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1. INTRODUCCION

Aunque frecuentemente se define la seguridad alimentaria en términos economicos (p.e.,
FAO 1995) y dietéticos, hay claramente otras importantes consideraciones no econdémicas que
influyen en ella. De hecho, la misma nocién de lo que constituye un recurso alimentario es en
si misma una construccion cultural. Con respecto a lo que es o no es un recurso alimentario,
hay numerosos ejemplos de especies anteriormente infravaloradas que se convierten en el
centro de la nueva industria alimentaria como consecuencia de la educacion de los
consumidores y del desarrollo de mercados y productos.

Esta situacion de cambios en la aceptabilidad de los alimentos ocurre también en el
Artico y en relacion con pesquerias destinadas més a la economia doméstica no monetizada
(“subsistencia”) que a la economia de mercado. En efecto, mientras hace unos treinta afios en
algunas regiones del Artico canadiense, los escorpiones (Myoxocephalus spp y Scorpio spp) y el
bacalao polar (Boreogadus saida), que se pescaban como capturas incidentales en la pesca con
redes de enmalle, se consideraban s6lo ttiles como alimentos para perros, o cebo para zorros, o
se consumian en periodos de carestia, hoy en dia, muchos Inuit que viven una existencia mas
sedentaria y econdmicamente segura pescan regularmente bacalao y escorpiones y los incluyen
en su alimentacion diaria.

Por estas razones, es preciso considerar atentamente los factores sociales y culturales
cuando se tratan cuestiones de seguridad alimentaria. Ocurre esto especialmente cuando se
estudian cuestiones de pesca internacional, pues en estos sectores las diferencias culturales
entre los encargados de la ordenacidn y los pescadores seran mas pronunciadas y hay mayor
peligro de que se infravaloren o ignoren los puntos de vista de las poblaciones rurales. Cuando
se formulan politicas “globales”, ocurre frecuentemente que decisiones que parecen sensatas a
los responsables metropolitanos de las decisiones, pueden resultar irracionales o terriblemente
inapropiadas en las zonas rurales afectadas por dichas decisiones. Por ello, no es sorprendente
que el grupo de las ONG que representaba los intereses de los pescadores y las comunidades en
la Conferencia de Kyoto de 1995 sobre la Pesca y la Seguridad Alimentaria instase a los
delegados a

Reconocer y respetar la importancia de las culturas y tradiciones y a impedir la
imposicion a otros de valores morales, éticos o estéticos de cualquier nacion o grupo.

Esta exigencia de una mayor comprension quedé de hecho incorporada en el texto final
de la Declaracion y Plan de Accidon de Kyoto, en la que los delegados quisieron:

! Documento presentado al proyecto de la FAO para la seguridad alimentaria.
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Hacer un llamamiento a un mayor respeto y comprension de las diferencias sociales,
economicas y culturales entre los Estados y regiones en la utilizacion de los recursos
acuaticos vivos, especialmente la diversidad cultural en los habitos alimentarios...

En el sector de la pesca, una cuestion que quizas ilustra mas profundamente la
desconexion que puede existir, es la que se presenta cuando se discute sobre la utilizacion de
mamiferos marinos para el consumo. Aunque durante muchos decenios han existido
diferencias ideologicas entre quienes consideran aceptable matar mamiferos para la
alimentacion y quienes lo consideran inaceptable, parece que algunos que antes aceptaban
degollar animales para la alimentacion, consideren ahora inaceptable que se sigan matando
ballenas para la alimentacion. Las razones de ello no se examinan en este estudio, pero se han
estudiado en otros lugares (p.e., Cawthorn 1999; Freeman 1990; 1997; Kalland 1993; Lynge
1992).

Sin embargo, la realidad es que en varias sociedades del artico, el Atlantico Norte, el
Pacifico Norte, el Caribe y el Asia Sudoriental se sigue cazando y consumiendo ballenas. La
tendencia actual indica que la caza de ballenas estd aumentando (WCW 1999), y que mas del
98 por ciento de las ballenas y pequefios cetdceos que se matan anualmente se capturan en
operaciones directas de caza de ballenas en aguas de jurisdiccidon nacional o regional, para
evitar asi las graves consecuencias socioecondmicas, culturales y alimentarias provocadas por
la discordancia cultural que ha creado una grave disfuncion de ordenacion en el régimen
mundial de caza de ballenas ( (Burke 1997; Friedheim 1997; Aron et al. 2000).

El presente estudio de caso examina la caza de ballenas en pequefia escala que se realiza
hoy en dia en las regiones mas septentrionales de América del Norte. Durante miles de afios,
los Inuit, poblacion indigena de la region, han considerado las distintas especies de ballenas
como fuentes importantes de alimentos. Aunque la piel, el aceite, los huesos, los tendones, las
barbas y el marfil de las ballenas han sido importantes para fines no alimentarios, es el grado
de seguridad alimentaria que proporcionan estos enormes animales lo que los hace tan
importantes para los Inuit. Pero hay también varias otras consideraciones no alimentarias
contribuyen a la funcidén que las ballenas, su caza y su consumo desempefian en el
mantenimiento de la identidad cultural de los Inuit.

Con este trasfondo, en este estudio de caso se examinaran los actos sociales y culturales
que fortalecen la seguridad alimentaria en estas sociedades nérdicas y, los factores que, en
cambio, la amenazan. En relacion con la ordenacion de estas pesquerias articas, el documento
examinard instituciones, practicas y normas sociales y culturales que contribuyen a la
sostenibilidad de las actividades de caza de mamiferos marinos.

2.  SOCIEDADES BALLENERAS EN PEQUENA ESCALA DE AMERICA DEL
NORTE

Actualmente hay en América del Norte alrededor de un centenar de comunidades que
cazan ballenas en pequefia escala en las provincias y territorios septentrionales de Canada y el
Estado de Alaska. Estas comunidades cazan mas de un millar de ballenas cada afio,
principalmente de tres especies: beluga (la mayor parte), narval y ballena franca (en el menor
numero de las tres especies). Hay también unas pocas comunidades nativas indias en el sur de
Alaska y en el Pacifico Noreste de los EE.UU. que, en medida mucho més limitada, se dedican
a la caza de ballenas o utilizan para la alimentacion las ballenas varadas en la playa.
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Las poblaciones no indigenas de América del Norte no practican ya la caza de ballenas.
Antafio, se practicaba en las costas del Atlantico y del Pacifico utilizando embarcaciones de
captura o redes de batir, pero estas operaciones habian cesado en los afos setenta, en que la
falta de mercados comerciales para los productos de ballena y la escasez de las especies
preferidas hicieron de la caza de ballenas una ocupacidén economicamente incierta.

En las sociedades indigenas, la caza de ballenas se considera una actividad econdmica
solo en medida limitada. Esto no quiere decir que no tenga importancia econdmica, pues
ciertamente contribuye a la seguridad alimentaria de las poblaciones articas proporcionandoles
cantidades de carne y grasa ya que, de no disponerse de ellas, aumentarian la importacion y
compra de otros alimentos o surgiria la necesidad de incrementar la caza de otras especies de
mamiferos marinos. Con todo, como todas las transacciones econdémicas entrafian atributos
sociales y culturales, es mas importante examinar la forma en que el comportamiento
econdmico consuetudinario asociado a la caza de ballenas contribuye a la vitalidad social y a la
viabilidad cultural de las comunidades que dependen de estos recursos marinos.

La caza de mamiferos marinos, especialmente de especies mayores como las ballenas,
desde pequefias embarcaciones puede ser una actividad peligrosa que ha provocado la muerte
de muchos cazadores en la mar o en los hielos. Afortunadamente, estos peligros representan
hoy en dia un riesgo menor debido a la disponibilidad de radios y servicios de socorro aéreos, y
al empleo de embarcaciones mayores. No obstante, al considerar la actual importancia cultural
de la caza de ballenas es importante recordar que estas sociedades cazadoras marinas formaron
sus sistemas de creencias en tiempos en que esa actividad representaba una ocupacion mucho
mas peligrosa que hoy en dia. Como consecuencia de los riesgos de la caza de ballenas,
muchas creencias religiosas y practicas rituales se asociaron estrechamente con esa actividad
para garantizar la seguridad de quienes se dedicaban a una ocupacion tan arriesgada.

Por lo tanto, no es sorprendente que entre las poblaciones que cazan y consumen ballenas
(o que lo hacian hasta tiempos recientes), el acto de la caza y la celebracion de la ballena se
consideren en distintas medidas una caracteristica central de sus actuales culturas sociales,
simbolicas, estéticas, ceremoniales y espirituales. Si se afiade a esto la notable contribucion
que una ballena cazada aporta a la seguridad econémica y alimentaria de una pequena
comunidad pesquera, se comprendera facilmente el lugar primordial que la ballena y su caza
siguen ocupando en la mente y la vida social de esas sociedades.

2.1 Pruebas de la revitalizacion del interés en la caza de ballenas

Por estas razones, no es sorprendente que, al abundar mas hoy en dia las ballenas en
muchas regiones del mundo, en el decenio de 1990 se haya registrado una constante
revitalizacion de su caza en varias sociedades. Muchas de estas, a pesar de la interrupcion en
sus actividades balleneras durante decenios, siguieron consumiendo productos de ballena
tomados de ballenas varadas ocasionalmente o cazadas oportunamente, asi como adquiridos
por medio del comercio, o recibidos como regalo de balleneros vecinos. De estas formas, asi
como mediante la continuacion de las tradiciones orales, las creencias religiosas y las artes
visuales e interpretativas, se ha mantenido una conexion ininterrumpida con su reciente pasado
de balleneros como elemento central de la identidad cultural de los miembros de estas
sociedades balleneras indigenas.

Como ejemplos de este resurgir ballenero durante los afios noventa, cabe senalar que los
cazadores Inuvialuit del Artico canadiense occidental reanudaron la caza de ballenas francas
después de una interrupcion de setenta afios, en 1991, y les siguieron inmediatamente después
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los cazadores Inuit de tres comunidades balleneras del Artico canadiense oriental, en cada una
de las cuales se caz6 una ballena franca después de una interrupcion de cincuenta afios. De
igual forma, los Yup’iit de la pequefia isla Diomede de Alaska cazaron después de setenta afios
su primera ballena franca en 1990 y la nacion india Makah del Estado de Washington
consiguid reanudar la caza de ballenas grises en 1999, también después de una interrupcion de
setenta afios. Esta reanudacion de la caza de ballenas estd ocurriendo también en varias zonas
fuera de América del Norte y se relaciona en parte, entre otras cosas, con la recuperacion
generalizada de las poblaciones de ballenas en muchas zonas del mundo. Actualmente, algunas
poblaciones de ballenas estdn aumentando a razon del mas del 10 por ciento al afio. De hecho, la
recuperacion de estas poblaciones de varias especies de ballenas ha sido muy notable después del
colapso de la demanda de productos balleneros y de la terminacién de las operaciones industriales
de caza de ballenas en gran escala (Freeman 1994: 147-148).

