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Resumen

Con el objetivo de aportar a la construccion de la paz en Colombia, se realiza un rastreo de
la expresion mucho indio para entender su origen historico, sus distintos usos, sus
estereotipos implicitos, los impactos que ha generado en la configuracion de los imaginarios
colectivos y, su potencial relacién con la violencia en la interaccion social. Para ello, se lleva
a cabo una revision de material bibliografico y audiovisual que se complementa con una

indagacion empirica.

Palabras clave: Imaginarios, lenguaje, violencia, indio, indigena, identidad.

What an indian, an expression with imaginaries of violence?

Abstract

With the aim of contributing to the construction of peace in Colombia, a search of the
expression what an indian is carried out to understand its historical origin, its different uses,
its implicit stereotypes, the impacts it has generated in the configuration of collective
imaginaries and, its potential relationship with violence in social interaction. To do this, a
review of bibliographic and audiovisual material is complemented with empirical

investigation.
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Mucho indio, ¢una expresion con imaginarios de violencia?

“Indio: Inculto, de modales rusticos.

Caer de indio: Caer en un engafio por ingenuo.

Hacer el indio: Hacer algo desacertado y perjudicial para quien lo hace.
Subirsele el indio: Montar en c6lera”

(Real Academia de la Lengua Espafiola)

Asi como afirma el escritor José Gutiérrez, en Colombia se le dice indio a alguien que
ha mostrado falta de urbanidad o educacion, que tiene un mal gusto o es brusco en su trato.
Ser indio se convierte en la antitesis del ciudadano ideal o civilizado segin concepciones
occidentales, ser indio se encuentra entre el salvajismo y barbarie de nuestra civilizacion, un
puente entre cultura y naturaleza. Después de la independencia parece que el indio dej6 de
desarrollarse, pasando a ser un inadaptado, uno que no se adapté a la modernidad,
convirtiéndose en un imaginario y en un estorbo para el desarrollo y atraso, un chivo
expiatorio perfecto.

De esta forma, se piensa en un pasado colonial, en donde los indigenas eran el escalafon
mas bajo de la pirdmide social, solo por encima de los negros, como en el punto de partida
en donde se institucionaliza (como se ve en los ejemplos de la RAE) el significado de la
palabra indio. Asi, surgio la necesidad de indagar los origenes y los significados subyacentes
de esta palabra en la sociedad y como esos significados condicionan la vida en comunidad.

Por lo tanto, el siguiente trabajo de investigacion tiene como objetivo reconocer las
distintas interpretaciones y los imaginarios asociados a la expresién mucho indio. Para ello
se hard un rastreo historico-social de la expresion, se presentaran los resultados de un
muestreo estadistico en donde se evidencian sus usos, las variables que condicionan su
utilizacion en distintos grupos poblacionales y los imaginarios que subyacen al emplearla, y,
por ultimo, se reflexionara si mucho indio es en efecto una expresion que genere violenciay,

si es asi, como la genera. Todo esto con el fin de crear conciencia sobre el uso del lenguaje.

Historia de los imaginarios sociales sobre lo indigena
Con el fin de caracterizar los elementos que componen el problema de investigacion,
se explicara desde un marco tedrico categorizado en cuatro conceptos primordiales:

imaginarios sociales, lenguaje, indigenas y violencia.
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Segln algunos autores, los imaginarios sociales son construcciones mentales,
representaciones, codigos socialmente compartidos que le otorgan sentido a la realidad y a la
vida en sociedad (Castoriadis, 1997; Landazuri, 2008). Asi, los imaginarios “acompafian la
lectura del presente y del pasado como referentes de interpretacion en ambitos como la
historia, la politica, la cultura, los discursos, las imagenes y las instituciones” (Landazuri,
2008, p.11). Sin embargo, estos cddigos no mantienen su significado estatico a lo largo del
tiempo. Al contrario, las sociedades atraviesan por procesos historicos que modifican sus
pensamientos e imaginarios sociales (Castoriadis, 1997). Esto se hace evidente a través del
uso y el sentido que se le otorgan a ciertas palabras y roles que son socialmente aceptados y
valorados. Tal es el caso de la palabra indio, la cual ha atravesado por distintos procesos
socio-historicos, que le han atribuido re-significaciones.

