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da de algunos detrechos, lo que le impide, entre otras cosas,
participar en una “economia libre”; y, en tercer lugar, que la
discriminacién étnica, de atrapar al indio en las diferentes
formaciones sociales en las que patticipa, impide la disolu-
ci6én del sistema interétnico (su estructura y dinamica) y en-
gendra la sobreexplotacioén del blanco sobre el indio, donde-
quiera que éste sobreviva como tal.

RELACIONES ETNICAS E IDEOLOGIAS

Se ha visto que el rasgo comun, considerando los distintos
procesos de articulacién social observados en el interior del
sistema interétnico —ya sea el que articula clases o el que
relaciona la ciudad y el campo, ya sea aquel que (preponderan-
te sobre los demas) liga etnias— posee como caracteristica la
oposicion (cuando no la contradiccién) entre los términos de
los binomios involucrados. Las relaciones de clase y étnicas
constituyen verdaderas antinomias, en cuanto las relaciones
sectoriales rural-urbanas apuntan hacia una complementarie-
dad que, mas que una interdependencia ciudad-campo crea
una dependencia del campo —al menos en lo que respecta a
las realidades expresadas en el modelo del campesinado ge-
neral, y el indigena en particular—. Algunos sociélogos (cier-
tamente no todos) impregnados por el paradigma funciona-
lista podrian atribuir una complementariedad analoga en las
relaciones de clase; sin embargo, ningan etnélogo podtia atri-
buir igual complementariedad a las relaciones entre etnias. El
sistema interétnico, como ya se conceptualizd, esta marcado
definitivamente por su naturaleza asimétrica. Pero, a pesar de
ello (o quiza debido a ello), tal asimettia se transforma en lo



Procesos de articulacion étnica 135

imaginario de la experiencia vivida, a saber en el plano
ideolégico. Es comun encontrar en las modernas sociedades
de clase una ideologia igualitaria reinando sobre las cabezas de
los hombres. El “dilema americano”, del que nos habla
Myrdal, estarfa exactamente en ello: el desfasamiento entre el
“credo” de igualdad (de “clase”, racial, etc.) y la prictica so-
cial. Para regresar a la realidad de las relaciones interétnicas en
Brasil, retomemos el cuarto tipo de sistema que se menciond
al inicio de este trabajo. Deciamos que, paraddjicamente, la
ideologfa igualitaria emergfa de contextos sociales en los que
el indio estaba ausente, a sabet, y en especial, en los centros
metropolitanos. Tal paradoja reside en el hecho de que se
habla de “igualdad étnica” (o se piensa en ella) jprecisamente
ah{ donde no existen las relaciones interétnicas! El no vivir
tales relaciones es lo que permite imaginarlas igualitarias. El
sistema interétnico, simétrico, constituido por relaciones de
igualdad efectivamente observadas, pasa a ser una figura te6-
rica de escasa o ninguna viabilidad empirica. Este cuarto tipo
pot lo tanto, teniendo una probabilidad practicamente nula —
como lo demostraremos mas adelante—, nos da la oportuni-
dad, sin embargo, de hacer algunas consideraciones sobre las
ideologfas como conclusién de estas reflexiones sobre los
procesos de articulacion étnica.

Una primera consideracion debe hacerse sobre la distincion
entre ideologia ignalitaria e ideologia étnica. Parece evidente que la
ideologfa igualitaria es una “anti-ideologfa étnica”. Si caracte-
rizamos la ideologia étnica como una forma en la gue se asumen
representaciones etnocéntricas, es decit, aquellas representaciones
que son engendradas por una concepcién de sf no-relativizada,
se puede ver que ella no “admite” una concepcién igualitaria
entre etnias, entre su propio grupo y algiin otro, entre “noso-
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tros” y los “otros”. La idelogia igualitaria, por otro lado, supone
gue el “grupo” o la sociedad portadora de dicha ideologia no se asume
como una etnia, ya que sus representaciones estarian moldeadas
por un patrén “universalista”, si se admite tal expresion. En-
tonces, ¢como puede surgir una ideologia igualitaria al nivel
de las relaciones interétnicas? ¢En el ambito del sistema inter-
étnico? La candente verdad se encuentra en el hecho de que
so6lo se observan ideologias igualitatias transitando en el ex-
terior —y sélo en el exterior— de los “niveles locales” donde
efectivamente se dan las relaciones interétnicas; fuera de las
“regiones de refugio” mexicanas —de las que habla Aguirre
Beltran (1967), por ejemplo—; fuera de las areas de “friccion
interétnica” del territorio brasilefio que hemos examinado.
Tal constatacién, que nos ofrece la propia l6gica del argumen-
to, remite de inmediato a una contradiccion: la contradiccion
entre sistema interétnico e ideologfa igualitatia. Como se vio,
lo que ocurre en conctreto —y que requiere de investigaciones
mas profundas— es algo sui generis, que tenemos una ideologia
igualitaria que relaciona etnias, cuyos componentes indivi-
duales o colectivos no viven continua y sistematicamente nin-
guna relacién interétnica. Los que no han vivido tal relacién
son los que producen tal ideologia.

Se puede hablar ahora de dicha ideologfa igualitaria con la
seguridad de no caer en ningin malentendido. Se trata, en
primer lugar, de una ideologia que pretende referirse exclusiva-
mente a las relaciones indio/ blanco (ambas como categorias
sociolégicas); 2! en segundo lugar, es una ideologia que tra-

2l Eso excluye, por ahora, las relaciones étnicas que se dan entre
segmcntos nacionales o “raciales” de una misma sociedad compleja,
como la relacién blanco/negro en Brasil o los Estados Unidos o, en
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duce realidades observadas en el territorio brasilefio (aun cuan-
do nos inclinemos a extenderla a otras latitudes de América
Latina y Estados Unidos); finalmente, por tratarse en reali-
dad de una ideologia que se encuentra fuera de las areas de
friccién interétnica (es valido afirmar que no son perceptibles
en el ambito del sistema interétnico), ella nos conduce a una
ultima interrogante: ¢cual es la naturaleza de las ideologias
que si se pueden percibir en el intetior del sistema interétnico?
¢y en las areas de friccién interétnica? Se intentara encaminar
sucintamente la cuestion, abordando el tema del etnicismo.
Los grupos étnicos en contacto continuo y sistematico
—esto es, que estan insertos en sistemas interétnicos del tet-
cer tipo—, elaboran las representaciones de sus respectivas
situaciones de contacto, dindoles forma de ideologfas étnicas.
Tales ideologias estan fundamentadas sobre conjuntos de
“autodefiniciones” o de concepciones de si en contraste con
una concepcién o definicién de la(s) otra(s) etnia(s) en con-
juncién. Parafraseando a Poulantzas, se podtia decit que esas
ideologfas no tienen como “funcién” proveer al individuo o
a los grupos un conocimiento verdadero de la estructura (social)
del sistema interétnico, sino que buscan “simplemente inser-
tarlos de cierto modo en las actividades practicas que susten-

especial, aquellas que involucran inmigrantes y habitantes locales. El
estatus comun de todos ellos en su contacto con los blancos, grupo
mayoritario, es el de minoria, sociolégicamente hablando. Con todo,
el modelo aqui desarrollado —basado en la nocién de fricciéon inter-
étnica— posee ambiciones mas modestas, en la medida en que perci-
be la mayor complejidad de las relaciones étnicas que no involucren
indios considerados como colectividades o, en términos de Barth
(1969), como “grupos organizados”.
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tan dicha estructura”.* Esto quiere decir, en lo que se refiere
especificamente a las ideologfas étnicas, que las representa-
ciones a las que ellas dan forma son elaboradas sobre aque-
llas relaciones de friccién interétnica a las que ya se ha hecho
mencion y, por lo tanto, estin contaminadas por conflictos,
latentes o manifiestos. En la situacién de friccion interétnica,
blancos e indios construyen respectivamente una “vision del
mundo” (involucrando una concepcién de sy de los “otros”)
que les otorga seguridad y, por supuesto, los orienta en las
relaciones de competencia y conflicto que ellos viven. En la
medida en que expresan esa concepcion a través de simbolos
émicos, es decir, significativos de su pertenencia a un grupo
debidamente delimitado por caractetisticas especificas que le
confieren una indiscutible univocidad, indios y blancos se
encuentran en el terreno del etnicismo.

Elindio tikuna, por ejemplo, concibiéndose como miem-
bro de un clan, portador de un nombre clanico, simbolo de
su etnia, pues quien carece de él no es considerado tikuna,
afirma su identidad, nicleo de un conjunto de representacio-
nes del ezhos tribal; pero hasta aqui tenemos marcada la identi-
dad étnica, igualmente ideolégica, necesaria pero no suficiente
para el surgimiento del etnicismo. Este tiene que ser la ideo-
logia étnica, absoluta y totalizante, capaz de proveer la base
de sustentacién de movimientos sociales de cualquier tipo, sean
éstos separatistas, En las areas de friccién interétnica
reformistas, revolucionarios o incluso mesianicos. Cuantas
veces no se han dado movimientos separatistas en las areas

22 Cf. Poulantzas (1969: 264-265); también se puede consultar el capi-
tulo 2 de este libro, donde se desarrollan consideraciones en torno a
los conceptos de ideologia y de identidad étnica.
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de friccién interétnica, tanto como intentos —generalmente
vanos— de los indios por retornar al aislamiento en la selva o
en los “cerrados” (en Brasil se les dice “cerrados” a las zonas
con vegetacién de arbustos raquiticos, con ramas tortuosa-
mente entrelazadas, donde crecen gramineas que sirven de
pastura para el ganado [n. de los trads.]). ¢Cuantas veces —y la
historia de la proteccién oficial se encuentra ahf para probat-
lo—los indios, a través de sus lideres no han intentado intro-
ducir cambios en las administraciones de los Puestos Indigenas
del antiguo Servicio de Proteccién de los Indios (SPI), invo-
cando los derechos del grupo tribal? Es poco lo que se co-
noce acerca de los movimientos “revolucionarios” (que pre-
fiero colocar entre comillas), pero las confrontaciones bélicas
entre indios y brasilefios regionales que han estallado des-
pués de prolongados periodos de conjuncién interétnica,
hacen pensar que tales movimientos efectivamente han tenido
lugar, no importa cudl sea la denominacién que se quiera dar-
les. Y, finalmente, estan los movimientos mesianicos obser-
vados y registrados en diferentes areas de friccién interétnica,
y que pueden ser interpretados como “movimientos de libera-
cién” traspuestos a un plano mitico-religioso.* Todos esos mo-
vimientos, estimulados por distintas ideologias étnicas, deben
ser entendidos, a su vez, como momentos extremos de proce-
sos de articulacién étnica. Algunos de ellos, como los movi-
mientos separatistas, pueden ser concebidos como casos linite
de articulacién étnica.

% En el libro sobre los titkina (Cardoso de Oliveira, 1964), se da esta
interpretacion a los movimientos mesidnicos de aquellos indios, con
el apoyo de datos de primera mano y estudios de Mauricio Vinhas de
Queiroz (1963).
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Pero no todas las ideologias étnicas llegan a inducir movi-
mientos sociales como los mencionados en el parrafo anterior.
Aun entre los titkina —para limitarnos a una poblacién indige-
na que ha venido sirviendo continuamente de ejemplo a lo
largo de las consideraciones hechas en este ensayo— se obser-
va, en un pequefio contingente de esa poblacién, una ideolo-
gia altamente alienante, contaminada por las representacio-
nes que el habitante blanco de la regién manifiesta en su
relacionamiento asimétrico con el indio. Es entre los indios
que habitan en las margenes del tio Solimoes los que, a dife-
rencia de los que habitan los igarapés, son quienes conviven
con mayor intimidad con los otros habitantes de la region, en
particular con los compradores al mayoreo, transeuntes pet-
manentes de la gran calle fluvial. A partir de dicha ideologia
germina el “caboclismo”, como denominamos en otro lu-
gar** a las formas de ser de esos titkiina, quienes son llama-
dos caboclos en la regién, vilipendiados y esterotipados por
el “civilizado”. Al asumir la identidad de caboclo, esos tiikiina
asumen simultaneamente la ideologfa del szaz# quo del sistema
interétnico, abdicando a cualquier movimiento social, y por
lo tanto colectivo, destinado a transformar sus condiciones
de existencia. Tal ideologfa afirma la desigualdad étnica, si-
tuando a sus portadores como miembros de la “etnia infe-
riot”, adaptados —ideolégicamente hablado— a la supremacia
del blanco. La convivencia entre indios y blancos que tal ideo-
logfa inspira representarfa un mecanismo de interaccién étnica
que no es verosimil que sea exclusivo del ejemplo recién exa-
minado.

2+ f. Cardoso de Oliveira, 1964, especialmente el capitulo V.
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En resumen, se puede decir que los procesos de articulacién
étnica que tienen lugar en Brasil presentan una variedad a
cuyo examen el antropdlogo o el socidlogo no debe sustra-
erse. La tipologia de los sistemas interétnicos, construida ten-
tativamente —Unicamente para poner orden en la casa— mos-
tré que esa variedad de procesos no ocurre por obra del azar,
sino obedeciendo a ciertas estructuras (es decit, estructuras
de sistemas interétnicos), ellas mismas “generadas” por la
matriz de los sistemas interétnicos que se present6 al inicio
de este trabajo como un medio para expresar, de manera mas
concreta, las diferentes posibilidades de contacto simétrico y
asimétrico, indio-indio, blanco-indio. Después de sopesar bre-
vemente dichas posibilidades, el trabajo se concentrd en el
examen de los procesos de articulacién étnica que tienen lu-
gar en las situaciones de contacto étnico entre indios y blan-
cos. La verificacién de los distintos contextos en los cuales
tales procesos se llevan a cabo motivé la observaciéon de un
entrelazamiento de los procesos de articulacién social que
involucran clases y sectotes rurales-urbanos y los que involu-
cran etnias. Como consecuencia del analisis de tal entrela-
zamiento se comprendid que, en las situaciones en las que el
indio actia como colectividad, a saber, como grupo étnico,
el proceso predominante es el de articulacion étnica. Este pre-
dominio del proceso de articulacion étnica (es decir, friccion
interétnica) resultarfa de lo que se denominé “sobreexplota-
ci6n”. La realidad de la sujecién del indio y de la dominacion
del blanco en las areas de friccién interétnica, permite la apari-
ci6én de diferentes ideologias étnicas, a excepcion de la ideolo-
gfa igualitaria —incompatible con la naturaleza de la articulacién
étnica que se da a nivel local—. La ideologfa igualitaria surge
en areas que no colindan con territorios indigenas, especial-
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mente en los centros metropolitanos, como una negacién de
las ideologfas étnicas. Estas dltimas como expresion de
etnicismo sélo se pueden observar en el interior de sistemas
interétnicos efectivamente construidos, es decir, en las 4reas
de “friccién”, donde orientan a las poblaciones indigenas en
su lucha por sobrevivir al contacto con los segmentos regio-
nales no-indios de la sociedad nacional.



4. RECONSIDERANDO LA ETNIA

INTRODUCCION

Se puede decir que la etnia o los fendmenos llamados
“étnicos”, aun cuando no han sido del todo definidos en
el campo tedrico de la antropologia, siempre han estado pre-
sentes en el campo de investigacion de los etndlogos no como
un huésped no invitado, imponiendose a la observacién como
algo real, persistente, a pesar de lo impreciso de sus contor-
nos como objeto cognoscible. Y si no se quiere permanecer
en la posicién “confortable” de abrir los ojos a los hechos sin
interrogarlos, se tiene la obligacién de reconcebir la nocion
de etnia, procurando constituitla de manera tedrica, antes de
aplicarla a la elucidacién de objetos concretos empiricamen-
te observables.

Enlo que se refiere al conocimiento cientifico, parece que
es un punto fuera de discusioén —salvo que se quiera adoptar
el “dogma de la inmaculada concepcién” ya denunciado por
Nietzsche— el que “la expetiencia, en el sentido de expetien-
cia en bruto, no desempefia ningtin papel, salvo el de obs-
taculo™.! En la tradicién antropolégica —si se me permite de-
citlo de esa manera— por lo menos dos antropdlogos, Mauss
y Lévi-Strauss, ofrecen una orientaciéon segura para las re-
flexiones que deseo formular con el objetivo de develar la
etnia, inmersa bajo un conglomerado de hechos reacios, en

U Koyré, Etudes Galiléennes (1940), en Bourdieu ¢z al, 1968: 64.

143
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gran medida, a una elaboracién conceptual. El primero, con
su trabajo inconcluso “La priere”, muestra cudl es el recorri-
do que debe hacer la inteligencia para develar la realidad de la
oracién, a pesar de las dificultades inherentes a los hechos
susceptibles de observacién. Segun nuestro autor:

los hechos que sirven de materia para una teorfa de la ora-
cién no se presentan inmediatamente al investigador de la
misma forma en que un organismo se presenta al zoélogo
que lo describe. Ellos estan registrados en documentos his-
toricos o etnograficos, a través de los cuales es preciso saber
reconocerlos, de tal manera que sea posible determinar su
verdadera naturaleza. Un procedimiento especial, y por lo
tanto necesario para hacerlos salir a flote, es, en cierta medi-
da, construirlos (Mauss, 1968: 388).

Y el procedimiento al que alude Mauss, al que denomina criti-
ca, no consiste méas que en la construcciéon metéddica del objeto
de investigacion por medio de definiciones, aunque provisio-
nales, ya que ellas constituyen el punto de partida de la investi-
gacién cientifica. De esa manera, afirma Mauss,

en vez de constituir —de manera arbitraria, admitamoslo, pero
cuidando la l6gica y el sentido de lo concreto—la nocién cien-
tifica de la oracién, nosotros la formamos con la ayuda de
elementos tan inconscientes como el sentimiento de los indi-
viduos, la vemos oscilar entre los contrarios en detrimento
del trabajo. Cosas de lo mas variadas son llamadas “rezos”,
ya sea dentro del trabajo de un mismo autor, ya sea distintos
autores presten a la palabra sentidos diversos, ya en funcién
de las civilizaciones bajo estudio. De esta manera (concluye



Reconsiderando la etnia 145

Mauss) se oponen como contradictorios hechos que perte-
necen a un mismo género, o se confunden hechos que tienen

que ser distinguidos (Mauss, 1968: 387).

Sin alargar mas estas consideraciones sobre la oraciéon como
ilustracién de la posicién metodoldgica aqui adoptada, cabe
subrayar que la percepcion critica de los hechos (de la oracién),
tales como el rosatio, el amuleto, los escapularios, las medallas
con leyendas, los exvotos (verdaderas “oraciones materializa-
das”), debe ser precedida por su definicién previa como 77t
oral, cuya extension logica sera capaz de abrigar todo un con-
junto de manifestaciones empiticas de dicho fenémeno. Como
dirfa Mauss, “una vez definidos los hechos, es preciso entrar
en contacto con ellos, es decir, observarlos” (Mauss, 1968: 388).

La enseflanza que nos ofrece Lévi-Strauss es de otra indole.
Mas que otientarnos en la “critica de los hechos”, nos encami-
na hacia una critica de las explicaciones de los hechos, a saber,
de las teorfas construidas sobre los hechos, percibidos u obset-
vados a través de una éptica estrabica. Su critica modelo es la
referente al totemismo, a las interpretaciones que, a lo largo
de la historia de nuestra disciplina, fueron elaboradas sobre
los hechos denominados totémicos. En Le foténmisme anjonrd hui,
Lévi-Strauss somete a un verdadero exorcismo todo nuestro
conocimiento del totemismo, tal como aparece en Frazet, o en
Durkheim, en Boas o en Radcliffe Brown, desnudandolo de
su apariencia religiosa, para revelarlo en su esencia logica, co-
mo un sistema de clasificacién destinado a servir como cédigo
social. También aqui el antropSlogo procura elevarse por enci-
ma del nivel de la observacion, mas alla de la percepcion empi-
rica, para realizar una lectura adecuada (ctitica) de los hechos,
ahora encubiertos, mistificados por teotfas construidas sobre
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sus apariencias. Y siaqui evoco a Mauss y a Lévi-Strauss como
autores de fecundos ensayos de articulacion creativa entre teotfa
y hecho en el campo de la antropologia social, es porque nuestra
disciplina no ha sido demasiado fértil en ejercicios de esta espe-
cle, y también porque, como estudiantes que somos de la an-
tropologfa, siempre podemos comprender por medio de in-
tentos exitosos —a mi juicio— que, ademas de explicar tal o cual
fenémeno cultural, sea éste el totemismo o la oracién, igual-
mente podemos aprender algo sobre el gficio de antropdlogo.

El estudio que, dentro de nuestras limitaciones, se intentata
realizar en este capitulo, se inspir6 en ambas expetiencias mo-
delo arriba mencionadas, si bien procurando evitar la tras-
posicién mecanica. Lo que, evidentemente, no quiere decir
que tengamos como meta un trabajo de indole estructuralista
o un renacimiento de la sociologia maussiana. La constitucioén
tedrica de la etnia como objeto legitimo de investigacion socio-
légica (1éase también antropoldgica) requiere del apoyo de
posturas tedricas menos ortodoxas (si consideramos al Lévi-
Strauss de Le fotemisme), o que reflejen mejor el desarrollo de
nuestra disciplina (lo que naturalmente no es el caso en “La
Priere”). Principiaremos, de esa manera, considerando algunas
propuestas sobre el problema hechas por académicos intere-
sados en los llamados temas étnicos, que he escogido pot su
relevancia relativa para el establecimiento progresivo de los
contornos de la etnia como algo susceptible de existencia
objetiva, capaz de legitimar o hacer viable su investigacién
sociolégica. A continuacion, se intentara llegar a una defini-
cién de etnia, despojandola de su caracter ilusorio, pata habili-
tar de esa manera al investigador a trabajar mejor con los
hechos. En consecuencia, no es necesario sefialar la naturaleza
exploratoria de tales consideraciones.
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LA ILUSION ETNICA

¢Cual es la realidad de un objeto de investigacion despojado
de cualquier realidad sustantiva? Esta es una interrogante
preliminar para quienes se proponen considerar la nociéon de
etnia, en la practica carente de definiciéon en la literatura
antropoldgica, o apenas “definida” en términos adjetivos:
como étnico(a), es decir, calificando; por ejemplo, un grupo
(grupo étnico), relaciones (relaciones znterétnicas), o procesos
de articulacion étnica.

Con la posible excepcion de una definicién de etnia debi-
da a Emilio Willens, en la cual es comprehendida como un
“grupo biolégico y culturalmente homogéneo”, todas las de-
mas definiciones examinadas se refieren a grupo étnico. Incluso
la de Willens, aunque use el término etnia, se halla igualmente
sujeta a la nocién de grupo, en lo que repite, en lineas genera-
les, el mismo compromiso con la nocién de grupo que puede
ser observado en las definiciones de Ware,? Tumin*y Mortris,
para s6lo mencionar algunas de las mas autorizadas defini-

2 Definicién del Diccionario de sociologia, de Emilio Willens (1961): “Grupo
biolégica y culturalmente homogéneo. El término no es sinénimo de
raza, pues la palabra raza posee un sentido exclusivamente biologico.
Los miembros de una etnia poseen rasgos somaticos comunes, al ser
parte de una divisién racial mas amplia. Al mismo tiempo, se ca-
racterizan por una relativa uniformidad cultural. Existen etnias que
llegaron a constituir naciones. Otras veces, sin embargo, una nacién
engloba a varias etnias.”

3 Definicién de Caroline F. Ware, Encyelopaedia of the Social Sciences (1962),

* Definicién de Melvin M. Tumin, A Dicionary of the Social Sciences (1965).