Para los balleneros indigenas de América del Norte, como se ha indicado ya, la importancia
de la caza de ballenas no se centra primordialmente en el valor econémico de los productos, sino
que, una vez que las poblaciones de ballenas llegan a ser abundantes en sus aguas locales, el deseo
de cazarlas se basa en cada caso en razones culturales convincentes. Como observd un indio
Makah después de que su comunidad desembarcara una ballena gris en mayo de 1999: "Un
hombre puede recibir solo lo que le da el cielo" (recogido en Andersen 1999). En cada caso, la
reanudacion de la caza de ballenas en América del Norte se ha producido de forma
ambientalmente responsable, teniendo en cuenta la continuacion de una serie de importantes
practicas culturales indigenas, asi como prestando atencion, en la medida de lo practicamente
posible, a la sensibilidad emocional del publico no indigena con respecto a las ballenas (p.e.,
Erikson 1999).

Esta sensibilidad hacia las preocupaciones de un publico més amplio con respecto a la caza
de ballenas ha exigido varios cambios tecnologicos en las practicas balleneras indigenas, tales
como la utilizacion de armas modernas para asegurar que el animal muera rapidamente una vez
que ha sido arponeado. De igual forma, para tratar de reducir el tiempo de persecucion y asegurar
asi menos tension a la ballena, las embarcaciones motorizadas y la comunicacion por radio son
ahora parte esencial de la caza de ballenas indigena. Sin embargo, estas innovaciones
tecnoldgicas constituyen so6lo una pequena parte del complejo ballenero indigena, cuyos aspectos
sociales y culturales se examinaran a continuacion mas en profundidad.

3. RECURSOS ALIMENTARIOS UTILIZADOS POR LAS POBLACIONES
ARTICAS DE AMERICA DEL NORTE

Dadas las condiciones climéaticas y geograficas que se encuentran a latitudes elevadas, la
caza, la pesca y la recoleccion constituyen la base de la produccion alimentaria. Para las
poblaciones costeras, la mar constituye normalmente una fuente mas segura de alimentos que la
tundra sin arboles.

La recoleccion es una actividad estacional: en primavera y verano se recogen en la bajamar
moluscos, erizos de mar y algas; en primavera se recogen huevos de aves; en verano, raices y
hojas tiernas de unas pocas plantas de tundra; y en otofio, bayas. La pesca también es estacional:
la pesca, con redes o arpones, de los peces anadromos cuando bajan por los rios en primavera y
vuelven a sus habitat de agua dulce en otofio suele proporcionar las capturas anuales de pescado
mas importante. En algunos lugares se pesca con redes en otofio y verano en la mar, rios o lagos,
y en invierno y primavera, se pueden realizar también algunas actividades pesqueras con cebo o
arpon haciendo agujeros en el hielo.



181

No obstante, con mucho la produccion alimentaria mas importante procede de la caza de
ballenas. La fauna ictica en las regiones articas es escasa en comparacion con la de zonas marinas
templadas o de latitud mas baja, y algunos peces marinos abundantes (p.e. fletan de Groenlandia)
o invertebrados marinos (p.e. camarones o cangrejos) se hallan en aguas mas profundas y hasta
tiempos bastante recientes no se podian pescar con la tecnologia indigena. En cambio, animales
migratorios de sangre caliente (incluidas aves y ballenas) llegan con abundancia para alimentarse
de los invertebrados marinos disponibles durante la estacion. Por lo tanto, en estas latitudes
elevadas, razones biogeograficas y tecnoldgicas determinaron que las sociedades humanas tengan
que depender decisivamente de los mamiferos marinos para su alimentacion.

La caza de ballenas es generalmente una actividad en mar abierto. Aunque las ballenas se
ven durante todo el afio en algunas regiones del Artico (p.e. en la Bahia de Hudson y en el
Estrecho de Hudson), la mayor parte de ellas se cazan desde la orilla del mar helado pegado a la
tierra firme, en primavera, y en mar abierto durante el verano y el otofio. Incluso cuando pueden
cazarse solo durante unas pocas semanas al afio, las ballenas, al tener grandes dimensiones, suelen
proporcionar suficiente carne, grasa y mattak [la piel y la grasa adherida] como para que formen
parte de la alimentacion durante todo el afio. Los métodos de almacenamiento de los productos
de la ballena son, entre otros, la congelacion, ya sea en camaras de hielo construidas en el suelo
permanentemente helado, o bien en cabafias sobre el suelo desde septiembre hasta el final de abril
en que la temperatura media del aire se mantiene inferior al punto de congelacion. La carne
también se seca y el mattak puede conservarse en aceite o bajo fermentacion controlada. El
mattak de la ballena de cuello arqueado es notable porque puede almacenarse sin congelarlo
durante largos periodos a temperaturas frias y no se deteriora.

3.1 Importancia de la ballena como alimento

Se sefialé en los Inuit una pérdida de vitalidad, asi como una mayor propension a las
enfermedades y un menor sentido de bienestar, cuando no comian los alimentos locales de
costumbre. Por estas razones, en las encuestas sobre alimentacion realizadas en las comunidades
Inuit, se prefieren siempre los alimentos locales a los importados. Esto no quiere decir que a
muchos Inuit no les guste la variedad de alimentos importados o no locales, sino mas bien que
consideran su dieta muy incompleta si no tienen acceso a sus alimentos tradicionales (Freeman et
al. 1998: 35-39).

Entre los alimentos tradicionales mas preferidos figura el mattak, cuya calidad se clasifica
sobre todo segun la especie, la edad y el lugar del cuerpo de la ballena de donde procede. Esta
preferencia existe tanto entre los nifios como entre los adultos (Wein y Freeman 1992; Wein et al.
1996). El mattak es, por lo tanto, el manjar mas apetitoso en la cocina Inuit. Tan grande es el
deseo del mismo, que los ancianos Inuit de la zona artica oriental canadiense manifestaban una
profunda tristeza al pensar que no volverian a comer antes de morir el mattak de ballena franca
(considerado el tipo mas deseado), si bien el mattak de ballenas narval y beluga forma parte de su
dieta normal hoy en dia (Freeman et al. 1998: 33, 37).

Para los Inuit, los animales de que se alimentan son parte integrante de su identidad.
“Somos lo que comemos”, es un dicho muy frecuente en muchas sociedades de todo el mundo,
pero entre los Inuit es una verdad profunda:

Las ballenas son muy importantes para la poblacion que las come... cuando no tenemos en
nuestros cuerpos nutrientes de ballenas, es como si faltara una parte de nuestros cuerpos.
(Tina Nester, en Freeman ef al. 1998: 39).
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No hay palabras para expresar el vacio que sentiria si no tuviera mattak... no podria ni
siquiera imaginarlo, es una parte de mi mismo. (Anciano de Alaska, en Ibid: 38).

Es evidente que hoy endia,lo mismo que en el pasado, los productos de ballena siguen
teniendo una notable importancia cultural para los Inuit. Los alimentos tradicionales son mucho
mas que una mera necesidad nutricional en un clima frio, ya que proporcionan una base duradera
para la identidad Inuit en un momento en que tantas otras cosas estan cambiando en esta era de
globalizacion. Sin embargo, no es sélo el consumo de alimentos locales lo que se considera
importante; es mas, el acto de cazar, la elaboracion, la reparticion y la comida en comun satisfacen
ampliamente muchas necesidades psicoldgicas y espirituales. Es este complejo de actividades,
necesidades, satisfacciones y normas y creencias socioculturales lo que constituye la subsistencia,
término muchas veces equiparado con error al mero sustento o circunstancia economica limitada
(Freeman 1993).

Teniendo en cuenta lo que precede, es evidente que los alimentos importados que en los
ultimos tiempos son cada vez mas faciles de conseguir en el Artico, s6lo pueden complementar,
pero no sustituir, la dieta tradicional de los Inuit.

4. BASE SOCIAL DE LA PRODUCCION ALIMENTARIA Y FUNCION DE LA
MUJER

La unidad basica de produccion alimentaria en la sociedad tradicional Inuit era el hogar,
integrado generalmente por los esposos y sus hijos solteros. Los asentamientos estacionales, que
en la mayoria de los casos eran de tamafo pequeio, consistian en hogares de parientes, y el
pariente mas anciano en activo era el “lider” del grupo, si bien en la sociedad Inuit todos los
cabezas de familia mantienen un alto grado de autonomia individual. Habia una forma mayor y
mas estructurada de organizacion de los asentamientos en las sociedades balleneras Ifiupiat del
Norte de Alaska, donde se necesitaba una solidariedad de tripulacion para la caza de ballenas
(Worl 1980; véase Stevenson 1997 donde aparecen organizaciones sociales semejantes en
asentamientos de poblaciones que cazan la ballena franca en el Artico canadiense oriental).

Los asentamientos cambiaban de lugar segln las estaciones varias veces al ano. Se elegian
los lugares de cada estacion para tener el mejor acceso posible a importantes recursos
alimentarios, por ejemplo, la cercania a la orilla del mar helado (lugar preferido para la caza) o a
lugares de emigracion o alimentacion de animales de caza. Algunos lugares servian como
emplazamientos tradicionales de comercio o para organizar cacerias colectivas en gran escala,
sobre todo de ballenas (Friesen y Arnold 1995; Lucier & Vanstone 1995; McGhee 1974).

Dentro de cada hogar Inuit, hay una division del trabajo por sexos, si bien la asignacion real
de las tareas puede variar segun circunstancias concretas. Normalmente los hombres cazan las
ballenas y las cortan en trozos, mientras que las mujeres preparan la carne y otras partes
comestibles para el consumo (que puede incluir o no la coccién) y para secarlas. En el Artico
canadiense oriental, la carne roja de las ballenas se considera alimento humano sdlo si se ha
secado al aire (de lo contrario, se utiliza tradicionalmente como alimento para los perros). No solo
estan divididas por sexos las actividades del hogar, sino también los conocimientos tradicionales
que son importantes en todos los aspectos de la adquisicion, elaboracion y distribucion de los
alimentos. No se ha analizado ni comprendido plenamente todo lo que la mujer Inuit contribuye a
la vitalidad socioeconémica de su comunidad (Nuttall 1998: 164).