Para la categoria indigena es importante considerar los diferentes discursos e
imaginarios que se han desarrollado a lo largo de la historia, sobre todo los que provienen de
los sectores dominantes, como las elites intelectuales y politicas, ya que estos ocupan “un
lugar de liderazgo moral, cultural, intelectual y, por lo tanto, politico, en la sociedad” (Tuner,
2003, p.178 citada por Sarrazin, 2017, p.140). Por tanto, los dominantes al tener una posicion
hegemonica poseen el privilegio de imponer sus instituciones primordiales y significaciones
sociales® ante los dominados. Sin embargo, como lo veremos mas adelante, esta relacion
dominante-dominado cambia con la instauracion de las sociedades modernas y capitalistas
debido a que no necesariamente se domina a través del sometimiento forzoso y coercitivo; y,
a su vez, en estas sociedades se incorporan y adaptan, de manera sutil, nuevos intereses y
elementos culturales?.

Para comenzar es importante destacar que lo indigena surge como una categoria

definida por cognicion e imaginarios sociales de una poblacion mayoritariamente blanca y

! Para Castoriadis (1997), cada sociedad en particular es una creacion especifica de si misma, que atraviesa
siempre un proceso de autoalteriacién o procesos histéricos que producen y son producidos por instituciones
primordiales y significaciones imaginarias sociales (pp.3-4). Castoriadis define a las instituciones primordiales
como “el lenguaje, normas, familia, modos de produccion” y, por significaciones sociales a las encarnaciones
de dichas instituciones como “tdtems, tabues, dioses, Dios, polis, mercancia, riqueza, patria, etc.” (Castoriadis,
1997, p.4).

2 Aqui se hace alusion al concepto de Hegemonia Cultural de Antonio Gramsci, citado por Sarrazin (Sarrazin,
2017, p.140).
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occidental (Sarrazin, 2017). A partir de la Conquista, desde 1521, los pueblos nativo-
americanos sometidos por la Corona Espafiola fueron denominados indios (Careaga, 2008,
p.258), y posteriormente indigenas, que proviene de la palabra latin inde (de alli) y gens
(poblacion). Segun Sarrazin (2017), dicha denominacion fue establecida por la Corona con
el fin de categorizar, organizar y controlar a los nativos, sus territorios y propiedades®
(Sarrazin, 2017). Igualmente, los distintos pueblos nativos fueron identificados como indios
“con la finalidad de arrebatarles sus identidades y ubicarlos como subordinados sin
participacion del acontecer historico, por considerarla exclusividad del conquistador-
conquistado” (Careaga, 2008, p.257).

Para Careaga (2008) desde la Conquista y durante el periodo Colonial, tanto la historia,
la cultura y la filosofia de los pueblos nativo-americanos fue disminuida frente a la mirada
del vencedor, el cual promovio6 que los nativos dejaran de existir como sujetos activos de su
propia historia y pasaran a ser un simple reflejo de la historia europea (Careaga, 2008, p.258).
Al ser hegemonia, la Corona Espafiola instauré en el territorio nuevas instituciones
primordiales, como la imposicion de la lengua espafiola, la economia colonial y la religion
catdlica. Por tanto, al ser impartidos por dichas instituciones, lo indigena, se consideraba a
través de tres imaginarios: enemigos de la Corona, stbditos o vasallos y poblaciones salvajes
e incivilizadas (Careaga, 2008; Sarrazin, 2017).

Con la Constitucién de 1821, bajo las ideas republicanas francesas de Estado-nacién,
se funda la Republica de Colombia, la cual declara “la igualdad de todos los hombres,
incluidos los indigenas™ (Sarrazin, 2017, p.145). Bajo la idea de homogeneizar la cultura y
proponer la unidad politica nacional, en Colombia se empez6 a reducir y dividir los
resguardos debido a que se les concebia como figuras indeseadas de la época colonial, que

impedian la integracién de los nativos a la nacién. Ademas, al ser territorios comunales, los