Definicién de H. S. Mortis, /uternational Encyclopaedia of the Social Sciences,

vol. 5 (1968).
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ciones tegistradas en enciclopedias y diccionarios de ciencias
sociales. Hablando rigurosamente, en ninguno de tales con-
textos la nocién de etnia se encuentra desvinculada de la idea
de grupo. Esta carece de sustancia, adquiriéndola tan s6lo
cuando se asocia a un grupo; en las definiciones menciona-
das no alcanza siquiera a ser una “propiedad”; una “catego-
tfa” o una “cualidad”, capaz de ser actnalizada en tal o cual
grupo social, de la misma manera en que, para que un cierto
color pueda calificar cromaticamente un objeto debe estar, al
menos, definido —lo que efectivamente ocurre con cada uno
de los colores, para hacer limitarnos a un solo ejemplo—. Se-
rfa conveniente hacer notar que no se estd pecando ni de
“substancialismo” —donde se le otorgatia privilegio a lo que
existe por si mismo, “sin suponer un ser diferente del cual él

6

fuese un atributo o una relacién”—° ni de “nominalismo”

equivoco, privilegiando los signos verbales en petjuicio de
las ideas, de los conceptos.

La resistencia de la nocion de etnia

Vayamos por etapas. Examinando las definiciones de etnia,’
ethnosy ethnic, verificamos que dichos términos estan siempre

¢ André Lalande, Vocabulaire technique et critigue de la philosophie, ““subs-

tancia”, acepcién B. Define “substancialismo” como “la doctrina que
admite la existencia de una substancia o substancias” como “opuesta
al fenomenismo”. Como producto de una relacién —social, por exce-
lencia—, la etnia esta sujeta a sus origenes y, por lo tanto, “unida” a
grupos sociales (como veremos adelante), tal como una ideologfa
estd enraizada en las condiciones (sociales) que la engendraron.
Bastatfa indicar la obra colectiva publicada en la coleccién Debates
de la Editora Perspectiva, titulada Raga y ciencia, volimenes Iy I1.
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asociados, pero en relacién de oposicidn, al concepto de raza.
Mientras que esta tltima nocién estarfa vinculada a su base
biolégica, la nocién de etnia estarfa vinculada a una base estric-
tamente socia/ (razén por la cual siempre se encuentra asociada
ala nocién de grupo), tal como la nocién de cultura tendtia por
base a la sociedad. Creo que ya no hace falta exorcizar la no-
ci6én de raza, como tampoco se debe luchar por eliminar cual-
quier “biologismo” que pueda estar adherido a la nocién de
etnia: ya limpiaron el camino gran nimero de antropdlogos,
desde antropdlogos fisicos como Juan Comas, hasta antro-
pologos sociales como Lévi-Strauss, entre decenas que se po-
drian mencionar aqui. Entre los antropdlogos el término étnia
(ethnos o ethnic) pasé a circular como buena moneda, cual una
asepsia del campo cientifico —especificamente el de las ciencias
sociales—, ansioso de no dejarse influir por prejuicios raciales
o cualquier tipo de ideologia racista. Por eso, a nuestro modo
de ver, serfa de esperar que el concepto de etnia mereciera
mayor atencién por parte de los antropdlogos tradicio-
nalmente dedicados a consideraciones y reconsideraciones
en torno al concepto de cultura, o al menos que, al tratat este
ultimo concepto, procurasen de algin modo delimitar el con-
cepto de etnia, ya sea en términos de una eventual homologia
con el concepto de cultura, ya sea distinguiéndolo en términos
de su especificidad. Un breve examen de un conjunto de defi-
niciones de cultura revelaria la ausencia de la etnia como ele-
mento conceptual de tales definiciones y, por supuesto, como
tema objeto de preocupacién de los antropdlogos.

Si se consulta la conocida revision critica realizada por
Kroeber y Kluckhohn (1952) del concepto de cultura, se pue-
de verificar que, de 161 definiciones encontradas por los auto-
res en aproximadamente mas de una centena de obras de
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antropblogos, no existe —salvo equivocacion— referencia algu-
na a la etnia. Lo que constituye un hecho en cierta forma
sorprendente, si se considera la asociacién natural que el antro-
pdlogo de nuestros dias hace entre etnia y cultura, a veces
sobreponiéndolas, otras relacionandolas entre si como equiva-
lentes. Si saltamos los ultimos 20 afios que sepatan al estudio
mencionado del presente, se podra notar que quienes se de-
dican a teorizat en relacién con el concepto de cultura, conti-
nuan sin considerar la etnia como nocién relevante, creyendo
—tal parece— que no existe siquiera una relacién de implicacion.
Deseo mencionar a dos autotes que recientemente escribieron
acerca del concepto de cultura: Paul Bohannan (1973) y Gerald
Weiss (1973). El primero procura “repensar” la cultura des-
tacando su caracter codificador y tomando como paradigma
(analogfa segtin escribe el autor) la genética.® El segundo au-
tot, preocupado en proponer lo que él llama “un concepto
cientifico de cultura”, realiza la elaboracion de un vocabula-
rio basico destinado a una “manipulacién realista de los he-
chos culturales”, siguiendo —lo que ¢él mismo confiesa— un
“verdadero procedimiento aristotélico”: distingue de esa ma-
nera nada menos que 36 “vocablos”, sin incluir etnia entre
ellos o sin siquiera mencionar este término en cualquiera de
las explicaciones de los vocablos. ;Cémo se puede explicar
esto? ¢Estaremos viviendo una ilusién?

8 No es éste el lugar apropiado para un examen critico de los conceptos
y definiciones de cultura. El lector interesado podra encontrar co-
mentarios sobre la postura tedrica de Bohannan, publicados al final
de su articulo, seguidos por su respuesta. Pueden destacarse los
comentarios de D. Epstein, G. Gjeissing y D. Schneider.
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Elinicio de la respuesta, creo, se encuentra en la constata-
ci6én de que la nocién de etnia se comienza a imponet, a par-
tir de los estudios mas sistematicos relativos a la incorpora-
ci6én de grupos minoritarios en sociedades mas amplias que
los envuelven. El mismo surgimiento del término inglés
ethnicity (“etnicidad” serfa el neologismo en espafiol), marca,
por un lado, la imposicién de evidencia que el destino de gru-
pos de procedencia cultural o racial distinta a la de la socie-
dad “anfitriona”, es decir, del sistema social receptor, vuelve
menos relevantes, por no decit secundarios, los problemas
del cambio cultural y la aculturacién como objetos de la in-
vestigacion cientifica; por otro lado, apunta hacia el contexto
o la estructura social (que abriga a tales grupos, forzados a
un contacto sistematico) como foco privilegiado de esa in-
vestigacion.

Como dirfa Abner Cohen, el término etnicidad tendria
poca utilidad si se “extendiera para denotar diferencias cultu-
rales entre sociedades aisladas, regiones auténomas o con-
juntos de poblaciones independientes, tales como las naciones
dentro de sus propias fronteras nacionales”. Continia Cohen:
“Las diferencias entre chinos e hindues, consideradas dentro
de sus respectivos paises, serfan diferencias nacionales, mas
no étnicas. Pero cuando grupos de inmigrantes chinos e hin-
ddes interactdan en tierra extranjera como chinos e hindues,
ellos pueden ser referidos a grupos étnicos. Etnicidad es esen-
cialmente la forma de interaccién entre grupos culturales que
operan dentro de contextos sociales comunes” (Cohen, 1974:
XI). Si se toma por verdadera la afirmaciéon de Cohen, tene-
mos que reconocer que, aunque el becho étnico no es reciente,
la atencion que los antropologos le estan dando si lo es. Esta
se inicia, en primer lugar, con lo que Lévi-Strauss denomina
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“crisis moderna de la antropologia”,” cuando el aislamiento
de las sociedades simples, o de pequefia escala, se convierte
en un suceso imposible, al mismo tiempo que individuos
nativos de esas mismas sociedades pasan a ser sus propios
investigadores, relegando al antropdlogo extranjero a un cre-
ciente ostracismo —a no set que éste reformule su postura teé-
rica— En segundo lugar, existe una tendencia, cada vez mas
acentuada en la antropologia social, a inclinarse con mayor
empefio al estudio de las sociedades complejas, o de gran es-
cala, en cuyo interior —como se ha visto— tiene lugar el feno-
meno étnico.

Es de esa manera que, en una primera instancia, el hecho étni-
co se constituye teniendo como base al grupo, también tomado
como wzinoria,” en términos del cual la etnia no serfa otra cosa que
un mero calificadot, por si mismo equivoco —se tiene que reco-
nocer—, por lo menos mientras no se elucide su relacién, como
nocién que es, con la de grupo “étnico” o “minoritario”.

? Ensuarticulo “A crise moderna da antropologia” (1962b) Lévi-Strauss
llama la atencién hacia esa caracteristica de la antropologia social de
estudiar “lo otro”, lo que le asegurara continuidad incluso en la hipéte-
sis de la desaparicion de las “culturas exéticas”. A final de cuentas, lo
exdtico es producto de una relacién entre el sujeto cognoscente y el
objeto cognoscible; por lo tanto, transformar lo “familiar” en lo
“exdtico” es un arte metddico y constituye la esencia misma del en-
foque antropolégico. Tal es el mensaje levistraussiano. Por otro lado,
la etnia —como categotizacion “del otro”— se impone en mayor me-
dida a la percepcion del antropdlogo como lo “exético natural”, lo
remanente, coexistiendo en un “contexto social comin” con el in-
vestigador mismo —como dirfa Cohen .

“Un término comun inclusivo que es utilizado para indicar grupos
étnicos, nacionales, raciales y culturales, es wzznoria o grupo minoritario”
(Tumin, 1965: 244).
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E/ dilema: comportamiento y cognicion

Han existido tentativas de superar esta dificultad en la delimi-
tacion de la nocién de etnial® (o ezhnicity, en la jerga anglosa-
jona), como la que nos ofrece Mitchell, quien procura “distin-
guir entre etnicidad como una construccién de fenémenos de
petcepcion o cognitivos por un lado, y por el otro, el grupo
étnico como una construccién de fendmenos de comporta-
miento” (1974: 1). A pesar de que la distincién entre cogniciin
(o percepciodn) y comportamiento no parece ser la mas adecuada
para denotar las diferentes dimensiones del problema —por
razones que daré mas adelante—, posee la ventaja de apuntar
precisamente a la necesidad de alcanzar la naturaleza misma
de la etnia, dejandola de confundir con el grupo étnico.

1Ya escrito este capitulo, lef un pequefio trabajo de W, W, Isajiw (1974),
en el que el autor presenta un interesante analisis de diversas definicio-
nes de etnicidad. Su trabajo sigue muy de cerca las conclusiones de F.
Barth —acerca de las cuales se trat6 extensamente en el primer capitu-
lo— indicando la doble limitacién del fenémeno de la etnia (ethnicity):
un limite “intetior”, mantenido por el proceso de socializacion, y un
limite “exterior”, mantenido por el proceso de relaciones intergru-
pales. En la medida en que el grupo étnico sigue siendo aqui el sujeto
substantivo de reflexién, Isajiw nada agrega a nuestras preocupacio-
nes por comprender la etnia como tal. Y como un dato revelador de
lo lejano que la linea del autor se encuentra de mis reflexiones, basta-
ria mencionar su aparente sorpresa (y rechazo) con la aceptacion de
Barnard Rosen (1959) respecto a la existencia de una estrecha co-
nexion entre etnia y valor: “Aparentemente, el estudio de Rosen impli-
citamente acepta la existencia de alguna conexién inherente entre
etnicidad y orientaciones valorativas, pero desconozco por qué de-
beria existir” (Isajiw, 1974: 112).
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En general no existen muchos estudios sobre datos relativos
a la cognicién y el comportamiento ligados a la etnicidad.
Los analistas tienden a usar la etnicidad como una categoria
estructural, es decir, como un principio general que ilumina
el comportamiento de las personas en situaciones sociales
especificas, o como un fenémeno cultural, es decir, como un
conjunto de actitudes, creencias y estereotipos que el pueblo
sustenta sobre personas identificadas por medio de algin r6-
tulo “étnico” apropiado. Si se toma la discrepancia entre los
dos como algo no-problematico, entonces las relaciones 16-
gicas que puedan unirlos inevitablemente permaneceran
inexploradas (Mitchell, 1974: 2).

Se constata que Mitchell hiere aqui un punto de indole episte-
moldgica: el que se refiere ala posibilidad de conocer un fenéme-
no o el estatus de ese conocimiento. La respuesta que él formu-
la es en si misma interesante, si bien discutible. En primer lugar,
Mitchell, separando el plano cognitivo (en el cual se dan las
percepciones de las distancias sociales entre categorfas étnicas)
del plano del comportamiento (en el cual se realizan las eleccio-
nes entre individuos étnicamente diferenciados), conduce al
analista a un esquematismo util en la investigaciéon empirica.
Util porque permite distinguir, a nivel de los datos, el plano del
“conocimiento” del plano de la “accién”, y propone problemas
planteados por las discrepancias encontradas entre tales o cua-
les etnias insertadas en distintas situaciones. Por ejemplo, si se
consideran sus investigaciones en Zambia (en esa época Rodesia
del Norte, en Africa), se puede verificar, primero, una relativa
correspondencia entre un diagrama de conjuntos jerarquizados
de percepcion de distancias sociales (interétnicas) y otro diagra-
ma de conjuntos igualmente jerarquizados sobre la extension
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de la co-residencia en alojamientos individuales ocupados por
categorias étnicas; sin entrar en discusiones sobre la metodo-
logfa que utiliz6 Mitchell —quien se valié de un cuestionatio de
tipo Bogardus para medir la “distancia social’—, lo que se puede
constatar, grosso 70ds, es tan sélo una correspondencia entre pa-
trones detivados de los datos petceptivos (cognitivos) y patrones
derivados de las elecciones concretas (datos de comportamien-
to) en lo que se tefiere a determinados —pero no todos— con-
juntos de categorias étnicas que interactian en Zambia (Mitchell,
1974: 1-35). Lo que no implica, naturalmente, una correspon-
dencia biunivoca entte individuos. que “piensan” de determi-
nada manera y “actian” de manera coherente con ella.

Es importante considerar, en segundo lugar, la discrepancia
que envuelve el comportamiento diferencial de las mismas
categorias étnicas insertadas en diversos contextos, que les
confiere la condicién de “mayoria” o “minoria”: “Cada ciu-
dad presenta —afirma Mitchell-, naturalmente, un contexto ét-
nico demografico diferente y los bemba constituyen una mi-
notia en la ciudad de Livingstone, dominada por los lozi (1 495
de 10 000 adultos masculinos), mientras que los lozi son la
minoria en Copperbelt (103 de 10 000 adultos masculinos). El
comportamiento étnico difiere probablemente en dichos con-
textos divergentes” (Mitchell, 1970: 15). La situacién de mino-
rfa (social, no necesariamente demografica) refleja, desde lue-
go, cierta estigmatizacion, relativamente variable, que hace
nitida la posicion del grupo étnico en el horizonte de la so-
ciedad que lo engloba: el grupo se hace visible “a ojo desnudo”.
Lo que significa que sus contornos aparecen en el mismo
modelo nativo (Ward, 1965) de los individuos insertados en sis-
temas interétnicos, de manera que los propios miembros del
grupo minoritario pasan a verse a través de los ojos del gru-
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po mayoritario o a través de las categorias etnocéntricas “del
otro” —como se mostrd en otro lugar, haciendo referencia a
un contexto distinto (Cardoso de Oliveira, 1964)—. Estas dis-
crepancias no revelan que las personas no se comportan nece-
sariamente de acuerdo con lo que piensan, sino que no siem-
pre estan conscientes de, o verbalizan claramente (sobre todo
cuando se trata de completar un cuestionario) “aquello que
piensan”. Los analisis modernos del discurso han demostra-
do esto de manera convincente, particularmente aquellos ana-
lisis de tipo estructuralista (via Lévi-Strauss). El analisis de
Mitchell aborda el problema en otra direccion, al considerar
a lo cognitivo como consciente y al construir su “dato” por
medio del dato verbalizado, y al parecer exclusivamente de esa
manera. Un analisis estadistico apenas podtia mostrar —y, efecti-
vamente, llegd a hacetlo—la amplia similitud entre los patrones
cognitivos y los de comportamiento, pero sin explicatlos toda-
via de manera convincente. No obstante, las consideraciones
formuladas por Mitchell poseen un alcance tedrico de suma
importancia para el asunto que se esta tratando.

Las “construcciones de etnicidad”

Me gustarfa desarrollar aqui las reflexiones epistemolégicas
formuladas por Mitchell, aun cuando corro el riesgo de
sobresimplificarlas. Bajo el titulo general de “construcciones
de etnicidad” (constructions of ethnicity), Mitchell procura dis-
cernir cuatro tipos de concepciones de etnia (o, en sus pala-

bras, four types of ethnicity):

1. El que denomina “construcciéon de sentido comun” (coz-
monsense constructs);
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2. La “construccion del etndgrafo” (the ethnographer’s construct);

3. La“interpretacién de sentido comun del comportamiento”
(commonsense interpretation of behavionr);

4. La “explicacion étnica analitica” (analytical ethnic explanation).

El establecimiento de tal tipologia posee el tinico propésito de
setvir como punto de partida para una mejor delimitacion de la
cuestién relativa a la distincién entre etnia (ehuicity) como
concepto estructural y etnia como concepto cultural. Al mis-
mo tiempo, procura mostrar la relacién analitica entre patro-
nes cognitivos y de comportamiento referentes a la “etnici-
dad”. El primer tipo corresponde a lo que él llama nivel
fenomenologico, existiendo como parte del sistema de pet-
cepciones sociales de los agentes étnicos, que coincide con el
“modelo nativo” del que habla la antropdloga britanica
Barbara Watd, al que se hizo alusién lineas atras. “Los sim-
bolos, signos e impresiones:'? pueden ser costumbres, estilos
de peinado, lenguaje, escarificaciones faciales, dietas, o cuales-
quiera combinaciones de sefiales diacriticas similares, por me-
dio de las cuales el agente estd habilitado para ‘etiquetat’ o
categorizar a la persona que presenta tales impresiones”
(Mitchell, 1974: 22). Aun cuando los procesos aqui involu-
crados sean de orden psicolégico —pues se trata de establecer
laidentidad étnica a través del reconocimiento e interpretacion

12 Prefiero el término impresiones en lugar de traducir cues por deixa (tét-
mino de la jerga teatral e, igualmente, término coloquial que expresa
un cierto tipo de informacién auxiliar) o dica (dica en portugués signi-
fica consejo, en un contexto coloquial, familiar, escolat, etc. [n. de los
trads.] (expresion familiar). Deixa o dica expresan, de esa manera, el
sentido del término impresiones en el contexto.
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de esas impresiones por los agentes en interaccion—, sus conse-
cuencias para el comportamiento, segun Mitchell, hacen que
dichos procesos sean susceptibles de analisis socioldgico.

Nuestro interés reside en el hecho de que la percepciéon po-
see un referente social. La “categoria étnica”, por consiguiente,
tiene significado desde el momento en que existe como una
“representacion colectiva”, que no solamente es comun en-
tre un determinado conjunto de personas, sino que también
es compartido por ellas de forma tal que dichas percepcio-
nes compartidas pueden convertirse en la base de un
entendimiento entre ellas en sus relaciones sociales (Mitchell,
1974: 23).

Una expresioén que puede sintetizar este primer tipo serfa la
de “percepciones folk™ (folk-perceptions), por medio de las cuales
las sefiales étnicas diacriticas forman las construcciones de
sentido comun.

El segunto tipo de construccién se vale de esas percep-
ciones fo/k, que constituyen parte del material en bruto sobre
el cual el “etnégrafo” estarfa “habilitado para construir su
modelo abstracto de ‘grupo étnico” (Mitchell, 1974: 24).

En la medida en que los significados de aquellas sefiales
diactiticas compattidas por los agentes no sean simplemente
idiosincracias de un nimero limitado de personas, el etnégrafo
puede tratarlos como parte de la cultura del pueblo en cues-
tién. En este sentido, ¢l hace su primera abstraccién en la
medida en que identifica, separa o reune rasgos culturales
que ha observado, y que lo llevan a clasificar a los pueblos
como un todo etnografico. Mitchell ejemplifica esto por me-
dio del conocido articulo de Narrol “On Ethnic Unit
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Classification” (Narrol, 1964). “Esas categorias etnograficas
tedricas, consideradas como distintas de las categorias étnicas
a nivel del sentido comun, son as{ abstracciones de segundo
orden que el etndgrafo puede utilizar para establecer propo-
siciones, por ejemplo, respecto a la distribucién de pueblos
en determinada tegién del mundo o para clasificar algin pue-
blo que él desctibe siguiendo una pauta de comparacién con
otros pueblos” (Mitchell, 1974: 24). Lo que desea destacar
Mitchell es que un etnégrafo puede finalmente llegar a esta-
blecer, con motivo de sus propésitos analiticos, categorias
que correspondan a un orden de abstraccion necesariamente
diferente del de las categorias étnicas producidas por el mis-
mo pueblo objeto de la investigacién. Como se puede vet,
son construcciones con diferentes estatus epistemoldgicos.
Como tetcer tipo, Mitchell menciona “la propia catego-
rizacién étnica, como interpretaciéon de sentido comun (o
buen sentido)!® del comportamiento, cuando ella se convier-
te en un elemento dominante en la percepcién publica, y de
esa manera, puede ser tomada como una adecuada explica-
cién del comportamiento de personas por ella definidas”
(Mitchell, 1974: 26). “Aqui la etnicidad es una construccién
del sentido comun que vuelve inteligibles a los observadores

13 Més que en el primer tipo, en el cual el autor se vale de la nocién de
“sentido comun” para hablar de la naturaleza de las construcciones
nativas de la realidad, en este tercer tipo, que trata de “interpreta-
ciones de sentido comun”, cabria subrayar que la traduccién portugue-
sa del término common sense no siempre es fiel a aquello que se pretende
denotar en la lengua inglesa: common sense, si por un lado expresa sentido
comun, por el otro expresa “buen sentido”, sentido —en mi opinién
preponderante en este tercer tipo— Esta es la razén por la que este
tipo de interpretacién puede coincidir con la interpretacion cientifica.
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las acciones de las personas. En el sentido que todas las pet-
cepciones y entendimientos son reales para aquellas que los
poseen, entonces este concepto fo/k de etnicidad es una ex-
plicacion valida del comportamiento a un cierto nivel de ana-
lisis” (Mitchell, 1974: 26). Este tipo que, en mi opinion, es el
que presenta una mayor vaguedad, patece expresar episte-
molégicamente algo similar a la doxa verdadera, como parte
del mundo platénico de las ideas, en el cual lo verdadero y lo
falso se mezclan y donde una opinién (verdadera) puede co-
incidir con el saber... Hablando rigurosamente, no patrece
ser un tipo de la misma naturaleza (e importancia) de los dos
tratados anteriormente.

El cuarto tipo, “la explicacion étnica analitica”, parece pose-
er otra importancia. Expresa una separacion radical entre las
interpretaciones de sentido comun y las que se sustentan so-
bre principios generales, que distinguen un analisis cientifico.
Al conducir su explicacién en términos de “postulados tedri-
cos”, el analista puede vislumbrar el hecho étnico entre un
conjunto de otros hechos sociales, mas determinantes en si-
tuaciones especificas; en el ejemplo dado por Mitchell, la lu-
cha por el poder en un sindicato encubriria la significacién de
las identidades en confrontacion, pues “los verdaderos orige-
nes de la lucha no se encuentran en la etnicidad como tal sino
en las oposiciones que aparecen en todas las asociaciones en
las que el poder se otorga por medios electorales” (Mitchell,
1974: 27). Sin embargo, el analista siempre podra descubrir
que, a pesat de las interpretaciones que los propios agentes
dan a sus acciones, ciertos patrones de comportamiento que
emergen de las mismas acciones pueden muy bien ser
incluidos en la nocién de etnicidad o interpretados como fe-
némenos étnicos.
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Esos patrones pueden surgir efectivamente del comporta-
miento de los agentes en términos de su apreciacion de los
diacriticos étnicos, o pueden surgir cuando los propios agen-
tes no estan conscientes de la presencia de elementos étnicos
en las acciones involucradas. El punto esencial es que en la
medida en que no es necesaria una conexion entre catego-
rizacion étnica y etnografica, tampoco lo es entre la etnicidad
como categorifa fo/k y la etnicidad como categoria analitica
(Mitchell, 1974: 27).

