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El estudio de las relaciones interétnicas
en la antropologia mexicana

Mava Lorena PErez Rurz!

Los CONFLICTOS INTERETNICOS EN LOs ESTADOS NACIONALES
Y FRENTE A LA GLOBALIZACION

Contra todas las predicciones de llegar a los afios dos mil con una
sociedad homogénea, el fin del siglo xx y el principio del xx1 estan
acompanados de un resurgimiento de los conflictos étnicos en
todo el mundo. Asi lo sugieren por lo menos los cruentos enfren-
tamientos que han vivido en la actualidad los serbios, los croatas,
los musulmanes, los judios, los vascos, los rusos, los chechenos, los
negros, los indigenas, y muchos otros mas.

Las evidencias de la intensificacién de las movilizaciones con
contenido étnico parecen indicar que estin asociadas y respon-
den a los intensos procesos de integracién (con sus consecuentes
procesos de genocidio y etnocidio) que suscit6 el surgimiento y la
consolidacion de los Estados nacionales como la forma de gobier-
no imperante en el mundo; pero que también lo son de la inca-
pacidad de los Estados nacionales para dar respuesta a las expec-
tativas que sus propuestas de desarrollo generaron entre sus
poblaciones (Arizpe ef al., 1993; Stavenhagen, 1992).

En muchos paises los conflictos étnicos son producto de histo-
rias coloniales; otros tienen como origen los flujos masivos de tra-
bajadores, emigrados y refugiados. Pero en todo caso, la oposicién
de los pueblos, o grupos étnicos, a las politicas de los Estados nacio-
nales los han llevado a cuestionar la legitimidad de estos tltimos.

! Investigadora de la Direccitn de Etnologia v Antropologia Social, del 1vag,
Meéxico.
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Los factores que han originado tales conflictos son muy varia-
dos y pueden incluir desde el acceso desigual a los recursos eco-
nomicos y politicos, y el tipo de politicas gubemamentales, hasta
sentimientos de privacién y temor, pasando por aquellos relacio-
nados con las fronteras ¥ los inmigrantes, Por tanto, las deman-
das’son igualmente variables, lo mismo que las formas de resis-
tencia y oposicién étnica. En un abanico tan amplio, sin embargo,
destaca el hecho de que no todos los conflictos étnicos se presen-
tan como luchas politicas; por el contrario, es posible distinguir
tres tipos de situaciones de conflicto émico: las que ocurren en el
ambito de las relaciones personales, y que no desafian a las inst-
tuciones; las que se presentan entre grupos étnicos, con la alianza
de uno de ellos con el Estado, y las que asumen la via politica.
También llama [a atencion que no todas las demandas éinicas rei-
vindican el derecho a la diferencia, sino que existen algunas que
convocan su derecho a adquirir su plena ciudadania y acabar con
la discriminacién (Margolis, 1992),

La existencia de &mbitos tan disimiles en los que se presenta el
conflicto étnico, como son los comunitarios y los estructurales o
sistémicos, suponen dos factores que estratégicamente intervie-
nen en la dindmica de los conflictos étnicos: 1a naturaleza y la
fuerza del Estado, y las instituciones de la sociedad civil, Las in-
teracciones entre ambos generan situaciones particulares de con-
flicto. Estos pueden presentarse tanto en regimenes autoritarios
con politicas étnicas coercitivas que agudizan los conflictos étni-
<0s (como en Guatemala, por ejemplo), como también en situa-
ciones de apertura democratica, que liberan fuerzas largamente

~reprimidas como sucedi6 con la Unién Soviética (Stavenhagen,

1992).

Frente a las evidencias del resurgimiento del conflicto étnico en
el mundo se estin buscando explicaciones de fondo que argu-
menten por qué las lealtades étnicas motivan y fortalecen las
luchas de esos pueblos contra los Estados nacionales. Algunas de
ellas son: la fuerza de los procesos de globalizacién (o de cambio
global, como lo llaman algunos autores), que afectan el mundo
contemporédneo; el consecuente debilitamiento de los Estados
Racionales, y la incapacidad del modelo de desarrollo seguido
Por el capitalismo, que ha agotado su posibilidad de expansién, y
que incluso coloca en peligro de sobrevivencia al planeta.