3 Seglin Sarrazin (2017), la denominacion de la categoria étnica indigena se relaciona con la historia reciente
de los censos. La Corona espafiola utilizo este instrumento institucional para hacer inventario de las poblaciones
nativas, los bienes que poseian y su potencial como mano de obra. Por otro lado, entre 1536 y 1561, la Corona
Espafiola establecié la figura de resguardos, a través de uso las estructuras politicas de las comunidades
existentes, para poder controlar a estas poblaciones y organizar el pago de sus impuestos (p.143).
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resguardos representaban una amenaza en cuanto al principio de propiedad privada y derecho
individual, que son pilares claves en la fundacion de la repdblica (Sarrazin, 2017, p.145).
Posteriormente, tras la Constitucién de 1886, redactada bajo un régimen conservador,
se expide la Ley 89 de 1890, “por la cual se determina la manera como deben ser gobernados
los salvajes que vayan reduciéndose a la vida civilizada™" (Ley 89 de 1890). Dentro de este
régimen se reivindica el pasado colonial retomando el reconocimiento de los resguardos, que
sirven como espacios del proyecto civilizador de las comunidades indigenas bajo el mando
de las misiones catolicas (Pineda, 2016; Sarrazin, 2017). Segun Sarrazin, dichas misiones, en
su mayoria espafiolas, tenian como objetivo ensefiar a los salvajes o semicivilizados la moral
cristiana y occidentalizar su cultura (2017, pp.146-147). Igualmente, desde el punto de vista
legal, los indigenas eran considerados menores edad debido a que no se les proporcionaba
derechos ni derechos en lo que concierne al régimen civil y penal de la nacion (Pineda, 2016).
Durante el siglo XIX y principios del XX, Colombia estaba dividida entre ideas
liberales y conservadoras, las cuales tuvieron efectos considerables sobre las élites
intelectuales y politicas del pais. Por eso, a pesar de que se habia instaurado la reivindicacion
del pasado colonial, surgieron al mismo tiempo discursos del romanticismo que buscaban
construir una identidad nacional propia y denunciar las injusticias cometidas por los
colonizadores contra los aborigenes* (Sarrazin, 2017, p.155). Para la década de 1940,
América Latina estaba sumergida en tendencias folcloristas e indigenistas, las cuales
buscaban el reconocimiento y valorizacion de las culturas indigenas. Estas tendencias,
influenciadas directamente por los discursos romanticos del siglo XI1X, buscaban proyectar
al indigena como raza original y como simbolo de la nacionalidad (Sarrazin, 2017, p.148).
A pesar de la valoracion de las culturas indigenas, Sarrazin indica que mas bien se trata
de la valorizacion de un pasado mitico, debido a que las condiciones de inferioridad y
exclusion continuaron a lo largo del siglo XX e incluso en la actualidad (2017, p.155). Por

ejemplo, en 1938 se llevo a cabo Exposicion Arqueologica y Etnologica en Bogota, la cual

4 Entre 1886 y 1930 Colombia estuvo bajo el régimen de gobiernos conservadores. Sin embargo, el partido
liberal gand las elecciones en 1930 y goberné hasta 1946. Durante el régimen liberal se consolidaron varias
instituciones con intereses cientificos por las comunidades indigenas, como La Escuela Normal Superior y el
Instituto Indigenista Colombiano, creado en 1942 (Sarrazin, 2017, pp.147-148).
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buscaba presentar a los indigenas y sus practicas culturales. Sin embargo, segun Sarrazin, a
pesar de las buenas intenciones de los intelectuales, los indigenas que participaron parecian
ser curiosidades exoticas, que cumplian “estereotipos relacionados con lo auténtico,
espiritual, tradicional, cercano a la naturaleza, etc., lo cual influye en las percepciones y en
los comportamientos de los mismos indigenas” (2017, p.147).

Durante la Exposicion, en algunos casos, los indigenas habian sido vestidos de una
manera que no correspondia a sus costumbres, solo para que los visitantes saciaran su
interés por observar indios que correspondian a los estereotipos de los europeos y sus
descendientes (Sarrazin, 2017, p.147).

En ese mismo orden de ideas, durante la década de los sesenta, los indigenas eran

percibidos como figuras incompatibles para la modernidad. Por tanto, la integracién del indio
al Estado moderno ya no era a través de la evangelizacion, sino a través de la insercion al
sistema educativo occidental y el mestizaje bioldgico y cultural (Sarrazin, 2017, p.149).