Mitchell se vale de un paradigma, propuesto por Blau, para
mostrar la naturaleza epistemoldgica de aquellas conexiones,
es decit, que las construcciones analiticas abstractas son de
hecho propiedades que emetgen de percepciones y acciones
de las personas involucradas, de modo que se infieran las
mismas cualidades abstractas que emergen de relaciones de
elementos de una estructura pero que no son aparentes en
los propios elementos. “Un triangulo, por ejemplo, es una
propiedad que emerge de las lineas que unen tres puntos que
no estan en linea recta. Pero la propiedad de la figura triangu-
lar no esta contenida en ninguna de esas lineas, considerando
cada una independientemente de las otras dos” (Blau, 1964:
3, en Mitchell, 1974: 24). De acuerdo con el ejemplo, Mitchell
seflala que “etnicidad es aqui una propiedad general abstrac-
ta de relaciones observadas empiricamente, slo perceptible
ala observacién por aquellos que estan sistematicamente pre-
parados para llevar a cabo el anlisis teérico basico del fend-
meno, con el fin de revelar esta propiedad” (Mitchell, 1974: 28).

Al explicar los diferentes niveles de conocimiento a los
que se puede sujetar el fendmeno étnico, Mitchell concluye
su contribucion para la conferencia sobre “Urban ethnicity”,
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promovida por la Association of Social Anthropologists of
the Commonwealth (ASA), agregando so6lo lo que ya nos habia
hecho saber sobre la distincién entre los diferentes 6érdenes
del fenémeno (cognitivo y del comportamiento) y de nues-
tro conocimiento sobre €l (las cuatro modalidades de cons-
truccién de etnicidad). Procura solamente relacionar las
acciones, sus significados y las situaciones en que (acciones y sig-
nificados) tienen lugar, subrayando los siguientes puntos:

1) Qué existe las investigaciones en Zambia una cozncidencia
sustancial entre los datos cognitivos y de comportamiento,
a pesar de la diferente composicién de los conjuntos de
entrevistados en relacién con las regularidades encontra-
das en los patrones de distancia social entre categotias
étnicas;

2) Que las discrepancias entre las estructuras cognitivas y de
comportamiento de las distancias étnicas siempre pueden
ser explicadas por circunstancias especiales, tales como el
pequefio nimero de representantes de una u otra de las
categorfas étnicas involucradas o la cantidad relativa de
los miembros minoritarios de algunas categotias étnicas
en determinadas ciudades. Sugiere Mitchell que ambas abs-
tracciones surgen de un componente étnico comun de la
vida social que, en realidad, era lo cotidiano en el pueblo
de Zambia en la época de la investigacion (¢f. Mitchell,
1974: 28-29). Llama la atencién, de esa manera, hacia las
secuencias de situaciones sociales por las que pasan los
individuos en el curso diario de su existencia urbana. “La
unién de las construcciones estructurales y culturales del
comportamiento étnico, por lo tanto, necesita ocurrir en
las interpretaciones de las secuencias de acciones de las
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personas involucradas en situaciones sociales. Todavia en
este nivel, la distincién entre acciones y percepcion social
es una ventaja de la que el analista puede sacar provecho
para realizar un tipo particular de comprension tedrica de
la situacién” (Mitchell, 1974: 29);

3) Que las abstracciones analiticas de sentido comun (comzmon-
sense abstractions) poseen un caracter strumental, segun el
cual los diferentes factores de elecciéon —por ejemplo, en
la eleccién de alojamientos en las aludidas habitaciones de
Zambia— dificilmente se pueden separar de la etnicidad,
considerandose la presencia de factores como la filiacién
religiosa (en un pafs heterogéneamente cristianizado por
la catequesis misional), la localidad de procedencia (identi-
dad regional) o los niveles de instruccién o de edad. La
investigacién parece indicar —si la lectura es correcta— que
la identidad étnica tiende a actuar en escala variable aun
en las situaciones aparentemente mas inconsistentes. Las
identidades se pueden cruzar en varios sentidos, pero la
identidad étnica parece subsistir siempre de manera
coextensiva con las demds. Tomando otro ejemplo de
Mitchell (Mitchell, 1970, en Mitchell, 1974: 30-31), donde
esa coextension se da en la relacion entre etnia y accioén
politica, podemos decir que el caracter instrumental de la
identidad étnica alcanza aqui un momento de manipula-
cién extrema: se trata de un lider politico cuyo partido
apoya al gobierno aunque la tribu a la que él pertenece se
encuentra en oposicion al gobierno y al grupo tribal aso-
ciado a éste; en consecuencia, los miembros del grupo
tribal asociado al gobierno disculpan al lider afirmando
que todo su comportamiento demuestra que €l realmente
es una persona “de su propia tribu”, definiéndolo opera-
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cionalmente como un miembro de la tribu asociada al pat-
tido en el poder. “La seleccién de la identidad étnica como
un medio de organizar el sentido de la accién social, por
lo tanto, depende fuertemente del contexto en el que la
accién social tiene lugar. |[. . .| El analista, sin embargo,
estarfa apto para abordarlo tedricamente si es capaz de
apreciar la ventaja instrumental que los agentes obtienen
de justificaciones sobre alternativas de accién; y, de la mis-
ma manera, es capaz de explicar légicamente por qué los
agentes escogen un modo en lugar de otro, en términos de
coémo construyen sus acciones sociales”.

A excepcion del primer punto —el de la “coincidencia subs-
tancial”’—, cuya reformulacién cabria proponet, los dos siguien-
tes nos remiten a instancias fundamentales del fenémeno ét-
nico, las cuales he procurado explorar en los ultimos cuatro
afios, desde mi ensayo “Identidad étnica, identificacion y
manipulacién” (Cardoso de Oliveira, 1971, capitulo 1 de este
libro, supra). Quiero referirme a los mecanismos de identifi-
cacion y de manipulacion de la identidad étnica, asf como a la
consideracién de la situacién vivida por los agentes al inte-
rior de sistemas interétnicos determinados, responsable —ella,
la situacién interétnica vivida— de la proporcién de la mani-
pulacién y de la identificacién. En el mencionado ensayo y
en un articulo postetior (Cardoso de Oliveira, 1973, capitulo 2
de este libro, s#pra) tuve la oportunidad de desarrollar el asunto,
razo6n por la cual no lo trataré aqui. Pero, en cuanto al primer
punto, caben algunas consideraciones. Cteo que no se trata
de una coincidencia substancial, cuya naturaleza nos conduzca
a afirmaciones que se encuentran mas alla de las posibilida-
des explicativas de los hechos analizados en Zambia. Evi-
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dentemente no se trata de una relacion de implicacion entre
lo “conocido” y lo “vivido”, en el sentido de que se vive —
serfa mejor decir se decide— en funcién de lo que se sabe, es
decir, en funcién de aquellos datos de los cuales se tiene concien-
¢ia. Muy por el contrario. Se podria decir que frecuentemente
actuamos o vivimos movidos por vectores (o valores) de los
cuales tenemos poco o ningun conocimiento, en el sentido
de que no somos necesariamente conscientes de ello. Como se
dijo paginas atras, el dato verbalizado que se obtiene a través de
cuestionarios puede ser engafioso, aun cuando haya sido so-
metido a los més refinados analisis estadisticos; en este caso,
es preferible una lectura interlineal de un discurso integral, y
no fragmentado en frases-respuesta, de tal forma integra que
nos permita aprehender su estructura. El analisis de los hechos
“cognitivos” realizado por Mitchell converge hacia la prime-
ra modalidad de déconpage o corte sociolégico, al mismo tiem-
po que su concepcién de cognicidn parece restringirse a los
hechos de conciencia (en el restringido sentido de ser con-
scientes). Tenemos asi, al final de este examen sumario de la
contribucién de Mitchell, el planteamiento de una cuestiéon
un tanto ilusoria: el estatus antitético de la relacién compor-
tamiento/cognicion.

L.O TLUSORIO Y LO REAL

Segun parece, la base de esa ilusion se encontraria en dos
malentendidos: uno referente a la colocacién del comporta-
miento y de la cognicién en un plano de la realidad siltima, sobre
el cual el conocimiento sociolégico se realiza por completo; el
segundo se refiere a una reificacién de la separacién entre
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comportamiento y cogniciéon que comienza siendo sélo ana-
litica y termina como generadora de dos instancias casi con-
tradictorias. Consideremos el primer malentendido. Cuando
Mitchell distingue entre sus diferentes modalidades de cono-
cimiento una, la cuarta (“explicacion étnica analitica”), como
la que tendtfa el privilegio de ser considerada como cientifi-
ca, deja de incluir uno de los postulados teéricos basicos de
la interpretacion cientifica el de la busqueda de niveles de la
realidad cada vez mas profundos. Si, por ejemplo, el “conoci-
miento” se satisfarfa con la aprehension de niveles epidérmi-
cos de la realidad, como la “funcién manifiesta” de una de-
terminada institucién, o si deberia avanzar mas alla,
prosiguiendo el andlisis cientifico para aprehender la “fun-
cién latente” de la misma institucién.'* Advirtiendo que el
uso de este ejemplo no se debe tomar como un compromiso

4 Esa distincién entre funciones “latente” y “manifiesta”, hecha por
Robert Merton (1951: 61-81) posee aqui un valor meramente ilustrati-
vo, mientras que el ejemplo apunta hacia una separacion implicita de
dos niveles fenoménticos mientras que, en la investigacién respecto
ala guerra en la sociedad tupinamba (conforme nos muestra Fernan-
des, 1952), la captura de cautivos y la venganza guerrera se encuentran
al nivel de la conciencia del grupo indigena (cumpliendo asi, en lengua-
je funcionalista, una “funcién manifiesta”), la solidaridad tribal, forta-
lecida por la actividad guertera, colectiva, estarfa al nivel no-consciente
(cumpliendo de la misma manera y en la terminologfa mertoniana su
“funcion latente”). Afirmando que el descubrimiento de las “funcio-
nes latentes” representa un significativo avance en el progreso del
conocimiento socioldgico, Merton consigue redactar paginas admi-
rables y de gran actualidad para un lector interesado en ver mas alla
del esquematismo funcionalista, captando su mensaje epistemolégico,
a sabet, el estatus de un conocimiento que no se satisface con la aparien-
¢ia de la realidad social, y desciende a sus estructuras mas profundas.
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de mi parte con un enfoque funcionalista, cabe retener la
indicacién de que los bechos deben ser examinados de manera
critica, es decit, debe desnudarseles de su apariencia para que
se revelen con su significado pleno. Y por examen ctitico
quiero decir que el propio “hecho” cientifico es susceptible
de construccién epistemoldgica.!® Al considerar el compor-
tamiento y la cognicién, Mitchell parece fijarse en las instan-
clas empiticas manifiestas, como la elecciéon de alojamiento o
las percepciones de distancia social observadas en Zambia.
Aunque se debe reconocer el importante papel del analisis
cuantitativo en el deslinde de los datos, para asi sometetlos a
una adecuada lectura socioldgica, ellos por si solos ya estarfan
comprometidos con aquello que el investigador concibe como
“hecho cognitivo” o “hecho de comportamiento”. Existe un
a priori inherente a la teoria de que se vale el investigador.
¢Setfan los propios “presupuestos teéricos” de los que habla
Mitchell? Como €l no los hizo explicitos ni los discutid, todo
indica que esto se debe a que él no consider6 relevante exa-
minar al propio hecho cognitivo o de comportamiento como
algo tedricamente construido (o “constituido” mediante los
bias “cientificos”), limitandose a presentar de manera explici-

1> Siguiendo a Piaget, “cada ‘hecho’ cientifico constituye: ) Una res-
puesta a una pregunta; ) Una constatacion o lectura; ¢) Una serie de
interpretaciones ya implicitas tanto en la misma manera de plantear
el problema, como [...] en la constatacién como tal, o lectura de la
experiencia, y explicitas en la manera de comprehender esa respuesta
dada por lo real a la pregunta formulada” (Piaget, 1969: 122). Enton-
ces, el hecho cientifico estd ungido de presupuestos que, en un ana-
lisis critico, deben hacerse explicitos. Eso es lo que se intentara hacer
con los presupuestos o postulados tedricos de Mitchell.
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ta —en su propio trabajo— presupuestos metodoldgicos, to-
mandolos como los tnicos responsables de una correcta ex-
plicacion analitica del fenémeno étnico.

Los presupuestos tedticos de nuestro autor parecen alejatlo
(v al lector junto con él) de cualquier interrogante sobre la
dimensién inconsciente de la vida social, como si las respuestas
dadas a preguntas formuladas directamente a los entrevistados
sobre la admision de un miembro de un grupo étnico, especi-
ficado de manera arbitratia, en su red de parentesco, en su
vecindad, en su trabajo, como su comensal, etc., prestaran un
apoyo empitico adecuado patra asegurar al analista que estd
opetrando con “la visién del mundo” de los agentes en cues-
tién. A pesat de que tales datos son necesatios, no son suficien-
tes para proveernos la informacién que nos permita alcanzar
los factores responsables de las decisiones que eventualmente
llegaron a tomar. Por otro lado, esas decisiones “asidas” al
nivel del comportamiento —mas individual que grupal— poco
pueden revelar sobre el contexto social que las condiciond,
como veremos mas adelante cuando consideremos el segun-
do malentendido. Ahora es imperativo aclarar algunos aspec-
tos de dicha dimensién inconsciente a la que hice referencia.
Para tal fin no existe nada mejor que traer a colacién dos
clasicos del pensamiento antropolégico, Mauss y Sapit, evo-
cando algunas de sus consideraciones que me parecen fun-
damentales para la constitucion cientifica del hecho sociol6-
gico (vis-a-vis antropoldgico). A pesar de que ambos poseen
16 sus postu-
ras tedricas relativas al alcance del conocimiento de lo social

una formacién intelectual sumamente distinta,

16 Marcel Mauss, una legitima manifestacién del pensamiento francés,
via el Année Sociologique; en cuanto a Edward Sapir, a pesar de haber
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convergen de manera extraordinaria. Ambos parten de la ex-
periencia lingiifstica y, cada uno a su manera, sustenta que la
dimension de lo inconsciente es el objetivo ultimo de la in-
vestigacion de lo real. Asi, Mauss nos recomienda que “de la
misma manera en que el lingtiista debe encontrar bajo las
transcripciones falsas de un alfabeto los verdaderos fonemas
que fueron pronunciados, aun los de sus mejores informan-
tes indigenas |[...] el etnégrafo debe encontrar los hechos
profundos, casi inconscientes, porque ellos existen solamen-
te en la tradicion colectiva” (Mauss, 1969: 369).!" En otras
palabras, se trata de llamar la atencién del investigador sobre
el hecho de que los agentes frecuentemente son los ultimos
en sabet exactamente qué es lo que piensan y lo que hacen: “las
mejores informaciones son, por lo tanto, erréneas, si se le
toma al pie de la letra”, afirma Mauss. Y aflade: “Existen
dificultades constantes para alcanzar los verdaderos hechos”
(Mauss, #bid.). La concepcién de que las costumbres, a ejem-

nacido en Prusia (12 afios antes que Mauss) “‘es una auténtica expre-
si6n de la cultura norteamericana”—en palabras de uno de sus mejores
exégetas, el fallecido profesor Joaquim Mattoso Camara Jr.— “donde
se integrd de la infancia, al emigrar con la familia hacia los Estados
Unidos con cinco afios de edad” (Sapir, 1954, nota del traductor
Mattoso Camara Jr.).

7 En un articulo anterior (Cardoso de Oliveira, 1973, nota 1, segundo
capitulo del presente libro), tuve la oportunidad de utilizar la misma
referencia complementada con comentarios de Lévi-Strauss —quien
sistematicamente se ha valido de los descubrimientos de Mauss para
fundamentar su propia posicion estructuralista (¢f. la introduccion de
Lévi-Strauss a la obra de Mauss, Sociologie et Anthropologie)—. De esa
manera, el lugar de la dimensién inconsciente en el pensamiento de
Mauss fue bastante estudiada por Lévi-Strauss, y ocupa un lugar cen-
tral en la propia teorfa estructuralista (¢f. Simonis, 1968; Rossi, 1973).
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plo del lenguaje, son una “propiedad cuyo propietario es el
inconsciente”,'® coincide en lo esencial con la posicién tedri-
ca de Sapir frente a la naturaleza de la conducta humana, es
decir, del comportamiento sociocultural.

En una comunicacién para un simposio acerca del incons-
ciente, realizado en 1927, Sapir procura poner a discusién
sus ideas relativas a la pautacién inconsciente del comporta-
miento en sociedad (Sapir, 1949: 544-559), diciendo que ella
“consiste no en una funcién misteriosa de una mente social
o racial reflejada en las mentes de los individuos miembros
de la sociedad, sino meramente en una tipica inconsciencia
de parte del individuo en cuanto a los contornos, demar-
caciones y significados de la conducta que él sigue implicita-
mente todo el tiempo™ (p. 548). Tomando también el lenguaje
como la instancia en la cual tipicamente se observa, gracias al
andlisis lingtifstico, la ocurrencia de reglas que evidentemente
no resultan conscientes a los hablantes, Sapir comenta que nada
es arbitratio, accidental, o aun cutioso, en la estructura de una
palabra o de un discurso: “Cualquier elemento cae en su propio
lugar de acuerdo a reglas formuladas de una manera légica,
que pueden llegar a ser descubiertas por el investigador pero
de las cuales los propios hablantes no tienen mas conocimien-
to que los habitantes de la luna” (Sapir, 1949: 553).

No satisfecho con ejemplificar con el lenguaje hablado (o
escrito) esta capacidad inconsciente de pautat que pertenece
al comportamiento en sociedad, Sapir se refiere, acto segui-

'8 Afirmacién formulada por un misionero, citado por Mauss (1969:
368). Vale la pena sefialar que los comentarios de Mauss que cito
fueron hechos en una catedra inaugural presentada en 1902.
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do, a lo que se podria denominar lenguaje gestual; precisa-
mente un campo en el que tradicionalmente (al menos en
aquella época) se consideraba que el gesto se encontraba en
cierto modo en el limite entre lo “organico” y lo “cultural”.'”
Como todo lo demas en la conducta humana, el gesto se
encuentra arraigado en necesidades reactivas del organismo,
pero las leyes del gesto, el codigo no escrito de los mensajes
y respuestas gesticuladas, son obra anénima de una elabora-
da tradicién social (Sapir, 1959: 556).

Dicho inconsciente, que nada tiene de jungiano —como el
mismo Sapir insistié en subrayar (Sapir, 1949: 548) y que Lé-
vi-Strauss no dejé de lado en su introducciéon a Mauss (Lévi-
Strauss, 1950: XXXII)—, se torna asi en el punto nodal de
aquello que Bourdieu denominé el “principio de la no-con-
ciencia”, presente en todo pensamiento sociolégico que no
quiera ser espontaneo e ingenuo; invoca incluso el parecer de
clasicos como Marx, Durkheim y el mismo Weber, para mos-
trar que la utilizacién de tal principio es responsable por un
tipo de rompimiento con la ilusién de que la sociedad es
transparente a sus agentes. Durkheim, que exige al sociélogo
penetrar en el mundo social como en un mundo desconoci-
do, reconoce a Marx el mérito de haber roto con la ilusion de
la transparencia: “Creemos fecunda esa idea —escribe Dur-

19 Hay que sefialar que el articulo hoy clasico de Hertz, sobre la predo-
minancia de la mano detecha, data de 1909 (Hertz, 1970). El uso de
la mano derecha, asi como ciertos gestos, goza de esa liminaridad, de
esa transicion de lo organico a lo cultural, sobreponiéndose, sin em-
batgo, lo cultural.
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kheim— de que la vida social debe ser explicada no por la
concepcién que de ella hacen quienes en ella participan, sino
por causas profundas que escapan a la conciencia” (en
Bourdieu, 1968: 30); 1o que es perfectamente compatible con
lo que Marx quiso decir cuando escribié que: “en la produc-
cién social de su existencia, los hombres entablan relaciones
determinadas, necesatias, independientes de su voluntad” (en
Bourdieu, 1968). El principio de la no-conciencia rompe, de
esa manera, con la ilusién de transparencia de la cual los es-
tudios de relaciones interétnicas o “raciales” no se han libe-
rado del todo. Por eso, concentrarnos en el tema de lo no-
consciente (término que prefiero al de inconsciente pot
razones obvias) no debe set considerado como una preocu-
pacién extemporanea, innecesaria para el desarrollo del asunto
central de este capitulo. Las perspectivas de investigacién del
fenémeno étnico abiertas por Mitchell pueden servir como
ruta metodoldgica de gran utilidad, siempre y cuando poda-
mos reformular algunos de sus presupuestos tedricos, los que
visiblemente inhiben un conocimiento més profundo de lo
real. Tanto la cognicién étnica (es decit, del “hecho” étnico)
como el comportamiento interétnico (es decit, aquel que surge
de las relaciones interétnicas) estan orientados hacia valores que
frecuentemente escapan del horizonte perceptivo de los agen-
tes. Claro que no se trata aqui de transformar a la antropolo-
gfa en una nueva axiologfa, disciplina filos6fica por excelen-
cia. Tales valores estarfan contenidos en zdeologias, las cuales si
son susceptibles de investigacion cientifica. ¢Y no se habia ya
definido ala etnia como algo estrechamente ligado a las ideo-
logfas? Retornaremos a este problema mas adelante.

El segundo malentendido se refiere a una separacioén en-
tre cognicién y comportamiento que, de analitica, pasa a ser
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sustantiva, si no prestamos la debida atencién sobre ella. De-
seo destacar aqui un punto especialmente importante, ya antes
mencionado en la discusién sobre el tema de la ideologia. Me
refiero a las relaciones sociales, que siempre deberian estar pre-
sentes en cualquier estudio relativo a lo social (Iéase también
cultural), pero que muchas veces —y en el caso de muchos
autores— no cumplen mas que un papel de intrusas. No se
comete ninguna herejfa si se afirma que cognicién perceptiva
y comportamiento solamente son inteligibles para el analista
a condicién de ser considerados como frutos de relaciones
sociales. Tales relaciones son las que engendran nuestro com-
portamiento pautado y nuestra potencialidad perceptiva o
cognitiva, esta ultima, naturalmente, mediada por ideologias
igualmente generadas por agentes insertados en dichas rela-
ciones sociales. El peligro de la reificacion de una radical sepa-
racién entre cogniciéon y comportamiento (en los términos
de Mitchell) se desvanece si podemos mediatlos por relaciones
sociales e ideologias. Si tomamos la ideologia segun la acep-
ci6én de Poulantzas, por ejemplo —como ya se hizo en el capitu-
lo 2 (supra)—, al menos como base para la argumentacion,
veremos que ella “consiste, realmente, en un nivel objetivo
especifico, en un conjunto con relativa coherencia de repre-
sentaciones, valores y creencias [. . .| La ideologia esta a tal
punto presente en todas las actividades de los agentes, que
no se le puede diferenciar de la experiencia vivida” (Poulantzas,
1969: 263-264). Esta experiencia, de naturaleza colectiva, esta
“pegada” a la ideologia, de la cual no se desprende sino a
través de andlisis sociolégicos adecuados. Su caricter no-cons-
ciente, comun a todas las representaciones colectivas, hace
de la ideologia un objeto hacia el cual debe converger ptio-
ritariamente la indagacién cientifica, en la medida en que ella



174 Roberto Cardoso de Oliveira

—y no el sistema cognitivo (tomado aqui unicamente como
fenémeno de conciencia)— es el punto estratégico parala com-
prension del comportamiento interétnico. Insisto en el tér-
mino znterétnico, ya que subraya la naturaleza relacional de la
etnicidad —como ya tuvimos oportunidad de establecer al tra-
tar la naturaleza contrastante (y pot lo tanto, de relacién) de la
identidad étnica— Me parece que la via propuesta por Mitchell
para explicar la estructura de la etnia o la etnicidad, enfocan-
do los fenémenos cognitivos (de la manera en que éllos con-
cibe) y los de comportamiento, limita en extremo el analisis
sociolégico. En este sentido, pareceria mas correcta una via
analitica que combinara el enfoque dirigido hacia las relacio-
nes sociales, particularmente las interétnicas, con las ideolo-
gfas étnicas engendradas por ellas, o con base en ellas. Tales
ideologias étnicas, como focos estratégicos de analisis, ten-
drian el mérito de conducir al investigador al nicleo mismo
de la etnia —tal como intentaré demostratlo.