En algunas regiones, se considera a las mujeres fundamentales para el éxito de la caceria.
Por ejemplo, entre los cazadores de ballenas francas en el norte de Alaska, se considera a las
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mujeres cocapitanas (o incluso capitanas) de las tripulaciones balleneras, aun cuando no estén
fisicamente presentes durante la caza:

La mujer del capitan ballenero es como un general. Sus responsabilidades son tan grandes
que el capitan no saldrd a cazar ballenas... la mujer del capitan... es la principal cazadora
de ballenas... Ella “trae’ la ballena... ella facilita al capitan la caza de la ballena... y se la
designa como “capitan de tripulacion”. (Frank Long, en Jolles 1995: 331; véase también
Bodenhorn 1990).

El a la sazon Presidente de la organizacion politica de todos los Inuit, la Conferencia
Circumpolar Inuit, reconocié de igual forma la importancia de la mujer cuando se dirigi6 a una
reunion internacional en 1995:

Gran parte del tejido de nuestras comunidades y nuestras economias se debe a la fortaleza
y talento de nuestras mujeres... creo que una vez mas tendriamos que llevar con nosotros a
las mujeres a las reuniones de la Comision Ballenera Internacional, a las reuniones de la
Convencion sobre el Comercio Internacional de Especies Amenazadas de Fauna y Flora
Silvestres [CITES] y a IUCN. Tendriamos que dejarles hacer oir sus voces en las sesiones
de los Estados Unidos donde se trata la ley de proteccion de los mamiferos marinos.
(Pungowiyi 1995).

En el Artico canadiense oriental, las mujeres solian cantar canciones balleneras especiales
en la playa durante las cacerias, llamando a las ballenas y facilitando asi la labor de los hombres
para arrastrar las ballenas a tierra. También eran comunes los actos de accion de gracias después
de una buena caceria (Freeman 1968). En 1991, en el campamento de cazadores de ballenas
francas en el Artico canadiense occidental, se organizaban danzas a ritmo de tambor, en las que
participaban sobre todo las mujeres. Estas danzas se organizaban durante los preparativos para la
caza y después del desembarque de una ballena. Ademas, cuando se desembarcaba la ballena, la
mujer del capitan, conforme a la tradicion, era la primera en cortar trozos elegidos de la ballena
para la comida en comun que se celebraba en el lugar con la participacion de unas 100 personas
reunidas para este historico acontecimiento. En el Artico canadiense oriental, en 1998, las
mujeres cantaban en la playa una cancion tradicional de celebracion y accion de gracias después
del buen desembarque de una ballena franca.

Con los distintos cambios que se estan produciendo hoy en dia en el Artico debidos a causas
como la disponibilidad de muchos canales de television, el desarrollo politico y la diversificacion
econdmica, ¢ siguen manteniéndose en realidad estos aspectos tradicionales de la caza de ballenas?
Es indudable que se producen cambios, especialmente en algunos de los asentamientos mas
grandes y urbanizados donde se hallan los centros de autogobierno creados recientemente. Sin
embargo, el nimero de tripulaciones balleneras sigue creciendo en las comunidades que cazan la
ballena franca de Alaska y los jovenes siguen acompafiando a sus padres en las cacerias a lo largo
de todo el Artico canadiense. Como afirmé un joven estudiante de la Escuela Maani Ulujuk en un
centro gubernamental regional del Artico canadiense oriental:

Quiero decir solamente que la caza de ballenas en la Bahia de Hudson es ya una parte
importante de mi vida aunque sea todavia joven. He cazado ballenas siempre desde lo que
puedo recordar, con mi abuelo, mi padre, mis tios y muchos otros parientes... La ballena es
muy importante en las vidas de los Inuit... Cazarla, cocinarla o comerla son actos
importantes para la cultura Inuit. (Neco Towtongie, en Freeman et al. 1998: 43)
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En situaciones en que la caza es una actividad tan fundamental y significativa para la
mayoria de los residentes, muchos jovenes siguen teniendo incentivos sociales para participar en
las cacerias siempre que sus otros deberes se lo permitan. La caza de importantes especies
alimentarias, como gansos, caribu, focas o ballenas, facilita a los jovenes Inuit una incorporacion
sencilla y emocionalmente satisfactoria en la sociedad de los adultos.

4.1 Laimportancia de compartir

Una norma fundamental entre los Inuit, - como ciertamente entre muchos otros
cazadores-recolectores - es que los alimentos y otros bienes materiales esenciales se reparten
seguin sus necesidades. Esta norma cultural estd especialmente bien desarrollada con respecto a
la alimentacion: negar los alimentos es como amenazar la vida misma y, por lo tanto, se
considera un comportamiento peligrosamente antisocial. La tacafieria en general se considera,
negativa y, por el contrario, se valora altamente la generosidad. Esta ética de compartir los
alimentos se mantiene muy so6lida todavia hoy entre los Inuit:

Siempre compartimos aqui con nuestros vecinos incluso cuando tenemos solo una pequena
cantidad... Todos los [Inuvialuit] quieren mattak y carne de ballena franca. Compartimos
los alimentos con quienes no los tienen. Los Aklavik cazaran [ballenas francas] para todos
los Inuvialuit.... distribuiremos la carne a todas las comunidades que lo deseen. Siempre
compartimos nuestros alimentos. (Dorothy Arey, en Freeman et al. 1992: 61)

Hoy en dia, como los Inuit viven cada vez mas en comunidades grandes, muchas de las
cuales cuentan con mas de 1 000 residentes, muchos de ellos no son parientes. Eran los vinculos
de parentesco los que en otros tiempos estructuraban las disposiciones formales para la
reparticion. Por ello, resulta hoy cada vez mas dificil en las comunidades mas grandes compartir
los alimentos cazados de forma eficaz en toda la comunidad. Esto ha hecho que se atribuya mas
importancia a la caza de ballenas, pues la magnitud corporal de estos animales ofrece mayores
posibilidades para la expresion plena de la reparticion de los alimentos en toda la comunidad.
Cuando se trata de alimentos obtenidos de animales de menores dimensiones (p.e. focas, pescado,
caribu o gansos), los cazadores comparten todavia la caza con sus parientes, vecinos y amigos mas
cercanos.

Un aspecto importante de la reparticion es que sirve para fomentar la conservacion del
recurso al reducir la necesidad de que cada hogar se asegure siempre su propio alimento. Es
posible que los cazadores recojan mas de lo que necesitan para su propio hogar, porque otros lo
pueden necesitar y las normas sociales estimulan la generosidad, asi como por la aprobacion
social que se deriva de la competencia en la caza. Sin embargo, esta difusion de la reparticion de
los alimentos reduce eficazmente la posibilidad de desperdicios que puede causar el exceso de
suministros alimentarios, porque cada uno sabe que por no cazar no va a quedar su hogar sin
alimentos.

Hoy en dia, muchos adultos tienen que combinar la caza con otra forma de empleo que les
proporcionard el dinero necesario para comprar equipo y suministros de caza. La norma de una
reciprocidad generalizada en la sociedad, que fomenta el comportamiento de reparticion, asegura
que los hogares de los asalariados que no pueden cazar normalmente, reciban periodicamente los
alimentos locales necesarios como regalo de los cazadores, a los cuales los asalariados pueden
ayudar con dinero o con los suministros que necesitan comprar para la caza. Un estudio reciente
del Gobierno canadiense ha concluido que el costo de la sustitucion de la carne cazada localmente
con la carne importada en las comunidades aborigenes del norte ascenderia en cada familia a mas
de 10 000 dolares canadienses [7 000 dolares EE.UU.] al afio (Gilman et al. 1997: 306). Estos
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elevados costos de sustitucion de los alimentos ponen de relieve la importancia de estas
transferencias econdomicas entre los cazadores que disponen de excedentes de alimentos y los
cazadores saltuarios cuyos hogares pueden carecer de ellos.

5.  NORMAS CULTURALES Y CONSERVACION DE LOS RECURSOS

Como ejemplo de las consecuencias de la reparticion de los alimentos para la conservacion,
cabe senalar que, si bien la poblacion Inuvialuit se ha duplicado casi durante los ultimos veinte
afios, el promedio de ballenas beluga cazadas cada afio se ha mantenido casi constante en unas
120, incluso a pesar de que durante este tiempo la tecnologia de caza ha mejorado notablemente.
La beluga sigue siendo la especie alimentaria més apreciada en la region (Wein y Freeman 1992)
y, pese al nimero creciente de consumidores y a las mejoras en tecnologia de la caza, el numero
de ballenas cazadas se ha mantenido estable sin que se hayan impuesto externamente cupos a
estos cazadores de ballenas Inuit.

La carne, mattak y grasa de la beluga siguen repartiéndose en las comunidades y se envian
como regalo a parientes y amigos de comunidades vecinas y, lo que es mas importante, las normas
culturales que aseguran la sostenibilidad de la caza no estdn amenazadas por la modernizacion
registrada en estas comunidades Inuit. Las practicas de caza locales se hallan firmemente bajo el
control de la comunidad, y se basan en el respeto de la cultura de la caza y de los recursos locales.
La utilizacion sostenible de la importante especie alimentaria esta asegurada sin necesidad de
cambiar las practicas eficaces de conservacion indigenas que han persistido durante generaciones.

Por ejemplo, segin estas practicas consuetudinarias, una norma de caza, incorporada
formalmente en la vida de seis comunidades Inuit del Artico canadiense occidental, impide matar
a la ballena beluga hembra si va acompanada de sus crias o de ballenas jovenes. Por consiguiente,
cuando fuertes vientos causan graves turbulencias en las aguas costeras poco profundas donde se
cazan las ballenas, se suspende la caceria para que no haya probabilidades de matar a las beluga
hembras que puedan ir acompanadas de una cria a la que no se ve.

Es evidente que cualquier sistema de “ordenacion” exterior de la caza que pueda cambiar
estas decisiones estratégicas puede tener efectos negativos en la poblacion de ballenas beluga vy,
ciertamente, en la conservacion de la biodiversidad en general (ya que consideraciones andlogas,
basadas en el respeto, se aplican en las poblaciones locales que cazan y pescan también otras
especies). Por ejemplo, una medida popular utilizada por los técnicos estatales para la
“ordenacion” de la pesca es la imposicion de cuotas con el fin de asegurar la sostenibilidad de las
capturas.  Afortunadamente, esta medida nunca se ha aplicado en esta region del Artico
canadiense. Tampoco se imponen “cuotas” a los Inuit de Québec Artico, cuya poblacion y
capacidad de caza ha aumentado lo mismo que ha ocurrido en el Artico occidental, pero donde,
como en ese caso, las capturas anuales de beluga se han mantenido también méas o menos
constantes durante veinte anos (en torno a 270 ballenas por afio).