En América Latina, a partir de los afios 1980 y 1990, el modelo de Nacién cultural-
homogénea entra en crisis y se comienzan a reconocer la diversidad cultural y los
movimientos identitarios étnicos (Sarrazin, 2017, pp.151-152). Los movimientos indigenas
se multiplican, guiados por las élites intelectuales y politicas que les incitan a preservar o
recuperar sus tradiciones e incluso a reclamar derechos (Sarrazin, 2017, pp.151-152). De
igual forma, ““es también hacia principios de la década de los noventa que las élites indigenas
comienzan a presentar sus comunidades frente a la sociedad nacional e internacional como
culturas que preservan el medio ambiente y que pueden proponer modelos de desarrollo
sostenible opuestos a los del capitalismo depredador” (Sarrazin, 2017, p.152).

Finalmente, la Constitucion de 1991 fue el paso en el cual el indigenismo se
institucionaliza definitivamente bajo la forma de un multiculturalismo liberal®. Con la
Constitucion, la diversidad étnicay cultural es valorada positivamente al declarar a Colombia
como una nacién pluricultural. Por tanto, las ideas sobre lo indigena fueron incorporadas a
los discursos y horizontes de accién de las instituciones estatales, considerandose como una

riqueza nacional que debe ser protegida y visibilizada (Pineda, 1997; Sarrazin, 2017).

5 La Constitucion de 1991 fue redactada bajo un marco democratico compuesto por las elites intelectuales
presentes en la Asamblea Constituyente. A pesar del caracter heterogéneo de dicha Asamblea, los intelectuales
de la época estaban influenciados por la ideologia liberal sumergida en tendencias folcloristas e indigenistas,
gue buscaban el reconocimiento y la valorizacion de la diversidad cultural (Pineda, 1997; Sarrazin 2017, p.153).
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Por otro lado, la Constitucién del 91 reconoci6 y otorgd derechos a los pueblos
indigenas. Por ejemplo, el articulo 286 define a los territorios indigenas como entidades
territoriales, los cuales poseen la capacidad de gobernarse por autoridades propias y
administrar sus propios recursos y bienes. Igualmente, la territorialidad indigena al tener un
caracter colectivo, constituyo la autonomia de ejercer funciones jurisdiccionales propias, el
reconocimiento oficial de las lenguas y dialectos en cada territorio, y la etnoeducacion. Esta
ultima, consiste en el acceso a programas educativos occidentales, impartidos en su
respectiva lengua y en espariol-como idioma oficial del pais (Sarrazin, 2017).

A pesar de la valoracion positiva de la Constitucion del 91, las comunidades indigenas
han sido los grupos sociales mas afectados por la violencia y marginalidad. Sus territorios o
tierras ancestrales se han visto afectados por la violencia entre grupos armados (guerrillas,
paramilitares y militares), el narcotrafico, las minas antipersonales y la expansion narco
latifundista (Sarrazin, 2017; UNICEF, (S. F.). Igualmente, los resguardos presentan
problemas de agotamiento, contaminacion y deforestacion de los suelos, los cuales cambian
los ecosistemas y habitos alimenticios de las poblaciones, haciéndolos susceptibles a nuevas
enfermedades (Pineda, 1997, p.127).

Los indigenas, al ser un grupo social afectado por la violencia y la marginalidad en sus
territorios, han migrado hacia las ciudades del pais. Sin embargo, durante la transicion se han
visto expuestos a problemas como la pobreza, el desempleo y la marginalidad, al no tener

acceso a servicios basicos de salubridad (Sarrazin, 2017, p.142).

Evidencia recogida en la investigacion
Para el analisis empirico se realizaron encuestas para indagar como se percibe la
expresion. Las encuestas estan integradas por 6 ejes que permiten conocer la informacion

basica del encuestado v el significado, connotaciones y usos similares de mucho indio®.

® La muestra seleccionada esta compuesta por 176 personas de 43 ciudades distintas y 4 paises de los cuales el
94,7% corresponde a colombianos, el 3% a espafioles, el 1,2% a venezolanos y el restante 1,2% a ecuatorianos.
Ademas, el 53,6% son mujeres y el 46,4% son hombres. Del total, el 63,1% se dedican a trabajar, el 25,7% a
estudiar y el 11,2% a otras actividades incluyendo el hogar. La muestra estd compuesta en un 49,4% por
personas profesionales o con posgrado, seguido por personas con primaria que corresponde a 23,8%.
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De los encuestados, el 87,9% afirman haber escuchado la expresion principalmente en
la calle, en chistes -especialmente provenientes del circulo familiar- y en la television: los
encuestados que precisaron en qué programa televisivo habian escuchado una referencia a
mucho indio afirmaron haberlo escuchado en el programa de humor colombiano Sabados
Felices.