Todas las ideologfas étnicas, ya sea que expresen movimien-
tos sociales de caracter reformista, separatista, revolucionario
o mesianico (consultese el capitulo 3, s#pra), nos remiten a un
estado ctitico, es decir, de ctisis, del grupo o de los grupos
sociales involucrados. La identidad étnica, como una ideologia
fuertemente “etnocéntrica”, se convierte de esa forma en
marco de referencia, de modo que contamina todas las relacio-
nes sociales contenidas en el sistema interétnico y, en conse-
cuencia, el cumportamiento de los agentes en €l insertados,
comportamiento que, a su vez, gana gran “visibilidad” en
estas situaciones de cfisis, llegando al punto de permitir una
aprehension privilegiada de la etnia como foco substantivo
del analisis. Aunque la etnia se manifieste a través de un gru-
po “adjetivandolo” o, en otras palabras, definiéndolo, atribu-
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yéndole tal o cual identidad (al grupo y, por consiguiente, a
sus miembros), ella lo hace en la medida en que se constituye
como un conjunto de atributos ideativos y valorativos, impregnados
de un “nosotros” que, en su forma tipica, resplandece en
autolatria, concibiéndose igualmente autégeno y duefio de
su destino. No es dificil aceptar que tal conjunto constituye
¢l mismo una ideologia, centrada solamente en un “ego co-
lectivo” —si se me permite la paradoja—, él mismo traspuesto
a un plano imaginario como una representacion de las rela-
ciones reales socialmente vividas por los agentes. Similar-
mente, no es dificil considerar que el investigador no tendra
mayores dificultades para captar esa ideologfa, ese conjunto
de atributos, si presta atencion a la actividad discursiva de los
agentes; en este caso sera el “discurso étnico” lo que el analista
desbrozara, con el fin de revelar su estructura. Y, en este sen-
tido, las ideologias (étnicas), en especial aquellas producidas
por movimientos sociales, se imponen como materia prima
de aquel analisis que pretenda romper con la ilusién de la trans-
parencia de la que nos habla Bourdieu. La etnia servirfa, final-
mente, como el ¢ddigo, la “gramatica” de un lenguaje social,
capaz de otientar a los agentes —subliminalmente— en la si-
tuacién interétnica.

CONCLUSION:
DEFINICION DEL CAMPO SEMANTICO DE LA ETNIA

¢Coémo se puede trabajar de manera més conclusiva la nocién
de etnia, tal como se le ha concebido a lo largo de las consi-
deraciones formuladas hasta ahora, de modo que se la propon-
ga—aun provisionalmente— a nivel de una definicién? Al seguir
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los pasos de Lévi-Strauss, en su definicién del campo seman-
tico en el cual se sitian los fenémenos cominmente
agrupados bajo el nombre de totemismo, debemos obedecer
al siguiente método:

1) Definir el fenémeno propuesto para estudio [que en
nuestro caso es la etnia] como una relacién entre dos o mas
términos reales o virtuales;

2) Construir el cuadro de posibles permutaciones entre sus
términos;

3) Tomar este cuadro como objeto general de un analisis
que, sélo a ese nivel, pueda alcanzar conexiones necesarias
de manera tal que el fenémeno empirico sea visualizado ini-
cialmente sélo como una combinacién posible, entre otras, a
partir de las cuales el sistema total deba ser previamente re-
construido (Lévi-Strauss, 1962a: 22-23).

Consideremos que el término etnia comprende dos series, una
involucrando identidades® otra patrones culturales. En la serie de
identidades estamos clasificando dos tipos diferentes de me-
canismos de identificacién: un primer tipo englobaria identi-
dades asumidas por miembros de grupos minoritarios (indios,
negros, etc.) insertados en sistemas sociales globales (como las
sociedades nacionales); un segundo tipo englobarfa identida-
des asumidas por miembros de sociedades anfitrionas, y por lo
tanto mayoritarios, en situaciones de contacto con identidades
del primer tipo. En la serie cultural propongo que se clasifiquen
los patrones de conducta (social, religiosa, econémica, etc.) que,

2 Aqui intentaré un desarrollo de lo que se discutié sobre la identidad

étnica en los capitulos 1y 2, supra.
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grosso modo, estén relacionados con lo que, en la literatura
antropoldgica, se acostumbra denominar sociedades sizples y
sociedades complejas; la aplicacion de los términos “simple” y
“compleja” a la nocién de cultura es bastante arbitraria; pero
me he decidido por ellos en lugar de los adjetivos, sin duda algu-
na erréneos —aunque mejor adaptados al substantivo cultura-,
como “primitiva” y “civilizada”, o insuficientes como “socie-
dades de pequefia escala” o de “gran escala”, segun los esque-
mas durkheimeanos de los Wilson (1945: 24-30), o a los
igualmente inadecuados conceptos redfieldeanos de “pequefia
tradicién” y “gran tradicién” (Redfield, 1956: capitulo 11). De
todas esas antinomias, las nociones aqui empleadas de “patro-
nes culturales simples” y “patrones culturales complejos” se
nutren de ellas en alguna medida, sin confundirse completa-
mente con ninguna: la exptesion antinémica “simple/comple-
jo”, implica solamente una oposicioén entre culturas compati-
bles con sociedades “simples”, de “pequefia escala”, de
“pequefla tradiciéon”, algunas de ellas “primitivas”, y culturas
compatibles con sociedades “complejas”, de “gran escala”, de
“oran tradicion” y, clertamente, “civilizaciones”. La arbitrarie-
dad de tal decisién permitira, mientras tanto, fijar las relacio-
nes entre un conjunto de términos, usualmente asociados a la
etnia, ademds de posibilitar la construccién de un cuadro de
permutaciones entre ellos, con la intencién de “domesticar”
de manera légica el fenémeno empirico.
Esquematizando, se obtiene:

IDENTIDAD Minoritaria Mayoritaria
CULTURA Simple Compleja
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Combinando de cuatro maneras los términos, de dos en dos, y
manteniendo separadas y paralelas las series en cuestion,
obtenemos:

1 2 3 4

IDENTIDAD ~ Minoritaria Mayoritaria ~ Minoritaria Mayoritaria
CurLTURA Simple Simple Compleja  Compleja

(Nota: el signo de positivo [+] indica la aplicabilidad del concepto etnia)

De conformidad con el método que adopté, se puede decir.
siguiendo a Lévi-Strauss, que “a cada una de esas cuatro com-
binaciones corresponden fendémenos observables en una o
varias poblaciones” (Lévi-Strauss, 1962a: 23). Aun cuando
nuestros #rminos y nuestras series nada tengan que ver con los
términos y seties utilizadas por Lévi-Strauss en su definicién
opetratoria de totemismo, creo que llegamos a resultados bas-
tante similares desde el punto de vista 16gico, a saber, la cons-
truccion previa de un sistema total capaz de contener el feno-
meno, asi como sus limites. De esta manera, veamos: la
primera combinacién (1) implica grupos minoritarios de-
tentadores de “patrones culturales simples”, comunmente
observables, por ejemplo, en areas de “friccién interétnica”,
donde mantienen relaciones asimétricas de sujecién junto a
segmentos regionales de la sociedad compleja (estarfan aqui
los grupos indigenas brasilefios “insertados en sistemas inte-
rétnicos” conforme a la relacién que elaboramos en Cardoso
de Oliveira y de Castro Faria, 1971); implica también grupos
igualmente “simples” articulados entre sf con base en rela-
ciones también asimétricas pero de caracter jerarquico (como
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los kinikinau del sur de Mato Grosso o los maku del alto Rio
Negro, articulados respectivamente con los teréna y los tuka-
no/baniwa).*! La segunda combinacién (2) implica igualmente
grupos portadores de culturas “simples” que no viven nin-
gun tipo de relacion interétnica (estan aislados) o viven rela-
ciones interétnicas simétricas, es decit, igualitatias, lo que nos
permite atribuirles identidades casi “mayoritatias” o, al menos,
identidades decididamente no-minoritarias;?* reconociendo
que el término “mayoritario” no es el mas afortunado para
expresar las identidades de los xinguanos, por ejemplo, la arbi-
trariedad de su utilizacién tiene a su favor el hecho de atraer
la atencion hacia el caracter Jmite de esta combinacion, sefia-
lar una situacién empiricamente inusual, asi como indicar su
transitoriedad respecto a situaciones étnicas englobadas en la
primera combinacion. Ciertamente, esta segunda combinacion
rechaza a la etnia como un concepto adecuado para el analisis
de los fenémenos por ella enmarcados.? La tercera combi-

2 Los grupos que mantienen relaciones asimétricas estan clasificados
en dos de los tipos (tipo 2 y tipo 3) generados por la “matriz de
sistemas interétnicos” que elaboré en el capitulo anterior; mientras
que uno de los tipos (el tipo 3) sefiala una sujecioén inherente a una
estructura de clases, el otro tipo (el tipo 2) supone relaciones simple-
mente de estatus, comunes a los sistemas de estratificacion.

22 Complementando la nota anterior, vale la pena indicar que las identi-
dades involucradas en esa segunda combinacién corresponden al tipo
I generado por la recién mencionada “matriz de sistemas interétnicos”.

» En esta segunda categorfa la etnia no tendra sino un sentido meramen-
te descriptivo, dado que remite al lector a la nocién tradicional de “gru-
po étnico” (como unidad social y culturalmente diferenciada); pero
jamas tendrd —en los términos de nuestra definicién de su campo
semantico— valor analitico alguno, razén por la cual sefialamos esa
categorfa con el signo negativo (-).
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nacién (3) comprende a grupos claramente minoritarios,
sociolégicamente hablando, portadores, sin embargo, de pau-
tas culturales que de ningin modo podrian ser clasificados
como “simples”: o porque las culturas originales de los gru-
pos inmigrantes, por ejemplo, chinos, japoneses o arabes, se
encuentran lejos de poder ser consideradas “simples” —in-
cluso en la amplia acepcién que estamos dando al término—;
o porque esas culturas, originariamente “simples”, lograron
“complejizarse” por medio del proceso de aculturacién, has-
ta tal punto en que dichas minotfas eliminaron cualquier barre-
ra o distancia cultural significativa frente a los miembros de
la sociedad anfitriona (como es el caso de las poblaciones de
origen africano rurales y urbanas o de origen indigena como
ciertos contingentes de indios teréna citadinos o ciertos gru-
pos tribales remanentes que se pueden encontrar en el no-
reste brasilefio). Finalmente, la cuarta combinacién (4), nos
remite a situaciones en las cuales es claro que el concepto de etnia no
encuentra aplicacion: se trata de poblaciones anfitrionas, nacio-
nales, evidentemente mayoritarias y portadoras de patrones
inequivocamente “complejos™: las relaciones entre ellas se-
rfan relaciones entre naciones. Como se mencion6 al princi-
pio del capitulo, la etnia expresa una forma de interaccién
entre grupos culturales articulados en un contexto social co-
muin —como observé correctamente Abner Cohen—. y como
la etnia es un concepto relacional, una relacidn, las poblacio-
nes nacionales se transforman en etnias sélo cuando inte-
ractdan con grupos minoritarios, pasando a ser orientadas
por ideologfas étnicas (o raciales) e invistiéndose con identi-
dades sociales contrastantes, marcadas por simbolos étnicos.

Definido el campo semantico en el cual se dan los fenéme-
nos denominados étnicos, se facilita —en mi opinién— al in-
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vestigador (dedicado al estudio de las relaciones étnicas), por
un lado, enfrentarse a la elaboracién de modelos explicativos
progresivamente mas inclusivos y, por el otro, fijando sus li-
mites, dedicarse a problemas efectivamente susceptibles de
delimitacién en términos de la teorfa de los sistemas inte-
rétnicos. No se quiere decir con esto que no existen mas cues-
tiones por resolver. Al contrario, estas cuestiones sélo po-
dran ser planteadas de manera mas eficaz si son producto de
reflexiones sustentadas no solamente en datos empiricos sino
también en el hecho étnico constituido tedricamente —como he
procurado mostrar—. Silogré ofrecer una (ciertamente no la
unica) manera de organizacién del terreno en donde florece
una pluralidad de teotfas y de modelos explicativos y descrip-
tivos de los fendmenos étnicos, nos encontramos encamina-
dos hacia su reduccién a un plano de coherencia y de com-
parabilidad, indispensable para la elaboracién cientifica. Y,
ciertamente, las dificultades inherentes a la aprehension de
un fenémeno muchas veces fugaz e ilusorio podran ser razo-
nablemente superadas.






5. IDENTIDAD Y ESTRUCTURA SOCIAL"

INTRODUCCION

e es doblemente grato encontrarme en la Academia

Brasilefia de la Ciencia participando en este homenaje
al Museo Nacional. En primer lugar porque finalmente la
Casa de la Ciencia, gracias a la licida direccién de uno de los
cientificos brasilefios de mas renombre, el doctor Aristides
Pacheco Ledo, enhorabuena abre sus puertas a la etnografia,
permitiendo a un publico, al que hasta ahora le era extrafia, el
privilegio de comparecer a la sede de las ciencias exactas y
naturales. Quién sabe si a partir de este evento se haya dado
un importante paso en la disminuciéon de la distancia entre
las ciencias que habitan esta casa y las ciencias sociales y hu-
manas que, s6lo hasta ahora —que yo sepa— han cruzado sus
umbrales. En segundo lugar, porque estamos verificando que
la misma etnologfa, cominmente vista en un pasado no muy
distante, aun en el mismo Museo Nacional, como la discipli-

“ Exposicion presentada en el seminario La Investigacion Etnolégica
en Brasil, patrocinado por la seccién regional de Rio de Janeiro de la
SBPC y por el Departamento de Antropologia del Museo Nacional
(UFRJ), durante la segunda sesion, “Identidad y estructura social”,
realizada el 22 de junio de 1978 en la Academia Brasilefia de Cien-
cias, en Rio de Janeiro. Publicado en Awnuario Antropoldgico, nim. 78,
Rio de Janeiro, Brasil, 1980, pp. 243-263 Y reeditado como capitulo
6 en Roberto Cardoso de Oliveira, Enigmas e solugdes: Excercicios de
Etnologia e de Critica, Biblioteca Tempo Universitario, Edigbes Tempo
Brasileiro Ltda. Rio de Janeiro, 1983, pp. 103-125.
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na menos cientifica de entre las suyas, aparece hoy con un
vigor y una fuerza claramente atestiguados en los 10 afios del
Programa de Posgraduacién en Antropologia Social, que tam-
bién ahora conmemoramos. Como antiguo miembro del cua-
dro de investigadores del Museo Nacional y del cuerpo do-
cente de su Programa de Antropologia, participar en este
evento es un retorno simbolico a mi alma mater, donde —como
lo sugiete el interesante texto que da justificacion al temario—
pude realizar, durante los 14 afios en que estuve aqui, un con-
junto de trabajos que, independientemente del valor que po-
sean, perseguian la formulacién del tema “Identidad y es-
tructura social”, para cuyo examen fui invitado.

Me tomaré la libertad de no delinear el trayecto que hicieron
esos trabajos y que redundé en el estudio del fenémeno de la
identidad y de sus condicionamientos socioculturales. Recien-
temente pude esbozar esa trayectoria en el prefacio de Identi-
dad, etnia y estructura social, libro publicado el afio antepasado.
El tono en que trataré el tema depende de una intencién —ya
presente en aquel libro— que se manifiesta, empero, muy suave-
mente: la de conducir nuestras reflexiones menos hacia la
presentacion de respuestas a preguntas entonces formuladas
para la exploracién, que hacia la programacion, igualmente
experimental, de un trabajo que sera, espero, en una medida
cada vez mayor, colectivo. En ese sentido, me gustaria situar
la presente comunicaciéon como un post seripfum de aquel libro;
como algo que no llegd a ser dicho, y hoy, que han pasado
dos afios, durante los cuales pude obtener el feedback indispen-
sable, vengo a afiadir a la discusion.
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LOS ESTUDIOS ETNICOS
Y LA ETNOLOGIA BRASILENA

La primera consideracién que me gustaria hacer es respecto
a la propia relacién entre la etnologia y los estudios étnicos, a
saber, aquellos estudios que se enfocan hacia las relaciones
interétnicas. En este sentido, no seria exagerado decir que la
etnologia se asume, en grado cada vez mayor, como una disci-
plina dirigida hacia el analisis y comprension de tales relacio-
nes. Salvo por un esfuerzo de abstracciéon —que un método
adecuado siempre permite—, no hay investigaciéon que no su-
ponga, desde su formulacion, el caricter critico de la relacion
entre el etndlogo y el objeto de su investigacion. Pero en el
caso de la etnologia no se trata tan sélo de la relacién clasica
entre sujeto cognoscente y objeto cognoscible (telacion criti-
ca en toda disciplina), se trata sobte todo de la peculiaridad de
la relacion sujeto/objeto, que envuelve a individuos pertene-
cientes a mundos radicalmente distintos; radicalmente distin-
tos de ra/z, pot su otigen, por historias que, mitificadas o no,
colocan a esos individuos en campos semanticos propios, limi-
tados por aquello que antropdlogos como Fredtik Barth deno-
minan cultura. La organizacién de dichos individuos en gru-
pos —que el antropdlogo antes mencionado llamarfa “grupos
étnicos”— crea en ellos la necesidad de una identidad, sin la
cual no se podrian desplazar en el espacio social que el contac-
to interétnico genera. Pues bien: el etnélogo habita en ese es-
pacio, y de él se nutre la etnologfa. Es en ese espacio social en
donde se mueven el etndélogo y los grupos que él investiga.
Un espacio articulador de culturas que, por fuerza de las detet-
minaciones de una articulacion conflictiva (como he mostrado
en diversas ocasiones), genera igualmente un campo
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semantico sincrético y marcado por la divergencia. A ese cam-
po semantico, constituido pot y sobre ese espacio social, lo
llegué a denominar alguna vez como “cultura del contacto”.
La etnologfa moderna —tal como la imagino— esta intensa-
mente inclinada hacia el estudio de esa “cultura del contac-
to”y, naturalmente, hacia las relaciones sociales, interétnicas,
que la determinan. No sélo porque los grupos étnicos aisla-
dos, ajenos a las determinaciones del contacto, practicamen-
te ya no existen en el mundo moderno, sino también porque
al transformar a tales grupos en objeto (de conocimiento),
nosotros nos transformamos nosotros en la medida en que,
gracias a una inteleccion critica sobre nuestra insercién en el
sistema de contacto, nos convertimos de esa manera en szje-
to-objeto. La naturaleza de ese conocimiento —que Metleau-
Ponty supo tan bien detectar en sus reflexiones sobre la obra
de Matcel Mauss— es sui generis, sobre todo cuando el filésofo
nos advierte que “existe algin conocimiento que se puede
extraer de esa sintesis que somos nosotros”, conocimiento
“cuya adquisicién es posible a través de la experiencia
etnoldgica, incesante prueba del si por el otro y del otro por el
si”. Esa etnologia, que asi concebida es un modo original de
conocimiento, “no es una especialidad definida por un obje-
to particular —las sociedades ‘primitivas’—, es la manera de
pensar lo que se impone [nos dice Merleau-Ponty| cuando el
objeto es el ‘otro’ y exige nuestra propia transformacién”.
Esa definicién de etnologia o, mejor dicho, del oficio de
etnélogo, esta presente desde hace mucho en nuestra con-
cepcién de la investigacion y de la reflexién antropoldgica —
y no fue por obra del azar, ni sin compromisos, que ella sir-
vi6 de epigrafe al libro O indio e 0 mundo dos brancos, que escribi
a principios de los afios sesenta— En ese entonces se intenta-
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ba comprender a indios y blancos viviendo una situacion, la
situacién de contacto interétnico; por lo tanto, mds que in-
vestigar a los tiikuna y a los habitantes de la regién en si mis-
mos, el foco de la investigacion era la relacidn —que afios des-
pués se habria de entender como el origen, si no como la
esencia, de la propia etnia.

Descubierta la etnia como el objeto esencial de la etno-
logia, es decit, de una disciplina dedicada al esclarecimiento
de la razén (del Jogos) de ser de la etnia, nos percatamos que
nuestro objeto no era exclusivo del Brasil indigena, ni aun del
mundo indigena en general; por el contrario, se podia encon-
trar en otros espacios sociales y geograficos, comunmente
rebeldes o resistentes a la investigacién etnoldgica, ya sea en
su concepcion tradicional —lo que no setfa sorprendente—, ya
sea en la concepciéon que acabo de formular a saber, una dis-
ciplina de otro orden o, incluso, una especializacién de la
etnologia tradicional; me refiero a las realidades usualmente
caracterizadas como “sociedades complejas”, en general deno-
minadas “sociedades plurales” (Kuper, 1969; Smith, 1969;
Stavenhagen, 1972, entre otros),' que envuelven en su interior
a dos o més segmentos sociales marcados por la diversidad
de sus identificaciones “nacionales” o étnicas. Ilustran esos
“pluralismos étnicos” un nimero respetable de sociedades
contemporaneas que son estudiadas por cada vez mas cientifi-

cos sociales en general y no exclusivamente por antropélogos.

