MUZEUM HISTORII POLSKI

Carlos Humberto de Leon Aragon

O procesie ladynizacji w Gwatemali

Przeglad Socjologiczny Sociological Review 25, 323-357

1972

Artykut zostat zdigitalizowany i opracowany do udostepnienia
w internecie przez Muzeum Historii Polski w ramach

prac podejmowanych na rzecz zapewnienia otwartego,
powszechnego i trwatego dostepu do polskiego dorobku
naukowego i kulturalnego. Artykut jest umieszczony w kolekcji
cyfrowej bazhum.muzhp.pl, gromadzacej zawartosc polskich
czasopism humanistycznych i spotecznych.

Tekst jest udostepniony do wykorzystania w ramach
dozwolonego uzytku.
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O PROCESIE LADYNIZACJI W GWATEMALI
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WSTEP

Artykul przedstawia proces ladynizacji Indian gwatemalskich, inny-
mi stowy pokazuje, jak Indianin staje sie Ladynosem. Jest to praca
opisowa, gdyz badan socjologicznych na ten temat nie przeprowadzono
do tej pory. Calos$é zrodel tej problematyki ogranicza sie do obserwacji
kilku os6b i nielicznych artykuléw. ‘

Gwatemala liczy obecnie 4 964 tys. mieszkancow, z czego 2 104 tys.
to Indianie, natomiast 2 660 tys. to Ladynosi, a wiec biali, Metysi i Mu-
laci. Co do doktadnosci liczby Indian wg danych statystycznych z 1970
roku mozna mie¢ duze zastrzezenia, poniewaz kryterium oceny, kto
jest Indianinem, nie jest do tej pory jasne. Zresztg jest rzecza wiado-
ma, ze podczas spisOw powszechnych (ostatni w 1964 roku) ocena przy-
naleznosei do grupy Indian, lub tez Ladynoséw zalezala wylacznie od
uznania rachmistrza.

Ladynos (Ladino) jest to nazwa okres$lajaca czlowieka, ktory miesz-
ka obecnie w Gwatemali, przy czym nie jest istotne, czy jest on z po-
chodzenia Indianinem, czy tez legitymuje sie jakimkolwiek innym po-
chodzeniem. Pojecie Ladynosa jest bowiem pojeciem kulturowym, nie
za$ etnologicznym ani rasowym. Termin Ladynos jest wiec szerszy
od pojecia np. Metysa. Za Ladynosa uwaza sie¢ w Gwatemali kazdego
czlowieka, niezaleznie od rasy, miejsca urodzenia, zasobéw material-
nych. Ale nie moze nim byé w pojeciu kulturowo-ekonomicznym taki
Indianin, ktéry nie uzywa jezyka hiszpanskiego, ma inny sposob zacho-
wania sie, odrebng kulture materialng.
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Ladynizacja w Gwatemali oznacza tyle co metysaz kulturowy
w Meksyku. W omowieniach problematyki indianskiej, zwilaszcza w ko-
lach indigenistycznych, spotykamy sie réwniez z terminem Incorpo-
racidén del Indigena al medio nacional.

Powodujac sie¢ tym, ze w Gwatemali Indianina akulturowanego na-
zwie sie Ladynosem, wolalem, dla wiekszej Scistosci, nazwa¢ caly ten
proces ladynizacja, a nie akulturacja. Opieram sie tu na swiezej jeszcze
tradycji naukowej w tej dziedzinie, ktorej autorzy postugujg sie nomen-
klatura uzywana w Mesoameryce (poludnie Meksyku i Gwatemala);
termin ladynizacja biore z hiszpanskiego Leadinizacion.

Ladynizacja w Gwatemali, moim zdaniem, pocigga za sobg integracje
dwu grup ludnosci tego kraju: Indian i nie-Indian. Mozna nie bez pew-
nych realnych podstaw przypuszcza¢, ze mimo oporow integracyjnych
zar6wno w grupie indianskiej, jak i nieindianskiej integracja obu tych
grup spowoduje szybszy rozwo0j ekonomiczny i kulturowy kraju pod
warunkiem, ze bedzie to proces kierowany, a nie jak do tej pory —
naturalny.

Praca. moja méwi o konkretnym okresie historycznym, obejmujg-
cym lata 1940—1970. Wybralem ten wlasnie okres dlatego, ze sytuacja
w kraju w latach 1940—1944 daje ogélne pojecie o sytuacji wieku XX
w Gwatemali. Jednakze byl to jednoczesnie okres ksztaltowania sig
burzuazji narodowej, ktéora w pazdzierniku 1944 roku poczula sie wy-
starczajgco silna, zeby obja¢ wladze. Wlasnie lata 1944-—1954 s3 znane
jako okres rewolucji burzuazyjnej w Gwatemali, ktéry mial decydujacy
wplyw m. in. i na proces ladynizacji.

INDIANIN I LADYNOS

Odpowiedz na pytanie: kto jest Indianinem, a kto Ladynosem, sta-
nowi element zasadniczy tych rozwazan. Bez wyjasnienia tej kwestii
niemozliwe jest pelne zrozumienie aspektéw ladynizacji.

Kto jest Indianinem? Od do$¢ dawna prébowano wyjasni¢
termin Indianin. Ciekawy jest fakt, ze w naukowej hiszpanskiej no-
menklaturze Indianina okresla sie jako Indigena, czyli tubylca. Row-
niez dla mieszkancow Gwatemali termin Indigena kojarzy sig li tylko
z Indianinem, ale w $wiadomos$ci Indian (jak ich bede w dalszym ciagu
nazywal zgodnie z nomenklaturg polskg) sg oni naturcles, co réwniez
oznacza tubylea.

Sprawa zdefiniowania Indianina nie jest wcale prosta. Kazdy znany
mi autor poruszajacy te kwestie podaje swoj poglad, ktéry z kolei stwa-
rza nowe kontrowersje.
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Najbardziej pierwotny poglad opiera sie na cechach somatycznych.
Jesli ktos ma skosne oczy, czarne proste wlosy, oliwkowy kolor skory
i wystajace kosci policzkowe, to niewatpliwie jest Indianinem. Definicja
ta jest w ogole nie do przyjecia, ani w Gwatemali, ani w zadnym kraju
Ameryki kLacinskiej, gdzie zyje ludno$¢ indianska, poniewaz Metysi,
Ladynosi, Cholos, etc. maja zazwyczaj cechy rasy zéltej, a nie sg India-
ninami; poza tym przyjecie takiego stanowiska wiodloby wprost do
powstania koncepcji rasistowskiej!. W dodatku definicja ta nie jest
zgodna z rzeczywistoscig spoleczna.

Inaczej sklasyfikowali Indian zwolennicy koncepcji prawnej, odno-
szacej sie przede wszystkim do spraw czysto proceduralnych, w sali sg-
dowej, gdzie Indianin podlega prawom specjalnym. Cechy definiujgce
Indian nie sg tu jednak wyrazne, a ponadto kryterium prawne opiera
sie réwniez na koncepcji rasowej, ktérg oméwitem poprzednio 2.

Inni jeszcze autorzy proponuja uzycie cech kulturowych do zdefi-
niowania Indianina. Twierdza oni m. in., ze mozna iloéciowo i jakoscio-
wo oceni¢ te elementy kultury prehiszpanskiej, ktore po dzi§ dzien
istnieja, i na tej podstawie podjaé probe definicji. Teoria ta jest nie
do przyjecia w krajach z duzym odsetkiem ludnosci indianskiej, ponie-
waz elementy kultury indianskiej utrwalily si¢ réwniez w kulturze
Metysow lub Ladynoséw i na odwrdot — Indianie ulegali w ciggu wie-
kow wplywom kultury metyskiej i ladynoskiej. Najlepszym tego przy-
kladem jest indianski sposdb odzywiania u Ladynosow i ,religia kato-
licka” w kulturze indianskiej3.

Meksykanski socjolog Alfonso Caso mowi: ,Jezyk jest bardzo waz-
ny, bedzie on naszym glownym przewodnikiem na drodze dociekar,
czy ktos jest Indianinem, czy nie” *. Jezyk oczywiscie nie wystarczy
do tego celu, albowiem w kazdym rejonie kryteria decydujgce o przy-
naleznosci do Indian sg ro6zne. Na przyklad w departamencie Alta
Verapaz wiekszos¢ Ladynoséw moéwi doskonale jezykiem kekchi (mozna

1 Zob. Gamio, Consideraciones Sobre el problema Indigena, México 1943,
Ediciones Instituto Indigenista Interamericano, s. 2.

2 Ta teoria zostala prawdopodobnie przyjeta tylko w USA, natomiast zaden
kraj Ameryki Lacinskiej nie moze przyjaé tej definicji, gdyz duzy odsetek miesz-
kahcow wywodzi sie od Indian.

3, Religia katolicka” podaje w cudzyslowie, poniewaz przybrala ona zupeinie
inna forme w spolecznofciach indianskich. Szerzej oméwie to w nastepnych roz-
dziatach.

4+ Cyt. wg L. Cardoza y Aragdn, Guatemala las Lineas de su Mano,
La Habana 1968, s. 375, Casa de las Américas, nr 36.
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o nich powiedzie¢, ze sg ludno$cig dwujezyczng) i odwrotnie — istnieje
duza liczba Indian, ktéra juz nie mowi jezykiem kekchi w domu 5.

Najistotniejszym kryterium okreslajgcym Indianina w tym departa-
mencie s3 obyczaje. W roku 19456 Instituto Nacional Indigenista
przeprowadzil pierwsze badania ankietowe, w celu ustalenia, jakie kry-
teria sa stosowane w roznych rejonach kraju w stosunku do Indian.
Przestano do 223 municipios 7 z 17 departamentéw (jest ich 22 w calej
republice) 1248 ankiet. Do analizy wykorzystano 881 ankiet. Naukowcy
z Instytutu, zdajac sobie sprawe z tego, ze kryteria stosowane na za-
chodzie kraju réznig sie od stosowanych w innych rejonach, przepro-
wadzili badania, majgce na celu ustalenie w procentach, ktére kryteria
przewazajag w calym kraju, i na tej podstawie sprobowali zbudowat
odpowiedz na interesujace nas pytanie. Charakterystyczny byl przy
tym fakt, ze ankiety zostaly przesltane do dyrektorow szkol wiejskich
i miejskich, ktérzy w przewazajacej czesci sa Ladynosami. Fakt ten,
moim zdaniem, rzutuje na wyniki badan, co nalezy uznaé¢ za blad me-
todologiczny. Opinia wypowiedziana w tych ankietach sformulowana
zostala bowiem przez Ladynoséw, nie za$ przez samych Indian.

Uzyskane wyniki sg bardzo interesujgce i potwierdzaja teze, ze nie
wszedzie sg stosowane te same kryteria (tabela, dane w ?/%a).

Wyszczegolnienie Tak Nie
Jezyk:
moéwi jezykiem indianskim 71,7 28,3
mowi jezykiem indianskim w domu 83,7 16,3
mowi jezykiem indianskim kiedy tylko moze 80,4 19,6
méwi po hiszpansku z innym akcentem 82,7 17,3
Kultura:
stréj indianski 73,7 26,3
obyczaje indianskie 85,9 14,1
nazwisko indianskie 67,1 32,9
Indianski wyglad zewnetrzny 66,7 33,3

Najwazniejsze kryteria wedlug departamentéw: w 7 departamentach
ludno$¢ méwi jezykiem indianskim w domu, w 6 departamentach pa-
nuja obyczaje indianskie, a w 2 departamentach ludno$¢ méwi po hisz-

5 A, Goubaud Carrera, Indigenismo en Guatemala, Guatemala 1964,
s. 186, SISG 14 MEP.

¢ Ibidem, s. 181—206. Autor byl dyrektorem Instituto od momentu jego po-
wstania w 1945 r. do 1351 r., kiedy zmarl. '

7 Municipio jest jednostka administracyjna w Gwatemali odpowiadajacg pol-
skiemu powiatowi, natomiast departamento jest mniejszy od wojewddztwa.
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pansku z obcym akcentem, w 1 departamencie ludno$¢ ma zewnetrzny
wyglad Indian.

W badaniach dwa kryteria zaznaczyly sie najwyrazniej: moéwienie
w jezyku indianskim w domu (a wiec jezyk ten jest jezykiem ojczy-
stym) i obyczaje. Za sluszno$cig tych kryteriow przemawia jeszcze
jedna obserwacja, a mianowicie, ze 7 departamentow, ktdre opowiedziaty
sie za kryterium jezykowym (moéwi po indiansku w domu), to najbar-
dziej indianskie okregi pod wzgledem ludnosciowym. Jezyk hiszpanski
wystepuje w departamencie, w ktorym znajduje sie stolica, a wiec
w osrodku centralnym, oraz na poludniu, gdzie znajduja sie plantacje
kawowe, tzn. gdzie ludno$¢ indianska nauczyla sig posiugiwaé jezy-
kiem hiszpanskim, nie rezygnujac calkowicie z uzywania indianskiego.

Na pytanie ankiety dot. stroju indianskiego 73,7/ odpowiedzi uzna-
walo, ze noszenie go okresSla Indianina. Odpowiedzi te jednocze$nie
wskazuja, ze strdj stoppiowo przestaje charakteryzowaé¢ Indianina.
Dzieje sie tak dlatego, ze bardziej dostepny i tanszy jest ubior miesz-
kancow miast, produkowany przemyslowo, anizeli ubiér indianski wy-
konany rekodzielniczo w domu (przez kobiety); ponadio gdy Indianie
przenosza sie z klimatu chlodnego do tropikalnego, ich ubranie wyko-
nane z welny lub bawelny jest w tych warunkach niepraktyczne (do-
tyczy to plantacji poludniowych).