Se evidencia que, durante la transicion profesional de las personas, se va haciendo
menos comun el escucharla mientras se esté en el lugar de estudio o trabajo (es decir, del
colegio a la universidad disminuye la frecuencia en la que se escucha la expresion, y de la
universidad al lugar de trabajo sigue disminuyendo). Sin embargo, en lugares de
esparcimiento es comun escucharla, ya que un 12% de los encuestados afirma haberla
escuchado en este contexto informal.

A pesar de que una gran proporcion de los encuestados afirma haber escuchado la
expresion, tan solo un 18,3% de ellos dice haberla usado. Los que dicen que si la han usado
alguna vez, el 33,7% afirma haberlo hecho en forma de ofensa, el 12,2% por seguir una moda
y el 11% en forma de valoracion (entendiéndose como una forma positiva de referirse a una
persona, darle valor). Otras formas de uso que resultaron significativas fueron el hacerlo para
humillar, que corresponde a un 8,9%, para excluir (7,7%), como descripcion (6,1%), para
regafar (5,3%) y en forma de broma (4,5%).

Ahora, con relacion al significado de mucho indio, se asocia principalmente a una
persona grosera, maleducada y vulgar. De igual forma, esta expresion es tomada como ofensa
y como una forma de menospreciar a las personas que se encuentran en una posicion social
inferior. Asimismo, las personas conciben esta expresion como un sinénimo de persona
incivilizada, guache, ignorante, brusca y tonta. Son muy pocas las personas que le dan una
significacion positiva: quienes lo hicieron, sefialaron a mucho indio como un indicador de
orgullo cultural, de buen trabajador y de verraquera. Como casos atipicos, esta expresion fue
relacionada con el dicho de mucho cacique y poco indio, que refleja una situacion donde
existen muchas personas que dan Grdenes, pero muy pocas que ejecutan.

Asi, se evidencia que los significados no son siempre los mismos y esto mismo hace
gue haya otras expresiones que puedan tener el mismo uso. Entre los encuestados, el 30,4%

afirma conocer una expresion similar entre las que se encuentran: trabajar como negro y
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negro tenia que ser (haciendo referencia a otro grupo étnico); mucho salvaje, mucho gamin
y mucho fiero (que hacen referencia a la condicion socioecondémica de la persona y a la
incapacidad de seguir los cddigos de conducta sociales); mucho toche, mucho ignorante,
bobo, simio, rednecks (como sin6nimos de una persona sin educacion y falta de
conocimiento); sudaca y panchitos (las cuales son utilizadas en otros paises para expresar
descontento por la presencia de personas latinoamericanas); y, las ya anteriormente
mencionadas mucho cacique, poco indio y su variante en inglés, too many chiefs, not enough
indians.

Cuando se le pregunt6 a los encuestados si consideraban que la expresion tenia un
significado violento, el 34,6% dijeron que “algunas veces”, siendo éste el resultado mas
diciente (dentro de las categorias “siempre”, “muchas veces”, “algunas veces”, “nunca” y
“no sabe, no responde”). Sin embargo, resulta interesante el hecho de que el 11,8% de los
encuestados respondieron que la expresion nunca tenia un significado violento, ya que
cuando se pregunto si tiene algun significado positivo, el 14,6% dijeron que si lo tenia. Es
decir, ambas opciones tienen una diferencia porcentual muy baja, mostrando un punto de
encuentro en el significado que un grupo de encuestados atribuye a la expresion. Aca es
necesario resaltar la correspondencia y consistencia de los resultados.