! Leo Kuppet, “Plural Societies: Perspectives and Problems”, en Plu-
ralism in Africa (eds. Leo Kupper y M. G. Smith), University of Cali-
fornia Press; M. G. Smith “Some Developments in the Analytic
Framework of Pluralism”, idens; Rodolfo Stavenhagen, “The Plural
Society in Latin America”, en Meeting of Experts on the Concept — of
Race, ldentity and Dignity, UNESCO, Patis, 1972 (mimeo.).
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Son estudios enfocados a las relaciones interétnicas de escala
diferente a la observada entre grupos indigenas y segmentos
nacionales de las sociedades que los envuelven. En Brasil tales
relaciones se pueden observar entre blancos y negros, o entre
brasilefios de ascendencia portuguesa y ciertos grupos de
inmigrantes (como los japoneses, sirios, polacos o alemanes,
sobre todo durante la Segunda Guerra Mundial); en los
Estados Unidos, entre negros y blancos, asi como las relacio-
nes entre estos ultimos de origen anglosajén y grupos
inmigrantes de las mas variadas procedencias. Sin embargo,
existen determinados sistemas de relaciones interétnicas cuyo
poder totalizador es tan grande que marcan fuertemente a la
sociedad global; como ejemplos de ellas tenemos a los siste-
mas de relaciones angléfonos/francdfonos en Canada, fla-
mencos/valones en Bélgica, germandfonos/francoéfonos en
Suiza, chinos/malayos en Malasia, hausa/yoruba en Nigetia,
bengalies/no-bengalies en Paquistin, amén de otras anti-
nomias étnicas menos totalizadoras pues estan circunscritas
a regiones determinadas y marcadas por un estatus tipica-
mente minoritario y por una cierta “distancia cultural”, como
los lapones en Noruega, o aun antinomias de caracter politico,
igualmente circunscritas a algunas regiones en particular, como
las que se observan en paises como Espafia, con respecto a las
nacionalidades vasca, gallega y catalana. Es evidente que el
cuadro étnico que estoy presentando sélo procura sugerir un
espectro que incluya un conjunto extremadamente diferen-
ciado de modalidades de las relaciones étnicas, que va desde
las relaciones étnicas s#rictu sensu (como las que involucran a
grupos tribales con una sociedad nacional, tradicionalmente es-
tudiadas por la etnologia brasilefia) hasta las relaciones que se
dan entre nacionalidades en el interior de estados nacionales.
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Entre tanto, aun si son reconocidas las sensibles diferencias
entre los sistemas sociales (o sociedades globales) que abrigan
tales nacionalidades o unidades étnicas, no hay razén para
dejar de realizar estudios que cubran ese espectro, a saber, que
de alguna manera logren hacer comparables situaciones de
articulacién étnica aparentemente tan dispares. Me anima la
idea de que las investigaciones que muchos de nosotros veni-
mos trealizando en estos dltimos diez o veinte afios sobre las
relaciones entre indios y blancos en Brasil puedan aportar
alguna contribucion, si no ala teoria, al menos a la problema-
tica general de los estudios étnicos que hoy se dan a escala
mundial. Un libro relativamente reciente ejemplifica de ma-
nera adecuada la extensién que llegan a alcanzar tales estudios,
que ya no atraen sélo a los etndlogos, sino también a socidlo-
gos y politélogos, como Talcott Parsons, Donald Horowitz,
Daniel Bell, Nathan Glazer y Daniel Moynihan, entre otros; ya
no para concentrarse en las relaciones entre sociedades “sim-
ples” y “complejas”, sino enfocando segmentos étnicos y
nacionalidades del Viejo o del Nuevo Mundo. Se trata del
libro Ethnicity: Theory and Experience, coordinado por Glazer y
Moynihan y editado por la Harvard University Press en 1975,
como resultado de una conferencia patrocinada por la Fun-
dacién Ford y la Academia Americana de Artes y Ciencias,
realizada en Brookline, Massachusetts, Estados Unidos, en
octubre de 1972. Otro libro que nos viene a la mente se titula
The New Ethnicity: Perspectives from Ethnology, publicado igual-
mente en 1975 (West Publishing Co.), el cual esta constituido
por comunicaciones presentadas en una reunién de la Socie-
dad Americana de Etnologia en 1973, en Carolina del Norte,
Estados Unidos; la tematica de ese libro sigue la misma orien-
tacioén de tratar a las relaciones interétnicas como fenémenos
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de “etnicidad” en sus mds variadas manifestaciones: “etnici-
dad como identidad”, “etnicidad como estrategia en la com-
petencia pot recursos”, “etnicidad como catacter cultural” y
“etnicidad y clase”; pero aqui se trata de antropdlogos que
abordan el fenémeno ceflidos a las tradiciones teéricas y
metodolégicas de su disciplina —en lo que difieren, por lo
tanto, de sus colegas socidlogos reunidos un afio antes en
Massachusetts—. Dos libros mas merecen también ser sefia-
lados para que dispongamos de un panorama mas matizado
de las tendencias actuales de los estudios étnicos que se rea-
lizan fuera de Brasil. Me refiero en primer lugar al libro me-
nos reciente, Urban Ethnicity, coordinado por Abner Cohen y
publicado en Inglaterra en 1974, que retne un respetable
conjunto de comunicaciones presentadas en una reunién pa-
trocinada por la Asociacién de Antropdlogos Sociales de la
Comunidad Britanica (ASA), realizada en Londres en 1971;
como el titulo lo indica, el libro retine una decena de traba-
jos sobre la ocurrencia del fenémeno en contextos utrbanos
—ciertamente un area hasta entonces poco explorada por los
antropologos sociales interesados en relaciones interétnicas,
tanto en Brasil como fuera de este pafs—. En segundo lugar,
quiero mencionar el libro Ethnicity in the Americas que la
Mouton publicé en 1976 y que no es sino la recopilacién de
25 comunicaciones presentadas en el IX Congreso Interna-
cional de Ciencias Antropolégicas y Etnolégicas reunido en
Chicago, en 1973, en el simposio “Etnicidad en las Améri-
cas”, organizado por Frances Henty, y que cubri6 las mani-
festaciones de dichos fenémenos en Canada, Estados Uni-
dos, el Caribe y América del Sur. De la misma manera que en
los otros libros mencionados, en éste se puede percibir un
esfuerzo por dotar a los tan variados estudios con un deno-
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minador comun: la etnia o la etnicidad, tomada como un con-
cepto extremadamente operacional. Finalmente, creo que no
sera necesatio justificar —en lo que respecta a la amplitud de
los estudios étnicos— la mencién de un simposio que se rea-
liz6 en la ciudad de México en 1974, en el ambito del XTI
Congreso Internacional de Americanistas, sobre el tema
“Etnicidad e identidad étnica en América Latina”, organiza-
do por el autor de estas lineas , y donde se conté con la partici-
pacién de colegas mexicanos, peruanos, norteamericanos,
guatemaltecos y brasilefios (entre éstos, Roberto Da Matta,
Alcida R. Ramos y Mireya Soares), empeflados en su mayotia,
en comprender las relaciones entre grupos indigenas y socie-
dades nacionales. Tengo la esperanza de ver publicados en
un solo volumen, y en un futuro no muy lejano, esas comuni-
caciones, que ciertamente afladiran mas casos a los estudios
étnicos que se expanden, como estamos viendo, por varios
continentes y, ciertamente, segun las mas variadas orientacio-
nes teoricas.

En mi opinién, y a pesar de la multiplicidad de tépicos abor-
dados en los estudios étnicos en general, el foco de los mismos
es la etnia, que procuraré ahora examinar con la intencién de
situarnos de mejor manera en este terreno comun de la teotia
y la investigacién de las relaciones interétnicas. La etnia, como
un objeto de investigacion, estd identificada en aquellos estu-
dios por medio del término “etnicidad” (en inglés ethnicity; en
francés éthnicité), un neologismo que connota precisamente
aquella realidad que he venido intentando descifrar, descom-
poniéndola en su doble dimension: la de la identidad y la de
la estructura social. Identidad de cardcter minoritario, es decir,
cuyos portadores pertenecerian a grupos minotitarios, actuales
o histéricos, y opuesta a una identidad mayoritaria que estarfa
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asociada a grupos dominantes, en general instalados en los
aparatos de Estado; a la identidad de estos dltimos no se apli-
carfa la nocién de etnia. Al nivel de la estructura social, sin
embatgo, se admite que los grupos portadores de identidad
minoritaria puedan ser “simples” o “complejos”, poseet for-
mas tribales de organizacién) o ser segmentos de las
sociedades nacionales en las que se insertan, reproduciéndo-
las de cierto modo en el plano de su propia organizacién —lo
que les confiere una inevitable homologfa estructural con la
sociedad que los envuelve—. En “Reconsiderando la etnia”
(capitulo 4 de este libro, s#pra) intenté disolver el fendmeno
en sus componentes estratégicos, valiéndome de un modelo
construido sobre una matriz con dos entradas, en la cual
figuraban cuatro posibilidades: dos e las cuales las identidades eran
minoritarias, asociadas a grupos o segmentos minoritarios
portadores de culturas simples o complejas; ofras dos en las
cuales las identidades eran mayoritarias, asociadas a grupos tribales
mayoritarios (como en las relaciones intertribales de caracter
jerarquico), o a sociedades anfitrionas que hospedan a gru-
pos inmigrantes de diversas nacionalidades. A las identida-
des minoritatias se les atribuyé una potencialidad analitica en
la nocién de etnia, lo que no se hizo con las mayoritarias. De
esta manera se conservo la nocién de etnia (o etnicidad, si se
desea introducir el neologismo) para las primeras, mostran-
dose que, en relacién con las segundas, la nocién tendria, en
el mejor de los casos, un valor descriptivo, y s6lo aplicada a
las identidades tribales mayoritarias. Mientras tanto, lo que
me parece mas importante retener, entretanto, de la defini-
cién que en ese entonces intenté del campo semantico de la
etnia —al menos para los propésitos de esta exposicion—, es
que etnia o etnicidad deben remitir al analista al nivel de las
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representaciones y de las ideologias, producidas por relacio-
nes sociales peculiares como las que son observadas entre
grupos o segmentos minoritarios y grupos o sociedades do-
minantes. En este sentido, siendo la etnia una representacion
social, ella misma una reacion —pues solo se revela como uno
de los componentes de una relacién asimétrica—, esta con-
centrada en la identidad étnica, en una ideologia de caracter
etnocéntrico, al interior de la cual se condensan los valores
culturales mas representativos del grupo minoritario (actual
o histérico); su conceptualizaciéon como identidad contrastante
—como la concibié Fredrik Barth— debe, en mi opinién, ser
entendida en el ambito de esta argumentacion. Pienso que si
Barth no lleg6 a penetrar en la naturaleza ideoldgica de la
identidad étnica, limitindose tan sélo —y como de paso— a
seflalar su caracter contrastante, ello ocurtié porque su obje-
tivo era otro: el de penetrar en la naturaleza del grupo étnico, su
organizacién en cuanto grupo, utilizando la nocién de identi-
dad solamente para sefialar una de las propiedades del grupo
étnico (tal vez para élla mas importante), la de identificarse y
ser identificado por otros (individuos o grupos) “como cons-
tituyendo una categoria distinguible de otras categorias del
mismo orden” (Barth, 1969: 10-11). Tengo la impresién de
que Barth trabaj6 en mayor medida un lado de la moneda —el
de la organizacién social interna del grupo étnico— dejando de
explorar analiticamente la naturaleza ideoldgica de esa identi-
dad étnica v, por lo tanto, sin llegar a disociatla de la propia
nocién de grupo —empresa que intenté llevar a cabo en mi ya
mencionado intento de reconsiderar la etnia—. As, el concepto
de etnia o etnicidad, junto con el de identidad étnica, permiten
cubtir, a su vez, una amplia variedad de manifestaciones de
un mismo fendémeno, independientemente de que éste ocurra
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en Brasil (estudiado usualmente por la etnologia de las relacio-
nes interétnicas o por la sociologia de las relaciones raciales)
o fuera de €l, en otras latitudes, como lo hacen los libros que
antes mencioné. En cuanto al grupo étnico, es suficiente para
los fines de esta discusiéon que nos limitemos al concepto
webetiano de “una colectividad humana basada en la creencia
de un origen comun, real o imaginario”, agregandole solamen-
te su caracter organizativo (organigational group) propuesto por
Barth. Es importante que reconozcamos la relativa unidad
del campo de los estudios étnicos y de la univocidad del tema
objeto de investigacion, con el fin de referirnos a una posible
contribucién de la etnologia brasilefia a la constitucion de una
teoria general de la etnia.

LA LOGICA DE L.AS CLASIFICACIONES

Las consideraciones hechas antetiormente habran servido —pien-
so— para aclarar algunas ideas que ya he expuesto pero que —
como dije al inicio de esta exposicién— exigfan ser complemen-
tadas. Me gustarfa afiadir dos nuevos lineamientos en esta
oportunidad: uno respecto de lo que se podtia llamar la “logica
de las clasificaciones”, donde la cuestion de la identidad, vista
como una modalidad de la clasificacion, puede ser examinada
como un fenémeno #nterior al grupo étnico; el otro se refiere
al examen de las clasificaciones que se dan en el exterior del
grupo, aunque ocurren dentro de los sistemas interétnicos
(pot ejemplo, intertribales). Comencemos por la funcion clasi-
ficatoria de la identidad que surge dentro de organizaciones
tribales de caracter totémico.
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La identidad clanica y los sistemas totémicos

Los trabajos de Lévi-Strauss, en particular los que publicé en
1962 (Le totémisme anjourd’hui y La penseé sanvage), abrieron ca-
mino para el analisis de los sistemas totémicos como formas
de clasificacion de individuos y de grupos por medio de cate-
gorfas abstraidas a partir de las taxonomfas organizadoras del
mundo natural, y elaboradas por el “pensamiento salvaje” en
los términos de una “ciencia de lo concreto”. Esas ideas son
bastante conocidas, lo que me permite no tener que comen-
tarlas aqui. Bastara referirlas a un contexto elucidador por s
mismo: el de la constataciéon de la existencia de sociedades
simples o tribales que lograron desarrollar un sistema suma-
mente refinado de identificacion de sus miembros (de con-
juntos y subconjuntos), valiéndose para ello de un cédigo
formado port signos obtenidos en el orden natural. Indepen-
dientemente de las caracteristicas intrinsecas a esa modalidad
de clasificacion, es importante mantener a la vista que los
mecanismos sociales de clasificacién operan en sociedades
del tipo “totémico” sin contaminacion alguna por parte del
exterior, es decir, no van més alld del mundo tribal, cuyos
horizontes estan limitados por la organizacion social. Algunas
sociedades étnicas que poseen mecanismos totémicos de iden-
tificacién, como la de los tikkuna o la de los boréro, pueden
ilustrar esos sistemas de clasificacion dirigidos “hacia el inte-
rior”. En un articulo elaborado hace ya varios afios, en 1962,
en homenaje a los 65 afios de nuestro siempre recordado
Herbert Baldus, pude demostrar la existencia de un sistema
rigurosamente 16gico que subyace al orden tribal de los titkkuna,
codificandolo de manera que permite, gracias a la simple
mencion del nombre propio, la localizaciéon del individuo en
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el subclan, en el clan, en la mitad y, por consiguiente, en la
tribu. En la 16gica de las clases, este fenémeno se dénomina
emboitment des classes, es decir, “encajonamiento de las clases”,
—si me es permitido traducir asi esta conocida figura de la
légica formal—: el repertorio de nombres propios que cada
subcladn posee, todos derivados de las cualidades del eponi-
mo clanico, relaciona inmediatamente al portador del nom-
bre con el subclan y, a través de éste, con toda una cadena de
categorias sociales respectivamente identificadas con térmi-
nos de subespecies y especies de aves o de plantas, cabiendo
a cada uno de estos reinos de la naturaleza simbolizar a cada
una de las mitades en que se divide el grupo tribal. Las catego-
rfas naturales, como términos totémicos —‘buenos para pen-
sat”, es decit, para calcular las relaciones entre miembros de
categorias sociales contenidas en el interior de la organizacién
tribal—, sirven como un lenguaje con gran poder de sintesis y
comunicacion.

Ya entre los bororo, de conformidad con lo que nos mues-
tra una interesante comunicacion de Christofer Crocker —quien
a mediados de los afios sesenta fue visitante del Museo Nacio-
nal en los términos del Harvard-Central Brazil Research Project—,
el sistema totémico de esos indios de Mato Grosso revela
una légica igualmente rigurosa, aunque con caracteristicas
peculiares. La comunicacion titulada “Les reflexions du soi”,
se presenté en un seminario interdisciplinario dirigido por
Claude Lévi-Strauss realizado en Francia entre 1974 y 1975,
titulada, y se publicd, junto con el resto de las comunicacio-
nes, en el libro L7dentité, editado el afio pasado en Parfs. En
su trabajo, Crocker muestra como se constituye una identi-
dad al interior de una estructura social tribal y —lo que es més
importante— coémo ella se vincula al sistema cosmolégico
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boréro. He repetido vatias veces que la identidad, al ser de
naturaleza ideoldgica, ocupa el centro de sistemas ideoldgi-
cos, en rigot, su nicleo, funcionando como una bryjula que
otienta a los individuos y a los grupos en mapas cognitivos
construidos colectivamente; en el lenguaje maussiano los de-
nominarfamos “representaciones colectivas”. Crocker nos
ofrece una de las mejores descripciones de un sistema de
representacion colectiva, en el cual podemos distinguir en un
grupo tribal, gracias a la excelente calidad del anlisis llevado
a cabo por el autor, la identidad y la visién del mundo, una
ligada a la otra, como dimensiones socioculturales per-
fectamente articuladas. Permitanme reproducir algunos frag-
mentos de la comunicacién hecha por Crocker:

Segun el principio indigena, cada modalidad de ser, es decir,
cada especie natural, esta resumida en un par divino o trascen-
dental que encarna la esencia perfecta de la especie, y este
par es llamado arve, el alma o el nombre de la especie. Los arve
son descritos como muy bellos, bastante grandes, espléndidos,
multicolores, bien adornados; en fin, nunca como los modelos
exactos de la especie visible, sino como la idea de este conjun-
to de atributos nicos que constituye el principio de la espe-
cie [...] Los aroe van siempre en pareja, y la relacién entre
cada uno de los términos de la pareja no es esencialmente
de semejanza sino de metonimia: el mayor, el menor; el mas
viejo, el mas joven; alto, bajo; primero, segundo; etc. En fin,
se encuentran relaciones de una taxonomia anatémica. Cada
miembro de una especie es visto como una versiéon mutilada
y parcial de la idea o del mismo nombre de la especie; me
parece que aqui tenemos una manifestacion concreta del es-

piritu nominalista: el concepto segun el cual el nombre de
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una categoria de ser expresa la realidad existencial o el alma de
su identidad. Este principio, algo platénico, pero bastante
difundido en América del Sut, es el fundamento del totemismo
boréro (p. 164).

La familiaridad que un puiblico de antropdlogos y estudian-
tes de etnologia tiene con respecto a la cultura boréro, ya que
no existe curso de etnologia donde no se haga referencia a
ella, me anima a continuar hablando un poco del totemismo
boréro sin adentrarme en su etnografia —lo que seria practi-
camente imposible, dadas las limitaciones de tiempo a las que
esta sujeta esta exposicion y al desarrollo que quiero dar a
estas consideraciones sobre identidad y estructura social.
Me gustarfa tan s6lo afladir —atin en relacién con los bo-
réro— que es al recibir el nombre cuando un nifio recibe una
personalidad social, que en la lengua bordro es un alma o aroe;
sin tal personalidad, es decir, antes de recibir su nombre, en
caso de fallecer el nifio serd enterrado sin ningun tipo de
ceremonia finebre; mientras que con el nombre, por tanto
como persona, dichas ceremonias son indispensables. Todos
nosotros sabemos cuan complejo, rico y dramatico es el fu-
neral bordro, suficiente para sugerimos su extraordinatia im-
portancia para la vida de dichos indios; quien haya tenido la
oportunidad de presenciarlo, o haber visto la pelicula Funeral
bordro, realizado por el talento de Hentique Foertmann (recien-
temente fallecido —a quien aqui rindo homenaje como colega
y amigo—) y con la asesorfa etnoldgica de Darcy Ribeiro, pue-
de hacerse una buena idea sobre el lugar ocupado por los
ritos funebres en la sociedad bordro. Me limitaré a mencionar
que el mismo nombre bardro se deriva, segin los principios
indigenas, de una de las entidades naturales asociadas al clan
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que los bordro denominan arce, mientras los antropdlogos las
denominan tétem. El paralelismo entre las taxonomias de la
naturaleza y sociales, comun a los sistemas totémicos, como
nos las ensefia Lévi-Strauss, sigue muy de cerca aquello que
dijimos respecto al totemismo tikuna. Ia logica es idéntica:
los aroe son como “metaforas de identidad en un sistema en el
cual las identidades totémicas que representan a cada grupo se
oponen unas a otras de modo analogo a las oposiciones so-
ciales” (p. 168). Lo que me gustaria sefialar también, como
ilustracién de una tendencia clasificadora casi obsesiva de los
sistemas totémicos, es el uso que los bordro hacen de sus adot-
nos como seflales identificadoras de sus posiciones sociales.
Como dice Crocker:

Los arve no sélo proveen los términos estrictos por medio
de los cuales el bororo se distingue de otros seres que le son
semejantes; también engendran los modos plasticos que ha-
cen visible esta identidad que es al mismo tiempo singular y
especifica. Cada clan bororo esta asociado a centenas de or-
namentos, cada uno de factura o estilo tnicos [...] Estos or-
namentos constituyen la fortuna del clan, su propiedad sa-
grada, y los derechos sobre esos bienes son celosamente
protegidos [...] son emblemas nominales dotados de la mis-
ma capacidad de diferenciar, de clasificar y de jerarquizar que
los nombres propios. Constituyen de esa manera una especie
de “segunda piel” por medio de la cual el individuo manifies-
ta su identidad original mas especifica a los otros y, lo que es
mas importante, a sf mismo. Los ornamentos crean un medio
paralingiiistico destinado a que cada bor6ro haga explicita o
exhiba su participacién en una especie social, un clan, un

subclan y un grupo de nombres. [. . .] Son operadores
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iconograficos por medio de los cuales la identidad puede
expresarse de manera fisica, cambiada y transformada en las
transacciones sociales (1977: 166-167).

Creo que esto basta para formarnos una idea de la logica de
los sistemas totémicos, como opera y cémo satisface las exi-
gencias de identificacién de las sociedades clanicas o, en otras
palabras, como son generadas las identidades totémicas en el
interior de las estructuras sociales clanicas. Todavia nos po-
demos preguntar si tales clasificaciones serfan privilegio sélo
de las sociedades como la de los bororo o 1a de los tikuna, en
las que ciertamente son llevadas hasta los limites de su pro-
pio rigor y precision, o pueden hallarse en sistemas sociales
de otro orden, como los que se constituyen por la articula-
ci6én de grupos étnicos entre si y entre sociedades nacionales.
Este es el tema que voy a abordar a continuacion.

La identidad étnica y los sistemas interétnicos

Inicialmente me gustarfa decit que estos estudios, a saber,
estudios que se concentran en las relaciones étnicas y en sus
representaciones o ideologias, apenas empiezan a desatro-
llarse. La preocupacion por retomar la problematica de las ideo-
logfas es relativamente reciente, y esta ligada a una curiosa con-
fluencia —a la que me he referido en otro lugar— entre el
marxismo contemporaneo no dogmatico y el estructuralismo,
por un lado, y ese mismo estructuralismo y ciertas modalida-
des de la antropologia cultural moderna (de un Goodenough,
por ejemplo), por el otro. Pero no es éste el asunto que quie-
ro poner a discusion. Debo decir solamente que el reflejo de
esta problematica en el campo de los estudios étnicos ha ve-
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nido a contribuir decisivamente para su renovacién como tema
de reflexion tedrica y de investigacién empirica. Cuando es-
cribi los ensayos que integran /dentidade, etnia e estructura social,
procuré alcanzar simultineamente dos objetivos: el de cons-
tituir —o contribuir en esa direccién—un objefo de conocimiento
capaz de orientar al etndlogo sobre aquello que le corres-
ponderia investigar; y —segundo objetivo— ¢dmzo hacetlo. In-
dependientemente de mis errores y de mis eventuales acier-
tos, creo que el primer objetivo estuvo mas cerca de ser
alcanzado que el segundo, salvo en lo que respecta a una u
otra idea o sugerencia de caracter metodoldgico. La cuestion
estaba en que el terreno de las relaciones interétnicas y de las
ideologfas que las animan constitufa un terreno virgen, ca-
rente de investigaciones proyectadas especificamente para al-
canzar dichos fines.

Mis propias investigaciones (y de colegas que se dedica-
ban al estudio de las relaciones entre indios y blancos) tocaban
tangencialmente el dominio de la identidad y las ideologias
étnicas. De ahf el carcter exploratorio de aquellos ensayos y
de otros que vinieron después, escritos por colegas como
Roberto Da Matta con su excelente “:Quanto custa set indio
no Brasil? Consideraciones sobre o problema da identidade
Etnica” (“:Cuanto cuesta ser indio en Brasil? Consideracio-
nes sobre el problema de la identidad étnica”),? que presenté
en el Simposio sobre Identidad Etnica y Etnicidad en Améri-
ca Latina que realizamos en México, o Alcida Rita Ramos (con
su bien planeada incursién en el terreno de las relaciones
intertribales titulada “Identidade Etnica numa Situacio
Intertribal”, que también se presentd en aquel simposio). Mien-

% Publicado en Dados, nim. 13, 1976, pp. 33-53.