En los ultimos meses, se han climinado en todas las comunidades cazadoras de narval del
Artico canadiense oriental las cuotas de caza impuestas desde el exterior, y también las relativas a
la caza de beluga, en algunas comunidades de esta region. Estas medidas han sido adoptadas por
una junta regional de ordenacion creada recientemente, que esta tratando de descentralizar la
reglamentacion de la caza de ballenas como medio para mejorar las practicas de ordenacion estatal
hasta ahora consideradas ortodoxas y que han resultado inadecuadas. Una de estas insuficiencias
es la relativa a obtener una informacion exacta de los resultados de la caza especialmente del
nimero de ballenas no recuperadas después de ser arponeadas. Devolviendo la responsabilidad de
las buenas practicas de caza de ballenas a la organizacion de cazadores de cada una de las distintas
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comunidades (como ha sido la practica en el Artico canadiense occidental donde se instituy6 la
ordenacion en comun en los afios ochenta) es probable que se reduzca al minimo o incluso se
elimine completamente la dificultad de obtener informes exactos (p.e., Stirling 1990).

5.1 Amenazas culturales y amenazas a la conservacion

En contraposicion con las medidas de conservacion basadas en la comunidad, culturalmente
informadas y socialmente aceptables que se aplican actualmente en estas regiones del Artico
canadiense, ;qué ocurriria si el nimero de ballenas que ha de capturar, por ejemplo, la comunidad
Inuvialuit del Artico occidental fuera establecido por algin organismo centralizado de
ordenacion? Si se estableciera el cupo en 125 ballenas (promedio anual capturado en los dos
ultimos decenios), esta cifra tendria que dividirse en primer lugar entre seis comunidades
balleneras Inuit, cada una de las cuales tendria que asignar después un nimero fijo de ballenas
entre un numero mucho mayor de cazadores dentro de cada comunidad.

Aparte de otras tensiones sociales que tales asignaciones podrian causar, las limitaciones de
tiempo o meteoroldgicas con que se encontraria una persona que recibiera el permiso para cazar
ballenas beluga podrian inducirla a adoptar una decision inadecuada con respecto a la caza. Por
ejemplo, los retrasos que podrian deberse a la necesidad de esperar condiciones mas favorables
para la caza podrian quitar al cazador la oportunidad de utilizar su permiso de caza en un
determinado periodo, u obligarle a cazar en condiciones menos ideales. Estas preocupaciones
practicas y necesidades sociales apremiantes pueden amenazar o comprometer de otra forma las
tradiciones balleneras y los resultados de conservacion conexos.

La afirmacion que se oye muchas veces de que las cuotas, o se utilizan o se pierden, refleja
un aspecto decididamente negativo de la ordenacion a distancia, cuando ésta se mide tanto social
como culturalmente, y no sélo en términos geograficos. Estas medidas de ordenacion
inapropiadas y, en muchos casos, molestas pueden provocar reacciones con efectos negativos en
el recurso. Por consiguiente, es imprescindible reconocer que la reglamentacion de las cazas debe
ser una respuesta adaptable, flexible y socialmente informada, cuya finalidad y eficacia puede
comprometerse gravemente si se adopta a distancia de lo que la comunidad usuaria percibe como
real y razonable(véase Townsley 1998: 58).

En este estudio se ha tenido cuidado en evitar el uso del término “ordenacion” referido a las
practicas de conservacion de los Inuit. El término “ordenacion” implica manipulacion, control o
alguien que se encarga de algo. La aplicacion de estos términos a la relacion de los seres humanos
con la naturaleza es, para los Inuit, una forma bastante inapropiada de comprender la relacion
entre los seres humanos y los no humanos [animales]. Para los Inuit, la nocién de que las
personas humanas controlan la naturaleza no sélo es absurda, sino también despreciable y
moralmente ofensiva. En realidad, son estas diferencias culturales basicas las que causan muchas
de las dificultades que las “ordenaciones” basadas en la ciencia occidental han encontrado al tratar
de reglamentar las actividades de caza. Otros problemas se derivan de evaluaciones diferentes
que los encargados de la ordenacion estatales y los usuarios locales hacen sobre el estado del
recurso y sobre lo que debe hacerse al respecto. Estos problemas se trataran en una seccién
posterior de este informe.

5.2 Control del acceso a los recursos
Pese a las diferencias y dificultades que se acaban de sefialar, hay ahora un reconocimiento

cada vez mayor en muchas partes del mundo de que, ademas de los sistemas de ordenacion estatal
para reglamentar la utilizacion de los recursos, sigue habiendo sistemas indigenas o de nivel local



187

que median las interacciones de las poblaciones locales y las especies alimentarias de las que
dependen. Estos sistemas emplean sistemas de conocimientos designados de distintas formas,
como “CI” [conocimientos indigenas], “CET” [conocimientos ecoldgicos tradicionales] y CESOT
[conocimientos ecologicos y sistemas de ordenacion tradicionales] (véase p.e., Freeman & Carbyn
1988; Johnson 1992; Inglis 1993). De esta forma, en el norte de Canada y en Alaska, los
esfuerzos para instituir normas mas cooperativas de ordenacion (u ordenacion en comun) estan
empezando a cambiar significativamente los sistemas de ordenacion estatal anteriores (Huntington
1992; Notzke 1995; Usher 1995; Freeman 1989; Freeman et al. 1998: 115ff).

Un caudal considerable de literatura cientifica proporciona ahora descripciones y analisis
detallados de las disposiciones institucionales de base comunitaria que existen en las sociedades
humanas para regular intereses propios desenfrenados y que, por consiguiente, contribuyen a
hacer posible una via social ordenada (p.e., NRC 1986; McCay and Acheson 1987; Berkes et al.
1989; Feeny et al. 1990; Ostrom 1990; Bromley 1992). Esto no equivale a negar que se puedan
seguir utilizando los recursos de forma insostenible, ni que algunas personas puedan perseguir
unicamente sus propios intereses y tener comportamientos antisociales. Es mas, es posible que
haya personas o grupos no locales que tengan pocos incentivos o interés en mantener la
sostenibilidad de las bases de recursos de otras poblaciones.

Sin embargo, los ejemplos citados frecuentemente para demostrar esta utilizacion
insostenible de los recursos son en muchos casos ejemplos que caracterizan un desarrollo
fronterizo, economias coloniales u otros casos de capitalismo industrial (o estatal) laissez-faire, o
situaciones en que se han desmantelado, ignorado o no aplicado derechos de propiedad indigenas
persistentes (Berkes 1996: 94-95). Esto ocurrio, por ejemplo, cuando intereses coloniales o
mercantiles europeos llegaron y, posteriormente, decimaron las poblaciones articas de ballena
blanca de Groenlandia y leones marinos en el siglo XVI. Sin embargo, seria incorrecto concluir
que los pescadores de subsistencia o premodernos fueron siempre prudentes en la utilizacion de
los recursos marinos (p.e., McGoodwin 1990: 49-64). No obstante, pese a ejemplos dispersos de
utilizacién excesiva de los recursos por parte de poblaciones indigenas, hay también una
abundante literatura que indica que en muchas sociedades humanas asentadas, las relaciones de
los usuarios del recurso con los recursos locales estan mediadas efectivamente por instituciones
sociales que regulan eficazmente la utilizacion humana del recurso (p.e. Berkes et al. 1989;
Freeman et al. 1991; Dyer y McGoodwin 1994).

En un seminario de la UICN sobre la utilizacion sostenible de los recursos celebrado en
Bratislava, Checoslovaquia, en 1998, los participantes llegaron a la conclusion de que la
sustitucion de sistemas consuetudinarios de tenencia por regimenes de ordenacién impuestos por
los gobiernos (estatales) ha ejercido en gran medida efectos perjudiciales en la conservacion de la
biodiversidad. El taller concluyé que, en los casos en que se han desarrollado derechos de acceso
y tenencia bien definidos para la comunidad de usuarios local, ha mejorado notablemente la
sostenibilidad de los recursos (Jenkins 1999: 75). Las conclusiones del taller de Bratislava llevan
implicita la conclusién de que existen dos (o mas) sistemas diferentes de regulacion de los
recursos: el sistema de ordenacion estatal occidental basado en medidas de base cientifica y otros
sistemas indigenas basados en conjuntos muy diferentes de conocimientos y modos de entender la
naturaleza de los recursos y la forma en que deben conservarse.

Las politicas de ordenacion estatales sobre la utilizacion de los recursos no pueden
entenderse sin hacer referencia a los sistemas existentes de derechos de propiedad o tenencia, que
a su vez reflejan normas politicas fundamentales existentes en la sociedad (Usher 1984: 389). La
nocion de que una cosa se convierte en producto o propiedad solo después de que ha sido
sometido al trabajo manual es comun en el pensamiento occidental. Asi, por extension, la
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naturaleza silvestre, no sujeta todavia al trabajo humano, no es propiedad ni tiene un valor real de
producto hasta que no ha sido apropiada de alguna forma. Esta conclusion ofrece la justificacion
basica a la ordenacion estatal para apropiar los recursos en regimenes de “ordenacion’.

En contraste con este proceso euroamericano que conceptualmente transforma las especies
silvestres en productos o propiedad, los indigenas usuarios de recursos en América del Norte
mantienen concepciones completamente diferentes. De hecho, la distincion fundamental
euroamericana entre personas y recursos (o entre humanidad y naturaleza) como se ha indicado
ya, 0 no existe o es menos pronunciada en la mayoria de las visiones del mundo indigenas que en
la sociedad metropolitana occidental.

En la mayoria de las tradiciones indigenas, las personas que viven en grupos social y
territorialmente definidos gozan de derechos y capacidad de acceder y utilizar recursos vivos en
sus territorios con arreglo a normas sancionadas socialmente. Las especies alimenticias locales se
consideraban recursos comunales cuyo acceso, beneficios y responsabilidades se compartian entre
una comunidad de usuarios. El acceso era limitado s6lo si esta limitacion se consideraba
necesaria para mantener la armonia social o conservar estos recursos para su utilizacion futura.

Por ello, se necesitaba alglin sistema que garantizara la sostenibilidad de la relacion entre los
seres humanos y los recursos para evitar una utilizacion excesiva de éstos con efectos de trastorno
social, por lo que al cabo del tiempo se adoptaban una serie de instituciones sociales y normas
culturales. Sin embargo, una de las cuestiones importantes que se plantean es si estas instituciones
adaptativas que funcionaban bien en el pasado siguen siendo eficaces hoy en dia para asegurar la
utilizacidén sostenible de los recursos en circunstancias cambiantes, tales como, entre otras, los
incentivos econdmicos para la comercializacion de los recursos excedentes de la satisfaccion de
necesidades inmediatas.