Asimismo, la connotacion positiva de la expresion es justificada por los encuestados
mediante el hecho de que les recuerda a los origenes y a la sabiduria ancestral, y que la
encuentran como sindnimo de saber hacer bien las cosas. De igual forma, algunos de los
encuestados reportaron gue no en todos los casos la utilizaban como una ofensa sino como
un chiste, especialmente con personas de confianza: el grado de cercania afecta el grado de
violencia que contiene el término. Al contrastar el anterior resultado con el uso que los
encuestados le dan a la expresion como una forma de valoracidn, se encuentra un porcentaje
muy similar: el 11% de la muestra utiliza la expresion como valoracion y el 11,6% no halla
en la expresion ningun significado violento. Esto muestra una linea de pensamiento coherente

en las respuestas de los encuestados.
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Ahora bien, por medio de una tabulacion cruzada’ se compar la informacion general

de los encuestados con la informacion propia de la investigacion. A su vez, variables como

la actividad en la que se ocupa y el nivel de escolaridad fueron tratados mediante frecuencias

relativas® para evitar sesgos en el analisis.

Los resultados de los datos tratados con la metodologia anteriormente mencionada se

presentan a continuacion:

A.

Las personas originarias de las siguientes ciudades y municipios colombianos
reportaron no haber escuchado la expresion: Ataco, Barranquilla, Belén y Planeta
Rica. De igual forma, la expresion no ha sido escuchada por los encuestados
originarios de Quito, Ecuador, o Caracas, Venezuela.

Bogot4, Calarcd, Ibague, La Virginiay Pereira son las Unicas ciudades y municipios
colombianos en donde afirman haber dicho la expresion.

El 81,4% de las personas han escuchado la expresion y no existe una diferencia
significativa entre la actividad a la que se dedica el encuestado y el haber escuchado
la expresion.

Las personas que se dedican al hogar son las que mas afirman haber usado la
expresion (42,8%), seguido por personas que se dedican a otras actividades
(18,2%). De las personas que se dedican a trabajar, un 11,3% reporta haberla dicho,
y tan solo el 4,3% de las personas dedicadas a estudiar dicen haberla usado.

Los hombres reportan haber utilizado la expresiéon un 15,8% mas que las mujeres.
Entre el nivel de escolaridad y el haber usado la expresion se ve una relacion
inversa. Un 22,2% de las personas que cuentan solo con educacion primaria afirman
haberla usado y un 5,3% de los que cuentan con especializacién reportan su uso;
en quienes cuentan con una maestria, se presenta un 0% de uso. Sin embargo, hay
dos casos en donde se presentan datos atipicos: los que tienen educacion técnica

son los que mas han usado la expresion (33,3%) y los que tienen educacion

T Consiste en relacionar dos variables en una misma tabla.
8 Es el cociente entre la frecuencia absoluta (niimero de veces que un mismo dato se repite durante la muestra)
y el nimero total de datos.
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tecnoldgica afirman nunca haberla usado. Lo anterior se evidencia de manera mas

clara en la grafica a continuacion:

Grafica No. 1.

Afirmar el uso de la expresion

35
30
25
20
15
10

% de personas que han usado la
expersion

Formacién académica

Fuente: elaboracion propia con los datos de las encuestas.

G. Entre los distintos niveles de escolaridad no hay una distincion significativa, pero
resulta relevante que, en promedio, sin importar el nivel educativo, un 38,5% de
los encuestados piensan que la expresion es violenta'y un 36,1% piensan que nunca
0 pocas veces es violenta. El resto de los encuestados no sabe, no responde 0 no
reporta datos.

H. Sin importar el género, el nivel educativo o la actividad en la que se ocupe el
encuestado, la relacion es 6 a 1, siendo 1 que tiene una significacion positiva y 6
negativa. El restante corresponde a datos vacios o sin informacion.

Con la informacion anteriormente presentada es posible presentar las siguientes

conclusiones de la informacion obtenida en campo:

1. La expresion es ampliamente conocida, excepto por personas de la costa caribe

colombiana.
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2. Las personas dedicadas al hogar son quienes afirman utilizar la expresion en mayor
medida. Por otra parte, quienes se dedican a trabajar usan mas la expresion que
quienes estudian. Sin embargo, es normal que la expresion sea escuchada en el
colegio o universidad, mientras que en el contexto laboral no es tan comdn. Esto
indica que la utilizacion de la expresion se restringe en ciertos contextos, pero esto
no altera su uso por parte de las personas pues, al parecer, estas usan la expresion
a lo largo de su vida en espacios distintos al laboral.

3. La expresion es usada en mayor medida por hombres. La diferencia de uso
corresponde a casi un 16% superior al empleo de la expresion por las mujeres.