202 Roberto Cardoso de Oliveira

tras que Roberto Da Matta entraba en la discusion tedrica de
la identidad étnica con base en un didlogo conmigo, con
Gluckman y con Goodenough, a través de las ideas que cada
uno de nosotros habia expuesto en sus trabajos, Alcida Ra-
mos iniciaba con aquella comunicacién un estudio del con-
tacto intertribal, que habria de aglutinar colegas y alumnos
de la Universidad de Brasilia, y que llegaria a convertirse en
un bello libro: Hierarguia e Simbiose: Relagdes Inter-tribais no Bra-
sil, que en breve sera publicado por la UCITEC. Considerando
que los sistemas intertribales estan, estructuralmente hablan-
do, a mitad del camino® entre los sistemas tribales (entre los
cuales los sistemas totémicos, como vimos, constituyen un
grupo extremo de rigor y precision en la clasificacién de iden-
tidades) y los sistemas interétnicos, patticularmente los que
involucran a indios y blancos, hay que sefialar que las investi-
gaciones reunidas en el libro de Alcida Ramos son muy im-
portantes para la comprension de la identidad étnica y su
relacién con la estructura social que la origina, es decir, el
sistema interétnico, sistema que, en cierto sentido, contami-
na a los sistemas intertribales examinados en el libro. Al fin 'y
al cabo, indican —haciendo la comparacién con las relaciones
entre indios y blancos— que las relaciones intertribales, cuan-
do pierden su simettia y se caracterizan por una asimetria
determinada por diferencias de estatus tribal, se resuelven por

3 Véase en el capitulo 3, supra, la “matriz de los sistemas interétnicos”,
en la cual siguiendo una numeracién ordinaria las “relaciones jerarqui-
cas” reciben el nimero 2, situandose entre las “relaciones igualitarias”
intertribales nimero 1, y las “relaciones de sujecién-dominacion”
numero 3, estas ultimas inherentes a los sistemas interétnicos.
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medio de la adopcién de sistemas jerarquicos en los cuales las
oposiciones tienden a ser resueltas por mecanismos simbi6-
ticos, no por el conflicto, comun a los sistemas interétnicos,
marcados por relaciones de friccion. Por eso, las identidades
tribales, aunque no se articulan por medio de cédigos suma-
mente complejos como los que se manifiestan en los sistemas
totémicos mencionados, nada tienen de “paradéjicas” como
denomina Da Matta a aquellas identidades “encajonadas ne-
gativamente”, y poseedoras de un alto costo social inheren-
tes a los sistemas interétnicos (Da Matta, 1976: 36-46). En
los sistemas intertribales no es la categoria 7ndio la que se ha-
lla en discusion, sino las de sanuma,/maiongong, maku/tucano
o guarani/kaingang, articuladas en un plano de convivencia
tal —como podemos leer en Hierarguia e simtbiose— que les ajus-
ta bien el concepto de “identidades encajonadas positivamen-
te”, propuesto por Da Matta en 1974, inspirado en un famo-
so articulo de Goodenough (1965) que también a mi me
resulté sumamente valioso para la elaboracién de mi primer
articulo (capitulo 1 de este libro) sobre el tema de la identi-
dad étnica.

Aunque los estudios étnicos concebidos por ese conjunto
de ideas en torno a la identidad y la estructura social apenas
se estan iniciando, tenemos que admitir que hoy sabemos
mucho mas que ayer, gracias a la realizaciéon de nuevas inves-
tigaciones. Por falta de tiempo no me puedo detener en la
contribucién hecha por cada uno de tales estudios e investi-
gaciones, me voy a limitar simple y sencillamente a mencio-
narlas con el deseo de que los interesados en la problematica
de la etnia recurran a ellas en la primera oportunidad que se
les presente. Aunque nuestro interés en este seminatio es la
investigacion etnoldgica —especificamente la etnologia indi-
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gena—, no puedo dejar de mencionar al menos dos trabajos:
uno sobre inmigrantes portugueses de Minho, realizado por
Matia Helena Beozzo de Lima, y el otro sobre una poblacién
descendiente de esclavos, localizada en Goias, elaborado por
Carlos Rodriguez Brandao; ambos trabajos fueron realiza-
dos como tesis de maestria, en el Museo Nacional y en la
Universidad de Brasilia respectivamente; ambos constituyen
una buena demostracién de las ventajas que posee el trascen-
der lo especifico de los objetos reales bajo investigacion (el blanco
inmigrante, el negro y el indio), focalizindolos como un
objeto de conocimiento relacionado con una teoria general de la
etnia o la etnicidad. Consideradas las particulatidades de
sus investigaciones, Maria Helena Beozzo y Catlos Brandao
se valieron de trabajos sobre la identidad étnica desarrolla-
dos entre poblaciones indigenas, mostrando —a escala bra-
silefia— lo que los estudios sobre etnicidad realizados en el
exterior —mencionados al inicio de esta exposicién— logra-
ron mostrar: la unidad del objeto etnia en la multiplicidad
de sus manifestaciones. Pero, lo que a m{ me gustaria regis-
trar aqui —y lo haré de manera muy sucinta— es la realiza-
cién de algunas investigaciones sobre las relaciones entre
indios y blancos, en las cuales el enfoque de la identidad
étnica y de las ideologias subyacentes logré alcanzar resul-
tados alentadores. De entre los diversos trabajos que en los
ultimos dos aflos tuve en mis manos, y que en su totalidad
fueron producidos con fines estrictamente académicos, de-
seo hacer mencién de dos tesis de maestria que tuve la opor-
tunidad de examinar en la Universidad de Brasilia; una so-
bre los bakairi de Mato Grosso, de Edir Pina de Barros
(1977), y otra sobre los kaxinawa del Acre, realizada por
Terri Valle de Aquino (1977).
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El trabajo sobre los bakairi comienza por ofrecernos una his-
toria de la ocupacion de la region, destacando el progreso de tres
frentes econdémicos —el minero, el pastoril y el de la extraccion
de hule—; prosigue con un capitulo dedicado a la misién religiosa
y los puestos indigenas, otro sobre los modernos establecimien-
tos agropecuatios, pata, después, dedicar un capitulo a la orga-
nizacién social, y el ultimo, el quinto, a la ideologia y la iden-
tidad, donde se examina la perspectiva de los bakairi junto
con la de los blancos, de manera que se nos ofrece un cuadro
cognitivo en dos dimensiones articuladas, naturalmente, a tra-
vés de la antinomia indio/civilizado o, en la lengua de los
bakaiti, kurile-kura/ kura karaiwa. 1.a autora consigue identifi-
car una cantidad de categorfas étnicas construidas por los
bakairi para clasificar no tan sélo a los civilizados y a los in-
dios, sino para distinguir también, en el interior de esas am-
plias “clases”, identidades mds particularizadas, como el
“cuiabano”, el “aleman”, las de los diferentes grupos indige-
nas regionales (como los umotina, los xavante, los kayabi, los
boréro, los paresi, entre otros); ademas, también reconocen
la diversidad en el seno de su propio grupo tribal, diversidad
que es seflalada a través de identidades especificas: com-
binando critetios histéricos y geograficos, identifican tres
subgrupos bakairi (los “xinguanos”, los “santaneiros” y los
“paranatinguenses”) y una cuarta categoria de bakairi, de
caracter residual, que engloba a todos sus connacionales que
por alguna razén habitan “lejos” del territorio tribal. En ese
sistema de clasificacion, donde no falta la categoria animal
(en la lengua indigena: kura ipa), la autora consigue percibir
una verdadera “clasificacion de los seres vivos”, una taxono-
mia de tipo ramificado perfectamente congruente. En ella se
distingue la preponderancia de los valores vinculados ala no-
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ci6én que los bakairi construyeron sobre los blancos, donde la
oposicién “indio puro”/“indio civilizado” refleja la eficaz
proyeccién de la ideologfa étnica regional, “blanca” y
hegemonica, sobre las representaciones tribales.

El sistema interétnico subyacente, marcado por relacio-
nes de sujecién-dominacion, engendra esa ideologfa étnica
que cubre todas las identidades articuladas en el mapa cog-
nitivo bakairi. A diferencia de los sistemas totémicos (tiikina
o boréro), volcados hacia el interior de una sociedad igualitaria,
como vimos anteriormente, nos petcatamos ahora de que
los sistemas interétnicos parecen tender a la produccion de
ideologfas étnicas fuertemente influenciadas por la sociedad
dominante. Pero el ejemplo de los bakairi nos revela una quasi-
gramatica social del contacto —una cultura del contacto—, con
reglas bastante 16gicas, capaz de orientatlos en medio de una
pluralidad de identidades étnicas y tribales, para asi asegurar-
les un transito seguro entre ellas. Suideologia étnica, penetrada
por valotes del mundo de los blancos, les garantiza, ademas,
aquella congruencia necesatria, propia de las ideologias, pues
justifica el comportamiento tribal, ya sea dentro de la discri-
minacién de los diferentes grupos locales, ya sea en el en-
frentamiento tenso o conflictivo que tiene lugar en el ambito
del sistema interétnico.

El trabajo con los kaxinawa nos remite a otro orden de
problemas que, sin embatgo, son igualmente importantes para
nuestra comprension de la relacién entre identidad y estructura
social. El trabajo describe cémo los cambios sociales y econé-
micos, que sutgen durante la instalacién de empresas agrope-
cuarias en las areas tradicionalmente trabajadas para la extrac-
ci6én del hule, son absorbidos por el sistema de representacion
indigena, generando una ideologfa en la cual se polarizan dos
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relaciones antitéticas: el “caboclo” y el “carii”, que expresaba la
antigua relacion de predominancia en el seringal (campo de ex-
traccion de la goma de los seringales), y el “acreano” y el
“paulista”, que expresa el predominio de las empresas
agropecuarias. Trabajando acertadamente con la nocién de iden-
tidad contrastante, el autor consigue comprender el sistema kaxinawa
de clasificacién de todas las categorias sociales que habitan su
universo. Imaginemos la siguiente grafica (Aquino, 1977: 72).

“peruano” “brasilefio”
\
“pauhlta” “acreano”
| \
“carin” “caboclo”
|
| | I |
etcétera campa culina kaxinawa

En la parte superior tenemos la oposiciéon entre dos identi-
dades, la de “peruano” y la de “brasilefio”; inmediatamente
abajo de la categorfa “brasilefio” tenemos una segunda oposi-
cién, “paulista”/“acreano”; abajo, en el interior de la categotia
“acreano”, una tercera oposicion, “caria”/“caboclo”; v, fi-
nalmente, en la linea inferior tenemos, en el interior de la
categoria “caboclo”, un conjunto indefinido de categorias tri-
bales, constituidas por las identidades de los propios kaxinawa
y la de sus vecinos los culina, campa, etc. Naturalmente, la
légica de la clasificacién de este conjunto de grupos indige-
nas la vamos a encontrar en la estructura del sistema intertri-
bal, que el autor no intentd estudiar, interesado como estaba



208 Roberto Cardoso de Oliveira

en la comprensién del nivel de entendimiento que los
kaxinawa manifestaban en relacién con las categorias socia-
les constituidas por el sistema interétnico, a saber, las que se
formaron en el seno de las relaciones entre indios y blancos.
De esa manera resulta que —retomando la grafica imaginaria,
partiendo ahora de su base— tenemos la identidad de
“caboclo”, que abarca todas las demas identidades tribales
en la medida en que se opone a la de “carit”, constituida esta
ultima por todos los brasilefios de la regién vinculados con la
extraccién de hule; en la linea inmediatamente superior ha-
llamos la identidad “acreano”, en cuyo interior se disuelve la
oposicion “carit”/“caboclo”, una vez que los unos y los otros
se funden para asumir una nueva oposicién marcada por la
antitesis “paulista”/“acreano”; a su vez, todos los “brasile-
flos”, se contrastan con los “peruanos”, formando la tltima
oposicién situada en la cima de nuestra grafica. Me voy a
detener brevemente, en hacer algunas consideraciones acet-
ca de dos de estas oposiciones, sin duda las de caracter mas
ctitico en el actual contexto kaxinawa: las oposiciones “carit”/
“caboclo” y “paulista”/“acreano”.

No es necesario que reproduzcamos aqui la transctipcién
minuciosa hecha por Terti de Aquino de todos los testimonios
de los agentes sociales involucrados en el sistema interétnico:
la discriminacién hacia los “caboclos” por parte de los “carids”
y hacia ambos, etiquetados como “acreanos”, por parte de
los “paulistas”, sigue la misma légica de las relaciones entre
mayorfas dominantes y minorfas dominadas, involucrando
practicamente los mismos esteteotipos; éstos hacen parte de
un tnico repertotio de términos, tales como vagabundo, trai-
cionero, desconfiado, etc., a los cuales siempre se les agrega —
y es esto lo que considero importante— una sefia negativa, un
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signo de menos (-), utilizado para estigmatizar al individuo o
al grupo minoritario. Pero, silos términos no resultan impor-
tantes en si mismos, nos tiene que importar la articulacién de
los mismos entre si, los arreglos, es decir, la posiciéon que
ocupan en los discursos y, por lo tanto, la sintaxis a través de
la cual podemos penetrar en las ideologias étnicas. Tanto Edir
de Barros como Terri de Aquino alcanzaron una buena
penetracién en los discursos de los paresi y de los kaxinawa,
develandonos el nicleo de sus respectivas ideologias étnicas
y revelando toda la potencialidad del analisis de la identidad y
de la etnia que he venido proponiendo en estos ultimos afios
como una via adecuada (pero de ninguna manera exclusiva)
para la mejor comprension de las relaciones interétnicas: es
decir, la manera de penetrar en ellas por medio de sus repre-
sentaciones, sin dejar de tomar en cuenta la estructura social.
En ese sentido, vemos como las identidades contrastantes
“carin”/“caboclo” y “paulista”/“acreano” actdan —si se me
permite proponer la siguiente imagen— como “condensadores
ideolégicos”, almacenando la energfa de las contradicciones
sociales —étnicas y de clase— que se dan en el sistema
interétnico y en la estructura de clases. Ya no se trata de rela-
ciones contrarias o complementarias, como ocurre en los sis-
temas tribales e intertribales —a los que me he referido ante-
riormente—, sino de relaciones contradictorias, precisamente
aquellas que se pueden observar en el interior de modos de
produccién que pretenden la acumulacién y cuyas relaciones
de trabajo estan matrcadas por la estructura de clases y obe-
decen a su dinamica. Como he procurado demostrar en otras
ocasiones —de manera fugaz en O ndio ¢ o mundo dos brancos
(capitulo VI) y de una manera mas detenida en el capitulo 3,
supra— existe una dialéctica que articula etnia y clase social.
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No voy a repetir aqui lo que ya he dicho. Prefiero datle la
palabra al autor de la tesis sobre los kaxinawa cuando dice:

Se puede notar [ .. .] que la linea étnica, sobreponiéndose a
la linea de clase, dividiendo a los individuos entre las catego-
rfas “carit” y “caboclo”, procura escamotear la [. . .] contradic-
cion existente entre los no-productores y los productores, a
saber, entre patrones seringalistas de un lado y seringueiros
[no del tr.: extractores de goma], de origen nordestino o indi-
genas, por el otro. La persistencia de la linea étnica —prosigue
Terri de Aquino— mantiene, por lo tanto, la funcién [...] de
justificar la sobreexplotacion de la fuerza de trabajo indigena
de la regién (p. 77).

El autor confirma casi con las mismas palabras lo que escribi
acerca de los titkuna y su relacién con los blancos del alto tio
Solimobes: siendo la etnia una ideologia, enmascara relaciones
efectivas que se dan al nivel de la estructura social.

La oposicion “paulista”/“acteano” nos ayudara a aclarar todo
esto. Y el analisis hecho por el etndlogo posee el mérito de sefialar
el contenido histérico de aquellas identidades. Es el fendmeno de
la “historicidad”, es decir, la histotia transpuesta al nivel de la
conciencia de los agentes sociales, que puede ser detectado por
medio del analisis. Demos de nueva cuenta la palabra al autor:

El surgimiento de estos conflictos lleva a los “acreanos” a
comparar la implantacién de los proyectos agropecuarios re-
presentados por los “paulistas” con el “tiempo del cautive-
rio” de la época de oro del hule, cuando los representantes
del patrén seringalista “azotaban a los clientes”, los amarraban
a “troncos de faxi” y mandaban matar a los seringueiros que
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tenfan deudas y deseaban abandonar los seringales. Es decir,
recurrian a situaciones pasadas para explicar conflictos sur-
gidos en torno al problema agrario, dado el avance del fren-
te agropecuario. Podemos decir que las identidades “paulista”
/“acreano” son expresiones de relaciones de clase, mas que
de relaciones étnicas (aun cuando usen simbolos étnicos, afia-
dirfa yo). Estas ultimas se vacfan para dar lugar a esa nueva
clasificacion social, expresando un contenido marcadamente
clasista. De un lado se hallan “los nuevos propietarios”, los
“inversionistas”, “los agentes del progreso y el futuro” (como
ellos mismos se autoidentifican). Por el otro, tenemos a “los
peones”, “los posseiros” [en Brasil se denomina as{ a los que
ocupan terrenos baldios (n. de los trads.)], “los explotados”
[...] Los organizadores del nuevo frente —“los paulistas”—y
la fuerza de trabajo necesaria para la realizacién de los pro-
yectos y empresas agropecuarias —“los acreanos” (p. 81).

Y comparando los dos pates de identidades contrastantes se

podtia concluir con el autor que:
Si en las identidades “caria”/“caboclo” desde el punto de
vista de los kaxinawa, el elemento étnico persistia como justi-
ficacién de la sobreexplotacion de su fuerza de trabajo, en
las nuevas identidades “paulista”/“acreano” el elemento étni-
co no interviene mas para marginarlos como ciudadanos de
segunda categoria, diferentes de los “caria”. En el nuevo fren-
te, el elemento étnico pierde su eficacia social como clasificador
ideolégico. A los “paulistas” les da igual si su fuerza de traba-
jo es indigena o no. Todos son caracterizados como
“acreanos”y, por ende, “peones” potenciales paralos trabajos
de deforestacion (pp. 81-82).
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CONCLUSION

Podemos concluir esta exposicion recapitulando algunos pun-
tos. En primer lugar, hay que constatar que los estudios étni-
cos —en la forma en que se estan desarrollando— dejaron de
ser tema exclusivo de los antropdlogos y, hoy en dia, seducen
a socidlogos, politdlogos, historiadores y otros profesionales
ligados a las ciencias sociales y humanas. A causa de esto se ha
ampliado considerablemente el campo para un andlisis compa-
rativo, que da a la antropologia, y especialmente a la etnologia
indigena, un papel de innegable responsabilidad en esta tarea
multidisciplinaria, dada su larga experiencia en procurar ver
de cerca a la etnia o la etnicidad. ILa convivencia sistematica
con el fenémeno de la alteridad forj6 al etndlogo, ese excepcio-
nal observador del otro, cuidadoso de relativizarse siempre
en el acto del conocimiento, y, por lo tanto, a la defensiva de
los etnocentrismos comunes en otras disciplinas que le son
afines. En este marco, la etnologfa brasilefia (es decit, la etnolo-
gia realizada en Brasil) puede ofrecer una contribucién a los
estudios étnicos en general.

En segundo lugar, si admitimos que las ideologfas étnicas
son un foco estratégico para el conocimiento de las relaciones
interétnicas, que en ultima instancia las generaron, nos cabe
procurar descubrir si esas ideologias poseen un nucleo, un eje
capaz de centrar a los individuos y a los grupos en su mundo de
representaciones y de creencias. He planteado la hipdtesis
de que el nicleo de laideologia es la identidad, y en la modalidad
que aqui he tratado, es la identidad étnica. Entretanto, otras
identidades que estan relacionadas con ella, como la identidad
clanica y la identidad tribal, también fueron examinadas aqui,
en cuanto fenémenos que pertenecen a un mismo “grupo de
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transformaciones”: cada una de esas identidades constituye la
manifestacion de un mismo orden de fenémenos; manifesta-
ciones cuyas propiedades o catactetisticas hemos intentado des-
cribir. Espero haber hecho patente que las identidades y los
sistemas de relaciones sociales (de clan, intertribales o interét-
nicas) subyacentes no pueden ser estudiados separadamente, a
riesgo de comprometer una investigacion que debe estar dedi-
cada a la comprension de los fendmenos étnicos en su doble
dimensién: de ideologfa y de estructura social.

En tercer lugar —y aqui concluyo—los sistemas interétnicos,
por articular dos érdenes: el tribal y el nacional, se hallan con-
taminados por la historia de la sociedad mayoritaria y, por
lo tanto, la historia de la sociedad a la que pertenece el inves-
tigador. A partir de ahi, las sociedades “sin historia” —o me-
jor dicho, sin historicidad, o mejor atn, sin conciencia histé-
rica, objetos privilegiados del andlisis estructuralista— ceden
su lugar a sociedades “histéricas”, nuevas sociedades consti-
tuidas por la historia del colonizador —con lo que estarfan de
acuerdo Sartre y Levi-Strauss en el centro de su polémica en
torno a la razén dialéctica, que tanto atrajo nuestra atenciéon
a principios de los afios sesenta, y que a mi, al menos, aun me
parece bastante actual—. Pero esto serfa asunto para otra dis-
cusién. Sélo debo agregar que esa “historizaciéon” de las so-
ciedades indigenas hace viable, de una manera extraordina-
ria, la propia historiografia (restandole cualquier resquicio
especulativo que tanto atemorizé a antrop6logos como
Radcliffe-Brown) asi como también estimula investigaciones
mas profundas, en el doble sentido de penetracién en el tiem-
po, de la reconstruccién de procesos regtresivos a los orige-
nes de tal o cual movimiento relacionado con la constitucién
del sistema interétnico, como en lo que se refiere a la apre-
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hensién, por parte del etnélogo, del proceso de mitificacion
o ideologizacién de los eventos histéricos (al nivel del grupo)
y biograficos (al nivel individual) por los agentes étnicos. Los
casos aqui mencionados, referentes a los titkiina y a los boréro,
nos remiten a instancias a-historicas, en cuanto nos preocupa-
mos por entender las identidades clanicas insertadas en siste-
mas totémicos; por otro lado, los casos de los bakairi y los
kaxinawa, que ilustran el surgimiento de identidades étnicas
producidas en sistemas interétnicos, apuntan hacia una mo-
dalidad de identificacién cuyo contenido histérico —accesible
al investigador— no puede dejar de ser considerado. La recu-
peracién de la historia como parte de una metodologia que
busca explicar la identidad, la etnia y la estructura social, debe
convertirse en objetivo inmediato del etndlago, si es que que-
remos lograr progresos seguros en los estudios étnicos en
Brasil.



6. ETNIA Y ESTRUCTURA DE CLASES"

INTRODUCCION

os estudios sobre las relaciones entre clase y etnia su-
fren, a mi modo de vet, una deformacion en la éptica
del observador, ya sea socidlogo o antropdlogo. A esta forma
cosificadora de visualizar el hecho étnico la he lamado “ilusion
étnica” (¢f. capitulo 4); a su vez, los socidlogos marxistas o

“ El objetivo de este texto es simplemente exploratorio; fue elaborado
y presentado, en su primera version (en portugués), durante el Semina-
tio Avanzado de Estudios Etnicos, realizado bajo la direccion del
autor en el Centro de Investigaciones Superiores del Instituto Nacional
de Antropologfa e Historia (entonces CIS-INAH, hoy Centro de Investi-
gaciones y Estudios Superiores en Antropologia Social, CIESAS), en
la ciudad de México, durante los meses de septiembre y octubre de
1979. Mas tarde, fue publicado en Brasil en Anudrio Antropoligico,
num. 79, en 1981. Como el seminario estaba enfocado a considerar
un conjunto de cinco proyectos de investigacion, con el objetivo de
proporcionarles una base conceptual comin de comparabilidad, se
cuidé de discutir estos datos extremadamente heterogéneos, con el
proposito de incitar el desarrollo de algunos proyectos, o la progra-
macién de otros nuevos que tuvieran por foco central la etnicidad en
la forma como la he definido. Esa intencién programatica se refleja
en el texto. Por la oportunidad de escribitlo, el autor agradece al doc-
tor Guillermo Bonfil Batalla, entonces director del CIS-INAH, asi como
a los miembros del Seminario, investigadores Gloria Artis, Virginia
Garcia Acosta, Lina Odena Giiemes, doctora Maria Cecilia Helm, Cat-
men Icazuriaga, doctor Michael Kenny, Francois Lartigue, doctora
Brigida von Mentz, Stella Quan, Verena Radkau, Beatriz Scharrer,
Clara Elena Suarez, Guillermo Turner y Marfa Eugenia Vargas.
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marxianos se han encargado de desmistificar la misma
cosificacién en el hecho de clase. La correlacion entre estos dos
hechos —que no son mas que construcciones metodoldgicas del
analista— deja un residuo que ha pasado desapercibido en la litera-
tura especializada, pero que metece ser investigado: el encubti-
miento por la etnia, en cuanto ideologfa, de las relaciones de clase.