6. (LOSINCENTIVOS COMERCIALES AMENAZAN LA SEGURIDAD
ALIMENTARIA?

Es necesario examinar brevemente la cuestion de la utilizacién comercial de los recursos
alimentarios en las sociedades balleneras en pequena escala de América del Norte. La razén por
la que debe afrontarse esta cuestion es la creencia persistente entre muchos de los dedicados a la
ordenacion de las ballenas, de que las poblaciones indigenas han resultado o resultaran
inevitablemente corrompidas si se les permite comercializar el intercambio de los recursos de vida
silvestre que recolectan para su subsistencia (Freeman 1993). Aunque la razon exacta de esta
preocupacion o de sus consecuencias nunca se expone explicitamente, parece que existe la
creencia generalizada e incontrastada de que, una vez corrompidas por el intercambio de vida
silvestre para obtener dinero, sera practicamente imposible contener el exceso de matanzas que, se
pretende, seguiria inevitablemente.

Sin embargo, hay muchas pruebas de que entre los Inuit de Canadd y Alaska existe
realmente un interés bastante limitado en emprender cualquier comercializacion en gran escala de
recursos alimentarios importantes para su subsistencia. Los Inuit son conscientes de que es
posible que valores fundamentales de generosidad y reparticion de los alimentos culturalmente
importantes para ellos quedarian comprometidos si tales recursos tuvieran un valor crematistico®.

* Sin embargo, los balleneros Inuit de Groenlandia, ya sea que cacen desde kayaks con rifles y arpones de mano o
desde arrastreros de acero equipados con caflones para arponear, regularmente ofrecen para la venta la carne y mattak
de ballena. Estas ventas por dinero se realizan tanto en mercados al aire libre como en plantas de elaboracion de
alimentos que distribuyen la carne congelada envasada a los supermercados y almacenes de todo Groenlandia. No
obstante, hay que sefialar que el intercambio comercial de alimentos derivados de fauna y flora silvestres y otros
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La importancia econdomica de los alimentos compartidos reside actualmente en el apoyo que
prestan a un alto grado de reciprocidad entre los productores con beneficios evidentes para todos.
En realidad, cualquier cambio que ponga en peligro el sistema consuetudinario se recibe con
notable oposicion en las comunidades. Como consecuencia de ello, los persistentes esfuerzos
realizados por los departamentos de desarrollo econdmico del gobierno canadiense para fomentar
el comercio de productos alimenticios locales entre los asentamientos han tenido un éxito muy
limitado durante muchos afios. Cuando ha existido un éxito comercial, se ha tratado normalmente
de productos de fauna y flora silvestres no alimentarios que se venden a comerciantes no locales
(p.e. marfil, cuernos de reno, edredones), articulos alimentarios que se venden a comerciantes no
locales (p.e., truchas arpinas para los restaurantes de ciudades mas meridionales), o alimentos no
tradicionales (p.e. camarones, cangrejos o fletan).

Es significativo que un estudio reciente del Fondo Mundial para la Naturaleza (WWF) para
establecer directrices sobre la utilizacion consuntiva sostenible de fauna y flora silvestres del
Artico (incluidos mamiferos marinos) concluyera que no hay ninguna justificacion para distinguir
entre utilizacion de subsistencia y utilizacion comercial de la fauna y flora silvestres en las
comunidades Inuit del Artico canadiense occidental u oriental examinadas en el estudio. El
informe concluia que, en estas comunidades, habia una filosofia, una serie de principios y un
marco institucional fuertemente orientados a la conservacion en lo relativo a ordenacion de
especies silvestres de forma sostenible (Curtis y Ewins 1998a, 1998b). Por ello, en un futuro
previsible las ventas comerciales de ballenas y otros recursos alimenticios (permitidos en virtud de
la ley de proteccion de los mamiferos marinos de los Estados Unidos y en todos los asentamientos
Inuit canadienses) no constituyen una amenaza para la seguridad alimentaria en estas sociedades
cazadoras de ballenas en pequena escala.

6.1 Amenazas ambientales para la seguridad alimentaria en el Artico

Pueden influir negativamente en la seguridad alimentaria muchos cambios sociales,
econdmicos y ambientales. Sin embargo, este documento se centra en los factores sociales y
culturales que pueden garantizar el fortalecimiento de la seguridad alimentaria haciendo que las
practicas de utilizacion de los recursos sean sostenibles. La hipdtesis de este documento es que la
amenaza mayor para la seguridad alimentaria en las sociedades balleneras en pequefia escala de
América del Norte se deriva de practicas de uso insostenibles que reduciran el acceso de los
consumidores a alimentos tradicionales derivados de la ballena. No obstante, se analizaran
brevemente otras amenazas potenciales para la seguridad alimentaria: (1) cambio climatico,
(2) contaminantes ambientales, y (3) campanas de proteccion de los animales.

Muchos cientificos creen que el cambio climatico producira los mayores efectos en las
regiones de alta latitud del mundo. En estos momentos, resultan evidentes en Alaska varios
cambios climaticos que se consideran el resultado de la subida de las temperaturas. Por otra parte,
parece que el cambio climatico ha provocado un enfriamiento en el Artico canadiense oriental.
Sin embargo, el cambio climatico no es nada nuevo en el Artico y muchos ancianos Inuit han
pasado decenios mas calientes y mas frios durante sus vidas. Con todo, cualquier cambio influira
en la abundancia y distribucion de las distintas especies alimentarias, siendo favorable para

productos locales, utilizando moneda danesa, ha existido en Groenlandia desde hace mas de dos siglos (Marquardt y
Caulfield 1996); la distincion entre la caza para obtener beneficios econdomicos y la integracion del dinero en la
sociedad cazadora se ha estudiado en otros lugares (véase Lynge 1992: 43-48; Caulfield 1997: 54-74). En Canaday
Alaska, a diferencia de Groenlandia, se utilizaban articulos comerciales importados (y no dinero) en el intercambio
entre los Inuit y los comerciantes externos, y durante un periodo de tiempo mucho mas breve que en el caso de
Groenlandia. En Canada, la utilizacion efectiva del dinero entre la mayoria de los Inuit empezo solo después de la
Segunda Guerra Mundial.
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algunas de ellas y desfavorable para otras, mientras que otras es probable que no resulten
afectadas. Es imposible predecir si el efecto neto de tales cambios perjudicard o fortalecera la
seguridad alimentaria. Hay también muchos cientificos que son escépticos sobre los modelos
climaticos que constituyen la nica base para predecir cual sera el tiempo estacional en futuros
decenios. Por ello, la prediccion del efecto futuro del cambio climatico mundial en la seguridad
alimentaria de las poblaciones articas es muy incierto por el momento.

Entre los contaminantes ambientales figuran varios compuestos organicos (p.e., bifenilos
policlorados, dioxina, clordano), metales pesados (p.e., mercurio, cadmio, plomo) vy
radionucleidos. Todos ellos pueden entrar en los cuerpos de los Inuit con los alimentos que
consumen. Se sabe que la piel y el esperma de la ballena contienen altos niveles de mercurio y
organocloruros liposolubles, mientras que otros tejidos contienen también altos niveles de otros
contaminantes. Sin embargo, hasta el momento no se ha detectado en los Inuit ningin aumento en
las tasas de mortalidad o céncer, de defectos de nacimiento o de otros defectos toxicologicos
adversos como consecuencia de los muchos afios de exposicion a estos contaminantes (Middaugh
1994). Esto no significa que no aparezcan en el futuro efectos negativos sobre la salud, pero
indica que los peores temores (resultantes de pruebas en animales, técnica de reconocida
aplicabilidad discutible a la salud humana) pueden ser infundados (Ames y Gold 1995; Dewailly
et al. 1996: 16). Lo que es quizds mas importante es que actualmente expertos médicos y
nutricionales asesoran a los Inuit contra la sustitucion de alimentos importados que se sabe tienen
una menor importancia nutricional y sociocultural y a favor de los alimentos frescos locales
(Dewailly et al. 1994: 104; Gilman et al. 1997: 345, 353, 361-366).

Las amenazas derivadas de los protectores de los animales, independientemente de si sus
acciones se basan en los derechos de los animales o en preocupaciones por el bienestar de estos,
son mas inmediatas para la seguridad alimentaria de las poblaciones articas, especialmente cuando
parte de esta seguridad general se basa en la caza y consumo de ballenas y otros mamiferos
marinos. Sin embargo, parece que la mayor amenaza de los protectores de los animales puede
empezar a reducirse porque el publico parece criticar cada vez mas las reclamaciones exageradas
de que la caza conducird a la extincion de la mayoria de las especies de ballenas. Se obtendra un
mejor conocimiento del estado de la poblacion de estas especies como resultado de los acuerdos
de ordenacién en comun que se estdn encargando de reglamentar la caza de ballenas en América
del Norte.

Otra alegacion de los protectores de las ballenas es que la caza de éstas es innecesaria y
cruel. Muchos habitantes de ciudades se sienten incémodos viendo las imagenes de la muerte de
cualquier animal grande, y estas imdgenes emocionalmente conmovedoras seguiran
distribuyéndose periddicamente a los periodistas de la prensa y television quienes indudablemente
las consideraran suficientemente conmovedoras como para exponerlas. Para contrarrestar las
campanas de los proteccionistas sera necesario que las comunidades usuarias ofrezcan
informacion objetiva y actual sobre su necesidad de cazar ballenas de forma sostenible y también
sobre los esfuerzos que realizan para reducir cualquier sufrimiento para las ballenas (o la
percepcion del sufrimiento) que entrafia la caza. Existe ahora la tecnologia para asegurar la
muerte rapida de las ballenas, lo que unido al mantenimiento de altos niveles de tecnologia de la
caza y educacion del publico, permitird a éste llegar a sus propias conclusiones sobre la
justificacion de la continuacion del uso sostenible de las ballenas.
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7. CONSIDERACIONES ETICAS INDIGENAS QUE APOYAN PRACTICAS DE
UTILIZACION SOSTENIBLE DE LOS RECURSOS

Los esfuerzos de los defensores de los derechos de los animales para introducir cuestiones
¢ticas en sus campanas contrarias al uso sugieren al publico en general que lo hacen basandose en
motivaciones morales mas elevadas. Sin embargo, las sociedades indigenas se basan también en
principios morales y éticos. Por ejemplo, entre las disposiciones institucionales que apoyan las
practicas de utilizacion sostenible de los recursos, figuran normas prescriptivas de conducta
derivadas de un sistema de ética que rige las actitudes y comportamiento con respecto a los
recursos vivos.