Na pytanie dot. wygladu zewnetrznego tylko w jednym departa-
mencie strefy orientalnej o przewazajacej wiekszosci Kreolow wskazy-
wano, ze przede wszystkim wyglad okresla Indianina 8 Jak powiedzia-
lem poprzednio, wyglad zewnetrzny nie moze byé decydujacy, ponie-
waz Ladynosi wywodzacy sie od Indian tez moga mie¢ cechy rasy
azjatyckiej.

Pytanie o nazwisko podobnie nie moze postuzy¢ do zbudowania
definicji dlatego, ze w epoce kolonialnej chrzest robiono masowo
i Indianie otrzymywali nazwisko encomendero . Prawda jest, ze znacz-
na liczba Indian ma nazwiska niehiszpanskie, natomiast imiona maja
wszyscy bez wyjatku hiszpanskie. Stosunkowo duzy odsetek nazwisk
niehiszpanskich tlumaczy sie tym, ze nie wszyscy Indianie byli w enco-
miendas, poza tym nie wszyscy encomenderos dawali swoje nazwiska.

8 Kreol (Criollo) — potomek Hiszpana i Hiszpanki, urodzony na terenie kon-
tynentu amerykanskiego.

9 Encomendero to Hiszpan, ktéry otrzymal od wladz kolonialnych encomienda,
czyli pewien obszar ziemi z odpowiednig liczbg Indian. On mial ich nawracaé
na ,prawdziwag wiare” (katolicka) i uczy¢ nowej kultury rolnej; oni za§ mieli mu
oplacié sie pracg na tych ziemiach.
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Na podstawie wynikéw tych badan okreslamy Indianina jako czlo-
wieka mieszkajgcego na wsi, postugujgcego sie jezykiem indianskim
i zachowujacego indianskie obyczaje.

Kto jest Ladynosem? Pierwotne znaczenie pojecia Ladynos
jest zupelnie inne niz stosowane obecnie w Mesoameryce.

W s$redniowieczu nazywano Ladynosem kazdego obcokrajowca, ktory
wladal jezykiem hiszpanskim. Stosowano to okre§lenie najczesciej w sto-
sunku do Mauréw i Zydow zyjacych wowezas w Hiszpanii.

W epoce kolonialnej Hiszpanie nadali te samg nazwe Indianom,
ktérzy nauczyli sie jezyka hiszpanskiego i wyuczyli sie nowych zawo-
doéw (zwlaszcza rzemiosla) przywiezionych przez Europejczykéw. Potem,
ze wzgledu na nieliczng imigracje kolonizatoréw i wzrost metysazu
biologicznego, nazwa ta rozszerzyla sie na Metyséow i Kreolow.

Pojecie jednak Ladynosa jest szersze od pojecia Indianina dlatego,
ze za takiego uwaza sie kazdego mieszkanca Mesoameryki, niezaleznie
od rasy czy kultury. Zwyklo sie mowi¢, ze Ladynos to czlowiek, ktory
zachowuje sie wediug zasad kultury zachodniej (occidental). Mowigc
,kultura zachodnia”, ma sie na mysli kulture europejska w szerokim
znaczeniu tego slowa.

Réine sg definicje Ladynosa. Wedlug André Gilintera Franka La-
dynosi to ,,grupa wywodzaca sie z Indian, obejmujgca niekiedy takze
potomkow Kreoléw, roznigca sie pod wzgledem etnicznym i ekonomicz-
nym od Indian i stanowigca warstwe S$rednig tych krajéow Ameryki
Liacinskiej, w ktérych procent ludnosci indianskiej jest wysoki” 1. De-
finicja Gilintera Franka nie odpowiada mnam, poniewaz Ladynosi nie -
zawsze roznig sie pod wzgledem etnicznym od Indian, a warstwg $red-
nig Gwatemali nie sg zladynizowani Indianie, lecz Metysi. Grupa la-
dynoska nie zawsze tez roézni sie pod wzgledem ekonomicznym od
Indian. W departamentach orientalnych, jak wiemy, wsie sg typowo
kreolskie pod wzgledem etnicznym, ale pod wzgledem ekonomicznym
nie réznig sie od najliczniejszych na zachodzie kraju biednych wiosek
indianskich.

Przy tej okazji warto przytoczyé¢ slowa Roberta Redfilda: ,,w wiosce,
gdzie mieszkalem, przynajmniej /s chlopéw ladynoskich pracowala
wiecej niz jeden raz w charakterze parobkéw na gruntach chlopow
indianskich” 1. Nie zawsze Wwiec Ladynosi réznig sie od Indian pod
wzgledem ekonomicznym.

¥ A G. Frank, Kapitalizmus und Unterentwicklung irn Latinoamerika,

1 R, Radfield, Culture indigena de Guatemala, SISG, 1956, s. 54,
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Richard Adams podaje nastepujaca definicje Ladynosa: ,,.Ladynos
to kazdy czlowiek, ktory nie nalezy do grupy tubylezej (indianskiej)” 12.
.Definicja ta jest jednak zbyt waska, aby mozna bylo postugiwaé sie
nig dla celow praktycznych. Wyrazamy poglad, ze dla odréznienia obu
grup ludnosci nalezy braé¢ pod uwage czynniki spoleczne i kulturowe 13,
Uwazamy za Ladynosa kazdego czlowieka, ktérego jezykiem ojczystym
jest jezyk hiszpanski, a sposéb zachowania sie i kultura ro6znig go od
ludno$ci indianskiej. W definicji takiej unikamy cech somatycznych
1 ekonomicznych.

STRUKTURA SPOLECZNO-EKONOMICZNA SPOLECZNOSCI INDIANSKICH

Z najwiekszym odsetkiem ludnosci indianskiej spotykamy sie w de-
partamentach zachodnich Gwatemali. To wlasnie oraz fakt, ze w stre-
fie tej bardzo mata ilos¢ Indian ulegla zladynizowaniu !4, zadecydowalo,
iz zajme sie spoleczenstwami zyjacymi na zachodzie kraju. Spolecz-
nosci te mozna podzieli¢ na dwa typy: zamkniete i otwarte.

Spolecznosci zamkniete. W roku 1871 panstwo zniosio
comunidad jako jednostki organizacyjno-prawne. Szereg jednak wytwo-
rzonych w comunidad zwigzkow ma charakter znacznie trwalszy i za-
chowuje swoje znaczenie. Po zniesieniu comunidad spoltecznosci indian-
skie uznawane sg za jednostki prawne tylko wtedy, gdy stanowig
municipio. W innych wypadkach nie sa uznawane prawnie za odrebne
jednostki administracyjne i podlegaja wladzom municypalnym. Spolecz-
nosci takie, zamieszkale przewaznie przez Indian, sg zazwyczaj roz-
rzucone; sg to osiedla, w ktorych majg siedzibe wladze lokalne i nieraz
koscielne. Osiedle w jezyku quiché nazywa sie sep, w jezyku hiszpan-
skim caserio 15, Kazdy sep ma swego przywodce — ts’anabé, ktérego
Ladynosi czesto nazywajg kacykiem. Jest on odpowiedzialny — jako
reprezentant wladz centralnych, municypalnych lub departamentu —
za wykonanie ich zarzadzen. Jest réwniez posSrednikiem miedzy
sep a municipalidad (wladzami cywilnymi municipio) i principales (star-
szyzng wspolnoty).

2 Cyt, przez J. L. Arriola, En torno a la integracion social de Guate-
mala, ,,Guatemala Indigena”, t. 1, 1961, s. 11.

13 R, Stanvenhagen, Colonialismo y Aculturacion, México 1968, s. 93,
Editorial Nuestro Tiempo.

4 A M. Arriola, Secuencia de la Cultura Indigena Guatemalteca, ,Pen-
samiento Critico”, La Habana, t. 15, 1968, s. 78.

3 Zob. L. Schultze-Jena, La vida y las creehcias de los indigenas
quichés de Guatemala, Guatemala 1954, s. 28.
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Podstawowym elementem kazdego sep jest rodzina, i to w Scisltym
tego slowa znaczeniu, tzn. maz, zona oraz ich dzieci. Rodzina indianska
trudni sie rolnictwem. Mezczyzna zajmuje sie uprawg roli, kobieta zas
domem, tj. gotuje, pierze, tka oraz wychowuje dzieci do trzech lat.
DzieckQ majgc 3—5 lat przechodzi pod opieke starszego rodzenstwa,
w wieku 6—7 lat dziecinstwo sie konczy i chlopiec musi pomagac
w pracy ojcu, dziewczyna — matce. Glowa rodziny i osobg decydujaca
o wszystkim jest ojciec. Dzieci z chwilg ozenku przestajg by¢ czlon-
kami rodziny.

W tej chwili gléwnym problemem rodzin indianskich wchodzacych
w sklad sep jest zbyt matla ilos¢ ziemi uprawnej. Dawniej problem ten
nie byl tak ostry, gdyz w spolecznosciach tych istniala wspédlna wias-
noé¢ ziemi. Parcelacia gruntéw miedzy poszczegdlne rodziny rozpoczela
sie w czasie rewolucji liberalnej w roku 1871. I obecnie wszystkie grun-
ty rolne znajdujg sie¢ w rekach prywatnych. Rozdrobienie gospodarstw
rolnych zmusza niejednokrotnie rodzine indianskag do wydzierzawienia
gospodarstwa sasiadom i opuszczeria sep. Udaje sie wtedy do innych
rejonéw, gdzie brak jest aktualnie rgk do pracy w rolnictwie. Dosé
rzadkie sa wypadki sprzedawania ziemi Ladynosom (w spolecznosciach
zamknietych), gdyz indianski system warto$ci uwaza ziemie za matke-
-karmicielke i zabrania jej sprzedazy.

Indianin, ktéry sprzedat swoja ziernie, jest zmuszony do opuszczenia
spoleczno$ci zaréwno pod wplywem moralnej presji spolecznej, jak
i z braku Zrédet dochodu.

Dygresyjnie nalezy wspomnie¢, ze w polowie XIX w. rzad przyznatl
niektéorym comunidad ogdlny tytul wlasnosci ziemi i Indianie mimo
zniesienia comunidad przywiazuja do przyznanego im prawa ogromne
znaczenie (np. Charles Wagley zauwaza, ze ,,ludzie Chimaltenango wie-
rza, ze ogdlny tytul przyznany comunidad jest wazniejszy niz tytut
wlasno$ci parcel indywidualnych’) 18,

Niezaleznie jednak od znaczenia, jakie Indianie przywiazujg do
ogolnego tytulu wlasnosci, prawnie wiekszg wartos¢ ma tytul wiasnoscei
parceli indywidualnej, gdyz stanowi on czesto jedyna obrone przed za-
kusami Ladynoséw, ktorzy moga przepisywa¢ na wtasne nazwisko grun-
ty niezarejestrowane. Dlatego tez, gdy Indianin sprzedaje ziemie, po-
zostali czlonkowie spolecznosci traktuja go jak zdrajce, handlujacego
wlasnoscig catej comunidad.

Niektérzy Indianie — wilasciciele gruntow rolnych — majg wiece]j
ziemi niz pozostali czlonkowie spolecznos$ci i w zwigzku z tym musza

18§ C, Wagley, Economia de una comunidad de Guatemala, w: ,,Economia de
Guatemala”, SISG 6, Guatemala, 1956, s. 262,




PROCES LADYNIZACJI W GWATEMALI 33t

zatrudnié¢ kilku sgsiadéw do pomocy w pracach polowych. Nigdy z tego
powodu nie powstajg jakie§ réznice spoleczne, jak sie to ma w przy-
padku pracy najemnej u Ladynosow. Spolecznosci indianskie sa bo-
wiem stosunkowo male, wszyscy sie znajg i1 sa ze soba silnie zzyci.
Wszelkie roznice w traktowaniu poszczegélnych czlonkdw zbiorowosci
sa potepiane. Po zbiorach wszyscy — wilasciciele i ich pomocnicy —
dziela sie po rowni plonami. ,,...nie rozwijaly sie takze roznice spotecz-
ne miedzy pracodawecg a pracujgcym, to znaczy miedzy bogatym
a biednym” 17,

Spotecznosci indianskie majg charakter rolniczy. Zajmujg sie upra-
wa kukurydzy, fasoli i jarzyn (cebula i pomidory). Sa to podstawowe
skladniki wyzywienia rodziny indianskiej 8.

Jak wynika z badan przeprowadzonych przez Instituto Indigenista,
Indianie niemal wszystkie produkty swego gospodarstwa: jajka, mleko,
migso, przeznaczajg na sprzedaz, aby za pieniadze z tego uzyskane moc
sie zaopatrzy¢ w produkty nie wytwarzane przez nich, jak cukier, s6l,
wyroby przemyslowe (narzedzia rolnicze, igly itp.). Gdy rodzina ma
malg parcele, musi sprzedaé cze$¢ kukurydzy i fasoli przeznaczong na
wiasne spozycie.

W swojej wspolczesnej postaci system polityczny spolecznosci in-
dianskiej nawiazuje silnie do sposobow rzadzenia stosowanych jeszcze
przed Hiszpanami 19.