1.
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Bajo esa linea de reflexién, algunos autores han sugeridf) que
ante el fin de la expansion globalizadora el reto de la sociedad
mundial es su consolidacién y-su involucién. Y el resmgin_li}!nto
de lo étnico seria parte de este iltimo proceso, ya que la etnicidad
supone ¢l retomo de los hombres a lo mis fundamental y univer-
sal de la organizacién social que es la ascendencia.?

Meéxico, como toda América Latina, no ha quedado fuera delos
conflictos étnicos a todo o largo de su historia y en 1994 el levan-
tamiento del Ejército Zapatista de Liberacién Nacional evidencié

lo que por afios ciertos grupos politicos y académicos quisieron _

ocultar: la existencia de relaciones interétnicas conflictivas, entre
indigenas y no indigenas, afiejas en su antagonismo y violentas
en su cotidianidad. Relaciones en las que los primeros ocupan el
lugar subordinado y en donde también pueden intervenir rela-
ciones de explotacién, el racismo y la discriminacién.

Sin embargo, la conformacién de los indigenas como uno -c!e los
nuevos sujetos sociales y politicos de nuestros dias no naci6 con
el levantamiento armado de Chiapas; por el contrario, éste, con més
de 30 afios de lucha, se ha construido a la par que se ha oonsoh'da-
do su oposicién al Estado nacional. Es decir, conforme han sido
cada vez mas frecuentes y claras sus demandas organizadas para
transformar radicalmente las formas de relacién entre el Estado y
los pueblos indigenas, y han logrado constituirse en una fuerza
que interpela al carécter de sociedad nacional y a la naturaleza
del Estado (Iturralde, 1991). '

Peio el transito del conflicto étnico interpersonal y comunita-

" rio, asi como de las demandas comunitatias y grupalescon un-

cardcter local vinculado a necesidades inmediatas, hacia ese otro
nivel de confrontacién con el Estado, ha implicado trascender los
niveles de la organizacion local a la regional y nacional. Y en ese
paso las reivindicaciones de tipo étnico no siempre se han conser-
vado ni han sido los puntos aglutinadores de las movilizaciones
indigenas. o

Las formas particulares como las organizaciones indigenas y.EI
Estado han respondido ante las mutuas presiones, y las negocia-
ciones emanadas de ello, han dado lugar a un complejo cuat?lfo
de formas de organizacién v lucha que involucran a la poblacion

2 Adams (1994) es uno de los autores que han desarrollado esta linea de ané-
lisis, p. 194.
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indigena: organizaciones de caracter productivo, comercial, cul-
tural y politico, con niveles locales, regionales y nacionales, y for-
madas con poblaciones con igual o diferente identidad.

En ese amplio panorama, las organizaciones de tipo politico,

* que asumen la representatividad regional y nacional, son las que

han generado con mayor claridad una lucha de caricter étnico,
mediante la que cuestionan la legitimidad del Estado y el orden
juridico que norma las relaciones de la naci6n, y del que son
excluidos. Entre ellas la propuesta por la defensa de la autonomia
indigena ocupa un lugar central.

Pero cabe decir que ese surgimiento del movimiento indigena
organizado, cuya propuesta en torno a la autonomia® es la mas
avanzada —puesto que sintetiza sus reclamos histéricos en torno
a territorio, justicia, politica, cultura, economia, etc —, no consti-
tuye el tinico nivel en el que en México se manifiestan los conflic-
tos de cardcter étnico.

Ademds de este nivel, que ya tiene un carécter eminentemen-
te politico, se presentan otros ambitos de conflicto interétnico que
ocurren en el contexto de las relaciones interpersonales, en los que
se enfrentan indigenas contra no indigenas, pero que no desafian
en forma directa las politicas y las instituciones del Estado, y aun
otros en los que se confrontan entre si indigenas con identidades
diferenciadas, casi siempre con la complicidad del gobierno que
apoya a uno de los grupos en conflicto (Margolis, 1992).

De esta manera, el conflicto étnico en México se debate entre
las expresiones cotidianas comunitarias, no organizadas, y el 4m-

——Dbito-nacional; desde el cual, ademés, y mediartelaformacion de

organizaciones politicas, se proyecta a escala internacional al-cons-
tituir alianzas con otros movimientos indigenas del continente, y
al recurrir a organismos y legislaciones internacionales o supra-
nacionales en la biisqueda de instrumentos de lucha (por ejemplo
el Convenio 169 de la orr).