Una de tales normas es que se cazan animales para la alimentacion y sélo respondiendo a la
necesidad de alimentarse. Si no hay esta necesidad, no se caza. Por supuesto, la necesidad no es
solo actual e inmediata, sino que en determinadas estaciones puede haber necesidad de recoger y
almacenar suministros en prevision de la escasez que habra invariablemente en otro periodo del
afio. Los cazadores son también conscientes de las necesidades de otros que requieren también
alimentos tradicionales. Como afirmaba Don Long, un ballenero Ifiupiat:

... Jpor qué me hice capitan ballenero? Por la oportunidad de alimentar a la comunidad...
la ballena es basicamente una ballena comunitaria... uno tiene el honor de alimentar a su
comunidad... no se va a cazar ballenas para tener ganancias propias; es en beneficio de la
comunidad. (Don Long, en Freeman et al. 1998: 32).

Otra norma ética es que debe evitarse el desperdicio’ de alimentos. Esto fomenta una
mayor reparticion, como se ha sefialado ya. Las etnografias polares estan llenas de referencias a la
importancia atribuida a la generosidad y a garantizar que otros tengan acceso a alimentos
comestibles en todo momento, importancia que es atin muy evidente entre los Inuit hoy en dia:

Cuando un cazador mata una ballena, nunca se desperdicia su carne. Cada uno obtiene un
trozo de ballena para la familia. Dios puso las ballenas alli por alguna razon y la gente las
utiliza sabiamente... Si tienen demasiado, dan lo que sobra para la gente que lo necesite
(joven alumno de ensefianza superior del Artico canadiense oriental, en Freeman et al.
1998: 39).

Una tercera norma es la de limitar el trastorno fisico de la poblacion animal cuando se caza,
lo que puede expresarse como la necesidad de tener siempre en cuenta las consecuencias del acto.
Este respeto asegura que los animales seguiran volviendo al mismo lugar:

Quienquiera que haya observado una caza de ballenas habra visto el poco trastorno que se
causa para cazar una gran ballena o varias ballenas pequerias. Aunque momentineamente
se disturbe al grupo real de ballenas, estas vuelven dia tras dia, ano tras anio. (Ingmar
Egede, en Freeman et al. 1998: 13).

3 El término "desperdicio" significara cosas diferentes en distintas culturas. Una persona no indigena considerara que
una ballena cortada parcialmente en trozos sobre la playa es un "desperdicio" de alimentos y, por lo tanto, algo
moralmente malo. Sin embargo, un Inuit lo consideraria moralmente malo so6lo si ninguna de las partes del animal
muerto se utilizara para la alimentacién. La carne y otros tejidos comestibles que quedan en el esqueleto no se
"desperdician", ya que otros seres no humanos (p.c., gaviotas, zorros, crustaceos y, a través del reciclado de toda la
materia organica, hasta las focas y ballenas) obtienen alimentos del animal muerto. (Véase también Fienup-Riordan
1990: 174-175; Freeman et al. 1992: 67).
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Una cuarta creencia predominante es que el éxito en la caza se derivara de que el cazador, y
frecuentemente otros de su familia o comunidad, respeten a los animales (Fienup-Riordan 1990:
172, 184-187; McDonald ef al. 1997: 6). Este respeto incluye el no abusar del animal y reducir al
minimo su sufrimiento. Los cazadores expertos conocen la importancia de reducir el sufrimiento
de los animales y coémo cazar de esta forma:

No habia ningun temor al tratar de matar una gran ballena... Mi padre... sabia el lugar
exacto donde clavar el arpon. Remaria junto a la ballena, mirando atentamente su cuerpo.
Hay un lugar debajo de la espina donde se puede ver un movimiento... y es donde esta el
rinon y es el unico lugar donde se puede arponear a salvo.... Se hacia esto cuidadosamente
v tranquilamente y es sorprendente que la ballena ni siquiera sabia que la iban a matar.
No habia ninguna lucha. Ella seguia nadando. Nosotros la seguiamos... hasta que moria.
(Jim Kilabuk, en Freeman et al. 1998: 77-8)

7.1 Laimportancia del respeto y la reciprocidad

En efecto, entre las poblaciones indigenas del Artico, estos distintos preceptos éticos sobre
los animales y la naturaleza pueden expresarse con la nocion de “respeto”.

La palabra respecto es la clave para comprender la fauna y flora silvestres y el medio
ambiente. Si no hay ningun respeto surgen los problemas ambientales... el respeto hacia la
naturaleza es necesario para tener alimentos y llevar una buena vida (Lucassie
Arragutainaq, en McDonald et al. 1997: 5)

El respeto se considera fundamental entre estas poblaciones indigenas para mantener una
relacion saludable entre los seres humanos y no humanos con los que se comparte el ambiente.
En tiempos anteriores, era totalmente apropiado considerar esta relacion como de significado
religioso y muchos Inuit lo creen asi todavia hoy. La antropdloga Carol Zane Jolles, escribiendo
sobre los actuales balleneros Ifupiat, ha observado que los especialistas tienden a destacar
simplemente la importancia de las ballenas para la subsistencia, sin sefialar también su igual
importancia "como un elemento de identidad socioreligiosa profundamente incorporada y
valorada... [por lo cual] la caza de ballenas satisface necesidades frecuentemente identificadas
como religiosas, espirituales y/o psicologicas, asi como fisicas " (Jolles 1995: 334; véase también
Freeman et al. 1998: 53-56).

La reciprocidad generalizada (que asegura que los miembros de la sociedad recibiran
siempre los alimentos cuando los necesiten) que se encuentra normalmente en las sociedades
nativas americanas se extiende también a los seres no humanos. De esta forma, los cazadores y
sus familias tienen obligaciones con respecto a estos seres no humanos que les suministran
alimentos y satisfacen otras necesidades y que, a su vez, estos seres humanos correspondan
aceptando ser capturados por personas humanas valiosas. Las muchas formas de demostrar este
valor por medio del respeto incluyen el cumplimiento de las normas éticas anteriormente
indicadas, p.e., limitar la caza a las cantidades necesarias para satisfacer necesidades alimentarias
legitimas y reducir practicas derrochadoras por medios como el desarrollo de la técnica de caza,
reduciendo asi el nimero de animales heridos que escapan y se pierden. Es evidente, por lo tanto,
que los beneficios para la comunidad humana resultantes del hecho de que los cazadores tengan la
mas alta técnica contribuyen a la conservacion de importantes animales alimentarios para la
comunidad y, por lo tanto, garantizan directa e indirectamente su seguridad alimentaria.

Ademas del respeto que debe tenerse hacia las ballenas en relacion con la caza, la
celebracion del regalo del alimento que sustenta la vida, que la ballena ha hecho a la comunidad,
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debe expresarse de forma apropiada después de una buena campafia de caza. Este aspecto se halla
muy elaborado en varias comunidades balleneras Ifiupiat en el Norte de Alaska, donde existen
ceremonias como apugauti (la recogida de la embarcacion ballenera al final de una buena
campana de caza de primavera), aniruq y ginu (los festivales de cola de ballena celebrados en
primavera y otofio, respectivamente), gagruq y nalukatag (las principales fiestas de toda la
comunidad al final de la caceria, que incluyen el manteo utilizando como manta la piel de morsa
de foca barbuda que cubre la embarcacion ballenera). Se bailan bailes tradicionales al son del
tambor y se sirven platos de ballena especiales (p.e. mikigak, mattak fermentado y el corazon y
otras partes de la ballena) (Maggie Ahmagoak, en Jolles 1995: 327-328; Freeman et al. 1998: 73,
79-80).

Esta necesidad de respeto exige no solo las medidas apropiadas, sino también la reflexion
apropiada. Por ello, al organizar la caza, se considera inapropiado que el cazador crea que va a
tener €éxito o que la operacion sera facil y rapida, o que cazara un determinado nimero de
animales. Estos pensamientos implican que los animales carecen de capacidad para decidir por si
mismos si presentarse o no al cazador (Fienup-Riordan 1990: 169, 172-3; Turner 1991). De esta
forma, para explicar la ausencia imprevista de ballenas francas en las cercanias de un campamento
ballenero Inuvialuit en 1991, la mujer de un ballenero explico:

No tienes que decir que vas a conseguir un animal en una ocasion determinada, si lo
quieres o dices que lo vas a conseguir, no tendras éxito... Si ellos quieren entregarse, lo
haran, si no lo quieren, no tendras ningun éxito. (Dorothy Arey, in Freeman ef al. 1992: 57)

Por esta razén cuando la burocracia gubernamental concede permisos para que los
cazadores “capturen” una ballena en una determinada ocasion, puede resultar esto moralmente
perturbador para quienes continan creyendo firmemente en los preceptos y creencias
tradicionales de los Inuit.

La utilizacion en forma apropiada del alimento procedente de la caza se considera agradable
para el animal que se ha ofrecido para esa finalidad (Wenzel 1991: 139). Esta idea da lugar a la
creencia predominante entre los cazadores de que es necesario seguir cazando a los animales
alimentarios para que éstos se conserven sanos y abundantes, porque sélo cazandolos el cazador
demuestra respeto mediante el ejercicio de apropiados rituales de caza y practicas de reparticion
de alimentos.

Otra razon por la que los cazadores no creen que reduciendo la caza se promovera
eficazmente la recuperacion de una poblacidn escasa de animales es que éstos, en cuanto seres no
humanos, poseen un espiritu (inua) que tiene que liberarse después de la muerte antes de que otro
animal pueda convertirse en un ser viviente. Por lo tanto, desde este punto de vista indigena no
tiene sentido dejar de cazar cuando los animales son escasos localmente, porque cesan de liberar
sus espiritus (Fienup-Riordan 1990: 72-74, 171).

7.2 La base de la utilizacion sostenible de los recursos en las regiones articas

La utilizacion sostenible de los recursos bioldgicos tiene una larga historia en el Artico, y se
ha basado en sistemas de tenencia indigenas de base comunitaria e indudablemente en la relativa
escasez de la poblacion humana. Sin embargo, como todas las regiones articas han sido sometidas
recientemente a sistemas occidentales de ordenacion estatal de base cientifica y han registrado un
aumento de la poblacion humana, se habla con mayor frecuencia de preocupaciones por la escasez
de los recursos, la sobreexplotacion y el peligro de extincion de especies (p.e. Macpherson 1981;
Theberge 1981; Ludwig ef al. 1993; Fienup-Riordan 1999).
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En algunos casos, las afirmaciones sobre la utilizacion excesiva de los recursos resultan
confusas para sus usuarios efectivos, los cuales, estando cerca de los recursos y en buena
comunicacion con otros usuarios, no perciben estos problemas:

Como Inuit, sabemos que hay animales que desaparecen por periodos de tiempo. Hemos
sabido de nuestros ancianos... que ocurre esto con todos los mamiferos [marinos], incluida
la ballena beluga. Un dia hay muchos, después desaparecen por un periodo y, mas tarde,
vuelven. (Simeonie Akpik, en McDonald et al. 1997: 6).