Wspomnialem juz, ze kazdy ts’anabe (przywodca kantonu lub sep)
jest przedstawicielem mieszkancow danego kantonu wobec principales,
ktorzy w rzeczywisto$ci sg prawdziwymi wladcami spolecznosci. ,,Prin-
cipales to rada starcow, ktérzy spelniaja role sedziow, udzielajgc porad
i w ogole kierujgc calg spolecznoscig” 20, Warunkiem przynaleznosci do
principales jest podeszly wiek, ogélny szacunek i przede wszystkim
prestiz spoleczny, ktéry daja nie pieniadze, a praca w systemie reli-
gijno-politycznym w comunidad. Wiek stanowi wazny element w zyciu
tych spolecznosei. Srednia zycia Indian jest bardzo niska, wynosi tylko
45 lat, dlatego tez czlowiek przekraczajacy pie¢dziesigtke musi miet
potezny nahual. Wedlug zlozonego systemu wierzen indianskich kazdy
czlowiek, kiedy sie rodzi, otrzymuje swego opiekuna duchowego —

17 Ibidem, s. 287.

8 Zob. A. Goubaud Carrera, Indigenismo en Guatemala, ,Comentario
al estudio de la alimentaciéon en Guatemala”, SISG 14, Guatemala, 1964, s. 71—108.

¥ J Matta Gavidia, Anotaciones de Historia Partia Centroamericana,
Guatemala 1969, s. 73—74; rozdz. XII ,,Gobierno”.

2 J F. Juarez Muinoz El indio guatemalteco, Guatemala 1931, 5. 125.
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nahual, ktorym moze by¢ zwierze, ptak, roslina lub zjawisko atmosfe-
ryczne.

Principales ciesza sie prestizem wylacznie wsrod Indian, a w Lady-
nosach nie wzbudzajg wiekszego szacunku. Za prawomocnych przed-
stawicieli Indian uwazajg Ladynosi alcalde (ts’anabe) — lokalnych
przedstawicieli wladzy panstwowej, jesli peinia funkcje w municipio,
wtedy jest alcalde municipal.

Jeszcze jeden element indianskiego zycia spolecznego jest wart omoé-
wienia: religia katolicka Indian czy, jak wola niektérzy autorzy —
folkkatolicyzm lub ezoteryczny katolicyzm. Chodzi mu tu o dwa aspek-
ty zycia religijnego:

—— istnienie, dzialalno$¢ i prestiz dwoch profesji: ajkij i ajitsel (sza-
mana i czarownika);

— popularno$¢ w srodowiskach indianskich swietego Szymona (San
Simén).

Potocznie pojecia szamana i czarownika sg stosowane wymiennie nie
tylko w jezyku polskim, ale rowniez w jezyku hiszpanskim. U Indian
roznica miedzy tymi dwoma zawodami jest zasadnicza ?!. Indianin ni-
gdy nie pojdzie do ejkij (adivino) z zadaniem, aby ten np. rzucit na
kogos zly urok. Wrecz przeciwnie, adivino jest raczej dobroczynnym
znachorem, potrafi leczy¢, radzi¢, modli¢ sie wylacznie w dobrych ce-
lach. Dokladne tlumaczenie indianskiej nazwy tego zawodu brzmi:
maestro de los dias. Natomiast ajitsel (brujo lub, jak potocznie go
okreslaja, zajorin) trudni sie m. in. rzucaniem zlych urckéw. Jest to
wiec maestro del mal.

San Simoén 22 (Maximén lub Judas) przedstawiany jest jako duza
kukla wielkosci czlowieka ubrana po ladynosku. Wedlug Indian jest to
ich opiekun %), natomiast nikt nie potrafi powiedzie¢, skad sie ten Swiety
wzigl. Wart podkreslenia jest fakt, ze figura $wietego Szymona nigdy
nie jest wnoszona do kosciola, lecz pozostawia sie ja zawsze przy wej-
sciu (en el atrio). Po $wietach figura chowana jest w odpowiedniej
cofradii. Obrzed ubierania i rozbierania jej nastepuje w zamknietym
kregu principeles, zaden Ladynos nie moze by¢ dopuszczony do tej ce-
remonii. Moéwiono mi, ze San Simén zamiast serca ma srebrny krzyz.
a Cardoza y Aragdn twierdzi, ze ma on w piersi malg rzezbe wvobra-

21 Zob., M. Nash, Machine Age Maya, ,The American Anthropologist”,
April, 1958, s. 98; Goubaud Carrera. op. cit.,,'s. 33; Schultze-Jena,
op. cit,, s. 107—113.

22 Zob. Nash, op. cit, s. 64. Cardoza ¥ Aragaon, op. cit, s. 67. .

23 Na podstawie rozmowy autora w 196t r. w Atitlan z jednym principal z tej
wioski.
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zajacg jakiegos boga indianskiego 2¢. Wida¢ z tego wyraZnie, ze elementy
kultu religii katolickiej s pomieszane z elementami kultu przedhisz-
panskiego.

Cechg charakterystyczng spotecznosci indianskich jest skompliko-
wany system religijno-polityczny, nazywany cofradias. Cofradia, ktéra
w jezyku quiché nazywa sie chak-patdn czy po prostu patdn, istnieje
zaréwno pod wzgledem religijnym, jak i politycznym tylko w spotecz-
nosciach indianskich. Cofradia, cho¢ pozornie jest instytucja katolicky
jest zwalczana przez kler, gdyz w rozumieniu katolikéw jest instytucjg
poganska. Cofradias mogg skiadaé sie zarowno z matej, jak i z wiekszej
ilosci czlonkéow.

Cofradia oznacza po hiszpansku bractwo religijne. Pojecie to prze-
niesione zostalo do Ameryki przez misjonarzy i wykorzystane w celu
nawracania Indian i utrzymania wsrod nich wplywow kosciota. W spo-
lecznosciach indianskich cofradia zachowuje po dzi§ dzien dawng struk-
ture i nomenklature (hiszpanska). Nie do unikniecia jednak byly wply-
wy elementéow dawnej religii Majow. ,Osig modlitw cofradias nie
jest Swiety, ale przodkowie Indian, ktorzy postawili Swietego jako pa-
trona cofradii, i wtasnie ich sie prosi i do nich sie modli jako do zalo-
zycieli cofradii” 2.

W kazdej spolecznosci indianskiej jest kilka cofradii. ,Indianie
zyja tu wedlug swego staregc rytualu religijnego, do ktérego zaadapto-
wali $wietych kosciola katolickiego. Tak wiec boga wody nazwano §w.
Isidro, boga trzesienia ziemi przemianowano na $w. Roque, bogiem
plonéw zostal §w. Silvestre itp.” 2. Funkcje religijne pelnione w co-
{radii majg charakter czysto religijny, natomiast hierarchia obowigzu-
jaca w cofradii, a wiec w instytucji czysto religijnej, jest nierozlgczna
od hierarchii instytucji wiladz cywilnych. Przynaleinosé do cofradil
jest obowigzkiem kazdego Zonatego mezczyzny, a wiec glowy rodziny
(tylko glowa rodziny jest pelnoprawnym czlonkiem spolecznosci lokal-
nej); chociaz do cofradii nalezy cala rodzina, tylko mezczyzna jest jej
reprezentantem. Przynalezno$é¢ do cofradii i piastowanie w niej funkcji
nie przynosi zadnej korzysei materialnej, ale jest to jedyna droga zdo-
bywania prestizu spolecznego i awansu w hierarchii religijnej i poli-
tycznej.

Maning Nash w swojej interesujgcej pracy Machine Age Maya 7

5]

4+ Cardoza y Aragon, op. cit, s. 67.
Schultze-Jena, op. cit., s. 38.

26 Juarez Muifoz, op. cit, s. 79.

7 Nash, op. cit, s. 97—100.

[
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HIERARCHIA RELIGIINO-POLITYCZNA
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podaje ciekawy schemat skomplikowanej hierarchii polityczno-religijnej
spolecznosci indianskich.

W pietnastym roku zycia mlody mezczyzna wchodzi do cofradii jako
jeden z caxal i mimo ze przez caly rok stluzy w instytucji religijnej,
jest pomocnikiem alguacil. Grupa «lguacil zajmuje sie czyszczeniem
ulic i placow. Po czterech latach alguacil po spelnieniu m. in. warunku
najwazniejszego, tzn. ozenku, zostaje wybrany na cofrade. Nastepnie
cofrade przechodzi na stanowisko mayor, a wiee — znowu w hierarchii
cywilnej — tj. pelni funkcje miejscowego policjanta. Nastepne stano-
wisko to fiscal, tzn. straznik kosciola. Potem moze zostaé mayordomo
matej cofradii (jest tylko jeden na jedng cofradie) lub cofrade duzej co-
fradii. Przynalezno$¢ do duzej czy malej cofradii jest uzalezniona od
aktywnosci w pelnieniu funkcji na kolejnych stanowiskach. Mayordomo
jest zastepca alcalde (jest tylko jeden) cofradii, a wiec wiceprzewodni-
czacym bractwa. W trakcie spelniania tych funkcji awansuje sie w dal-
szym ciggu, mozna zosta¢ regidor i sindico, ktorych obowigzkiem jest
sadzi¢ i rozsfrzyga¢ drobne spory mieszkancoOw regionu. Nastepnym
awansem jest stanowisko alcalde malej cofradii lub mayordomo duzej
cofradii, po tym mozna awansowa¢ na stanowisko alcalde segundo, czyli
zastepcy przewodniczacego. Z tej funkeji awansuje sie na mnajwyisze
stanowisko w hierarchii religijnej — alcalde duzej cofradii. Tu osiaga
sie szczyt w hierarchii religijnej, zazwyczaj stanowisko to piastuje sie
przez jeden rok. Mozina natomiast kandydowa¢ na stanowisko alcalde
primero, czyli na najwyzsze stanowisko cywilnej wiladzy lokalnej, ale
dopiero po piastowaniu stanowiska alcalde duzej cofradii. Alcalde pri-
mero wybierany jest przez wszystkich alcaldes cofradii. Jezeli Indianin
przejdzie przez wszystkie szczeble drabiny do stanowiska alcalde pri-
mero ma ok. 60—65 lat.

Jak juz zaznaczylem na poczatku, piastowanie stanowiska alcalde co-
fradii nie przymosi zadnych korzysei materialnych, a wrecz odwrotnie,
kosztuje alcalde okolo 300 dolaréow, ktére musi wyda¢ w dniu $wieta
patrona. Przepustowo$¢ na tych stanowiskach jest mala, przez co nie
wszyscy moga piastowa¢ wszystkie funkcje. ,,Hierarchia spoleczna
Indian w comunidad nie jest stratyfikowana. Wszyscy jej czlonkowie
stosuja si¢ w identyczny sposéb do jednolitego systemu wartosci
i wszyscy sg sobie réowni. Zyé¢ w comunidad oznacza dla Indianina
spelnienie swoich obowigzkéw w strukturze polityczno-religijnej wspol-
noty” 2. Tak wiec cale zycie comunidad jest kontrolowane przez co-
fradia, ktora juz w swoich zalozeniach narzuca zelazne zasady egalita-

2 Stavenhagen, op. cit, s. 121,
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ryzmu. ,Stratyfikacja spoleczna jest czescig systemu wartosci, w miare
zmian, jakie zajdag w tym systemie, stratyfikacja tez sie zmieni” 2® i od-
wrotnie — zmiany w systemie wartosci powoduja powstawanie nowej
stratyfikacji spolecznej.

System wartosci jest elementem podstawowym w procesie ladyni-
zacji, gdyz ladynizacja moze nastgpi¢ tylko wtedy, gdy zajdg zmiany
w tym systemie. Podsumowujac: Indianie mieszkajacy w swoich spo-
lecznosciach sg wyizolowani kulturowo i ekonomicznie od reszty kraju.
,Swiat jest ograniczony do spolecznosci lokalnej, ktorej mieszkancy
stanowiag dla siebie najwyzszg wartosé¢. Jedyng stratyfikacje spoleczna
stanowi wiek ich czlonkéw. System obowiazkéw stuzy calej comunidad,
nie ma réznicy miedzy zyciem religijnym a cywilnym. Religia wchodzi
we wszystkie aspekty zycia spolecznego. Zazdros¢ i rywalizacja uwa-
zane sg za przestepcze i aspoleczne” 30,

Jak wspomnialem, prestiz spoteczny zdobywa sie pracag w hierarchii
polityczno-religijnej. Szacunkiem i uznaniem otaczana jest nie tylko
glowa rodziny, ale réwniez i zona, ktoéra podczas stuzby meza zastepuje
go w zajeciach gospodarskich. Praca spelniana przez rodzine Indianina
bedacego na sluzbie stanowi co$ w rodzaju proby zycia, gdyz wedlug
systemu wartoscei Indianin musi duzo i ciezko pracowac stuzac tym
samym rodzinie i comunidad.

Status kobiety jest wysoki, cho¢ nie bierze ona udzialu w zyciu poli-
tycznym, a w zyciu religijnym odgrywa role drugorzedng, gdyz wiasnie
mezczyzna jest stronag prowadzgca w obrzedach. Kobieta szanowana
jest z racji funkeji spolecznej meza, a przede wszystkim jest ona bar-
dzo wazng sila produkcyjng. Wytwarza tkaniny i szyje odziez dla
wszystkich czlonkéw rodziny, zajmuje sie hodowla drobiu i trzody oraz
ich sprzedazg — co stanowi powazny dochéd w zyciu gospodarczym
rodziny.

