
relacién con otros grupos vecinos, diferencias importantes
en educacién, grado de desarrollo y asimilacién, desarrollo
de la poblacién no tribal en relacién con el de la poblacién
tribal, y desarrollo relativo del estado en relacién al des-
arrollo del drea dentro de él con poblacién tribal. Al pare-
cer el criterio que habia seguido el Subcomité para eliminar
de la lista de Zonas Registradas a ciertas regiones no fue de-
finido con claridad, peto se puede suponer en base a los
resultados de sus decisiones que ese criterio se relaciona con
el grado de desarrollo o asimilacién de formas de vida mo-

se considere Zona Registrada, especialmente para “a) prohibir o restrin-
gir la transferencia de tierras por o entre miembros de Scheduled Tribes en
esa édrea; b) reglamentar la adjudicacién de tierras a miembros de las
Scheduled Tribes en esa area; c) reglamentar el desempeiio del negocio
de préstamos de las personas que prestan dinero a miembros de las Sche-
duled Tribes en esa area”. Aunque solamente se tomen en cuenta estos do-
cumentos es evidente el interés y la preocupacién a nivel oficial por este
sector de la poblacién india. De acuerdo con el articulo 339 de la Cons-
titucién, cada diez afios se designard una comisién para examinar los pro-
blemas de los grupos tribales que presentard luego de sus estudios un
Reporte al Presidente de la Republica con las recomendaciones pertinentes.
Consultar V.N. Shukla, Commentaries on the Constitution of India, Eastern
Book Company, 3ra. edicién, Lucknow, 1960 pp. 134, 422, 424, 475 ss.
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dernas alcanzado por los grupos tribales de tales zonas. So-
bre este punto también inquiere el cuestionario del Comité.
Ademais se incluyen en él otros aspectos; se pregunta sobre
la administracién y control de estas zonas, su condicién eco-
némica y opiniones para su mejoramiento, los programas de
bienestar y desarrollo, incluyendo agricultura, el problema
forestal, las industrias y artesanias aldeanas, comunicacién,
educacién, ensefianza de lenguas regionales y salud pablica.

En cuanto al problema de c6mo caracterizar a los adivasi
se observa que en los intentos que se han hecho al respecto
no se ha utilizado un criterio uniforme, y es asi como los
rasgos que se consideran distintivos varian grandemente se-
gun se trate del punto de vista de los oficiales del gobierno,
de los censistas o de los estudiosos. En general, se tiende a
describirlos por contraste con la poblacién no tribal. Un
camino erréneo, como lo ha sefialado G.S. Ghurye,*® es to-
mar como factores determinantes la religién, la ocupacién o
las caracteristicas fisicas. A.R. Desai* propone una carac-
terizacién que otros comparten; llega a aceptar una simpli-
ficacién de lo que llama elementos de los “grupos tribales
mas puros”, con los cuales a su parecer se puede hacer una
caracterizacién general para todos estos grupos en la India,
ya que considera que estos elementos “una vez fueron pa-
trimonio de todos los grupos tribales”. Y de este modo,
siguiendo a C. M. Mamoria, enumera los rasgos caracteristi-
cos, sefialando que sélo unos cinco millones de los veinti-
cinco de poblacién tribal los posee en realidad: “viven
alejados del mundo civilizado {...] en las montafias y
en las junglas”; son étnicamente diferentes; hablan dialectos
tribales; “profesan la religién primitiva conocida como ani-
mismo”; desarrollan una economia “primitiva”; “en su ma-
yoria comen carne [...}, viven desnudos o semidesnu-
dos [...}, tienen habitos nomadicos y gustan de la bebida
y de la danza”. Este tipo de seleccién de rasgos distintivos
ha prevalecido hasta fecha bastante reciente.