4. Los imaginarios de la expresion no guardan relacion con las variables de género,
nivel de escolaridad, actividad principal de la persona, ciudad e incluso pais de
origen. En su mayoria, los encuestados afirman que la expresion tiene una
significacion negativa.

5. Hay una relacion inversa entre el uso de la expresion y el nivel de escolaridad de
las personas. Entre mas alta sea la formacion académica del encuestado, el uso de
la expresion es menor.

6. Laexpresion estd mayormente asociada a la subestimacion y a la ofensa, usandose
principalmente para referirse a personas incivilizadas, guaches, ignorantes, bruscas
y tontas. Sin embargo, en menor proporcion, tiene una connotacion positiva y es en
estos casos en donde se relaciona con la ancestralidad y sabiduria indigenas.

7. El uso de mucho indio se ha normalizado, sobre todo en chistes populares, y se ha
difundido por medios como programas familiares de la television colombiana. Esto
ha generado que la expresion sea tomada como un dicho popular y que no
necesariamente tenga la intencion de ofender. Para los encuestados, el hecho de que
el uso que se le da a la expresion sea para divertir deja de lado su caracter violento,

a pesar de que su significado original no se altere.

Reflexiones
Los resultados de la indagacion empirica reflejan que la expresiéon mucho indio es de

uso comun en el pais, puesto que la gran mayoria de personas la han escuchado,
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especialmente en espacios informales y en medios de gran difusion presentados en los canales
de television privados con mayor sintonia y alcance en el pais.

Sin embargo, el uso que se le da a esta expresion varia segun el contexto, puesto que,
a pesar de gue su connotacion negativa (maleducado, grosero, vulgar), el grado de violencia
de la expresion, depende del entorno en donde se utilice. Por ejemplo, cuando se utiliza con
personas de confianza (en el hogar o con amigos), contiene una dosis de violencia muy
pequefia y aparentemente inofensiva ya que se utiliza con el fin de burlarse carifiosamente de
otra persona. No obstante, cuando se utiliza en situaciones menos agradables (especialmente
las que involucran infracciones de transito), refleja un alto grado de violencia, porque
pretende sefialar a otra persona como un inadaptado que es incapaz de seguir las reglas de
convivencia coman.

El trasfondo negativo de la expresion ha permanecido a lo largo de los afios en los
imaginarios de la sociedad colombiana. Sin embargo, la tendencia ha cambiado con los
movimientos indigenas de la segunda mitad del siglo XX, gracias a los cuales, las
comunidades ancestrales han ganado visibilidad y participacion. Antes de este periodo eran
vistos como comunidades atrasadas y estereotipadas a las cuales se les atribuian
caracteristicas que no correspondian a sus realidades.

Asi pues, que en la indagacion empirica se le adjudique una valoracion positiva a la
expresion, demuestra que la reivindicacion del papel de los indigenas ha tenido un impacto
positivo en los imaginarios colectivos sobre las comunidades ancestrales. La influencia del
indigena eco-nativo® desde la década de los afios 90, cobra fuerza en sintonia con los
movimientos ambientalistas que abogan por las buenas practicas y la proteccion de los

ecosistemas.

% Segun del Cairo (2004), la alianza entre activistas medioambientales y organizaciones indigenas es la mas
eficaz en la estructuracion del eco-nativo, que resulta ser una “construcciéon conceptual del indigena, que le
atribuye a su ‘identidad’ un principio inviolable de ser protector y redentor de la naturaleza en un mundo que
la degrada y explota sistematicamente”. Es decir, los indigenas, en sus luchas de reivindicacién, utilizaron el
imaginario de cercania a la naturaleza para construir un discurso donde sus saberes eran apreciados en la
coyuntura global, donde el calentamiento global y la destruccion de ecosistemas comenzaban a ser una
preocupacion de los Estados.
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Por otra parte, en la muestra, cuatro personas manifestaron no haber escuchado la
expresion, dos de las cuales son provenientes de la Costa Atlantica. Asi pues, queda abierta
la indagacidn acerca del uso de la expresion en distintas zonas del territorio nacional, aunque
se presupone que el uso de la expresidon es mas comun en el centro del pais debido a que en
la colonia fue la zona con mé&s concentracion de comunidades indigenas, mientras que en

ambas costas fue mas comun la presencia de comunidades negras.