Indianin jest rolnikiem par excellence, ale z powodu braku ziemi
zmuszony jest czesto szuka¢ innej pracy. Manning Nash w swojej pra-
cy mowi: ,Indianin idzie do fabryki tylko wtedy, kiedy brakuje mu
ziemi, zeby utrzymaé¢ swoja rodzine” 3. Interesujacy jest przy tym fakt,
ze Indianin nawet w takim przypadku tylko czeSciowo zmienia swoj
system wartosci. ,,Nie ma zadnej réznicy miedzy rodzing cziowieka
pracujacego a rodzinami rolnikéw [..] To wskazuje, ze cechy socjolo-

29 Ibidem, s. 121.

30 John Gillin, cyto przez A. Moore, Las Motivaciones de los maestros
campesinos voluntarios en un pueblo de Guatemala, s. 231, ,,Anuario Indigenista”,
Meéxico, diciembre, 1969. '

31 Nash, op. cit, s. 22.
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giczne w organizacji rodziny nie zostaly zmodyfikowane przez istnienie
fabryk [...] Religia w domu robotnika nie rézni sie od religii w domu
rolnika” 32.

Indianin zmieni system wartosci tylko wtedy, gdy wyjdzie ze swojej
spolecznosci na dluzszy okres czasu (psbyt w wojsku, na plantacji).
Ze wzgledu na cykl zbjoréw kukurydzy Indianin moze opuszczaé —
chcgc zarobi¢ dodatkowg sume pieniedzy — swoja spolecznosé¢ i emigro-
wa¢ do plantacji kawowych na okres nie dluzszy niz trzy miesigce
(o plantacjach kawowych bede mowil pozniej).

Spolecznos$ci otwarte. W spotecznosciach tych zyja India-
nie i Ladynosi. Jest to grupa odmienna calkowicie od oméwionej po-
przednio spolecznos$ci zamknietej, roznigca sie od niej wzgledem kultu-
rowym, ekologicznym, ekonomicznym i administracyjnym.

Hierarchia spoleczna rézini sie w sposéb zasadniczy od poprzedniej
lym, ze nie jest to spolecznosé egalitarna. Spoleczno$¢ otwarta jest
uwarstwiona i gorng warstwe stanowig Ladynosi. To wlasnie oni maja
w swoich rekach wladze lokalng i stanowig silniejszg grupe pod wzgle-
dem ekonomicznym. Spolecznosci te nazywamy otwarte dlatego, ze do
nich maja wstep ludzie nie pochodzacy z tego samego regionu, podczas
gdy wstep ludzi do spolecznosci zamknietych jest zabroniony.

Obok dawnych, wynikajacych z wielowiekowej tradycji zawodow
(jak np. tkactwo, garncarstwo) w spolecznosciach otwartych rozwija sie
rzemiosto nowe dla Indian (np. stolarstwo).

Nalezy tu zaznaczyé, ze nie ulegly zmianie dawne tradycje zwigzane
z obrzedami religijnymi (cofradias), Ladynosi jednak nie uczestniczg
w nich, ale przestrzegaja i respektuja strukture instytucji indianskich.

Zachodzi natomiast podstawowa zmiana w systemie wartoéci: ziemie
przestaje sie traktowa¢ w sposéb emocjonalny, przedstawia ona tylko
konkretna wartos¢ ekonomiczng, wskaznikiem prestizu staja sie pienia-
dze, a nie jak do tej pory sluzba w systemie religijno-politycznym
comunidad.

Spolecznosci otwarte to klasyczny przyklad comunidad dwukulturo-
wej. Indianin bezposrednio zalezy tu pod wzgledem ekonomicznym od
Ladynosa, ktory jest bogatszy, zajmuje si¢ handlem i ma potrzebne
srodki, zeby kupié¢ wszelkie nadwyzki i wyroby indianskie.

Pod wzgledem ekologicznym spolecznos¢ otwarta rézni sie od spo-
lecznoéci zamknietej tym, ze jest zbudowana na wzér miasta hiszpan-
skiego, osrodkiem ktoérego jest plac centralny, gdzie znajduje sie sie-
dziba wladz lokalnych, sklepy, kosciét i budynki administracyjne.
Mieszkancy centrum to najbogatsi Ladynosi, ktorzy najczesciej sa wta-

32 Jbidem, s. 40, 49—>50.
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Scicielami plantacji sgsiadujgcych z miasteczkiem. Dalej od centrum
mieszkajag Ladynosi ubozsi, a na peryferiach juz tylko Indianie.

Jak z tego wynika, miejsce zamieszkania jest uwarunkowane posia-
danym bogactwem, co z kolei dyktuje pozycje i funkcje w hierarchii
spolecznej, przeciwnie niz w spolecznosciach zamknietych, gdzie zasoby
materialne i pelnione f{unkcje nie powodowaly zmiany miejsca za-
mieszkania.

Sytuacje ekonomiczno-kulturows panujaca w spolecznosciach otwar-
tych obrazuje najlepiej antagonizm dwéch grup kulturowych (India-
nin — Ladynos) i dlatego tez temu zagadnieniu poswiecilemm odrebny
rozdzial.

Zmiany wprowadzone przez rewolucje burzua-
zy jna. W latach 1944—1954 zaszly powazne zmiany w zyciu politycz-
nym, ekonomicznym i kulturowym kraju. Wtlasnie w tym okresie znie-
sione zostalo tzw. prawo przeciwko wiloczegostwu (ley contra la vagancia),
na mocy ktorego dostarczano wiascicielom fincas 3 Indian jako pracow-
nikow bezplatnych lub wykorzystywano ich do prac publicznych. Na-
lezy tu zaznaczyé, ze w odniesieniu do Ladynoséw prawo to nie bylo
nigdy egzekwowane.

Dnia 8 marca 1945 r. wydano dekret rewolucyjny nr 72, tzw. Naro-
dowy dekret alfabetyzacji. Uchwatla ta, moéwiaca o koniecznosci likwi-
dacji analfabetyzmu w kraju, glosila: ,Prawo zobowigzuje kazdego
obywatela umiejacego pisa¢ i czyta¢ w wieku 16—70 lat do nauczania
anaifabetow. Poza tym uchwalono, ze kazdy obywatel powyzej 14 lat
ma naturalne prawo do nauki czytania i pisania [...] W tym celu pan-
stwo zaklada loterie narodows, aby uzyskaé¢ odpowiednie fundusze na
te kampanie” 34,

Problem analfabetyzmu jest jednag z podstawowych trudnosci kraju.
W 1945 roku rozpoczeto wielkg kampanie nauki czytania — campana
de alfabetizacion — na skale calego kraju. Ale ze wzgledu na niezna-
jomosé jezykow indianskich kampania sie nie powiodia. Jak wykazaly
dane spisu powszechnego z 1950 roku, 90,3% ludnosci indianskiej sta-
nowili analfabeci, wérdéd Ladynosoéw analfabetéw byto 50,9% 35,

Ze wzgledu na tak wysoki odsetek analfabetyzmu wsréd ludnosci
indianskiej na poczatku lat pieédziesigtych Arbenz zapoczatkowal akcje
alfabetyzacyjng w jezykach indianskich i zalozy! drugsg szkole nauczy-
cielskg (obok szkoly =z hiszpanskim jezykiem nauczania) dla nauczy-

33 Fincas — plantacje kawowe lub cukrowe.

34 Moore, op. cit, s. 233.

3% J. Noval Situacion actual de los indigenas, ,Cuadernos de Antropolo-
gia”, Guatemala, octubre-diciembre, 1965, s. 186.
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cieli wiejskich w Totonicapan — jednym z najwigkszych osrodkow
ludnosci quiché w kraju %.

W roku 1954 wraz z upadkiem rzadu pulkownika Arbenza wszelkie
akcje alfabetyzacyjne w kraju zostaly przerwane, co z kolei nie prze-
szkadzalo istnieniu i dzialaniu pewnej nielicznej grupy nauczycieli wo-
lontariuszy (Indianie), ktorzy nauczali Indian 37 czytania i pisania po
hiszpansku.

W okresie rewolucji burzuazyjnej powstaly zwigzki chlopskie, zrze-
szajace prawie wszystkich chlopéw gwatemalskich 3. Zwiagzki te Scisle
wspoélpracowaly z powstalymi réwniez w tym samym czasie zwigzka-
mi zawodowymi. Zwigzki chlopskie odegraly zasadnicza role w procésie
przeprowadzania reformy rolnej, zajely sie bowiem parcelacjg i rozda-
waniem ziemi chlopom, tzn. przede wszystkim Indianom.

W roku 1952 ogloszony zostal dekret nr 900, tzw. Ley de reforma
agraria. Reforma ta miala na celu zmiane struktury ekonomicznej kraju
i przygotowanie gruntu do industrializacji. ,,Reforma rolna, ktdéra zrea-
lizowano tylko czesciowo, przez poéltora roku — pomimo tak kroétkiego
czasu trwania — dala nastepujgce wyniki: rozdano 400 tysiecy hekta-
réow ziemi 100 tysiacom rodzin bezrolnych, rozdzielono 8 mln quetzaléw
(1 quetzal = 1 dolar) w formie pozyczek dla nowych wlascicieli” 39,
Zotozono wtedy INFOP (Instituto de Formento de la Produccién), ktéry
mial dba¢ o prawidlowe wykorzystanie gruntéw rolnych, udzielaé¢ po-
zyczek i kontraktowaé¢ plony, jak rowniez wprowadza¢ nowe kultury
rolne.

Dla pelniejszego obrazu zmian, ktére =zaszly w wyniku reformy
rolnej, zacytuje sprawozdanie KC PGT (Gwatemalska Partia Pracy)
z czerwca 1954 roku: ,Niewagtpliwie reforma rolna zaczela zmieniaé
i mogla by zmieni¢ jeszcze bardziej strukture ekonomiczng kraju.
Tylko w roku 1852, roku uchwalenia reformy rolnej, wprowadzono
20 razy wiecej traktoréw niz w 1948 roku. W latach 1951—1953 zuzyto
600 wiecej nawozéw niz w trzech latach poprzednich. Zaczela si¢ mo-
dyfikacja naszego rolnictwa dotychczas monorolnego poprzez wprowa-
dzenie nowych upraw (bawelna, juta, kauczuk). Stopa zyciowa mas
chlopskich podniosta sie, np.: pracownicy fincas zarabiali po 240 quetza-

% Cardoza y Aragadn, op. cit.,, s. 424.

37 Zob. Moore, op. cit.,, s. 225—238.

38 Zob. Nash, op. cit, s. 102. R. Adams, El problema del desarrollo
politico a la luz de la reciente historia socio-politica de Guatemals, ,Revista
Latinoamericana de Sociologia”, 1968, 2, s. 175—198.

% J, Diaz Rozzotto, Al caracter de la revolucion guatelmalteca, México
1958, s. 212.
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16w rocznie, a po pierwszych zbiorach po reformie otrzymali srednio po
1500 quetzalow rocznie [...] Zbiory w latach 1953—1954 byly wigksze
o 121% od zbioréw z lat 1945—1946. W tym samym okresie produkcja
fasoli wzrosla o 175%, ryzu o 31%0, pszenicy o 43", cukru o 73%e%.

W roku 1954 wojska kontrrewolucyjne wspierane przez CIA i Depar-
tament Stanu obalily rzad pulkownika Arbenza. Wigkszosé zdobyczy
rewolucji obalono. Odebrano chlopom ziemig, agraristas (przywddcey
zwigzkow chlopskich) zostali wymordowani, ziemie oddano poprzednim
wlascicielom, a INFOP zmienil swo6j profil przeksztalcajac sie w nor-
malny bank.

ETAPY PROCESU LADYNIZACJI

Podstawowg pracg naukows, przedstawiajaca kolejne etapy procesu
ladynizacji, jest pierwsza, poswiecona temu zagadnieniu ksigzka Richar-
da Adamsa 4. Zbudowal on model procesu ladynizacji, na ktérym opie-
rajg sie wszyscy autorzy zajmujacy sie tematem. Wedlug Adamsa
kazda osoba podlegajaca procesowi ladynizacji przechodzi przez trzy
etapy: Indianin tradycyjny, Indianin zmodyfikowany, Ladynos.

Cechy Indianina tradycyjnego:

— stroj indianski (w ostatnich latach zachowany gléwnie przez ko-

biety, gdyz mezczyini — jak juz wspomnialem w rozdziale pierw-
szym — powoli zaprzestaja noszenia ubran z domowego warsztatu re-
kodzielniczego);

— znajomo$¢ jednego tylko jezyka (ludnos¢ monojezyczna);,

— organizacja spoleczna Indian tradycyjnych rézni sie od orga-
nizacji spolecznej Ladynoséw. Rodznice te przedstawilem juz w roz-
dziale drugim, piszac o instytucjach spotecznych dzialajacych w spotecz-
nosciach zamknietych, ktére — w przeciwienstwie do otwartych — ma-
ja skoplikowany system polityczno-religijny oraz jedyng w swoim
rodzaju instytucjg principales.

Cechy Indianina zmodyfikowanego:

— stréj indianski zachowany jest i noszony wylacznie przez kobiety;

— znajomo$¢ dwu jezykoéw (bilingiie) — indianskiego i hiszpan-
skiego;

— organizacje spoleczne i wzory kulturowe indianskie zawieraja
wiele elementéow kultury Ladynosoéw. Osoba taka przypomina bardzo
meksykanskiego Metysa kulturowego lub cholo peruwianskiego. Naby-

4 Ibidem, s. 213.
41 Zob. R. Adams. Encuesta scbre la cultura de los ladinos en Guatemala,
SISG, Guatemala 1956.
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wa ona cech charakteryzujacych Indianina zmodyfikowanego w zwigz-
ku z opuszczeniem rodzimej spoleczno$ci. Przyczyny opuszczania wlas-
nej spolecznosci sg rézne: moze to by¢ wyjazd do malego miasteczka
do pracy, pobyt w wojsku, wyjazd na stosunkowo dlugi okres na plan-
tacje trzciny cukrowej lub plantacje kawowe (o czym pébzniej).