28 Ghurye, G.S., The Scheduled Tribes, Bombay, 1959.
29 Desai, AR., Rural India in Transition. Bombay, 1961.
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Sin duda, un nimero reducido de estos grupos todavia
se encuentra relativamente aislado y en estos casos existe
cierto conservadurismo cultural. Si bien a veces se concen-
tran ‘en lugares alejados, el proceso migratorio doble que
indicamos anteriormente ha roto en gran medida con este
aislamiento y esta “inaccesibilidad”. En cuanto a los otros
elementos, que en este tipo de caracterizaciones se toman
un poco al azar, pueden sefialarse de manera general como
patrones econdémicos, religiosos, sociales y politicos diferen-
tes a los del resto de la sociedad india, pero no hay que ol-
vidar que éstos también han sufrido cambios importantes.
En primer lugar, los grupos tribales no estin integrados al
sistema jajmani; unos practican la caza y la recoleccién, y
son némadas o semlnomadas otros el cultivo por quema y
roza, otros la agricultura con arado, otros se emplean como
trabajadores en los centros 1ndustr1ales, en las ciudades, en
las minas. En cuanto a creencias religiosas, en muchas ins-
tancias se siguen conservando las tradicionales, es decir, el
culto a los ancestros, la creencia en un dios superior y en
deidades de la naturaleza; siguen operando los intermedia-
rios tradicionales entre lo sagrado y los hombres, y conti-
ndan realizindose ceremonias, festivales y sacrificios a la
manera tradicional. Aunque estin mas ligados a la Pequefia
Tradicién que a la Gran Tradicion hindd o islamica, desde
hace considerable tiempo se han venido verificando sincre-
tismos en el campo religioso, especialmente con el hinduis-
mo y el cristianismo, y miembros de grupos tribales se han
convertido al cristianismo o al budismo. La organizacién
aldeana y las formas de liderazgo también difieren; el con-
seio de ancianos tiene gran fuerza en las decisiones y se en-
cuentra apoyado por toda la aldea; la existencia de dormi-
torios para jovenes desarrolla la disciplina y el sentido de
cooperacién favorece el surgimiento de lideres jévenes y
el desarrollo de la educacién dentro del marco de la tradi-
cién. La mujer disfruta de una posicién mas libre y goza
de los mismos derechos y privilegios que el hombre, si bien
en el campo politico estdi marginada completamente. Gene-
ralmente se permiten formas de matrimonio como poliga-
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mia, poliandria, matrimonios entre primos y matrimonios de
viudas, asi como el divorcio. La organizacién social tiene
bases més o menos igualitarias y sus raices se encuentran en
el sistema de parentesco. Ademas, los lazos con las autori-
dades politicas nacionales son mais laxos que en el caso de
las comunidades no tribales. En relacién con otras caracte-
risticas mencionadas por Desai, hébitos alimenticios, vestido
y costumbres, también se ha generalizado demasiado.

Se ha tratado también de clasificar a los grupos tribales
segtn su grado de integracién a la sociedad total india o a
su falta de integracién. De esta manera Ghurye *® distingue
a aquellos completamente hinduizados de los parcialmente
hinduizados y los que resisten al cambio. Desai cita la cla-
sificacién del Comité para el Bienestar Tribal que determina
cuatro categorias: los grupos aislados y que mantienen los
patrones de vida tradicionales; las comunidades semitribales
establecidas en zonas rurales, dedicadas a la agricultura y
actividades conexas; los grupos transculturados que han mi-
grado a zonas urbanas o serniurbanas, trabajan en las indus-
trias y han adoptado elementos culturales modernos, y por
Gltimo, los grupos tribales totalmente asimilados. Desai en-
fatiza la importancia de clasificaciones como éstas, conside-
rindolas un instrumento que facilitaria la tarea de encontrar
soluciones apropiadas para los problemas de cada caso en
particular. Especialmente frente al problema de la integra-
cién se debe ser cauteloso puesto que clasificaciones de este
tipo podrian conducir a un encasillamiento de los casos y a
determinar soluciones globales, quedando en segundo plano
u olvidados por completo los problemas peculiares que po-
drian estar aquejando a cada grupo.

De todas maneras, es imposible seguir pensando en la
existencia de grupos tribales que no hayan sufrido en mayor
o menor medida la influencia del sector de la sociedad no
tribal con que han estado en contacto desde hace tiempo
considerable. Poquisimos han escapado a estas influencias.

Las aldeas tribales son mixtas en su mayoria, contienen

30 0p. cit.,, cap. 1.
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cierto porcentaje, aunque sea pequefio, de poblacién no
tribal, y aun cuando este elemento no exista como en los
casos de comunidades con una economia basada en la ca-
za, la recoleccién o la agricultura por quema y roza, ine-
vitablemente se han adoptado rasgos culturales ajenos. Si
las comunidades tribales se caracterizaron en un pasado bas-
tante lejano por su aislamiento, su conservadurismo cultu-
ral, su autosuficiencia y homogeneidad, y la falta de signos
que indicaran el impacto de la sociedad no tribal, hace tiem-
PO que esta imagen ha dejado de ser la que corresponde a
la de los adivasi y a sus culturas. Su visién del mundo y de la
vida fue transformada y cuestionada cuando se enfrentd a
otras concepciones y valores procedentes de la sociedad con
la que habian entrado en contacto, y de acuerdo con la in-
troduccién de estos nuevos elementos, también cambid el
modo de vida y de pensamiento tradicional, produciendo
efectos disruptivos y acomodaciones méds o menos violentas,
segan las caracteristicas del impacto y del momento histé-
rico. Sin embargo, a pesar de la diversidad cultural de los
distintos grupos de adivasi y de las variaciones en su des-
arrollo a lo largo de la historia, existen problemas que han
sido o son comunes a todos ellos y que hacen posible llegar
a consideraciones generales: se han visto sujetos a la pérdida
de sus tierras, han sufrido a manos de los prestamistas o de
grupos ajenos a su medio que llegaron a aprovechar sus
tierras y su trabajo, han tenido que enfrentarse, a menudo
violentamente, a un mundo cambiante y se han visto relega-
dos a la condicién de grupos matginales, carentes de los ele-
mentos y las técnicas apropiadas para poder integrarse de
modo satisfactorio a la sociedad moderna. La posicién ofi-
cial que la India ha adoptado en relacién a los adivasi no
debe verse como producto de una actitud discriminatoria o
de favoritismo (como algunos pretenden entenderla) sino
como la apreciacién genuina de una realidad y un intento
sincero para solucionar los graves problemas a que se enfren-
ta este sector de la poblacién.