En este amplio abanico de niveles y formas en que se presenta
el conflicto étnico en México han surgido, por tanto, mltiples y
variados actores de intermediacién entre los indigenas y la socie-
dad nacional, mismos que también han ido cambiando a lo largo

* Al respecto véase el documento discutido en la Asambiea Plural por la Auto-

Flcg?li;l, asi como los trabajos de Gilberto Lépez y Rivas (1996) y Diaz Polanco
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del tiempo. Entre ellos estan la Iglesia, los intelectuales, los gru-
pos de poder locales y, sobre todo en los ltimos afios, organiza-
ciones intergubernamentales y no gubernamentales, nacionales e
internacionales. En Jos ltimos afios, muchos de ellos han tejido
una red de mediacién er la que mediante el ofrecimiento de re-
cursos financieros, técnicos, de asesoramiento y de capacitacion,
generalmente de origen externo al pais, actdan en dmbitos que
antes eran exclusivos del gobiemo nacional. La defensa del medio
ambiente y de los derechos humanos y cutturales de los indige-
nas son asunto privilegiado cada vez mds en la accién de esos
agentes no gubernamentales, que han fortalecido también la
emergencia de los indigenas como actores sociales, al abrirles las
puerias a foros internacionales (Iturralde, 1991).

De manera similar a lo que sucede con los niveles de conflicto
étnico y las luchas indigenas y sus organizaciones —que se deba-
ten entre el localismo y la internacionalizacién, o la transnaciona-
lizacién (Varese, 1996)— la antropologia ha enfrentado retos im-
portantes para explicar dichos procesos, y en ese camino ha debido
superar sus visiones comunitarias, culturalistas, funcionalistas y
aun estructurales, para incursionar, incluso apoyéndose en otzas
disciplinas, en explicaciones que integran dimensiones simbéli-
cas, politicas y comunicacionales, en las que la construccién de
los sujetos sociales ocupa un lugar cada vez mds significativo.

Dentro del trabajo antropolégico en México pueden identificar-
se varios momentos y tendencias que han intentado explicar, y
modificar, las relaciones de los pueblos indigenas con el Estado

y la.sociedad nacional no indigena. Las tendencias hegeménicas.

pueden agruparse en dos grandes bloques: las que han surgido
para orientar y apoyar las politicas de Estado (concretadas en las
politicas indigenistas), y las que han surgido en oposicién y criti-
ca a tales posiciones.

Cabe decir, sin embargo, que ni las politicas indigenistas ni las
criticas a éstas han sostenido posiciones homogéneas, ni tampoco

han tratado de la misma forma el asunto de las relaciones entre

los indigenas y los no indigenas. Por ello, y por las aportaciones
que desde sus diversas posiciones han brindado al desarrollo de
la antropologia mexicana, vale la pena adentrarse en el analisis
de las formas en que han sido abordadas, u omitidas, las relacio-
nes interétnicas en las principales vertientes del pensamiento

"
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antropoldgico interesado en los pueblos indigenas y sus relacio-
nes con el Estado y la sociedad nacional. Tarea de gran importan-
cia sobre la cual aqui sélo se presentarén algunas reflexiones. .

LA PRESENCIA DE LAS RELACIONES INTERETNICAS
EN EL PENSAMIENTO INDIGENISTA INTEGRACIONISTA

--Desde la configuracién del Estado nacional en este siglo, la parti-
.~~cipacién de los antropdlogos ha sido pilar de la definicién y justi-
-ficacién de las politicas de Estado destinadas a los indigenas y
- que como tales constituyen el indigenismo mexicano. Como ejem-
«+plo baste dedir que los antrop6logos Manuel Gamio, Alfonso Caso,
-Julio de la Fuente y Gonzalo Aguirre Beltrén fueron pilares en la
sconstruccion ideolégica y operativa de las politicas incorporacio-
 nistas e integracionistas del Estado destinadas a los indigenas.
.. Y que posteriormente los antropélogos Salomén Nahmad y Artu-
~.10 Warman lo fueron del indigenismo para el etnodesarrollo y de
participacion, y del indigenismo que proponia la transferencia
de funciones a los indigenas. '
No obstante que todos los antrop6logos indigenistas tuvieron
como objetivo de sus reflexiones y sus acciones a poblaciones
diferenciadas precisamente por sus cualidades e identidades étni-
cas, el problema de desentrafiar el peso de las relaciones interét-
nicas e la reproduccién de las condiciones de vida de los indige-
nas, asi como en los procesos desencadenados por las propias

| —-  politicas indigenistas, fue abordado por ellos.de diferente mane- ..