Cechy Indianina zladynizowanego: ’

— calkowity zanik stroju indianskiego, zaréwno u mezczyzn, jak
i u kobiet;

— jednojezycznos¢ (jezyk hiszpanski);

— organizacje spcleczno-ekonomiczne i wzory kulturowe rézne od
indianskich 42, Indianin zladynizowany jest podobny do Ladynosa,
aczkolwiek Ladynosi nie zawsze biora go za swojego, mimo ze kulturo-
wo sie od nich nie rozni. ’

Bardzo czesto, gdy chodzi o proces ladynizacji 1 wyzej przedsta-
wiony podzial na trzy etapy ladynizacji, spotykamy sie z okresleniem
,System kastowy”. Okre§lenie to znalazlo swoje uzasadnienie w bada-
niach przeprowadzonych w Mesoameryce przez Julio de la Fuente.
Dzieli on 43 spotecznosci ladynoskie otwarte (dwukulturowe: indiansko-
-ladynoskie) lub czysto ladynoskie na trzy rodzaje pod wzgledem
przyjmowania Indian zladynizowanych do swoich grup:

1. Spotecznosci Ladynoséow, ktére w ogole nie przyjmuja Indian:

— zaden Indianin nie jest uznawany za Ladynosa niezaleznie od
stopnia ladynizacji lub wykonywanego zawodu; nie przyjmuje sie takze
do spolecznosci synoéw z malzenstw Indianina i Ladynoski; statusu
Ladynosa muszg oni szukaé poza spolecznoscia, z ktoérej pochodzy (np.
spolecznosci San Luis Jilotepeque, departament Jalapa);

— w niektérych spotecznoéciach Indianin zladynizowany bedzie
uwazany za Ladynosa, jesli jest wychowany jako taki, lub bedzie za-
klasyfikowany rasowo jako Indianin, a kulturowo jako Ladynos (np.
Indianie Agua Escondida z departamentu Alta Verapaz).

2. Spotecznosci, w ktorych istniejg pewne mozliwosci przejscia:

— bedzie uwazany za Ladynosa czlowiek z diugim stazem pobytu
wsrod Ladynosow, ma zawdd rzemieslnika, zeni si¢ z kobietg ladynoska
i ta droga stara sie o przynaleznos¢ ladynoska; Ladynosi jednakze nie
zapominaja mu na og6l pochodzenia, a je$li nawet go przyjma, to be-
dzie nalezal do najnizszej warstwy w stratyfikacji ladynoskiej; gdy
Indianin zladynizowany (mezczyzna) stara sie osiggnagé¢ status Ladynosa,

22 Odnoénie do etapdéw ladynizacji zob. tez J. L. Arriola, En tornc a la
integracion social de Guatemala, ,,Guatemala Indigena”, t. 1, 1961, nr 1.
43 J de la Fuente. Heritage of Conquest, ,,Ethnic and comunal relations”,
s. 83—84; The free Press Publishers Glencoe, Illinois, 1952,
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to w niektérych przypadkach jest to mozliwe dopiero w drugim poko-
leniu (np. Indianie Chortis w departamencie Chiquimula);

— Indianin zladynizowany lub Indianka wychowana po ladyno-
sku i dzieci malzenstw mieszanych formalnych lub nieformalnych sa
uznawani za Ladynoséw.

3. Spotecznosci, w ktorych przejscie do grupy Ladynoséw jest bar-
dziej mozliwe lub calkowite:

— za Ladynosa uwaza sie Indianina zladynizowanego pod wzgledem
jezykowym i obyczajowym; przyjmowani sg réwniez ci, ktorzy osiggneli
wysoki status ekonomiczny, lub dzieci obu plci z malzenstw mieszanych
wychowane po ladynosku;

— Indianka, wychodzac za maz za Ladynosa otrzymuje status meza.

W pierwszym i drugim przypadku przyjmowania Indian do wspdl-
noty Ladynosow mamy do czynienia z systemem kastowym (réoznym
oczywiscie od systemu kastowego Indii), w trzecim — raczej z syste-
mem klasowym. Z powyzszych rozwazan wyciggnaé mozna dwa wnio-
ski: po pierwsze, przyjecie Indianina do grupy Ladynosow nastgpié¢
moze tylko do spoleczno$ci otwartych i pe drugie — konieczne jest cal-
kowite opuszczenie rodzimej spolecznosci, aby staé¢ sie Ladynosem.

Indianin wychodzac ze swojej spolecznosci zmuszony jest nauczy¢
sie jezyka hiszpanskiego po to, aby komunikowat sie z ludzmi, ktorzy
go otaczajg. W zaleznosci od tego, jak dlugo Indianin przebywa poza
swoja spolecznoécig, nabywa on cech charakteryzujacych Indianina zmo-
dyfikowanego. Przejscie z jednego etapu do drugiego nastgpuje bez-
konfliktowo. Nastepuja jednak w systemie wartoSci takiego Indianina
zasadnicze zmiany: ,,Wsréd wszystkich walorow kultury ladynoskiej
che¢ akumulacji ziemi jest chyba najsilniejsza u Indian” 4. Wynika
z tego, ze dla Indianina zmodyfikowanego ziemia przestala byé¢ warto-
Scig samg w sobie, a nabrala konkretnej wartosci pienieznej. Zreszta
i dla Indianina tradycyjnego, dla ktérego pienigdz nie jest nigdy przed-
miotem prestizu, nieobca jest warto§¢ pieniezna ziemi, gdyz -- przy
wielkim rozdrobnieniu parcel indianskich — zdaje on sobie sprawe z te-
go, ze ziemia moze by¢ przedmiotem handlu, a wigee ze mozna jag kupié
1 powiekszyé swoje gospodarstwo. Trudnos$é polega tylko na tym, ze
brak mu Srodkéw pienieznych na zakupienie ziemi.

Indianin zmodyfikowany docenia juz w pelni warto§¢ pienigdza.
,,Diego Martin nauczyl sie méwi¢ po hiszpansku, pracowal jako nadzor-
ca robotnikow w fince i jako tlumacz u urzednika mieszkajgcego
w pueblo” 45,

4 Wagley, op. cit, s. 282.
45 Ibidem, s. 281.
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Konflikt przy przechodzeniu poszczegdlnych etapow ladynizacji po-
wstaje dopiero woéwczas, kiedy Indianin chce przesta¢ by¢ Indianinem
i chce staé¢ sie Ladynosem 6. ,Sama znajomos¢ jezyka hiszpanskiego
i zmiana stroju nie powoduja ipso facto metamorfozy Indianina w La-
dynosa” #7. Indianin zmodyfikowany, gdy chce zosta¢ Ladynosem, za-
czyna wstydzi¢ si¢ swego pochodzenia, unika postugiwania si¢ jezykiem
ojezystym (indianskim), nasladuje we wszystkim Ladynoséw. I w rezul-
tacie jest w pogardzie u Ladynosoéw, kiérzy go nie chca przyjac,
a z drugiej strony jest dyskryminowany przez Indian, ktoérzy uwazajg
go za zdrajce. Moim zdaniem — chociaz kwestia ta nie jest zbadana
naukowo — najwiekszy klopot sprawia Indianinowi przejecie ladyno-
skiego systemu warto$ci, ktory jest chwiejny i ulega cigglym zmianom.
Na przyklad Carlos Guzman Bokler méwi, ze Ladynos jest istotg fik-
cyjng, gdyz ,,od czaséw niepodleglosci importuje ciagle konstytucje po-
lityczne, kodeksy, systemy wychowania, tlumaczone ksigzki, ideologie
polityczne, systemy organizacji spoleczno-administracyjnych, sposoby
myS$lenia i zachowania sie. Elita ladynoska ksztalci sie za granicg lub
w kraju stara sie imitowa¢ wzory zagraniczne” ‘8. Z poczatku Ladynosi
nasladowali Hiszpanéw, pdzniej Francuzow, Niemcoéw, a obecnie Ame-
rykanow. Odlegle sg te kultury i daleka jest kultura ladynoska od jed-
nolitej i stalej formy. To samo dotyczy ladynoskiego systemu wartosci.

Drugim problemem, z jakim styka sie Indianin, jest sprawa poczu-
cia narodowego. Indianin w spotecznosci identyfikowal sie ze swojg
grupa etniczng. W zalezno$ci od tego, gdzie sie urodzil, byl Quiché,
Kakchiquel etc. Je$li natomiast mieszkal w spotecznosci otwartej, byl
po prostu mieszkancem okreslonego departamentu i w konkretnych gra-
nicach administracyjnych mial swoja mala ojczyzne (nie nalezy zapo-
minaé, ze mieszkancy departamentu nalezg do zwigzanej z nim grupy
etnicznej).

Indianin daleki jest od zrozumienia takich pojeé¢, jak Gwatemala,
gwatemalski. ,Ladynos stworzyt fikcje nazwana Gwatemala i, nie
mniejszg, gwatemalski, ale stworzyl to dla siebie” 9. Cordoza y Aragon
moéwi na ten temat: ,,Wielkie grupy ludnosci zyja poza historig. Inne,
mniejsze biorg udzial w tworzeniu historii. Dzieje sie tak dlatego, ze

4 Zob. E. Hermitte, Movilidad social en una comunidad bicultural, s.
28—36. ,Revista Latinoamericana de Sociologia”, Buenos Aires — Argentina, t. 1,
1968, Cardoza y Aragbn, op. cit, s. 398—400.

4 Stavenhagen, op. cit., s. 87.

% C. Guzman Bodckler, J. L. Herbert, Guatemala: Una interpre-
tacion historico-social, México 1970, s. 104,

4 Ibidem, s. 120.
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narod nie jest uksztaltowany i nie ma zbiorowej swiadomosci tego, co
jest gwatemalskie” %,

Indianin wiec, pragnac osiggnaé status Ladynosa i bedac jednoczes-
nie pozbawiony rdzennego (indianskiego) systemu wartosci, kultury
indianskiej, jest zawieszony w proézni. Dopiero drugie pokolenie moze
osiagna¢ pelny status Ladynosa.

Proces przechodzenia od Indianina do Ladynosa ma swdj odpowied-
nik w odwrotng strone, tzn. sg Ladynosi, ktorzy powracaja, je$li nie
W pierwszym, to w drugim pokoleniu do spolecznosci indianskich 51. Nie
jest to zjawisko powszechne, ale przypadki takie sie zdarzajg. Moze to
nastapi¢ z przyczyn identyfikacji spolecznej z Indianami, z powodu
malzenstwa zawartego miedzy Indianinem a kobietg ladynosksg (znacz-
nie rzadziej spotyka sie sytuacje odwroing, tzn. przejscie do spotecz-
nosci indianskiej przez malzenstwo Ladynosa z Indiankg) lub tez przez
amalgamat kulturowy uwarunkowany zamieszkaniem w poblizu spotecz-
nosci indianskich.

Przechodzenie do spotecznosci indianskich ma réwniez miejsce w ra-
mach kampanii alfabetyzacji, przeprowadzanej przez Indian zladynizo-
wanych, ktorzy wrécili do swoich spolecznosci w roli nauczycieli i pel-
nig swoje funkcje za darmo32. Problem ten jednak, aczkolwiek wart
tu odnotowania, nie jest przedmiotem moich rozwazan i nie béde go
szerzej omawial.

Podstawowym warunkiem ladynizacji jest opuszezenie rodzimej spo-
fecznosci, czyli migracja. Ladynizacja sama przez sie jest wertykalna,
gdyz oznacza to samo, co awans spoteczny. Wiadomo réwniez, ze po to,
zeby nastgpil awans spoleczny, niezbedne jest spelienie warunku mi-
gracji horyzontalnej. Wlasnie tg migracja zajme sig obecnie.

Istniejg trzy rodzaje migracji: migracja sezonowa, migracja stala do
stref rolniczych, migracja stala do malych miasteczek 33,

Migracja sezonowa wystepuje w okresie zbiorow Kkawy
i trzciny cukrowej. Gdy Indianie konczg prace polowe na swoich par-
celach, mogag wtedy wyjechaé¢ na okres nie dluzszy niz trzy miesigce na
poludnie kraju do wielkich plantacji, aby uzyskaé tam dodatkowy za-
robek. ,Liczba pracownikéw migracyjnych jest wysoka. Trudno jest
podaé jej dokladng wysokosé, ale szacuje sie jg na 200 do 250 tysiecy

% Cardoza y Aragébn, op. cit, s. 420,

51 De la Fuente, op. cit, s. 85,

52 Zob, Moore, op. cit

2 R. Adams, La mestizacion cultural en Centro América, ,Revista de
Indias XXXIV Congreso de Americanistas”, Madrid, julio-diciembre, 1964, s. 186.
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rodzin, co oznacza mniej wigcej milion oséb (1965—1966)” 5¢. Indianie,
ktorzy wyjezdzaja, maja po prostu niewystarczajgcg ilo§¢ ziemi na wy-
zywienie calej rodziny. Dlatego tez emigruja sezonowo w celu uzupel-
nienia dochodu. Trzymiesieczny pobyt na plantacji zapewnia im zaro-
bek w wysokosci 90—100 dolaréw 5.

Indianie trafiajg do plantacji za poSrednictwem habilitadores %, kto-
rzy za to, ze zakontraktowali ich do pracy, potrgcaja pdzniej, po zakon-
czeniu zbioréw na plantacji, po osiem do pietnastu centéw dnidowki.
,,Blisko 60%0 habilitadores zarobilo w ciggu jednego sezonu po ponad
1000 dolaréw” 57 (mowa tu o 33 habilitadores zbadanych przez Schmida).
Rola tych ludzi jest bardzo istotna dla wiascicieli plantacji, gdyz bez
nich fincas nie miatyby rak do pracy.