Los ancianos dicen que cualquier tipo de animales se va por un periodo pero, segun el
gobierno, los animales estan disminuyendo. Para los Inuit, se han marchado, pero no
disminuyen... Por lo que hemos oido, solia haber muchas morsas aqui. Ahora no hay, pero
no se han ido. Solo se han desplazado... en nuestra comunidad hay un lugar llamado
Ullikuluk donde apenas solia haber ninguna morsa. Ahora hay muchas. El gobierno dice
que se estan extinguiendo, cuando realmente solo se han trasladado. (Peter Alogut, en
McDonald ef al. 1997: 46)

Los Inuit sefialan también que, pese al aumento de su propia poblacion, la demanda local de
alimentos silvestres ha disminuido desde épocas anteriores en que cada hogar mantenia un gran
numero de perros de trineo y existian o se utilizaban mucho menos alimentos importados.

Segiin un equipo de cientificos sociales que estudiaron la utilizacion sostenible de
mamiferos marinos, hay cinco criterios importantes que deben cumplirse para que la utilizacion
del recurso sea sostenible al cabo del tiempo (Young et al. 1994). Estas cinco condiciones son:

1. El grupo usuario debe compartir vinculos sociales y culturales comunes que
satisfagan una variedad de aspectos no materiales de la vida cotidiana.

2. El grupo usuario debe actuar dentro de una distancia razonable de su comunidad
residencial y dentro de un territorio identificable.

3. Las practicas de caza deben ser socialmente reproductibles al cabo del tiempo, lo que
significa que los conocimientos locales (incluidas las normas y creencias) se pasan
ordinariamente de una generacion a otra dentro de la misma comunidad.

4.  Las practicas de caza deben ser valoradas por los miembros de la comunidad en
muchas dimensiones, lo que significa que tales practicas deben tener, entre otras
cosas, un significado histérico, social, econémico, nutricional, simbolico, estético,
ceremonial y espiritual.

5. Reconocer que los cambios en las especies recurso y en el ambiente total pueden
ocurrir independientemente del consumo de origen humano, y el seguimiento de las
complejas necesidades humanas y de los recursos debe ser continuo, de forma que
puedan efectuarse cambios adaptadores y socialmente equitativos en las practicas
corrientes.

8. BUSCAR UN ACUERDO: EL ENFOQUE DE ORDENACION EN COMUN

La importancia de la ordenacion en comun es que trata de instituir un régimen reglamentario
sensible a las cinco condiciones mencionadas, a la vez que hace intervenir plenamente a los
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usuarios locales en las actividades de ordenacion y los procesos de adopcion de decisiones. Por
ello, las juntas o comités de ordenacion en comun suelen incluir miembros de las comunidades
usuarias que resultaran afectadas por las decisiones de la junta, asi como de los departamentos
gubernamentales competentes. De esta forma, se espera que las medidas adoptadas por la junta
estén culturalmente informadas y se beneficien de la comprension de los conocimientos indigenas
y de los sistemas occidentales de base cientifica.

Pese a estas ventajas potenciales con respecto a muchas disposiciones de ordenacion estatal,
la ordenacion en comun no constituye una panacea y sus insuficiencias son seialas
frecuentemente tanto por las comunidades usuarias como por los departamentos gubernamentales.
Sin embargo, existen ciertamente ejemplos de éxito en la ordenacién en comun: la Comision
Ballenera Esquimal de Alaska [AEWC], estableci6 en 1977 unas disposiciones de ordenacion en
comun de la caza de la ballena franca en Alaska, que se consideran como un caso de éxito
(Freeman 1989; Freeman et al. 1998: 123; Jolles 1995: 318fY).

Existen también juntas de ordenacion ballenera en comin en el Artico Canadiense
(Goodman 1999). Estos mecanismos administrativos concretos se han derivado de concesiones
de reclamaciones de tierras, en muchas de las cuales se han devuelto sectores de gobierno a los
beneficiarios. De esta forma, un Comité conjunto de ordenacion pesquera se encarga de regular la
caza de todos los mamiferos marinos y las actividades pesqueras en el Artico Canadiense
Occidental, mientras que la Junta Nunavut de ordenacion de la fauna y flora silvestres tiene una
responsabilidad anéloga con respecto a la caza, pesca y recoleccién con trampas en todo el Artico
Canadiense Central y Oriental. Estos dos organismos son fundamentalmente consultivos, como lo
son todos los organismos de ordenacidon en comin, que prestan asesoramiento a un ministerio del
gobierno federal que da su aprobacion. Sin embargo, en el mandato de estos dos acuerdos de
reclamacion de tierras, el ministro tiene pocos motivos para no tener en cuenta el asesoramiento:
la conservacion y la seguridad publica constituyen la inica base para que el ministro no acepte las
recomendaciones de las juntas y debe facilitar por escrito las razones de su actuacidon en un plazo
especificado. Hasta ahora el ministro ha aceptado el asesoramiento para permitir la reanudacion
de la caza de la ballena franca en el Artico Canadiense occidental y oriental, y para eliminar las
cuotas federales a la caza del narval, asi como las cuotas que se aplicaban anteriormente en
algunas comunidades cazadoras de beluga.

Con respecto a este asesoramiento, cabe preguntarse como pueden los conocimientos
tradicionales indigenas mejorar el asesoramiento de base cientifica de los técnicos estatales que
anteriormente informaban al ministerio federal. La base para responder a esta pregunta es
reconocer que es dificil de obtener y costosa la informacion sobre la composicion, la dindmica y la
identidad de la poblacion ballenera, que hace falta para garantizar la utilizacion sostenible de las
poblaciones de mamiferos marinos. Esta situacion lleva a casos en que las decisiones de
ordenacion se toman basandose en datos muy inciertos, frecuentemente no superiores a las
llamadas “‘conjeturas razonables” hechas por el personal cientifico. Si tales “conjeturas” dan lugar
a decisiones que provocan dificultades a los usuarios locales y, ademas, si los resultados de los
cientificos se oponen a las percepciones de los usuarios locales sobre la situacion de los recursos
locales, los conflictos son inevitables. El caso de la Comision Ballenera Esquimal de Alaska
indica la evolucion de este problema y su posible solucion.

8.1 Organizacion en comun de la caza de ballenas francas en Alaska
En 1977, cientificos del gobierno de los EE.UU. avisaron a la Comision Marinera

Internacional [IWC] que la poblacion de ballenas francas (Balaena mysticetus) era muy pequefia y
que el aumento de la caza por parte de los balleneros indigenas de Alaska estaba impidiendo la
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recuperacion de esta poblacion gravemente agotada. La IWC respondié imponiendo una cuota
cero a la pesca. La base de esta prohibicion, es decir, la estimacion de la poblacion entre 600 y
1 200 ballenas, fue discutida por muchos cazadores que aducian que la poblacion era de unos
7 000 individuos, tamafio que, a su juicio, no resultaria comprometido por el nivel actual de caza.

La informacion utilizada por los cientificos gubernamentales para calcular la poblacion de
ballena franca se obtuvo colocando observadores en la orilla del mar helado a fin de contar las
ballenas que emigraban nadando a través de los pasos de agua libre cerca del extremo del hielo.
La razén por la que los cientificos creyeron que esta técnica les daria el niimero adecuado se
basaba en su conocimiento de que, como las ballenas necesitan aire para respirar, todas nadarian a
través del agua abierta que encontraran. Durante la emigracion de primavera, hay pasillos de
aguas abiertas en la costa norte de Alaska normalmente en los sitios donde el hielo del Océano
Artico que se mueve entra en contacto con el hielo de tierra. Es en este punto de contacto donde
se producen trozos de aguas abiertas y donde se ve respirar a las ballenas y focas.

Los balleneros Ifiupiat discutieron a los cientificos varios puntos, entre los cuales figuraba la
observacion de que las ballenas francas no emigran solamente por los estrechos pasillos de aguas
abiertas y que el periodo en que los observadores estuvieron sobre el hielo no corresponde a la
duracion total de la emigracion de primavera de dichas ballenas. Los balleneros saben que, al
menos, a un centenar de kilometros del lugar donde se coloco la linea de observadores, habia
zonas de aguas abiertas lejos del hielo de la costa donde se hallaban los observadores y que,
ademads, podian encontrarse en el hielo del mar muchos agujeros hechos por las ballenas francas
para respirar. Ambas series de observaciones indicaban que el censo realizado de la proporcion de
ballenas que elegian emigrar dentro de un tramo limitado de aguas abiertas, de anchura inferior a
cien metros, podria no dar una estimacion razonable de la poblacion total de ballenas francas que
emigraban.

Los cazadores sefialaron asimismo que la parte inferior de los hielos marinos del Océano
Artico es muy desigual debido al roce continuo con el agua sobre la que flotan durante los muchos
afios. Esta desigualdad crea grandes bolsas de aire que utilizan los mamiferos marinos adaptados
al hielo, entre los que figuran las ballenas francas. Ademas, la superficie del hielo se rompe
continuamente debido a que las presiones de su movimiento lateral crean enormes tensiones que
pueden aliviarse solamente con fracturas. Después de estas fracturas en la superficie del hielo, se
forma rapidamente nuevo hielo. Sin embargo, durante uno o dos dias el nuevo hielo se mantiene
relativamente delgado en comparacion con el de muchos afnos que tiene un espesor de dos o tres
(o mas) metros. Cuando esta nueva formacion de hielo tiene sélo unos 20 o 30 centimetros, la
ballena franca presiona contra ¢l y lo rompe. En estas formaciones recientes se pueden identificar
facilmente agujeros con los caracteristicos cristales de hielo formados por la respiracion de las
ballenas, lo que informa a los cazadores de que las ballenas emigran hacia el este en un frente que
es potencialmente centenares o millares de veces mds amplio que la zona que se estaba
observando.