Las condiciones de inteligibilidad de los hechos étnicos y
de los hechos de clase estan situadas en las estructuras “intet-
mediarias” que los contienen y que son, respectivamente, el
sistema interétnico y el sistema de clases de una sociedad de-
terminada. Esto significa que ni la etnia ni la clase son “hechos
en s{”, sino que existen respectivamente en relaciéon con etnias
y clases, por lo tanto, como entidades sociales pluralizadas. En
este sentido, etnias y clases son refaciones y no grupos sociales
con limites trazados “objetivamente” de manera empirica.
Fredrick Barth se encargd de demostrar la naturaleza de esos
limites para los grupos étnicos, reduciéndolos a formas de oz-
ganizacién y, sobre todo, de inclusién de sus miembros en di-
chas formas a través de los mecanismos de “auto-atribucién y
atribucién por otros” de la identidad étnica (Barth, 1969: 13).
El caricter contrastante de la identidad étnica, también subra-
yado por Barth, la vuelve formalmente homéloga a la identi-
dad de clase, distinguiéndose de ésta sélo por el hecho de que la
relacién que mantiene con otras identidades étnicas no es ne-
cesatiamente contradictotia.

Mientras que la relacién de clase es esencialmente contra-
dictoria, el caricter contradictorio de la relacién entre etnias
aparece solamente cuando se trata de minorfas étnicas insertas
en sociedades anfitrionas dominantes. La relacién que tales
minorfas mantienen con la sociedad mayor setfa tipicamente
de sujecion; se tendria aqui el equivalente revelado en las rela-
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ciones de clase: la dominacién de una, reproducida dialéc-
ticamente en la sujecién de la otra. A esa homologifa formal
entre etnias y clases anteriormente la llamé “‘el equivalente 16-
gico, mas no ontoldgico” (Cardoso de Oliveira, 1967) ya que no
hay, obviamente, una identidad entre la “friccion interétnica” y
la “lucha de clases”. ¢Significa esto que las relaciones interétnicas
no son necesariamente contradictotias?

Cuando escribi un capitulo antetior, “Reconsiderando la et-
nia” en 1975, practicamente identifiqué etnia con grupo mino-
ritario (socioldgicamente hablando), puesto que tomé a la domina-
cién de las sociedades anfitrionas sobre los grupos étnicos insertos
en ellas como el caricter esencial de la relacién interétnica. En-
tonces me patecia que la propia nocién de etnia solamente ga-
narfa poder analitico si era aplicable a grupos étnicos minorita-
rios. En consecuencia, consideré a las otras aplicaciones del
término etnia (las que abarcan grupos étnicos aislados, como
los grupos tribales sin contacto sistematico con la sociedad nacio-
nal, o los grupos de inmigrantes que no se encuadran en la catego-
rfa de minorias sociolégicas) con un valor meramente desctiptivo,
unicamente justificado por su uso tradicional en la etnologfa.
Para mi, tales situaciones no constitufan fenémenos suscepti-
bles de ser explicados en términos de las relaciones inserétnicas.

Sin embargo, aunque es verdad que los fenémenos de do-
minacién étnica revelan la dimensién mas critica de la etnia
—porque la expresan en plena crisis— también es cierto que
podemos encontrar fenémenos comprendidos por la nociéon
de etnia a los que tal dimensién no les es intrinseca: son los
casos, por ejemplo, de inmigrantes originarios de paises pose-
edores de culturas “dominantes”, es decit, hegemoénicas o
cuasi-hegemonicas; los portadores de esas culturas pasan a
usufructuar, al interior de las sociedades anfitrionas, el estatus
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“alto” del que disfrutan sus paises de origen en el cuadro
internacional. En cuanto grupos étnicos o nacionales, no pue-
den ser considerados mayoritatios, como procuraré demostrar
haciendo referencia alos datos de los inmigrantes norteamerica-
nos, alemanes y espafioles en un pais receptor de inmigrantes:
México. Procuraré también analizar otros dos casos de etni-
cidad en el mismo pafs: uno que llamarfa tipico, en cuanto que
se dan relaciones de dominacién (indios purépechas y mes-
tizos), y otro en el que se visualizard la construccién de una
identidad étnica al interior de un movimiento social mestizo,
de inspiracién mesidnico-milenarista, denominado “Movi-
miento Confederado Restaurador de la Cultura Andhuac”.

El andlisis de casos tan diversos implicara, naturalmente,
una pequefia rectificacion de la definicién del campo seman-
tico de la etnia presentado en un capitulo anterior por medio
de un cuadro limitado por dos érdenes de relaciones binarias:
la relacion “simple”/“compleja” en el orden de la cultura y la
relacién minotitatia/mayoritaria en el orden de la identidad
(capitulo 4, supra). Propongo ahora otro cuadro, capaz de con-
tener la amplia gama de manifestaciones empiricas de la et-
nia, indicando —a nivel de modelo— s6lo aquellas caracteristi-
cas que me parecen esenciales. Mantendré la relacién cultura
“simple” y cultura “compleja” e introduciré la relacién iden-
tidad minoritaria e identidad no-minoritaria (significando con
esto que habrd identidades que, sin ser minoritarias, no por
ello constituyen identidades mayoritarias; en este caso la do-
minacion, propia de la identidad mayoritaria, ya no constitu-
ye una caracteristica estratégica de la definicion).!

En términos légicos, en cuanto la relacién binaria anterior (identidad
minotitatia/identidad mayoritatia) expresaba una relacion contradictoria,
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E/ campo semdntico de la etnia

Ldentidad No minoritaria Minoritaria Minoritaria No minoritaria
Cultura “Simple” “Simple” “Compleja” “Compleja”
1 1I 111 v

Quedarfa por hacer una mencién preliminar de la cuestién
de la clase social en su relacién con la etnia. Como sefialé en
el capitulo mencionado, con excepcién de aquellas identidades
no minoritarias y portadoras de culturas “simples” (ejemplos:
los grupos tribales aislados o con relaciones exclusivamente
intertribales) comprendidas en el “espacio 1” del campo
semantico de la etnia, todas las demas, cubiertas por los “espa-
cios” del II al IV, implican diferentes tipos de articulacién con
clases sociales; esto significa que las relaciones entre identida-
des se dan en contextos estructurados por sistemas de clases y
por regimenes politicos dominados por Estados, igualmente
de clase. Asf serfan, por ejemplo, las relaciones entre grupos
indigenas y sociedades nacionales envolventes (“espacio 117),
entre minotfas no indigenas —nacionales o “raciales”— y las so-
ciedades anfitrionas (“espacio I11”’), y entre inmigrantes nacio-
nales procedentes de paises poseedores de culturas prestigio-
sas y las sociedades receptoras “periféricas” (Brasil, México) o
“centrales” (Estados Unidos, Inglaterra) (“espacio IV”).

en el sentido de que una niega la existencia de la otra, esta nueva
relacién que la sustituye (identidad minoritatia/identidad no-minori-
taria) expresa solamente una relacién de contrariedad, para subrayar
exclusivamente la diferencia entre las dos identidades, contrarias mas
no antitéticas. Los criterios que presidieron la construccion del cuadro
semadntico de la etnia, ya fueron discutidos en el aludido capitulo 4:
“Reconsiderando la etnia”.
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En todos los contextos marcados por la estructura de clases
la tendencia que se observa es que la etnicidad, en cuanto
ideologia encubre las relaciones de clase, enmascarandolas
ante los agentes sociales. Me gustarfa reservar el término
etnicidad para el conjunto de esas relaciones, y asi, definirfa la
etnicidad como un concepto que cubre una gama de fenéme-
nos relativos a comportamientos y creencias condicionados
por la situacién de miembros de pueblos (etnias o naciones)
insertos en sociedades anfitrionas. De esta definicién se ex-
cluye dnicamente el “espacio 17, como incapaz de ser com-
prendido dentro de los fenémenos de etnicidad, y en el cual
apenas encuentran cabida los fendmenos de etnia, en la forma
como son tradicionalmente concebidos por la etnologia. En
las siguientes secciones de este texto procuraré profundizar
sobre los diferentes puntos aqui discutidos, valiéndome de
un enfoque orientado a la percepcion de ideologfas.

INMIGRANTES “BLANCOS” EN MEXICO

Los inmigrantes norteamericanos, espafioles y alemanes —quie-
nes seran considerados en este orden— llamaron mi atencién
hacia la especificidad de identidades que, aunque no son domi-
nantes o mayoritarias, no son necesariamente dominadas, al
no constituir grupos minoritarios en el sentido usual de la an-
tropologia; mas bien aparecen como dominantes, en la medida
en que algunos sectores de estos grupos se integran en las
capas altas de la sociedad anfitriona, constituyendo lo que se
podtia llamar grupos de interés multinacionales (y a veces pluriét-
nicos), pot lo que tales sectores asumen una posicion de cla-
se dominante. Como consecuencia, esas comunidades de in-
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migrantes tienden a vivir como “realidad” —y no es raro que
asi lo perciba el investigador— lo que no es sino la ilusién de
grupo étnico o nacional “dominante”, olvidandose de los sec-
tores de clase baja de esos mismos grupos y, sobre todo, del
papel dominante del Estado mexicano, del cual estos secto-
res, cualquiera que sea su posicién de clase, no participan. Al
mismo tiempo, se deben considerar los obstaculos que los
inmigrantes “blancos” encuentran en la sociedad receptora,
por miés favorables que sean las condiciones de su ingreso.
La adversidad que encuentran, perceptible a nivel de identi-
dades estigmatizadas, es un hecho que apenas vatia en su
intensidad, y con el cual los inmigrantes tienen que aprender
a convivir. Y es precisamente debido a esta adversidad que
los inmigrantes tienden a asumirse —y muchas veces a orga-
nizarse— como etnias, aislaindose en espacios sociales especifi-
cos. Si consideramos que dicha adversidad se da por la atribu-
cién alos inmigrantes de un “estatus bajo” y, por lo tanto, no
debe ser entendida como generadora de relaciones interétnicas
asimétricas, podriamos suscribir, sin mayores reservas, la te-
sis de que la “unidad étnica fue forjada como consecuencia
de dos factores: adscripcién y adversidad” (Sarna, 1978: 372)
y que las categorfas establecidas por los miembros de la so-
ciedad anfitriona “se vuelven ampliamente aceptadas por los
medios de comunicacién masiva, por el piblico en general y,
finalmente, por los propios inmigrantes” (#bid.).

La adversidad que el inmigrante encuentra en el pafs recep-
tor reside basicamente en la dificultad (y muchas veces en la
imposibilidad) de ejercitar la diferencia, es decir: ser diferente.
El ejercicio de la diferencia es intolerable a la conciencia
etnocéntrica e incompatible con las ideologfas étnicas. En las
paginas siguientes procuraré demostrar que estos elementos
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constitutivos de la etnicidad también pueden estar presentes
en grupos de inmigrantes aparentemente intocables por cual-
quier tipo de adversidad que pueda ser calificada como étnica.

L.OS NORTEAMERICANOS

Tiene que reconocerse un cierto “aire de familia” entre los tres
casos de inmigrantes que aqui se pretende examinar, y que
podtiamos clasificar como white ethnicity. Creo que esto se vera
mas claro en el analisis sucinto del caso norteamericano. Lo
intentaré con el auxilio de un esquema sencillo que nos permi-
ta pensar la situacién de, por lo menos, un segmento de los
norteamericanos en México: los inmigrantes que se localizan
en San Miguel de Allende.? Valiéndome de la nocién de “identi-

» 3

dad contrastante”,” procuraré contrastar la identidad “nortea-

meticana” con la de los miembros de la sociedad anfitriona al
nivel que se podtia llamar “nacional” o de “identidad nacional”.

Laidentidad norteamericana presenta contrastes internos,
a consecuencia de las diferenciaciones étnicas traidas desde
la sociedad de origen —los Estados Unidos—: son las iden-
tidades de WASP,* judios, itlandeses y negros. Tales identida-

Los datos aqui utilizados fueron cedidos por la antropéloga Stella
Quan y discutidos en el ambito del seminario. Los demas trabajos
escritos sobre los inmigrantes norteamericanos, como los de Carmen
Bueno, Kathy Denman y Carmen Icazuriaga (¢f. Bueno ez al. 1979;
Denman, 1979), se restringen a las élites y al sector empresarial inmi-
grante, mientras que el de Stella Quan (1979), comprende formas de
vida de toda una comunidad.

(. Barth, 1969, introduccién; también el capitulo 1 de este volumen.
Los WASP (W hite Anglo Saxon Protestant) constituyen una modalidad

o
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des étnicas son cortadas por una linea de clase (la linea pun-
teada en el diagrama siguiente) de forma bastante desigual,
ya que en un extremo tenemos a los WASP, mayoritariamente
situados en la “clase alta” de los patrones, empresarios y al-
tos funcionarios, mientras que en el otro extremo tenemos a
los negros, situados mayoritamente en la base de la pirdmide
social inmigrante (ya que la pirdimide social de la sociedad
anfitriona, aun como negros, no ocupan los estratos mas ba-
jos). Por otra parte, las tres identidades norteamericanas “blan-
cas”, son fundidas por los mexicanos en una sola identidad:
la de “gringo”, atribuyéndole asi un caricter estigmatizante,
dada la connotacién extremadamente peyorativa del térmi-
no; la utilizacién del término “negro”, como vocativo, trae
también la misma carga estigmatizante.

Identidades |
nacionales | Norteamericanos | | Mexicanos |

Identidades

| | | A
étnicas | WASI/' | ]u(jiés | |Irlapéeses wegrosl

Identidades
estigmatizadas Gringo” “Negro”

linea de clase

de la clasificacién de norteamericanos blancos, descendientes de
inmigrantes britanicos (ingleses, escoceses y galeses, excluyendo sola-
mente a los irlandeses, discriminados por los demas) y protestantes.
Jonathan D. Sarna muestra que estos americanos de origen britinico,
cuyos ancestros inmigraron hace aproximadamente 125 afios, aunque
no constitufan un grupo étnico, sufren un proceso de etnizacion en
la conciencia popular o en los mass media, que ve a los WASP como
una “entidad distinta y autoconsciente” (Sarna, 1978: 370).
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Aunque el modelo expresa sélo en forma aproximada la
compleja realidad estudiada en San Miguel de Allende, tengo
la impresién de que permite captar la inteligibilidad del he-
cho étnico, construyéndolo de tal forma que posibilite la
exploracién analitica posteriot, en el marco de una investiga-
cién dirigida especificamente a la problematica de la etnicidad,
es decir, a descubrir las ideologfas étnicas subyacentes en las
relaciones entre norteamericanos y mexicanos como siste-
mas de representacion colectiva, suficientemente congruen-
tes a los agentes sociales, que les permitan orientarse en la
vida cotidiana, tanto al interior de la comunidad inmigrante
local como en sus relaciones con la poblacién nacional. Como
ya sefialé, las identidades nacionales o étnicas, estigmatizadas
o no, ocuparian el centro de estos sistemas ideologicos de
representacion colectiva, como nucleos de ideologias étnicas,
situando a los agentes sociales en mapas cognitivos construi-
dos bajo el signo de la alteridad.

Me gustatia subrayar mas el caracter estratégico de la iden-
tidad de “gtringo”, atribuida por los mexicanos a los nortea-
mericanos blancos que, en forma mayoritaria, habitan en San
Miguel de Allende. Esta clasificacion peyorativa, hecha porla
sociedad anfitriona, tiende a transformarse en categoria en la
medida en que el inmigrante norteamericano asume las re-
presentaciones que de él tienen los miembros de la sociedad
mexicana; es decir, cuando el norteamericano pasa a vivir el
estigma de ser extranjero e indeseable o, en otras palabras,
cuando pasa a vivir la condicién de extranjero como un es-
tigma. Es claro que la identidad estigmatizada no surge para
el inmigrante norteamericano siempre y en todo lugar; se tie-
ne que descubrir dénde y cuando se da, mediante la elabora-
ci6én de una buena etnografia que tenga por objeto registrar,
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a la manera de Goffman, todas las escenas en las que sea
observable el fenémeno de la etnicidad y sus actores: una
especie de inventario de las situaciones etnizadas y “etni-
zables” vividas por los inmigrantes norteamericanos.

Los esparioles

El caso de los espafioles nos permite examinar, junto con la
estructura de clases que contienen estos inmigrantes (tal como
en el caso anterior), un sistema de identidades étnicas o re-
gionales articuladas bajo una nocién general de pertenencia
(“sentimiento” de pertenecet a un pueblo) de origen comin:
Espafia.® Sin embatgo, la identidad nacional de espafiol no
llega a ser asumida de igual forma por todos los inmigrantes
de ese pafs. Los vascos, por ejemplo, rechazan en gran medida
laidentidad espafiola, sobreponiéndole la identidad étnica que
les es especifica; esta identidad vasca refleja asi la lucha tradi-
cional que desatrollan en su propia tierra, buscando su inde-
pendencia del Estado espafiol. La inmigracion de los refugiados
(quienes llegaron a México a consecuencia de la Guerra Civil
Espafiola) fortalece esa ideologfa étnica y de liberacién. No
obstante, también son observables otras identidades regiona-
les, lo que da como resultado un cuadro étnicamente bastante
diferenciado de la nacionalidad espafiola en México: ademas
de los vascos, estan los valencianos, los asturianos, los gallegos,
los catalanes, los burgaleses, los andaluces y los aragoneses.

5 Las informaciones referentes al caso espafiol fueron obtenidas, en
forma preponderante, durante el desarrollo del seminario; en forma
secundaria, en la lectura del interesante libro Inmigrantes y refugiados
esparioles en México (Kenny et al., 1982).
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La inexistencia de investigaciones enfocadas directamente
a la articulacion de las diversas identidades de “los espafio-
les” hace dificil obtener una explicacién adecuada de la signi-
ficacién de cada una de ellas en el proceso de insetrcién de los
inmigrantes espafioles, tanto de las relaciones que llevan entre
sf, como de las que viven con la sociedad mexicana.® Mientras
tanto, la elaboracion del esquema que presento abajo —donde
se registran solo algunas de las identidades regionales— me
parece suficiente para podernos imaginar un modelo que per-
mita describir la forma de articulacién de las diferentes iden-
tidades en contraste. La identidad de gachupin —segun aclaran
los miembros del equipo de investigacién de los espafioles—
posee una gran connotacion peyorativa, lo que lleva a suponer
que, quizas, en ella se sintetiza la ambigiiedad del ser espafiol
en tierras mexicanas. En un pais que, ademas de su pasado
colonial, hasta fechas muy recientes mantenia rotas sus relacio-
nes diplomaticas con Espafia, aunque fuese con la Espafia de
Franco (a la que estigmatizé por més de cuatro décadas), no
serfa extrafio encontrar una cierta resistencia contra el inmi-
grante espafiol, colonizador en siglos pasados y “fascista”
por casi medio siglo. Exentos de esa modalidad de clasifica-
cién politica estarfan los refugiados, cuya accién en el pais
anfitrién ha sido ejemplarmente estudiada por Michael Kenny
(1962,1967 y 1975). La identidad de “gachupin”, al igual que
la de “gtingo” —como se vio en el caso de los norteamericanos,
aunque guardando la debida proporcién—se revela como una

¢ Taexistencia de estas identidades es un hecho. Virginia Garcfa Acosta

(en Kenny ez al, 1979: 95-163) presenta en nota de pie de pagina (p.
96, n. 2) una distribucion regional en Puebla, México, donde se en-
cuentran todas estas identidades regionales.
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Identidades

Identidades
regionales |Valencianos ” Asturianos ” Gallegos | |Vascos |
o étnicas
Identidades “Gachupin”
’ " achupin’
estigmatizadas P

identidad estigmatizada, expresando asi una categoria social
cuyo analisis y explicacion no puede ser eludida por una inves-
tigacién sobre etnicidad.

La estructura de clases del pais anfitrién se hace presente
ciertamente al interior de la “comunidad” espafiola inmigrante,
estratificandola segin criterios no-étnicos, es decir, de clase.
De la misma manera que en el caso anterior, aunque guar-
dando su especificidad —que solamente una investigaciéon
intensiva podtia develar—los espafioles de las capas altas tien-
den a aglutinarse en grupos de interés constituidos por mexicanos
y, eventualmente, por miembros de otras nacionalidades. Esta
insetrcién en la clase dominante, sin embargo, no les confiere
el estatus de etnia dominante, ya que solamente un sector de
la poblacién inmigrante es el que disfruta de una posicién
superior en el sistema de estratificacién de la sociedad recep-
tora. El contenido de dominacién que aparentemente mar-
carfa la identidad espafiola seria apenas un reflejo en el cua-
dro étnico de la estructura de clases vigente en México: seria
una dominacién exclusivamente de clase; en otras palabras,
este sector de la comunidad de inmigrantes (me refiero espe-
cificamente al sector de empresatios grandes y medianos)
viviria la dominacién de clase bajo la apariencia de domina-
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cién étnica. Lo mismo puede decirse de la “dominacién” not-
teamericana, como vimos antes, y de la “dominacién” alema-
na en el siglo pasado, que veremos ahora.

Los alemanes

El anilisis del caso aleman presenta dificultades distintas a las
hasta aqui encontradas; se desprenden de la naturaleza de
de los datos a los que tuvimos acceso, no solo los datos de ca-
racter histérico referentes al siglo XIX sino, ademas, casi ex-
clusivamente relativos a las élites y empresarios alemanes
inmigrantes.” Aunque los inmigrantes alemanes se concen-
traron en las capas medias y altas del México decimonénico,
eso no significa que no hayan existido alemanes pobres; su
propia exclusion de la “comunidad de habla alemana” —como
veremos adelante— confiere suma importancia a este hecho.
También hay que considerar el contingente demografico de
estos inmigrantes, relativamente pequefio comparado con el
de los espafioles y los norteamericanos, permitiéndoles pasar
casi desapercibidos por las clases populates del México de
esa época. Dice la doctora Von Mentz (informacion personal)
que no hubo un término peyorativo, analogo al de “gringo”
o “gachupin”, estigmatizante del inmigrante aleman; sin em-
bargo, agrega, cuando el aleman era mencionado en forma
discriminatoria, se le adjudicaba el término “inglés” —dada la

7 Se trata de un informe de casi 600 paginas (Von Mentz e al. 1979)
elaborado por dos historiadores, Brigida von Mentz y Guillermo
Turner, una politéloga, Verena Radkau, y una antropéloga, Beatriz
Scharrer, todos participantes en el seminario. Los datos sobre la
etnicidad alemana fueron obtenidos principalmente durante las discu-
siones en el seminario.
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mayor proliferacién de inmigrantes de lengua inglesa en el
pais—. Las consideraciones que haré se limitan, por lo tanto, a
la lectura de estos datos, con el intento de hacerlos hablar un
poco mas sobre el fenémeno de la etnicidad alemana, al
mismo tiempo que intentaré establecer algunas ideas direc-
trices para una eventual ampliacién del estudio.

Es cierto que bajo la nacionalidad alemana subsiste, con
gran poder de determinacién, la identidad “germana” a la
que nos remite la nocién nativa de 0/&, esto es, de pueblo o
etnia alemana, aglutinadara de todos los hablantes de la lengua
alemana (y, pot supuesto, de sus variantes dialectales y regiona-
les). Sin embargo, al contrario de los esquemas esbozados
arriba para dar cuenta de los casos norteameticanos y espafiol,
el diagrama que se podtia construir con respecto a los ale-
manes exigirfa un espacio no euclidiano, a » dimensiones,
para permitir una proyecciéon de todos los dominios (se-
manticos) que puedan contener la variedad del seraleman en
México. ¢Cémo articular, resguardando la diferente naturale-
za de los respectivos dominios, a grupos étnicos como los ba-
varos (lengua alemana) y los tiroleses (otra lengua); grupos
alemanes regionales como los prusianos y los hanseaticos,
ademids de otros hablantes de lengua alemana como los sui-
z0s y los austriacos, ciudadanos de naciones organizadas —en
el primer caso por un estado bicultural, en el segundo por un
estado monocultural?