»Indianin, zawierajac umowe o prace, dostaje na reke pozyczke. Dlug
ten oczywiscie uzaleznia go od wiasciciela finca, a jesli zarobki na plan-
tacji sa bardzo niskie, niemozliwe prawie staje sie uwolnienie od nara-
stajacych dlugéw” 8. Tym sposobem pozostaje na plantacji spora grupa
Indian, ktoérzy w odroznieniu od robotnikéw sezonowych wracajacych
do swoich spolecznosci, pozostaja zwykle na zawsze w finca. Jednakie
liczba Indian opuszczajgeych calkowicie swoje spolecznosci nie jest
duza. ,,Wedlug kryteriéw stosowanych podczas spisu powszechnego 1950
roku, obliczajgcych mobilnosé geograficzng, tylko 5,60/0 Indian spotkano
poza departamentami, w ktorych sie urodzili” 5.

Indianie po trzymiesiecznym pobycie na plantacji w zasadzie sie nie
zmieniaja. Nie muszg nawet uczy¢ sie jezyka hiszpanskiego, gdyz nad-
zorcy z reguly sg Indianami zmodyfikowanymi, wladajgcymi jezykiem
indianskim. Natomiast Indianie, ktérzy pozostaja w finca, staja sie, chot
jest to proces powolny, Indianami zmodyfikowanymi, zmuszonymi do
catkowitego wyzbycia sie rodzimych nawykéw spolecznych i przyzwy-
czajenia sie¢ do nowego systemu warto$ci. ,,Nowe potrzeby materialne,
ktéore wytworzyly sie u Indian na plantacjach, wystapily w ostatnich

5# I, Schmid, El papel de la mano de obra migratoria en el desarrollo
econémico de Guatemal, ,Economia”, ,Revista del Instituto de Investigaciones
Econdémicas y Sociales”, Guatemala, 1968, Enero Marzo, s. 15.

55 Zob. ibidem, s. 75

56 Habilitadores lub rontratistas jest to czlowiek wtadajacy jezykiem indian-
skim, ktéry daje w imieniu wlasciciela finca zaliczke i w ten sposéb zapewnia
plantatorom site robocza.

57 Schmid, op. cit, s. 66.

8 J Parke Young, Economia de Guatemale, SISG 6, Guatemala 1958,
s. 140. Zob. tez na ten temat J. Juarez Muioz El indio guatemalteco, Gua-

temala 1931, s. 93—96.
% Noval, op. cit, s. 9.
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dwoéceh pokoleniach. Jednakze nie wydaja sie one rézne od nowych po-
trzeb, wystepujacych w spolecznosciach pilaskowyzu (w spolecznosciach
zamknietych)” #. | Roznice spoleczne i kulturowe miedzy wlascicielem
a pracownikami w fincas kawowych sa wieksze od istniejagcych w cza-
sach feudalnych’ &1

Wydawa¢ by sie moglo, ze Indianin w finca z latwoscia podporzad-
kowuje sie ladynizacji, ale ,,w pewnych aspektach prawdopodobnie zy-
cie w fincas stanowi przeszkode w postepie spolecznym Indianina” 6.
Wiekszos¢ Indian wraca z plantacji nietknietych nawet kulturowo, gdyz
nie musieli np. uczy¢ sie jezyka hiszpanskiego. Innymi slowy ,zycie
w finca nie stanowi, jak mozna bylo domniemywaé¢, nastepnego kroku
do ladynizacji Indianina” . Natomiast Indianin osiadly w finca zaczy-
na wprawdzie postugiwaé sie jezykiem hiszpanskim, ale na tym wlasci-
wie konczy sie w tym przypadku proces jego ladynizacji. Je$li Indianin
taki nie awansuje na nadzorce plantacji i tym samym nabierze cech
Indianina zmodyfikowanego, to pozostawiony na marginesie zostaje
niewolnikiem na plantacji, traci swoja osobowos¢, swoj system wartosci,
obyczaje i tradycje kulturowe. A nie majac dostepu do débr kultural-
nych, Indianin zmodyfikowany jest jakby zawieszony i ani nie mozna
0 nim powiedzie¢, ze jest Indianinem tradycyjnym, ani ze zmodyfiko-
wanym. Nie mozna wiec powiedzie¢, ze zycie Indianina na plantacji
jest czynnikiem ladynizacji i awansu spolecznego.

Migracja stala do malych miasteczek moze odby-
waé sie w dwoch wariantach: albo jest to osiedlenie sie na stale w mia-
steczku, albo tez dojezdzanie do miejsca pracy na wzér polskich chiopo-
-robotnikow. Osiedlenie sie Indianina w malym miasteczku jest dosé
klopotliwe, gdyz trudno tam znalez¢ stalg prace. Najchetniej przyjmo-
wani sg tam chlopcy indianscy, zatrudniani jako uczniowie-pomocnicy
w warsztatach rzemie$lniczych. To samo dotyczy kobiet indianskich, za-
trudnionych w charakterze stuzacych, albowiem pensja stuzacej-Indian-
ki jest dwukrotnie nizsza od pensji stuzgcej-Ladynoski. Kobiety ponadto
latwiej niz mezczyzni ulegaja procesowi asymilacji obyczajow i syste-
mu wartosci. Gra tu ponadto role fakt, ze — jak to juz przedstawit
w swoim schemacie Julio de la Fuente — Indianxza posSlubiona Ladyno-
sowi staje sie Ladynoska, podczas gdy Indianin ozeniony z Ladynoskg
nie otrzymuje statusu Zony.

@ E. E. Hoyt, El trabajador indigena en las fincas, SISG 6, Guatemala
19538, s. 303.

81 Ibidem, s. 296.

2 Ibidem, s. 305.

8 Ibidem, s. 305.
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Przykladem drugiego wariantu migracji (dojezdzania) moze by¢
praca terenowa. Manning Nash ¢ opisal ja w ksigzce Machine Age
Maye, poswieconej procesowi industrializacji jednej ze spotecznosci
Gwatemali. Autor rowniez stwierdza, ze Indianin przychodzi do fabryki
tylko woéwezas, gdy niewystarczajgca ilo$¢ ziemi nie pozwala mu utrzy-
mac¢ catej rodziny.

Ksigzka odpowiada tez na interesujgce nas pytania, czy umieszczenie
fabryki w poblizu spolecznoéci indianskiej spowoduje w tej spolecznoéci
jakies zasadnicze zmiany. Ot6z Manning Nash doszedl! do wniosku, ze
,mozna zakladaé¢ fabryki w spotecznoéciach rolniczych bez drastycz-
nych zmian psychologicznych i kulturowych, ktore sg zawarte w poje-
ciu rewolucji przemystowej’” 5.

Posungtbym si¢ w tym stwierdzeniu nawet dalej, opierajac sig na
wilasnych obserwacjach poczynionych w tej samej spolecznosci. W roku
1876 Hiszpanie zalozyli w municipio Cantel (departament Quetzaltenan-
go) fabryke tekstylng. Wydawaé by sie moglo, ze spolecznos¢ obdaro-
wana fabryka zladynizuje sie. Tymczasem stala sie rzecz z pozoru nie-
wytlumaczalna — produkcja zakladu zindianizowala sie. Wytlumaczenia
tego zjawiska szuka¢ nalezy w tym, ze tkaniny w tej fabryce nabraly
wzoréow indianskich, gdyz od wiekow Indianie zajmujg sie tkactwem
wyrobéw bawelnianych i tradycja ta przetrwata do dzis. A wiec nawet
zalozenie zakladow przemyslowych nie musi powodowa¢ ladynizacji,
aczkolwiek moze spowodowaé pewne zmiany w systemie wartosci.
Sprawa ta nie jest jednak naukowo zbadana. Na pewno Indianin zatrud-
niony w fabryce musi si¢ nauczy¢ nowego zawodu (pracuje przy ma-
szynie), poza tym wykonuje najczeSciej prace, ktora zawsze spelniala
kobieta. Z wywiadéw z Indianami wynika, ze najtrudniej jest im przy-
stosowaé sie do regulaminu pracy, odbiegajgcego zupelnie od zasad
pracy na roli (okreslony czas pracy).

Przeprowadzenie badan w Srodowisku Indian pracujacych w fabry-
kach daloby na pewno ciekawe, dodatkowe informacje na temat wszel-
kich zmian, jakie tam zachodzg.

WOJSKO JAKO CZYNNIK LADYNIZACJI

Moéwigc o wojsku mam na mysli armie gwatemalsky. Rola tej insty-
tucji w procesie ladynizacji i w ogole w zyciu Gwatemali nigdy nie
byla przedmiotem badan.

6 Nash, op. cit, s. 2.
6 Ibidem, s. 112,
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Mieszkalem prawie dziesie¢ lat w garnizonach armii gwatemalskiej
i stamtad przede wszystkim pochodzg moje obserwacje.

Rola armii. Indianin moze sie spotyka¢ z armig w dwédch wy-
padkach: jako rekrut lub jako zbuntowany chiop (do tlumienia buntéw
chlopskich wladze uzywajg zandarmerii wojskowej, ktéra sklada sie wy-
1acznie z Ladynoséw i jest powszechnie znienawidzona zaréwno przez
ludno$é cywilng, jak i przez wojsko).

Rokrocznie pod koniec listopada nastepuje pobdr do szeregéw armii
gwatemalskiej. Stuzba wojskowa jest obowigzkowa dla wszystkich
obywateli, ktérzy ukonczyli 18 lat . Istnieja dwa rodzaje sluzby woj-
skowej: pelna stluzba wojskowa w garnizonach trwajaca dwa lata oraz
stuzba wojskowa w rezerwie, ktéra trwa jeden rok. Armia gwatemalska
liczy 7—8 tysiecy oso6b ¢7; nie wliczone tu sg lotnictwo i marynarka,
w ktorych stuzg wylacznie Ladynosi. Jezeli odrzucimy kadre oficerska,
pozostaje nam 6 tysiecy zolnierzy, z czego blisko 50% stanowig szere-
gowcy -— Indianie 8. Wynika to z prostego faktu, ze mieszkancy miast,
a wiec Ladynosi, maja mozliwosé odbycia stuzby wojskowej w rezerwie.
Stuzba ta jest nieco inna od zwyklej stuzby wojskowej w garnizonach,
albowiem rezerwisci uczeszczajg na ¢wiczenia przez okres jednego roku
tylko w niedziele. Indianie, ktérzy mieszkajg na wsi czy w malych
miasteczkach, nie mogg odbywac¢ ¢wiczen przeznaczonych dla rezerwy,
gdyz sluzba ta ma miejsce wylacznie w garnizonach zlokalizowanych
w miastach departamentu (zonas militares). Do miejskich baz woj-
skowych uczeszezaja tylko Ladynosi.

Biorge pod uwage stopien urbanizacji Gwatemali, mozna latwo usta-
li¢, ze 650 ludno$ci mieszka na wsi. W zwigzku z tym wilasnie miesz-
kancy wsi trafiaja do armii. Niemniej jednak ze stosunkowo malej
liczebnosci armii wynika, ze nie wszyscy mezczyzni musza odbywaé
stuzbg wojskowa. Statystycznie rzecz biorge z kilku rodzin wywodzi sie
tylko jeden zolnierz. Indianie kierowani sg do garnizonéw przez woj-
skowa wladze lokdlng. Na wsiach gwatemalskich dzialajg comisionado
militar, ktérzy sg przedstawicielami wladz wojskowych ¢. Kazdy taki

68 Artykul 13 pkt. 7 Konstytucji gwatemalskiej uchwalonej 1 marca 1956
roku, Tipografia Nacional, Guatemala 1956, s. 15.

67 Tres Continentes: Asia, Afrika, América Latina: ,Guatemala”. Ediciones
,,Prensa Latina”. La Habana 1966, s. 709.

8 QOszacowanie autora.

8 Comisionado Militar pelni swojg funkcje ad honores, jego praca podsta-
wowa polega na wysylaniu rekrutéow do wojska, w zaleznoSci od liczby miesz-
kancéw, od jednej wsi do calej gromady. Jego przeloZonym jest gubernator de-
partamentu, czyli przedstawiciel Ministerstwa Spraw Wewnetrznych. Nieraz spet-
nia réwniez funkcje pryncypala i woéweczas dodatkowo jest przedstawicielem
wladz municypalnych.
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przedstawiciel jest mieszkancem tego regionu, ma skonczong stuzbe woj-
skowg i pelni funkcje posrednika miedzy wsig a wladzami w miescie.
Indianie trafiajg do najblizszego garnizonu (destacamento), a stagd wysy-
lani sg do garnizonéw centralnych znajdujacych sie w innej strefie kli-
matycznej i administracyjnej . Wymaga to ich adaptacji do nowych
warunkow.

W wojsku nastepuje zderzenie sie dwu kultur (choque de culturas);
kultura Indianina z wyizolowanej odcietej od reszty kraju miejscowosci
z kulturg Ladynosa. Wiemy, ze zycie i kultura Indian w ich rodzimych
spolecznosciach lokalnych réznia sie zasadniczo od zycia i kultury La-
dynoséw, ktérzy z reguly mieszkajg w miastach.

Przeanalizujemy wspomniane wyzej zderzenie dwoéch kultur. India-
nin niechetnie zdejmuje swoje ubranie indianskie, cho¢ w stroju tym
mozna czasem zaobserwowaé elementy ubioru ladynoskiego, np. kape-
lusz, marynarka, kamizelka, aby przywdzia¢ mundur i bierze te ko-
nieczno$¢ wrecz za obrazg. Chetnie natomiast zaklada buty, nawet jezeli
trudno mu w nich chodzi¢, gdyz sa one dla Indian wyrazem prestizu
spolecznego. Nieche¢ do munduru tlumaczy sie tym, ze jest koloru
khaki, a tym samym przypomina ubior znanego z okrucienstwa na plan-
tacjach kawowych capataz (szef grupy robotnikéw zwany cuadrilla).
Przez asocjacje pojeé Indianin czuje wiec zadawniong niecheé¢ do ubioru
w tym Kkolorze.