Los cazadores saben que, después de que los observadores dejan los hielos marinos por
razones de seguridad al final de mayo, ellos siguen viendo a varios centenares de kilometros al
oeste ballenas francas que siguen emigrando hacia el este. De hecho, para los balleneros del norte
de Alaska, hay tres olas de migracion de ballenas francas, y s6lo una de ellas es observada
parcialmente por los observadores del gobierno. Si no se aplica ninglin factor de correccion a sus
observaciones, la estimacion de los cientificos de unas 1 000 ballenas francas era claramente
insignificante.
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Tras el establecimiento del régimen de ordenacion en comun de la ballena franca, se
utilizaron los conocimientos de los balleneros sobre el comportamiento y la biologia de las
ballenas para crear un programa cientifico de investigacion y seguimiento mas satisfactorio.
Como ha observado el Jefe Cientifico de la AEWC:

Tratamos de combinar los conocimientos locales con los cientificos. Probablemente el
mejor ejemplo de ello se tuvo en 1981, cuando tuvo lugar el proceso de recuento. Entonces
diseriamos bdsicamente todo el programa de investigacion en torno a lo que nos dijeron
unos pocos veteranos cazadores esquimales y, en particular un hombre, Harry Brower
Senior. Me echo carifiosamente el brazo sobre el hombro y me explico como se mueven los
animales a través del hielo. Esto no tenia mucho sentido para un biologo ordinario, porque
nuestro punto de vista es "tengo miedo del hielo,; estoy seguro de que las ballenas también
lo tienen". Pero en realidad, estas ballenas no tienen miedo del hielo y esto es lo
fundamental.  El lo sabia y nosotros no. Hemos dedicado unos catorce aiios de
investigacion y muchos, muchos millones de dolares para determinar si tenia razon o no, y
la tenia en todo momento. (Dr. Thomas Albert, citado en Freeman et al. 1998: 121)

8.2 Hacia la ordenacién comiin de la beluga en el Artico Oriental Canadiense

Se produjo un desacuerdo semejante entre los cazadores locales y los cientificos
gubernamentales en el Artico Canadiense Oriental con respecto al comportamiento y las cifras de
la poblacion de la ballena beluga (Delphinapterus leucas) (Freeman et al. 1998: 132-135).
Recientes observaciones desde satélite han apoyado el punto de vista de los cazadores de que las
beluga existentes en Cumberland Sound no son necesariamente una pequeia poblacion residente,
sino que las ballenas vistas una vez en el extremo del paso son una parte pequefia, limitada a ese
habitat, de una gran poblacion de beluga que ocupa una gran extension. Segun los cazadores
locales, el grupo de unas 500 ballenas contadas por los cientificos en el extremo del estrecho es
sustituido constantemente por otros animales que llegan, los cuales son sustituidos a su vez,
realizdndose un proceso que continua durante toda la estacion. Los cazadores pueden distinguir
distintos grupos de beluga por las caracteristicas de la piel, la morfologia y la forma de nadar y
sumergirse.

Ademas, los cazadores observaron que la poblacion de unas 500 belugas contadas por los
cientificos en 1990 era mayor que la contada en 1986, pese a que habian cazado mas de
400 ballenas en los afios transcurridos. Entonces, preguntaban ;como es que las actividades de
caza iban a conducir a la extincion de esta poblacion en los siguientes cuatro o cinco afios, como
pretendian los cientificos del gobierno?

Lo que permite confiar en la informacion ambiental que los usuarios aportan a los debates
de ordenacion en comun es la paciente y detallada observacion de los recursos que han realizado a
lo largo de muchas estaciones, aumentada con las observaciones realizadas en tiempos antiguos y
transmitidas de generacion en generacion. El valor de las observaciones de los Inuit reside en su
conocimiento del comportamiento y relaciones ecoldgicas del animal; su debilidad puede residir
en la evaluacion cuantitativa del tamafio de la poblacion. Sin embargo, como demuestra
ampliamente el ejemplo de las ballenas francas de Alaska, cuando se trata de mamiferos marinos
dificiles de ver, las evaluaciones cuantitativas pueden ser totalmente equivocadas a menos que se
combinen con un profundo conocimiento del comportamiento de los animales. EI proceso de
ordenacion en comun tiene el potencial de proporcionar este conocimiento mas completo que es
condicion imprescindible para la utilizacion sostenible del recurso.



198

9. DISCUSION Y CONCLUSIONES

La cuestion de la seguridad alimentaria de los balleneros en pequeinia escala de América del
Norte depende en gran medida de la continuacion de la utilizacion sostenible de las poblaciones
de ballenas que cazan. A su vez, esta sostenibilidad depende de que estas sociedades sigan
manteniendo una serie de instituciones, practicas y normas sociales y culturales que hasta ahora se
mantienen operativas y eficaces.

Es fundamental la importancia de que las sociedades balleneras sigan valorando de forma
multidimensional los recursos que cazan. Por lo que respecta a las sociedades incluidas en este
estudio, esto es evidente: se valoran las ballenas, en parte, porque proporcionan alimentos
estimados, pero también por varias otras razones. En medida significativa, se valoran altamente
las ballenas debido a la solidaridad social, bienestar fisico y psicologico y sentido de seguridad
que se derivan de la buena caza y de la elaboracion, distribucion, consumo y celebracion de ella.

Los aspectos ceremoniales de la caza de ballenas son también importantes por varias
razones culturales y espirituales y no deben considerarse como meras actividades recreativas o
artisticas tradicionales. Las celebraciones realizadas en conexion con la caza de ballenas son
importantes debido a su antigiiedad y a la forma en que conectan poderosamente a las
generaciones que participan en ellas con las generaciones pasadas que realizaron ceremonias
idénticas. En estas ocasiones, se recuerda y honra a la ballena por su aportacion a garantizar la
continuidad de la cultura y la sociedad, y se le agradece respetuosamente por medio de
ceremonias disciplinadas y cargadas de simbolismo.

Las sociedades balleneras indigenas actuales del Artico de Canada y Alaska estan sufriendo
significativos cambios continuos desde hace muchos siglos. Cabe preguntarse razonablemente si
persistirdn estos antiguos vinculos culturales con la caza de ballenas y durante cudnto tiempo.
Una perspectiva historica permite dar una respuesta positiva a esta pregunta.

Hace poco mas de un siglo, balleneros comerciales invadieron los territorios de caza de los
Inuit de Alaska y Canadéa. La consecuencia de ello fue un trastorno masivo de la poblacion Inuit y
un descenso de la misma causado por la introduccion de enfermedades epidémicas, junto con
cambios tecnoldgicos, dietéticos y econdmicos que se registraron con una rapidez y en una
medida nunca experimentadas hasta el momento (ni posiblemente después) en la ocupacion de
mas de doscientos afios de sus tierras. Estos efectos fisicos fueron seguidos poco después de una
actividad misionera implacable que tratd de barrer los fundamentos religiosos y espirituales de la
existencia Inuit. Desde esa época, hace mas o menos un siglo, se han producido otros asaltos
sociales y culturales: p.e., el auge y la quiebra del comercio de pieles y las empresas mineras; las
repentinas epidemias virulentas (y frecuentemente mortales) de gripe, tuberculosis, poliomielitis y
sarampion; la pérdida de los idiomas y dialectos nativos; iniciativas militares y de defensa en gran
escala; exploraciones de petroleo y gas que presentan amplias amenazas ambientales; los efectos
perniciosos del alcohol y la droga; campanas sobre derechos de los animales que terminaron con
la caza con trampas de animales para pieles y el comercio de pieles de ballenas y que amenaz6 las
actividades balleneras indigenas, etc.

Sin embargo, ninguna de estas perturbaciones han causado pérdidas irreversibles de la
identidad cultural y, lo que es mas importante, ninguna ha causado la pérdida de la adaptabilidad
que ha permitido a las sucesivas culturas Inuit sobrevivir a masivas alteraciones climaticas (y mas
recientemente, antropogénicas) que han afectado a su mundo durante mas de dos milenios. Para
que una poblacion siga funcionando como una comunidad que se autodetermina no es necesario
que sobrevivan todos y cada uno de los elementos de su cultura. Las culturas son dindmicas,
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adaptables y persistentes; y algunos elementos que se pierden pueden reinventarse. Los elementos
fundamentales de una cultura, los que son imprescindibles para mantener la identidad distintiva de
un pueblo, son quizas imposibles de erradicar por medios externos, incluso cuando se suprimen
durante largos periodos, como ocurri6 con la interrupcion de dos a tres generaciones en la caza de
ballenas, sefialada anteriormente. La caza y su reparticion son el nucleo de la cultura Inuit, porque
de lo contrario la poblacion indigena no podria haber sobrevivido durante tanto tiempo y
desarrollado una cultura tan rica en las regiones articas donde se encuentra su patria querida.

Lo que méas garantiza el nucleo cultural Inuit es su cultura de la caza de ballenas. La razéon
de ello es el grado de seguridad alimentaria y satisfaccion de otras muchas necesidades que
proporciona la ballena, las notables posibilidades de compartir y de solidariedad social que
ofrecen la caza y la elaboracion y celebracion asociadas, y el enriquecimiento del espiritu humano
derivado de la contemplacion y utilizacion de las ballenas. Son éstas las razones por las que las
sociedades donde las ballenas tienen un valor multidimensional y son localmente abundantes, no
podran renunciar nunca a su caza, porque, haciéndolo, perderian su identidad, devaluarian su
historia y denigrarian a sus antepasados.

La Conferencia Circumpolar Inuit [ICC], organizacion que representa a los Inuit de Alaska,
Canadd, Groenlandia y Rusia, encargd recientemente un estudio internacional sobre la caza de
ballenas practicada por los Inuit, los resultados del cual han contribuido a este estudio de caso. Al
final de su informe, los autores del estudio afirman:

... para los Inuit, como para otras poblaciones, las ballenas son especiales. Los Inuit,
mediante su participacion en los esfuerzos internacionales para salvaguardar el ambiente
drtico y empenarse en la investigacion, seguimiento y ordenacion de las ballenas, han
indicado que las ballenas articas son responsabilidad suya y que continuaran ejerciendo su
responsabilidad con respecto a estas magnificas criaturas. Esta responsabilidad se
manifiesta en la colaboracion con los investigadores y organismos gubernamentales... , asi
como en la salvaguardia espiritual realizada por la oracion y los rituales tradicionales...
Para que continuen estas medidas determinadas de conservacion, es preciso que se
mantengan fuertes la cultura y el empeiio personal de los guardianes de ballenas Inuit.
En cuanto a los no Inuit, deberdn examinar seriamente la necesidad de comprender
como sus propias acciones ayudan o impiden este esfuerzo de conservacion de
vanguardia. (Freeman et al. 1998: 192, énfasis afiadido)

Es de esperar que los gobiernos y los organos intergubernamentales comprendan que los
mejores intereses de las ballenas y de los guardianes balleneros Inuit estan inextricablemente
unidos entre si. De hecho, en este caso, la seguridad alimentaria de los Inuit y la ordenacioén
equitativa eficaz de los recursos no pueden separarse de la actividad actual y respetuosa de caza de
ballenas.
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