Conclusiones

El lenguaje, como institucion primordial, es el medio por el cual los discursos,
significados e imaginarios sociales hegemonicos se han impuesto y transmitido sobre los
demas. Por tanto, en Colombia, las visiones sobre lo indigena de las elites intelectuales y
politicas se fundamenta como pensamiento popular, debido a que estos poseen una posicion
privilegiada que legitima su punto de vista (Sarrazin, 2017).

De acuerdo con la investigacion histérica y la muestra realizada, se podria determinar
que existen dos grandes imaginarios sociales sobre lo indigena. ElI primero, y el mas
mencionado en la muestra, fue el imaginario del indigena como salvaje e incivilizado. Por
tanto, la expresion mucho indio, hace alusion a la vision heredada desde la época Colonial,
que considera al indio como inferior e indigno debido a que carece de conocimiento y
participacion en la cultura occidental. Es decir, el indio es visto como una persona que no
sabe hablar el espafiol- como lengua dominante, o que la expresa de manera inadecuada;
como una persona que no tiene educacién, haciendo alusion a la insercion al sistema
educativo occidental; y finalmente, la expresion es considerada como ofensa al considerar al
indio como una persona inferior, y por tanto es utilizada para transmitir e imponer dominio
sobre el otro.

Por otro lado, el segundo imaginario social hace alusion al indigena como un simbolo
de identidad nacionalidad. Este imaginario, que surge de las tendencias folcloristas liberales
del siglo XIX, se fundamenta en la valorizacion y preservacion del pasado mitico. Por tanto,
a pesar de que en la muestra pocas personas concibieron a la expresion como positiva, es

importante resaltar que estas indicaron que la expresion era un indicativo de orgullo cultural;
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lo cual corresponde al discurso del indigenismo institucionalizado y multicultural de la
Constitucion de 1991.

A pesar de la inmersion del discurso e imaginarios positivos de lo indigena, es
importante resaltar que todavia sigue siendo una categoria definida por élites no indigenas
(Sarrazin, 2017). Dichas élites, atn la conciben como una categoria cerrada que debe cumplir
con determinados parametros étnicos como: el territorio ancestral, identidades colectivas y
cultura ancestral, correspondiendo con la imagen mitica, pero dejando de lado las realidades
sociales de los indigenas actuales. Por tanto, este imaginario todavia hereda una vision
dominante, debido a que considera a los indigenas como culturas arqueologizadas, estaticas
e incapaces de participar en las sociedades capitalistas- que corresponden a los imaginarios
del desarrollo moderno (Sarrazin, 2017, p.156).

Es que el indio es un personaje que siempre ha vivido, en el imaginario occidental, en

la frontera entre el salvajismo, la barbarie, y la civilizacion [...] desde los albores de la
Republica, pareciera que el indio ha dejado de desarrollarse, para pasar a ser un ente
vegetativo, insuficientemente adaptado para el carril de la modernidad en el cual
nuestras republicas se han embarcado, pero incapaz de volver al estado pristino en que

lo pill6 la Conquista. Desde entonces, el indio se ha convertido, en nuestro imaginario,

en un estorbo para el desarrollo de las republicas, en un ente atavico que encarna la

razon Gltima de nuestro subdesarrollo y atraso econdmico (Gutiérrez, 2006).

Por otro lado, es importante seguir trabajando en esta discusion y sobre todo tener en

cuenta nuevas perspectivas y concepciones mas amplias. Por ejemplo, visibilizando en el
espacio publico y privado, las visiones de los propios indigenas en materia de identidad,
desarrollo (econémico y social) y participacion ciudadana. Igualmente, el lenguaje, como
institucion primordial, ocupa un lugar de gran importancia en la cultura debido a que es un
elemento ordenador y guia para la convivencia y la existencia de la vida en sociedad
(Castoriadis, 1997). Por tanto, por medio de un trabajo conjunto entre la academia, las
instituciones estatales y las distintas visiones de las comunidades indigenas, se podria
construir e impulsar un nuevo imaginario social que promueva la inclusion y el respeto de
estas comunidades, para que asi cuando se diga mucho indio, el imaginario no solo sea

alusivo a unas culturas ancestrales estaticas sino a unas culturas progresistas y modernas.
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