Indianie przewaznie nie znajg jezyka hiszpanskiego, z koniecznoéci
tylko przyswajaja sobie niezbedne na jarmarkach czy na plantacjach
zwroty. Ale nawet, gdy naucza sie operowac hiszpanskim, i tak bedag
uwazali quiché czy kakchiquel za swoéj jezyk, a hiszpanski —— za jezyk
ciemiezcow czy najezdicoéw. ILadynosi z kolei nie znajg jezyka rdzen-
nych gwatemalczykéw, czyli Indian, przeciwnie — gardza tym jezy-
kiem "1. Indianie zgromadzeni w garnizonach sg zmuszeni do nauczenia
sie jezyka hiszpanskiego w stopniu pozwalajacym przynajmniej na po-
rozumienie sie miedzy soba — pochodzg przeciez z réznych terenédw,
a regulamin nie zezwala na rozmowy w jezykach indianskich.

We wszystkich garnizonach prowadzi sie roczne kursy nauki czytania
i pisania (cursos de alfabetizactén), na ktére wszyscy analfabeci majg
obowigzek uczeszcza¢. Trudno jednak wymagaé, by zaledwie jednorocz-
ny kurs moégl spelnié swe zadanie i nauczyé wszystkich Indian czytaé
i pisa¢ po hiszpansku, skoro nawet kurs dwuletni nie jest wystarcza-

7 Ten krok wladz wojskowych nie ma na celu integrowania Indianina, jest
to prosty sposéb unikniecia dezercji.

7 M. Galich, Guatemala, La Habana 1968, s. 13. Autor w ironiczny spo-
séb przedstawia nieznajomo$é jezykow indianskich przez Ladynoséw.
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jacy. Po opuszczeniu koszar Indianie potrafig juz porozumiet¢ sie w je-
zyku hiszpanskim, gdyz stykali si¢ z nim codziennie w ciggu dwoch lat,
ale i tak beda uwazaé hiszpanski za jezyk obcy. Natomiast ci, ktérzy
wracaja do swoich wiosek, szybko tracg watle podstawy poznanej na
kursach sztuki czytania i pisania zdobyte w wojsku, dlatego ze nie
bedg mieli do czynienia ze slowem pisanym. Prawie nigdy nie trafia
do ich rak gazeta, a najwyzej podczas kampanii wyborczej maja do czy-
nienia z plakatami propagandowymi, ktére ze wzgledu na wysoki procent
analfabetéw oznaczone sa najczesciej symbolami.

Godniejszy uwagi jest inny aspekt garnizonowego zycia — w woj-
sku zolnierze moga zdoby¢ takie zawody, jak zawodd stolarza, murarza,
kierowcy, mechanika, itp., majgc do czynienia z nowa technikg (mili-
tarng) 2. Oprocz tego w niektérych garnizonach (choé¢ zalezy to tylko
od prywatnej inicjatywy kadry oficerskiej) uczg sie nowych technik
rolniczych, np. nawozenia (do tej pory znali tylko sposéb nawozenia roza
stosowany przez Majow, tj. spalania wszystkiego, co =zostaje po
zbiorach, i mieszania popiotu z ziemis) 7. Zapoznajg sie tez z nowymi
odmianami zb6z, hodowlg kur, trzody domowej oraz z ogrodnictwem.
Zdobywanie tej nowej wiedzy nie jest jednak — jak mowilem — po-
wszechne, a nie zapominajmy przy tym, ze Indianin jest przede wszyst-
kim rolnikiem: ,,Indianin jest czlonkiem swojej spolecznoseci tradycyj-
nej, zwigzany z ziemig. Kiedy zostaje oderwany od niej, przestaje byé
Indianinem pod wzgledem psychologicznym i kulturowym” 4. Zaryzy-
kowalbym stwierdzenie, ze Indianin zabrany do wojska zostaje niejako
pozbawiony swojej osobowosci.

Przede wszystkim Indianin musi przestawi¢ swoéj system wartosci:
dostosowaé sie do zupelnie sobie obcej dyscypliny wojskowej, roznigecej
sie zasadniczo od dyscypliny spolecznej srodowisk indianskich. katwo
przyswajalne sg dla niego jedynie pewne atrybuty prestizu spolecznego,
ktorych cechy sg zbiezne z indianskim systemem wartosci, np. buty,
palenie papierosow, spanie w 16zku itp. W wojsku Scierajg si¢ nie tylko
elementy kultur indianskiej i ladynoskiej, wzajemnym wpiywom ule-
gaja roéwniez odmienne obyczaje i doswiadczenia kulturowe Indian,
pochodzacych z réznych regionéw kraju.

Po ukonczeniu stuzby wojskowej wigkszos¢ Indian wraca do swoich

72 Stopien mechanizacji armii gwatemalskiej jest bardzo niski. Indianie przy-
zwyczajaja sie do jazdy samochodem, ktéorym do tej pory jezdzili najwyzej dwa
razy do roku na plantacje kawowe.

7 Ch, Gallenkamp, Majowie, Warszawa, PWN, 1968, s. 199,

7 R. Stavenhagen, Clases colonialismo y aculturacién, ,America La-
tina”, t. 6, 1963, nr 4; octubre — diciembre, s. 75.
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wiosek (vuelven al monte) w gorach, niewielu sposrod nich 7 pozostaje
w miastach badz w charakterze robotnikéw niewykwalifikowanych (jesh
uda im sie znalezé prace), badz tez jako marchante 76, Ci, ktérzy maja
szczescie, dostaja sie do rdoznego typu oddzialdéw policji gwatemalskiej,
gdzie trzeba jednak mie¢ odpowiednie kwalifikacje.

R. Stavenhagen twierdzi, ze Indianin pozostajacy po wojsku w mie-
Scie ,,jest czlowiekiem marginalnym”, tzn. nie ma stalej pracy, a jesli
nawet jg dostanie, to bedzie robotnikiem najgorzej platnym ze wszyst-
kich. Bardzo czesto — cho¢ nie mozna tego generalizowaé — z powodu
braku pieniedzy i glodu Indianin zmuszony jest posungé sie do kradzie-
zy, przez co wchodzi w kolizje z prawem i stacza sie w kregi marginesu
spolecznego miasta. Nie ulega jednak watpliwosci, ze droga caltkowitego
oderwania Indianina od rodzimej spolecznoSci jest bardzo skuteczna
w procesie ladynizacji, jest bowiem prawie niemozliwe, zeby Indianin
zladynizowal sie w lonie wlasnej comunidad 7.

Osobnego oméwienia wymaga grupa Indian, $cigganych do pracy na
plantacjach UFCO (United Fruit Company) nie bezposrednio z rodzin-
nych wiosek, ale po odbyciu stuzby wojskowej, ktéra speilnia role po-
srednig w procesie ladynizacji. Na plantacjach bananowych Indianie
stykaja sie m. in. z Ladynosami, ktérzy maja rozwinietg $wiadomose
klasowa, czujg sie robotnikami rolnymi, maja dobrze zorganizowany
ruch zwigzkowy i partie polityczne. Ich poparciem i sympatia cieszy
sie gtownie PGT (Gwatemalska Partia Pracy).

Z obserwacji nad pobytem Indianina w wojsku i jego dalszych losow
wynika, ze samo wojsko jeszcze nie ladynizuje go, lecz daje mu zaséb
doswiadczen spoza tradycyjnej spolecznosci indianskiej oraz umiejet-
nos$¢ postugiwania sie jezykiem hiszpanskim w mowie i — czeSciowo —
w pismie. Pobyt w wojsku przygotowuje wiec i niejako rozpoczyna
proces ladynizacji Indianina.

7 Niestety statystyki gwatemalskie nie uwzgledniajg Zadnych zmian demo-
graficznych, jak roéwniez nie ma zadnych danych dotyczgcych migracji we-
wnetrznej.

7% Marchante w jezyku hiszpanskim oznacza wedrownego sprzedawce. Laczy
sie to z pewna tradycjg indianska — rzemie§lnik sam sprzedaje swoje wyroby,
natomiast rolnicy indiafhscy nie maja zwyczaju jezdizenia do miast, swoje zbiory
sprzedaja na jarmarku lub w sasiedniej wiosce. Rzemie$lnik jest oczywiscie bo-
gatszy od drobnego handlarza, a wiec i jego status spoleczny jest wyzszy, ale
marchante miejski uwaza sie za czlowieka bardziej godnego.

" Stavenhagen, Clases colonialismo..,, s. 88.
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ANTAGONIZM INDIANIN — LADYNOS

»Socjologicznie mozemy przyja¢ twierdzenie, ze Gwatemala nie jest
panstwem jednonarodowosSciowym, ale panstwem wielonarodowoscio-
wym, bez stabilnej struktury spoleczno-ekonomicznej, chociaz zorgani-
zowanym pod wzgledem politycznym” 7.

Wielu badaczy wykazuje tendencje do rozpatrywania antagonizmu
Indianin — Ladynos na tle narodowosciowym. Osobiscie uwazam, ze
narodowos¢ gwatemalska dopiero sie ksztaltuje. Jezeli wprowadzimy
kryterium réznic narodowosciowych, to okaze sie, ze tylko Indianin réz-
ni si¢ od pozostalych mieszkaricow calego kontynentu, podczas gdy réz-
nice niiedzy Ladynosem a pozostalymi mieszkancami Ameryki Lacin-
skiej (nie Indianie) sg minimalne.

Sklonny jestem postawi¢ hipoteze, ze $wiadomosé narodowa u Lady-
nosoéw jest wielowarstwowa, tzn. istnieje kilka jej typow. Na podstawie
wlasnych obserwacji grup studentéw latyno-amerykanskich przebywa-
jacych w Europie moge stwierdzi¢, ze studenci ci czuja sie najpierw
Latino-Amerykanami, nastepnie dzielg sie na Centroamerykanéow lub
Poludniowoamerykanéw, dopiero na koncu deklarujg swg przynalezno$é
panstwowa. Moim zdaniem, wyjatek stanowig Meksykanie, u ktoérych
rewolucja meksykanska uksztaltowala bardzo silne poczucie narodowe.
Na terenie krajow Ameryki kacinskiej spotykamy si¢ z lokalizmem
i regionalizmem mieszkancow poszczeg6lnych krajow. U Indian nato-
miast zjawisko to nie wystepuje.

Uwazam, ze zasadniczg podstawg konfliktu Indianin — Ladynos jest
struktura ekonomiczna kraju. Problem ten istnieje nie tylko w Gwate-
mali, ale w ogdle wszedzie tam, gdzie mieszka duzy odsetek ludno$ci
indianskiej. Slowa wypowiedziane przez najwybitniejszego marksiste
Ameryki Lacinskiej José Carlos Mariategui w roku 1928 nie stracily na
znaczeniu i mozna je odnie$¢é réwniez do terazniejszosci: ,Kwestia
indianska jest kwestig zredzong przez naszg gospodarke. Tkwi ona swy-
mi korzeniami w systemie wlasnosci ziemi” 7. I wlasnie na tle ekono-
micznym i psychologicznym mozemy rozpatrywaé ten problem. ,,61,6%0
wlascicieli rolniczych jednostek produkcyjnych to Indianie posiadajgcy
25% ziemi uprawnej w skali kraju, pozostale 38,4%/0 wiascicieli to La-
dynosi majgcy 75%0 ziemi uprawnej” .

8 Arriola, op. cit, s. 7.

™ J, C. Maridtegui, 7 Ensayos de interpretacion de la realidad peruana,
Lima 1967, Biblioteca Amauta, s. 31.

8 Guzman Bodckler, Herbert, op. cit, s. 94.
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Wspolczesni socjologowie rozpatrujg antagonizm Indianin — Lady-
nos na tle walki klasowej 1 tak ujmuja to schematycznie 8::

Indianin Ladynos
ma manifundia ma latyfundia
jest wynajmowany jest wynajmujgcym
nie ma kapitalu akumuluje kapital
produkuje tylko dla siebie produkuje na eksport
pracuje tylko reczaie uzywa maszyn
mieszka na wsi mieszka w mieScie
mieszka na plaskowyzu mieszka na nizinie
nie ma wladzy jest u wiladzy

Na podstawie tego pordwnania mozna latwo przekona¢ sie jak bardzo
Indianie sa obcy klasowo wobec Ladynosoéw. Natomiast w wypadku
zblizenia sie Indianina do statusu Ladynosa zachodzi reakcja okreslona
przez Esther Hermitte w sposdb nastepujacy: ,,pogarde i ponizenie
manifestujg Ladynosi wtedy, gdy chca przywroéci¢ roznice statusu be-
dacego w niebezpieczenstwie” 2. Zrozumiale jest teraz, dlaczego laty-
fundysci w roku 1954 poparli konirrewolucje w Gwatemali. Checieli bo-
wiem zlikwidowaé¢ reforme rolng. Przed rewolucjg ,,dwudziestu dwadch
latyfundystow mialo po dwadzieScia trzy tysigce akrow ziemi, czyli razem
milion 302 tysiace akrow” 83, Nic wiec dziwnego, ze ludzie c¢i nie mogli
pogodzi¢ sie z reformg rolna, ktora zabrala im wszystkie ziemie lezgce
odlogiem.