1a, y tuvo impactos diferenciales tanto en las politicas indigenis-
tas como entre los antrop6logos opositores al indigenismo y las
organizaciones indigenas mexicanas que hoy buscan construir un
movimiento indigena nacioral.

Para Manuel Gamio, iniciador del indigenismo, las relaciones
interétnicas como tema de reflexién asociado a la dominacién y a
la explotacién de que eran objeto los indigenas, estuvo fuera de
su ambito de interés en la medida en que para €l el problema en
México era el de su heterogeneidad racial, cultural, lingiifstica y
econémica, mismo que tenia que resolverse a través de la incor-
Poracién de las culturas indigenas a la identidad y la cultura
nacionales. Su interés por las culturas indigenas se centraba, por
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tanto, en conocerlas integralmente con el fin de preparar las ac-
ciones del Estado tendientes a superar el aislamiento indigena y
propiciar el acercamiento racial, la fusi6n cultural, la unificacién
lingiiistica y el equilibrio econémico. Elementos basicos que Gamio
consideraba indispensables para conseguir -una nacionalidad
coherente, definida, asi como una verdadera patria. Orientaban su
pensamiento, por una parte, su formacién etnografica, aprendida
de Franz Boas, y, por otra, el liberalismo prevaleciente en su épo-
ca, lo cual lo hacia més a fin al evolucionismo unilineal de las es-

_ cuelas antropolégicas anteriores a Boas. Por ello, cuaando Gamio
fue nombrado en 1917 responsable de la Direccién de Antropolo-
gia de la Secretaria de Agricultura, sus propuestas estaban enca-
minadas més a propiciar la incorporacién y 1a desaparicién de los
indigenas, que a su preservacion.t

Algo similar ocurri6 con Alfonso Caso, quien comparti6 con
Gamio las ideas fundamentales acerca del problema indigena y
cuyas aportaciones principales fueron realizadas como primer
director del m en el disefio de formas de operacién y accién indi-
genista asi como en programas de antropologia aplicada, entre
los que destaca el del primer centro coordinador, fundado en San
Cristébal de las Casas, Chiapas, en 1950 (Marzal, 1986).

Es a Julio de la Fuente a quien la antropologia mexicana debe
las primeros trabajos interesados en las relaciones interétnicas.
Para él este asunto ocup6 un lugar central y constituy6 uno de
sus aportes mds importantes para la antropologia mexicana. Su
formacién marxista, su vinculacién con Malinowski en la invest-

-~~~ -gacién sobre el sistema de mercados en Oaxaca, asi como su préc-

tica indigenista, que lo llevé a conocer profundamente las comu-

nidades indigenas, influyeron para alejarlo, por una parte, de las
posiciones culturalistas que, bajo 1z influencia del particularismo
y del estructural-funcionalismo, veian las relaciones entre indios y
no indios sé6lo en términos culturales, y, por otra, de los manxistas
que confrontaban a todos los indigenas como clase, en oposicién
con todos los mestizos.

“ Existe una amplia bibliografia donde se discute el indigenismo, de manera
introductoria; para este punto puede consultarse: Ferjendo patria, de Manuel
Gamio, Porriia, México, 1960; Historia de la antropologia indigenista: México y Pert,
de Manuel M. Marzal, editada por la Pontificia Universidad Catélica del Per_u,
Lima, 1986, e Imdgenes del campo: la interpretacitn del México rural, de Cynthia Hewitt
de Alcéntara, editada por El Colegio de México, México, 1984.
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En sus largas estadias de campo, De la Fuente encontrd que la
denominacién de “indio” era un concepto acuiiado por los ha-
blantes de espafiol para clasificar en é] a todos los que no eran
mestizos y colocarlos en una posicién estructural de desventaja.