Si se desea deslindar el fenémeno de la etnicidad germana
en sus manifestaciones dentro del cuadro sociocultural mexi-
cano, setfa de suma importancia cuestionarse un poco mas
sobre la realidad de origen del inmigrante aleman del siglo XIX.
Tratandose de un periodo histérico definido, habria que pre-
guntarse sobre el cuadro étnico y nacional de ese petiodo en
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lo que respecta al pueblo germano. En este sentido, me parece
que la investigacién histérica realizada (Von Mentz ez al., 1979)
no se preocupé por construir tal cuadro de forma que nos
permitiera pasar de Europa al México de aquella época —donde
probablemente se podria observar (pues estaria registrada en
los documentos histéricos) una especie de reproduccién de
la situacion inter —e intra-étnica europea—. Por el contrario, la
investigacion se concentrd en reconstruir el naciente capita-
lismo aleman, fenémeno de cualquier forma importantisimo
para comprender la etnicidad, ya que revela la estructura de
clases subyacente a las relaciones étnicas y nacionales. A pesar
de lo anterior, los datos ofrecidos por la investigacién —en
especial los contenidos en el capitulo final del trabajo— son
tan minuciosos con respecto a las ideologfas y a las asociacio-
nes alemanas en México, que nos permiten hacer algunas in-
ferencias.

No hay duda que los alemanes del siglo XIX mantuvieron
un fuerte sentido de pertenencia étnica, simbolizada —en un
nivel de mayor generalidad— por el uso diacritico de la lengua
alemana, y en un segundo nivel, menos inclusivo, por la actua-
lizacién, en tierras mexicanas, de la cu/tnra alemana, en el sen-
tido aproximado de la paideia gtiega (tan bien estudiada por
Jaeger, 1946-1949) donde se funde educacién y cultura en un
unico ideal. En términos del mundo inmigrante, se trataria
mas bien de una educacién de “clase alta” y “media” alema-
na (de la cual quedan excluidos los “menos educados” urbanos
de las capas mas pobres y los portadores de la “pequefia tra-
dicién” propia de las areas rurales, de la que nos habla Redfield,
1956). La barrera econdémica levantada por los inmigrantes
alemanes situados en los estratos mas altos de la “comuni-
dad” de habla alemana aseguraba la perpetuacién de esa divi-
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EEINT3

sién entte ricos y pobres, “cultos” e “incultos”, “alemanes”y
“casi alemanes”

Todo indica que ese fue el principio organizador (para usar
una expresiéon de Leach, 1963) de la “comunidad alemana”
instalada en México en el siglo XIX. Me imagino que los inmi-
grantes provenientes de grupos regionales (prusianos, han-
seaticos), étnicos (bavaros) o nacionales (suizos y austriacos)
fueron admitidos o rechazados por la “colonia alemana’ obe-
deciendo, en gran medida, ese mismo principio organizador
siempre que preponderd la estructura de clases; cuando no, a saber:
cuando el sistema de relaciones étnicas, regionales o nacionales
“sobredeterminé”, nos quedamos sin saber cual fue el prin-
cipio organizador vigente —pues los datos son insuficientes—.
Los datos con que contamos indican que dos esferas organiza-
ban diferencialmente a la “comunidad alemana™: la publica y
la privada. El fenémeno del nacionalismo aleman, como ideo-
logia étnica y politica, revela dos caras: la publica, en la que
no opetaba el aludido principio organizador (fundado en la
estructura de clases), en la medida en que no se distinguia
(para efectos politicos) a los ricos de los pobres, uniéndo-
los en la misma categoria (170/k); y la esfera privada, por lo
tanto interna a la comunidad, donde los inmigrantes eran
inexorablemente separados de conformidad con el referido
principio.

INDIOS Y MESTIZOS
El caso de los indios purépechas (conocidos por muchos como

tarascos), localizados en el estado de Michoacan, es estudia-
do por la antropéloga Marfa Eugenia Vargas, como tema de
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te

sis de doctorado.® El caso puede ser resumido en algunos

puntos, que seleccionaré tentativamente con base en su exce-

lente etnografia:

)

2)

3)

8

La categotia social promotor bilingiie (o profesor indigena),
como foco estratégico de la investigacion, condensa las con-
tradicciones basicas del sistema de relaciones purépecha/
mestizo, marcado por la légica de la dominacién que con-
fiere a los indios el estatus de minorfa étnica (estructura
de dominacién que no aparece en los casos analizados
anteriormente);

A diferencia de otras categorias sociales indigenas, obset-
vables en el contexto interétnico local, como los padtes
catdlicos, los empresarios y los comerciantes, también
purépechas, los promotores son obra del Estado mexicano,
como instrumentos institucionales de educaciéon del indio
hacia patrones culturales mestizos;

Para alcanzar tal fin, el Estado cre6 un aparato para la
resocializacién de algunos indios, encargados a su vez de
“educat” a sus compatriotas en edad escolar: son los
centros de capacitacién. El estudio de los centros de ca-
pacitacién como institucién total (de la que nos habla
Goffman, 1961) a través del proceso de internamiento de
los jovenes reclutados (en el que la “socializacién antici-
pada” en los valores mestizos al interior de sus familias de
orientacién desempefia un importante papel selectivo)

Los primeros resultados de esta investigacion fueron presentados por

ella como ponencia con el titulo “Dindmica de la identidad étnica en-
tre los tarascos”, en el simposio Etnicidad e Identidad Etnica en América
Latina, que organizamos en el ambito del XLI Congreso Internacional
de Americanistas, realizado en la ciudad de México en 1974.
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constituye uno de los momentos mas importantes de la
investigacion: permite observar (en escala micro), los me-
canismos de discriminacion étnica habituales en la socie-
dad mexicana (escala macro).

En estos centros se reproducen todos los esterotipos
y los prejuicios de los mestizos, por medio de aquellos
que conviven personalmente con los internos en las
actividades cotidianas del centro, sea como maestros o
como empleados administrativos. En otra dimensién, al
nivel de los rituales de iniciacién (admisién), de paso de
categotia escolar (promocién) y de adquisicién del estatus
profesional (conclusiéon del curso o la formacion) es de
suponerse que la ideologia oficial, inscrita en los estatutos
y reglamentos del centro, aparezca con todo el poder ca-
talizador de la ideologia mestiza difundida en la sociedad
mexicana. La hipdtesis es que el conjunto de rituales (ce-
remonias) transmite, con la fuerza que posee el rito, el
mensaje mestizo del cual el joven futuro promotor no
podta escapar;
Como reflejo de la politica estatal de “domesticacion” del
indio, dos grupos de purépechas son polarizados: los pro-
motores, quienes se asumen como la “élite intelectual”, y
sus principales criticos, a los que podriamos lamar Inzelli-
gentzia, en sumayor parte formada por universitarios. Mien-
tras los primeros se caracterizan por la alienacién de su
conciencia étnica (y, por consiguiente, de su identidad in-
digena, ya que siendo indios, existen como mestizos), los
segundos afirman con vehemencia su identidad indigena
y buscan rescatarla en su dignifidad original. Formados en
diferentes universidades del pais y del extranjero, donde
fueron objeto de una resocializacién —ciertamente esponta-
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nea—, estos universitarios pudieron absorber los ideales
igualitarios comunes en los centros metropolitanos (ej. el
capitulo 3, supra), y al mismo tiempo tuvieron conocimiento
de los movimientos étnicos contemporaneos que tienen
lugar en diversas partes del mundo y de las campafias pro-
movidas por organismos internacionales, como la que rea-
liz6 la UNESCO para instituir la defensa de la igualdad, la
fraternidad y la dignidad entre los pueblos.

Tal vez el esquema que sigue pueda retratar, de modo muy
simplificado, lo que acabo de decir —que no constituye sino
una lectura de los datos que la autora de la investigacién puso
a mi disposicion:

El modelo subraya las siguientes re/aciones: entre identida-
des (contraste), entre ideologias étnicas (oposicién), entre
grupos —ntelligentsia y élite intelectual— (confrontacién) vy, fi-
nalmente, la propia categorfa de promotor, ella misma una
relacién contradictoria entre los propios componentes psico-

Relaciones de:

(contraste)
Identidad indigena Identidad mestiza
Centro }_
M Ser 1 | Promotor _ MNo ser |
L 2 j—— > IomOtof F—— Py _
l (contradiccién)
Ideologfa étnica (oposicion) Ideologfa étnica
purépecha mestiza

l

|“Elite intelectual” |

v
Intelligentzia
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sociales que la constituyen, por lo tanto, una contradiccién
en si misma (si nos es licito suponer), alienada en el sentido
hegeliano marxista del término, esto es, cuando la existencia
queda alejada de su esencia, o el hombre 7o-serlo que poten-
cialmente es. Como foco central de la investigacion, el pro-
motor purépecha —en cuanto categorfa social— reproduce to-
das las contradicciones del sistema interétnico que lo
engendré. El trabajo de Marfa Eugenia Vargas (su tesis de
doctorado) demuestra esto perfectamente, y nos invita a pen-
sar sobre el poder de determinacién de la estructura de cla-
ses de la sociedad mexicana, representada a nivel local por la
poblacién mestiza.

Como Estado de clase, la accion del Estado mexicano
—en este caso, la politica indigenista oficial—- expresa los inte-
reses de la clase dominante, para la cual la “domesticacion” del
indio significa educarlo para el desarrollo de una economia
otientada a la acumulacién y, en forma paralela, el descrédito
de una economia orientada a la subsistencia. El promotor
purépecha, en tanto indio, legitima su accién junto a su pue-
blo, al mismo tiempo que procura persuaditlo de los valores
de la sociedad mestiza, para guiatlo hacia las metas del Esta-
do; ejercita su identidad indigena para comprometetla, en un
segundo momento, en su practica de ensefianza.

Finalmente, podria agregarse que los sistemas étnicos y
de clase, aunque se influyen mutuamente, no cubren los mis-
mos espacios sociales. Lo que ya se observé en el examen de
los casos de inmigrantes “blancos”: que no constituyen una
clase dominante, se observa ahora con los purépechas, no
estan identificados globalmente como una “clase dominada”;
también entre ellos la estructura de clases secciona a la “co-
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munidad purépecha” en estratos facilmente registrables por
la etnografia, donde aparecen pequefios y grandes comer-
ciantes, profesionales y, en forma mayoritaria, campesinos.
Lo que ocutte es que, sufriendo una dominacién de clase, la
mayorfa campesina construye una ideologfa de clase domina-
da que, a su vez, se constituye en la ideologfa preponderante
pata la totalidad de la poblacién purépecha. En este sentido,
tenemos una especie de inversién de la situacion vivida por
los inmigrantes “blancos” en México. En el caso purépecha
la ideologfa de grupo minoritario expresa simultineamente la
dominacién étnica y la de clase.

EN BUSCA DE UNA IDENTIDAD

El Movimiento Confederado Restaurador de la Cultura Ana-
huac es el tema de la dltima investigacién que consideraré en
este texto. Aunque es una investigacién con menos tiempo
de haber sido iniciada, ya recogié un conjunto de datos que
permiten hacer algunas consideraciones de caracter general y
tentativo. E1 Movimiento es extremadamente interesante, y no
hay duda que cabe por completo en un programa de estudios
étnicos. La etnicidad —como la hemos visto hasta aqui— cons-
tituye la dimensiéon més explicativa del Movimiento Confe-
derado; a través de ella podemos percibir el significado de
la construccion de una identidad mestiza, o “mexica”, sobre la
base de una cultura autéctona: el Andhuac. Cémo y por qué
se construye esa identidad son cuestiones que la investiga-
ci6én debera dilucidar. Su contexto es el Movimiento Confe-
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derado que, a su vez, debera ser contextualizado en la estructu-
ra social del México contemporaneo.”’

El movimiento se inicié en 1958, siendo su fundador y
lider el licenciado Rodolfo F. Nieva Lépez. Los datos recogi-
dos por la investigacién de Lina Odena Giiemes indican que
el ingreso al movimiento es “oral” (lo que facilita el recluta-
miento) y el compromiso que los miembros asumen es con
la restauracion de la “cultura Anahuac”y, supuestamente, con
todo lo que ella representa en la ideologia del movimiento.
Considerada por los participantes como un conjunto de ras-
gos culturales (de cuya realidad “objetiva” no debemos preo-
cuparnos) la “cultura Anahuac” es utilizada para conformar
un tipo de hombre, idealizado como el verdadero mexicano.
Esta nueva identidad est4 constituida por contraste con aque-
llo que los miembros entienden que es el mexicano actual, a
saber: un hombre penetrado de la cultura y los valores extran-
jeros, de caracter occidental. En este sentido, los rasgos de la
cultura Anahuac son tomados como signos diactiticos de esa
nueva identidad, concebida en el ambito del movimiento como
la verdadera identidad mexicana: la del mestizo o, como prefie-
ren sus miembros, la del mezclado. Al mismo tiempo se ela-
bora toda una ideologfa étnica denominada por ellos “mexi-
canidad”. Tenemos as{ todos los elementos que nos permiten

? El proyecto que se centra en el Movimiento Confederado esta enfoca-
do al estudio de movimientos sociales en contextos étnicos, dirigido
por el doctor Guillermo Bonfil Batalla, y al cual esta asociada la antro-
péloga Lina Odena Giiemes. La investigacién sobre el Movimiento
Confederado se amplia ahora, con miras a analizar los fenémenos de
la etnicidad y de la identidad.



238 Roberto Cardoso de Oliveira

tratar al movimiento como un fenémeno de etnicidad. A ma-
nera de sugerencia, ya que la investigacién estd en desarrollo,
propongo algunos puntos que tal vez puedan ser aprovecha-
dos en la investigacion, a la vez que, para los propésitos de
este capitulo, nos ayudaran a ofrecer algunas aclaraciones
sobre el proceso de construccién de esa identidad mestiza.

En primer lugar, se ha de considerar el conjunto de ritos
que tienen lugar en el intetior del movimiento: son las ceremo-
nias Apag-Uitiztli (“bautismo”, “nominacién”); Izkal-
Ichoptzintli (Fiesta de la Doncella de la Primavera, donde son
destacadas las virtudes de la identidad femenina, tales como
la gracia, la ternura, la abnegacion, el pudor, la feminidad, y
se presenta un desfile de trajes “tipicos”, reproducciones
imaginarias del mundo prehispanico); Izkal-Ilnit! (o “rejuve-
necimiento de la tierra”, cuando se da la eleccién de la Don-
cella de la Primavera); etc. Hay mas de una decena de cere-
monias, apenas indicadas en los datos hasta ahora disponibles;
su analisis podra ayudarnos bastante para captar los valores
(los mensajes) que vehiculan, ya que tomamos a esos rituales
como instrumentos muy poderosos de comunicacién.

En segundo lugar, debe considerarse también la escisién del
movimiento, después de la muerte de su lider, acontecimiento
posible de ser estudiado como un “drama”, a la manera de Victor
Turner (1975), para lo que debe procurarse registrar las versio-
nes que cada uno de sus tres sucesotes elaboré sobre el aconte-
cimiento. Los datos obtenidos hasta ahora indican que, a pesar
de la unidad que se procura mantener en el movimiento en lo
que respecta a los objetivos finales, hay una divergencia clara
con respecto a las practicas para alcanzatlos; en consecuencia,
las caracteristicas de los nuevos grupos dedicados a la restaura-
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cién de la cultura Andhuac que se produjeron por la escision son

de vital importancia pata la comprension del proceso.

En tercer lugar, cabe hacer una referencia a la problematica

weberiana del carisma y de su rutinizacion. Parece ser que con

la muerte del lider, en 1968, cuyas cualidades carismaticas eran
indiscutibles, el Movimiento sélo tuvo condiciones de persistir

gracias a la creacién de organizaciones burocraticas o buro-

DIMENSION ETNICIDAD DIMENSIONES
TEMPORAL DE LA REALIDAD
ESTUDIADA
Relaciones
Identidad Identidad
indigena extranjeral
PASADO v (contraste)
Identidad Identidad
mexicana mexicana
(mezclada (contraste) occidentalizada | Ideologfa
v 0 mestiza) (mestiza)
PRESENTE PTTR‘»\ IMPLIRA
Ideologia
Anahuac Ideologia
“mexicanidad”| (oposicion) occidental
|
Organizacion:
Movimiento
restaurador (manipulacién) | Organizacion: |Relaciones
FUTURO |(M1, M2, M3) Estado mexicano|sociales
Identidad
mestiza Ideologia

(ambigtiedad)
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cratizadas y el movimiento carismatico se rutinizo. Intentaré
esbozar abajo un diagrama que ayude a visualizar el fenémeno
de estudio:

Cabe llamar la atencion sobre las dimensiones temporales
en que se desdobla el proyecto de la ideologia Anahuac: pasa-
do, presente y futuro. También deben subrayarse las dimensio-
nes de la realidad estudiada, a saber: la ideologia y las relacio-
nes sociales que surgen —estas ultimas organizadas en
instituciones, como el Movimiento Restaurador, que se
institucionaliza y se burocratiza a consecuencia de la
rutinizacion del carisma—, asi como la institucionalizacion, al
interior del Estado mexicano, de ese otro mestizo, el celebra-
do en el “Dia de la Raza”, precisamente el 12 de octubre,
fecha del descubrimiento de América y, por lo tanto, una fe-
cha que visualiza a la “nueva raza” surgida de la colonizacién
del indio por el espafiol: el mestizo. El 12 de octubre, como
fiesta nacional, no celebra al espafiol y a la Conquista, sino al
mestizo que nace sobre los escombros de la civilizacion azte-
ca (el Movimiento Confederado también llama Aztekatl o
Azteca ala nueva identidad mestiza que pretende crear).!’ Lo
curioso es que gracias al uso de un mismo término —mesti-
zo— el Movimiento Confederado logra obtener apoyo del
gobierno mexicano para sus actividades, sin que éste petciba,

10 Informacién personal de la antropéloga Lina Odena Giiemes. Me
aclara también que el movimiento rechaza el término mestizo, sustitu-
yéndolo por el de “mezclado” aunque en la negociacion que hacen
con el gobierno, con el objeto de obtener registro para sus activida-
des, se valen de la ambigiiedad de los términos, sinénimos en rigor.
Tal hecho es el que me llevé a hablar de una identidad mestiza, aunque
con sentido diferente para cada una de las ideologfas en oposicion.
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naturalmente, que la concepcién que los cultivadores de la
ideologfa Anahuac tienen del mestizo es radicalmente dife-
rente de la que el Estado mexicano difunde y festeja.

Vale la pena sefialar, ademas, los diferentes tipos de relacio-
nes comprendidas en el diagrama: son relaciones que constitu-
yen la propia sustancia de la etnicidad y pueden ser definidas
en diferentes niveles no contradictorios entre si, ya que se
complementan; mientras tanto, cada uno de los niveles envuel-
ve relaciones de contraste (entre identidades), de gposicion (entre
ideologias, como sistemas ideoldgicos), de manipulacion (entre
organizaciones, en el sentido de que se utilizan mutuamente
con respecto a sus fines) y, finalmente, de ambigiiedad (un mis-
mo término para cubrir conceptos divergentes que expresan
identidades contrastantes). Obviamente, el modelo que el
diagrama pretende sugerir al lector es meramente tentativo, ya
que la finalidad de este capitulo es ofrecer algunas ideas, surgi-
das de la reflexién sobte los datos disponibles, que puedan
ser implementadas por una investigaciéon que aun esta en pro-
ceso.

CONCLUSION

Creo que no es necesario volver a la problematica de las clases
sociales ya que, para los limites de este texto, lo que se dijo en
la introduccion a este capitulo parece ser suficiente. Sin em-
bargo, no estd de mas repetir afirmaciones que he hecho en
otro lugar (capitulo 3, supra): las teotias de la estratificacion y
de la estructura de clases son compatibles con la teoria de la
friccién interétnica (que privilegia las relaciones étnicas como
sistemas de relaciones sociales) y con la teotia de la identidad
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étnica (que privilegia las representaciones colectivas y las ideo-
logias). En virtud de la naturaleza del material etnografico e
historiografico que me fue proporcionado, a la vez que de la
problemitica enfocada, tuve que interpretat los datos a la luz
de la teorfa de la identidad étnica; asf, las ideologfas se consti-
tuyen en la dimensién de la realidad mas explicativa de ese
fenémeno denominado etnicidad. La definicién de su cam-
po semantico —en tigor, la revisién de una definicién ante-
riot— abri6 el camino para construir nuestro objeto de discu-
sion y estudio; puedo asf “cerrar el circulo” regresando a lo
que se discuti6 en la introduccién a este texto, pero ahora ya
en posesion de un conjunto de datos y de analisis que, espe-
ro, permitan hacer algunas consideraciones finales, a guisa de
conclusion.

Por lo expuesto en las diferentes secciones de este capitulo
se verifico que, de los cinco casos estudiados, cuatro de ellos
se circunsctiben en el “espacio IV” del campo semantico,
mientras que s6lo uno (el caso purépecha) se inscribe en el
“espacio II””, casi como un caso limite, ya que se aproxima
bastante al “espacio 111, aunque no llega a sobrepasar el limite
marcado por la linea perpendicular (ver el cuadro, s#pra): en
términos sociolégicos, esto significa que la cultura purépecha,
gracias al intenso proceso de aculturacién, esta dejando de
ser “simple”, aun con todas las reservas que hagamos respecto
al uso de la antinomia “simple” /“complejo”, una antinomia
de caracter bastante residual. En cuanto al “espacio 17, no
comprendido por las realidades aqui estudiadas, contiene gru-
pos indigenas aislados, que ocupan nichos remotos de las
sociedades nacionales envolventes y, cuando estan en contacto
interétnico, éste se caracteriza por ser intertribal, por lo que
no ocurte la aglutinacién de esos grupos en sistemas econdémi-
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cos orientados a la acumulacién (sobre todo capitalista) ni,
en consecuencia, su integracién en una sociedad de clases.
Este es el unico espacio semantico en donde la nocién de
etnicidad no tendtia aplicacién. Ya el “espacio 117, donde se
insctiben los purépechas, estd marcado por la dominacién
que se da al interior de una estructura de clases; el material
analizado es suficientemente elocuente para dispensarnos de
mayores explicaciones. Slo quedarfa por justificar la insercién
del caso de la identidad mestiza (constituida por el Movimien-
to Confederado) en el “espacio IV”, ya que las demas identida-
des reveladas en los casos de los inmigrantes norteamericanos,
espafloles y alemanes no ofrecen dudas sobre su insercién.
Por lo que ya se sabe del caso de la identidad mestiza o “me-
xica”, es bastante razonable suponer que ella no sélo no se
asume como minotitaria, siendo que recurre a una cultura
prehispanica —la del Andhuac— muy sofisticada (por lo me-
nos como la representa el movimiento) y, sin duda, “comple-
ja”. Como las otras identidades de los grupos inmigrantes, la
identidad “mexica” busca su ontogénesis en una “cultura su-
petiot” (esto es, una sociedad supetior), aunque aborigen.
Y para concluir, podemos ilustrar la importanccia del papel
desempefiado por una cultura vista como supetior con el
ejemplo de los inmigrantes norteamericanos, que son quienes
mas ostentan esa “supetioridad” de otigen: vimos que hasta
los norteamericanos negros de San Miguel de Allende, dis-
criminados al interior de la comunidad norteamericana local
(en una reproduccion del racismo adn vigente en diferentes
sectores y latitudes de los Estados Unidos), usufructian en
México un estatus no-minoritario, pues son poseedores de
una nacionalidad que simboliza lo que hay de mas avanza-
do en la civilizacién occidental: la tecnologfa; mito o no, la
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tecnologfa tiende a ser pensada como el suzmmum del progre-
so —y genera ideologias correspondientes—. El colonialismo
y el imperialismo, en cuanto ideologfas “civilizadoras” y de
dominacidn, se inscriben en ese mismo “espacio IV a tra-
vés de los inmigrantes provenientes de paises que las susten-
tan. Y es en este mismo espacio semantico donde encontra-
mos articuladas, y muchas veces fundidas, ideologfas politicas
y étnicas que expresan la complejidad de las relaciones socia-
les concretas. Corresponde al investigador distinguir esas ideo-
logias y discernir qué relaciones sociales expresan (y encu-
bren), con el fin de no tomar la realidad pensada pot los agentes
sociales como equivalente a la realidad por ellos vivida. El
analisis de las ideologias nos lleva en esa direccion, bastante
fructifera, de la investigacién antropolégica; el estudio de la
identidad y de la etnicidad no constituye sino una parte de
ellas.
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