Ze schematoéw przedstawionych przez Radolfo Stavenhagena i André
Gunter Franka® wynika, Ze Ladynos jest posrednikiem miedzy metro-
polig, ktérej dzialalno§é promieniuje zaréwno na kraj, jak i na zagra-
nice, a spotecznosciami indianskimi, ktére ,zaleza od Ladynoséw, gdy
chca sprzedaé nadwyzke plonow swojej ziemi” 35, Bowiem tylko Lady-
nosi maja np. Srodki transportu, kitoére umozliwiaja sprzedaz zbiorow
indianskich na rynku miejskim lub zewnetrznym.

Spotykamy sie czesto z okreSleniem: ,,dyskryminacja Indian”. Ana-
lizujgc ten problem bedziemy mieli niewatpliwie do czynienia z dzie-
dzing psychologii spolecznej, ale na pewno —— co zresztg zgodnie pod-

81 Ibidem, s. 123.
2 Zob. Hermitte, op. cit, s. 23.
8 Cardoza y Aragén, La Revolucién Guatemalteca, Montevideo 1956,

84 Zob, Stavenhagen, op. cit.;, Frank, op. cit.
8% Hermitte, op. cit, s. 11.
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kreSlajg wszyscy autorzy -— nie jest to dyskryminacja rasowa, lecz
kulturowa i ekonomiczna.

Podloza tej dyskryminacji szuka¢ trzeba w dawnym hiszpanskim
systemie wartosci. Hiszpanie, ktoérzy wprowadzili w koloniach wlasny
system wartosci, majg spadkobiercow tego systemu w swoich potom-
kach. , My, Ladynosi, jak si¢ sami nazywamy, zachowujemy wrecz
religijne przekonanie o swoim prawie do hegemonii, ktére odziedziczy-
liSmy po panowaniu hiszpanskim. Przekonanie to zakorzenilo sie do tego
stopnia, ze nie mozemy pozby¢ sie $miesznej pychy, zle sie odbijajgcej
na Indianach. Nie uwazamy ich nawet za rodakow, tylko za sile robo-
cza, ktorg musimy mie¢ zawsze pod rekg w razie poirzeby” ®6. | Jeste$-
my krajem, w ktéorym spotykaja sie i zyja bez wzajemnego zrozumie-
nia konkwistadorzy i Indianie” #.

Cytowane wyzej wypowiedzi Swiadcza, ze pod wzgledem historycz-
nym sytuacja nie ulegla zmianie w ciggu czterech wiekéw. Niejedno-
krotnie zadawano Indianom pytanie, co mys$la o Ladynosach. Odpowie-
dzi byly rézne. ,,Opisujac Ladynosa Indianin wylicza przede wszystkim
kryteria ekonomiczne, tak jak typ domu, w ktérym mieszka, stréj, spo-
sob jedzenia, $rodki utrzymania, spedzanie §wiat” 8. |, Indianin nie czuje
zadnej sympatii do Ladynosa. Uwaza go za obcego we wlasnym kraju,
za uzurpatora swoich praw, nie lubi go” 8.

Zupelnie inaczej przedstawia sie wypowiedZ Ladynosa na temat
Indianina. Ladynosi uwazajg Indian za pijakoéw, brudaséw, leniuchéw,
ciemnych oraz sadza, ze ,,s§ obciazeniem gospodarki narodowej i prze-
szkodg w rozwoju ekonomicznym kraju. Neguja w ten sposéb sile ro-
bocza Indian, dzigki ktorej moze istnie¢ taki, a nie inny system” 90,

Mimo to Ladynosi $wiadomie sg zainteresowani w tym, aby ,India-
nin byl daleki od uswiadomienia sobie swojej nedzy, a tym samym
daleki od wszelkiego buntu” 9. Jest to przeciez podstawowy warunek
utrzymania wiadzy.

W tej wzajemnej niecheci Indian i Ladynoséw trudno doszukiwa¢
sie antagonizmu klasowego. W spolecznosciach indianskich w zasadzie
nie ma struktur spolecznych ani tez $wiadomosci klasowej, podczas gdy
wsrod Ladynoséw wystepujg wedle socjologébw amerykanskich cztery
klasy (chtopi, robotnicy, klasa srednia i burzuazja). W rzeczywistosci

8% Juarez Muioz op. cit, s. 89.

87 Mariategui, op. cit., s. 91.

8 Hermitte, op. cit., s. 26.

8% Juarez Muioz op. cit., s. 56.

% Guzman Bockler, op. cit, s. 84.

? Cardoza y Aragoén, Guatemala las lineas.., s. 382.
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jednak mamy w Gwatemali dwie klasy: wyzyskiwaczy i wyzyskiwa-
nych. Wsroéd ich sg zarowno Indianie, jak i Ladynosi.

Dyskryminacje kulturowg Indian tlumaczy po czeSci kompleks, ja-
kim obarczeni sg niektérzy Ladynosi na tle swego indianskiego pocho-
dzenia. W kregach ladynoskich przyznanie sie do indianskiego pocho-
dzenia réwna sie dyskryminacji kulturowej ze strony innych Ladyno-
séw. Roéwnoczesnie Ladynosi nie zdajg sobie sprawy z tego, ze kom-
pleks pochodzenia bierze sie¢ z indianskiej mentalnosci wywodzacej sie
z okresu podboju. Indianie w owym czasie nabrali sklonnosci do ,,mime-
tyzmu”, wynikajgcego z potrzeby samoobrony. Kompleks ten przeszedl
réwniez na Metyséw, ktérzy w epoce kolonialnej byli podobnie dyskry-
minowani.

Po dzi§ dzien Indianin lub Indianka zladynizowani w pierwszym
pokoleniu i wchodzgey w zwigzki maizenskie staraja sie poslubié Lady-
nosa lub Ladynoske, aby ,,polepszy¢ rase”. Ladynosi metyscy dazg do
ozenku z obcokrajowcami w tym samym celu. A wiec u Ladynoséw
pochodzenia indianskiego kompleks ten wystepuje bardzo silnie. Nato-
miast u Indian tradycyjnych w ogole sie go nie obserwuje.

Badania nad tym kompleksem doprowadzily do powstania rézinych
koncepcji rozwigzania problemu indianskiego. Najciekawsza byla kon-
cepcja propagowania wielkiej imigracji europejskich kolonizatoréw.
Pierwsza grupa imigrantéw europejskich przybyla pod koniec XIX wie-~
ku. Najsilniejsza i najlepiej zorganizowana byla grupa niemiecka, ktéra
péiniej opanowala gospodarke i polityke kraju.

Polityka imigracyjna spotkala sie z ostrym atakiem pewnej grupy
intelektualistéw. Oto stowa jednego z nich: ,,Czekaé¢ na emancypacije
Indian poprzez aktywne krzyzowanie ras tubylczych z imigrantami bia-
lymi jest pomystem antysocjologicznym, wymyslonym przez tepy mézg
importera owiec-merynosoéw”’ 92,

Koncepcje skrzyzowania Indian z Europejczykami istniejg do tej
pory, lecz Europejczycy przyjezdzajacy do Gwatemali osiedlajg sie
w miastach. Panstwo nie jest w stanie daé¢ ziemi przybylym, a 75% jej
znajduje sie w dalszym ciagu w rekach latyfundystéw. Podlozem pro-
blemu indianskiego jest struktura wlasnosci ziemi, a nie sami Indianie.

W ostatnich latach grupa Indian wyksztalcona w czasie rzagdéw
Arbenza zaczela dziata¢ na polu kulturalnym i politycznym, zaostrzajac
tym samym antagonizm Indianin -— Ladynos. Zaczeto badaé¢ historie
Gwatemali z punktu widzenia Indian. Do tej pory historia tego kraju
byta pisana przez Hiszpanéw lub ich potomkéw. Nie trudno wiec

92 Mariategui, op. cit., s. 36.
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zgadng¢, jakie popelniali oni ,,niescistosci”, odbierajac wszelkie zastugi
Indianom, ktérzy przeciez do bhardzo niedawna stanowili wiekszosé
mieszkancoéw tego kraju.

KONKLUZJE

Niniejsza praca informuje o przebiegu procesu ladynizacji Indian
zamieszkujacych tereny Gwatemali. W toku przeprowadzonych roz-
wazan staralem sie przestrzega¢ kryterium podzialu badanych grup na
spoleczenstwa zamkniete i oiwarte. Punktem wyjscia dla omawianego
cyklu rozwojowego jest model kultury grup ludnosciowych reprezen-
towanych przez Indian tradycyjnych, do ktérych odniesione zostaly trzy
obszernie scharakteryzowane etapy ladynizacji, ktérych wyznacznika-
mi sg:

1) moment, w ktérym Indianin opuszcza rodzimg comunidad;

2) zmiany, jakie nastepuja w swiadomosci w modelu kulturowym,
spowodowane wyobcowaniem z rdzennego Srodowiska (Indianin zmody-
fikowany);

3) calkowita ladynizacja Indianina, ktora mozliwa jest dopiero
w drugim pokoleniu, zupelnie oderwanym od dawnego podloza etnicz-
nego (Indianin zladynizowany); pokrywa sie ona z ostatecznym zespo-
leniem z Ladynosami wyrazonym unifikacjg modelu kulturowego.

Przejscie wszystkich trzech etapéw przez tego samego Indianina jest
niemozliwe ze wzgledu na hamujagce czynniki systemu kastowo-klaso-
wego. Powoduja one dwustronng dyskryminacje, wywierang na India-
nina zmodyfikowanego zaréwno przez Indian tradycyjnych, jak i La-
dynosow.

Wszystkie obserwacje wykazaly, iz zasadniczym warunkiem osig-
gniecia statusu Ladynosa jest opuszczenie co najmniej w poprzednim
pokoleniu redzimej comunidad. Wedlug zgodnej opinii badaczy przed-
miotu ladynizacja zawsze oznacza proletaryzacje, ktérg w przewazajgce]
wiekszodci przypadkéw wypada traktowaé jako awans zyciowy, gdyz
jest ona wstepna faza procesu poprawy warunkow ekomicznych i socjal-
nych ludnosci indianskiej. Jego dalsza konsekwencjg jest przekrocze-
nie barier klasowych w stratyfikacji spoteczenstwa wiejskiego lub miej-
skiego. Zagadnienie awansu spolecznego w strukturze miejskiej lezy
poza nawiasem omawianej problematyki mojej pracy.

Wyobcowanie Indianina z rdzennego Srodowiska lgczy sie zawsze
z ryzykiem zej$cia w glgb marginesu spolecznego, ktéremu z reguly nie
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ulegaja juz nastepne pokolenia Indian zladynizowanych, startujgce
z bardziej dogodnej pozycji socjalrej.

Dynamika indywidualnych aktéw ladynizacji przebiega w rézinym
tempie, przewaznie znacznie wolniej, niz wymagaja tego stosunki spo-
leczno-ekonomiczne. Ten bez watpienia ujemny czynnik sygnalizuje
wielu dzialaczy spolecznych i socjologow. Carlos Guzman Béckler
stwierdza, ze ,Demograficzne wypadki ladynmizacji sg bardzo rzadko,
wedlug obliczen wiecej niz tysigclecie jest potrzebne, zeby Quetzalte-
nango [nazwa departamentu) stalo sie ladynoskie, w wypadku gdy
wszystkie tendencje zaobserwowane od pétl wieku utrzymujg sie bez
zmian”. To zastrzeienie, odniesione do zaledwie jednego departamentu,
ukazuje z cala wyrazistoscia, jak trudna droge bedzie jeszcze musialo
przejé¢ spoleczenstwo Gwatemali do chwili uksztaltowania sie struktury
spoleczno-ekonomicznej realizujgcej model wspélczesnego panstwa.

Obecna dominacja Ladynoséw moglaby zosta¢ radykalnie zniesiona
w drodze urzeczywistnienia reformy agrarnej, gwarantujgcej posiada-
nie wlasnego areatu przez ogdél chlopéw indianskich. Tak uksztalfowane
jednostki produkcji rolnej umozliwilyby ich posiadaczom szersze wej-
Scie do sfery obrotu rynkowego, powodujac znaczne przyspieszenie
adaptacji wielu elementéw kultury Ladynoséw. Dopiero pelne i rze-
czywiste rownouprawnienie Indian, zdobyte dzieki reformie rolnej,
moze spowodowaé ich faktyczny udzial w dziele tworzenia kultury
narodowej, nie tylko na ograniczonym polu twoérczosci ludowej. Stwo-
rzyloby ono warunki powstania kultury narodowej bedacej wytworem
i wlasnoscig catej ludno$ci, a nie tylko grupy ladynoskiej.

Ladynizacja wszystkich Indian jest zreszta nieunikniong koniecz-
noscia, pozostaje tylko problem tempa i sposobu jej realizacji. Dopoki
utrzyma sie antagonizm pomiedzy Indianami a Ladynosami, trudno mo-
wi¢ o perspektywach powstania ogélnonarodowej swiadomosci, tak po-
trzebnej republice gwatemalskiej., Mimo wielkich trudnosci rozpoczyna
sie juz wielki proces integracji kulturowej. Wowczas pojecia ,,Gwate-
mala” i ,,gwatemalski” zastapig dotychczasowe wartosciowania wediug
kryteriow ,,indianski” i ,ladynoski”, w ktorym ten ostatni nadal ucho-
dzi niestusznie i1 niesprawiedliwie jako ,,gwatemalski”.

Tylko zmiana systemu wartoéci i partycypacja Indian w zyciu spo-
leczno-gospodarczym, politycznym i kulturalnym moze spowodowaé
powstanie narodu gwatemalskiego.