Se ha tomado una de tres posiciones frente al proble-
ma de las tribus en la India, considerado dentro del marco
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nacional. Algunos piensan que los grupos tribales deben ser
asimilados por la sociedad india de una manera total, y no
prestan atencién a la posibilidad de que tal proceso traiga
como consecuencia desequlhbnos o hasta la destruccién de
la cultura de los grupos que se intenta asimilar; otros defien-
den a las sociedades tribales de las influencias de la sociedad
moderna a las cuales ven como amenaza, y pretenden con-
servar a aquéllos y a su cultura aisladas de las corrientes de
cambio con el fin de conservar su “pureza original”; y por
tltimo, estin los que abogan por la integracién de estos
grupos en la sociedad india, aceptando las diferencias cul-
turales. La actitud m4s adecuada a adoptar frente al proble-
ma tribal es la que defiende la integracion. El mejor camino
para imiciar este proceso de integracién es quizds el del me-
joramiento de las condiciones econémicas de los adivasi, cui-
dandol al hacerlo de no dafiar otros aspectos de su cultura.
A la vez, deberia facilitirseles el ejercicio de sus derechos
politicos, otorgandoseles cierto grado de autonomia que les
permita desarrollarse dentro de marcos culturales propios.
La poblacién tribal ha ido adquiriendo conciencia politica;
a veces, en el curso de este proceso esta conciencia se ha
manifestado en demandas de autonomia, como en los movi-
mientos separatistas de las tribus de las montafias de Assam,
con el objetivo de lograr su secesién de la nacién india.
Otros grupos tribales piden, en tanto, la formacién de es-
tados separados dentro del pais. Esta ha sido la peticién de
los adivasi de la regién de Chota Nagpur, donde constitu-
yen la mayoria de la poblacién. Chota Nagpur se conocia
como Jharkhand y éste es el nombre que adopté el partido
fundado por Jai Pal Singh con el fin de establecer un estado
tribal dentro de la India. Este partido, nacido como tal a
fines de los afios cuarenta, tuvo su origen en un movimiento
que habia surgido a principios de siglo de las organizacio-
nes estudiantiles y fue evolucionando hasta convertirse en
movimiento politico. A pesar de sus éxitos electorales no
ha logrado concretar su meta principal, el establecimiento
de un estado adivasi en Chota Nagpur.

* La existencia de tendencias separatistas como las men-
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cionadas sefialan la necesidad de discutir a conciencia la ma-
nera en que se deberd producir la integracién de los grupos
tribales a la nacién india. Esta integracién deberia evitar la
meta de la homogeneidad nacional, que al grado extremo
llegaria a suprimir cualquier expresién de diversidad cultu-
ral, y dirigirse en cambio hacia el fin de la integracién de
culturas diferentes dentro del marco nacional, de manera
armoénica. Esto incluye la preservacién de lo distintivo en
cada una de las culturas tribales, y supone que se permitird
y se favorecerd el desarrollo de las culturas, lenguas nativas
y formas de vida de los adivasi para que les sea posible
reacomodar su sociedad a los nuevos cambios y puedan ex-
presarse y patticipar plenamente en la vida india. -

APENDICE

1. Distribucién de los grapos tribales
H

Se indica la distribucién de los grupos tribales mis numerosos
en el censo de 1941 de la siguiente manera:

Cuadro 1
. ., Estado en las que se concentran
Tribu Poblacién prizzci balmente

Gond 3 201 004 Andhra Pradesh, Bihar, Madhya Pradesh, Ma-
harashtra, Orissa.

Santal 2 732 266 Bihar, Orissa, Bengala Occidental.

Bhil 2330270 Andhra Pradesh, Gujarat, Madhya Pradesh,
Maharashtra, Rajasthan.

Oraon 1122926 Bihar, Madhya Pradesh, Orissa, Bengala Oc-
cidental.

Khond 744 904 Andhra Pradesh, Madhya Pradesh, Orissa.

Munda 706 869 Bihar, Madhya Pradesh, Orissa, Bengala Oc-
cidental.

Boro Kacharis 594 979 Assam, Bengala Occidental, Tripura.

Fuente: Scheduled Areas and Sheduled Tribes Commission, Report of
the Scheduled Areas and Scheduled Tribes Commission, volumen I, 1960-61,
Delhi, 1961, p. 7
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Su extensién, poblacién total, poblacién de las Tribus Registra-
das y su porcentaje en relacién a la poblacién total de la Zona Re-
gistrada, aparecen en el signiente cuadro:

Cuadro 2
Territorio en Poblacion de Porcentaje de
Estado millas Poblacién las Tribus la columna 4
cuadradas total Registradas respecto a la 3

1 2 3 4 5
Andhra Pradesh 25 652 2812168 1 686 464 59.9
Bihar 9 380 1346113 733 948 54.5
Madhya Pradesh 6917 1576 086 993 653 63.0
Maharashtra 22014 3229 049 1522527 47.0
Gujarat 4700 11 423 2 661 23.2
Orissa 4077 731 986 445 394 60.0
Punjab 11 342 820 384 767 000 93.0
Rajasthan 15611 5 865 675 2 457 993 41.9

Fuente: Scheduled Areas and Scheduled Tribes Commission, Report. . .,
p. 36

IL.  Afiuencia de migrantes a la cindad de Ranchi, por periodos

Cuadro 3
Periodo No Tribal Tribal
1901-1915 10.81 4.90
1916-1930 15.50 7.02
1931-1945 17.86 8.48
1946-1960 26.31 9.64

Fuente: Vidyarthi Culiural Configuration..., p. 76
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111. Educacion

A.B. Bose extrae los siguientes porcentajes de alfabetizacién
del Censo de 1961:

Cuadro 4
boado | Porenie de alsbimo i 4 e
en ia poolacion tota Registradas
Andhra Pradesh 21.19 441
Assam 27.36 23.55
Bihar 18.40 9.18
Gujarat 30.45 11.69
Kerala 46.85 17.26
Madhya Pradesh 17.12 5.09
Madrias 31.41 5.91
Maharashtra 29.81 7.22
Mysore 25.40 8.15
Orissa 21.66 7.36
Rajasthan 15.21 3.97
Bengala Occidental 29.27 6.55

Fuente: AB. Bose, “Problems of Educational Development in Schedu-
le Tribe’, Man in India, 59 (enero-marzo 1970), Ranchi, p. 27.

Las diferencias con los porcentajes de alfabetizacién que se pre-
sentan con el Censo de 1931 son notables:

Cuadro 5
o Poblacién Poblacién tribal .
Provincia tribal con educacidn Porcentaje

Assam 992 390 14 094 14
Bengala 528 037 3874 0.7
Bihar y Orissa 2 048 809 11 834 0.5
Provincias centra-

les 1351 615 6769 0.5

Fuente: Scheduled Areas and Scheduled Tribes Commission, Report. ..
p. 29.
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IV. Poblacidn tribal desplazada
En relacién con la poblacién tribal desplazada, el gobierno in-
dio proporciona las siguientes cifras que corresponden sélo a algu-
nos de los proyectos:
Cuadro 6

7 Superficie
N,;ZI e;10' de Superficie Nimero de (en acres)
(Sebodsled (7 acres)  familias en las que

Proyecto de las que reestablecidas se establecio

Tribes) f :
ueron des- com tierras a estas
desplazadas alojadas familias
Presa Maithon
(Bihar y Bengala
Occidental 3296 13 138 464 2286
Presa Mayurakshi
(Bihar) 2910 7215 _ 2082

Presa Panchet

(Bihar y Bengala

Occidental 1916 1951 _— —
Presa Hirakud

(Madhya Pradesh

y Orissa) 1636 11116 300 —
Proyecto Hidro-

eléctrico Machkund

(Orissa) 1500 13 705 450 2250
Proyecto de la
Aceria Rourkela

(Orissa) 1231 8158 843 -
Presa Mandira
(Orissa) 817 4225 447 1696

Fibrica de Ferti-

lizantes Sindri

(Bihar) 597 1228 973 —
Heavy Engineering

Corporation, Ran-

chi (Bihar) 210 1502 —_— —

Totales 14113 62238 3 477 8 314

Fuente: Government of India, Ministry of Home Affairs, citado en el
Report. .., cap. 11, p. 115.