~ "Deesta manera, entendi6 que era un instrurmento de dominacidn

empleado para reproducir las relaciones de dominacién enire
indios y no indios. En ese sentido constituia “casi una casta”. De
la Fuente encontrd, sin embargo, que la “situacién dual” descrita
por él estaba delimitada en regiones geograficas especificas, atra-
sadas, relativamente aisladas y con grupos de poblacién mestiza
no plenamente incorperados a la sociedad y la economia moder-
- nas. Concluyé que era esa situacién, generada por los mestizos
{que basaban su subsistencia en el dominio sobre los indigenas),
la que impedia la desaparicién de las relaciones de casta, y por

. tanto la entrada de las zonas indigenas al, sistema econémico

modemno (en el que regian relaciones de produccién basadas en
las clases). En términos de politica indigenista, sus propuestas
esiuvieron encaminadas a romper con el trabajo en comunidades
indigenas dispersas, y propuso que se enfocase al trabajo de re-
giones socioecondmicas, delimitadas por las relaciones de depen-
dencia entre los medios urbanos y las comunidades rurales indi-
genas; en las cuales, por lo demds, los mestizos constitufan una
estructura de mediacién regional que imponia a los indigenas las
relaciones de casta. De la Fuente fue el primero, en el indigenis-
mo propiamente dicho, en defender el cardcter pluricultural de Ia
nacitn y en oponerse al incorporacionismo y asimilacionismo por
anticuados.-y colonialistas (De-la Fuente; 1965, Hewit, 1984).-—
Gonzalo Aguirre Beltran retomara muchos de los planteamien-
tos de su amigo y colega Julio de la Fuente. Entre 1951 y 1933,
como director del primer Centro Coordinador Indigenista en Chia-
Pas, observé las relaciones interétnicas en una region sociogeo-
grafica determinada y fue después de dejar ese cargo cuando
escribi6 una de sus obras ms relevantes para comprender la na-
turaleza de las relaciones interétnicas en México: Formas de gobier-
1o indigena. Posteriormente escribiria otras obras también de gran
importancia para el tema: EI proceso de aculturacion y el cambio
sociocultural'y Regiones de refugio. El rigor de sus estudios y la cohe-
rencia de su pensamiento lo han sefialado como el indigenista de
mayor consistencia tedrica y que logré construir una teoria del
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cambio cultural. En su obra sobre el proceso de aculturacién,
Aguirre Beltran se propuso comprender los procesos de acultura-
¢ién y cambio cultural, mientras que en Regiones de refugio analizé
la estructura de las regiones interculturales, poniendo atenci6én
en el proceso dominical, es decir, en la dominacién.

Su profundo interés por la historia lo llevé a rastrear los datos
histéricos pertinentes para refutar las concepciones funcionalistas
acerca de las comunidades campesinas aisladas, y a postular que
esa simbiosis entre ciudades y dreas rurales existia desde antes de
la Colonia. Demostré asi que precisamente ése era el modelo sobre
el cual el sistema colonial se habia instalado, y que la Indepen-
dencia y la Revolucién de 1910 no habian podido liquidar. Mas
cercano en ese punto al enfoque marxista, Aguirre Beltran consi-
deraba que esa relacién e interdependencia no se basaba en el
principio de la reciprocidad y la ganancia mutua de los funciona-
listas, sino en la dominacién. En el México de su época, afirmaba,
igual que De la Fuente, que esas ciudades eran “ciudades sefioria-
les” que aseguraban su supervivencia y su dominio sobre las comu-
nidades indigenas —sujetas estructuralmente desde la Conquis-
ta— mediante la manipulacién étnica. Todas las comunidades
ligadas a una ciudad de ese tipo formaban su hinterland, conﬁgu-
rando una region intercultural, es decir, una region de refugio,
regida por relaciones de casta y alejada de los sistemas de intex:-
cambio econémico y cultural de la sociedad nacional (Hewitt, 198j1;.

La obra de Aguirre Beltran dejo atras las concepciones funcio-
nalistas que vefan al indio aislado, y s6lo como miembro de una
comunidad, para situarlo como miembro de un grupo social so-
metido. En su andlisis del cambio cultural se considera que en
toda sociedad existen fuerzas favorables y desfavorables al cam-
bio. Las favorables que vienen desde adentro del grupo se deben
a la invencién y los descubrimientos; las de afuera se deben al
préstamo cultural. Las fuerzas opuestas al cambio pueden venir
también de adentro y se deben al condicionamiento cultural, y las
externas, al imperio, al control, a la autoridad, a la sujecién y al do-

- minijo. La accién de esas fuerzas se traduce en varios procesos

presentes en el cambio cultural: los de invencién, de aculturacién,
de endoaculturacién y dominicales.

En el proceso dominical, que se concibe como un juego de fuer-
zas que hace posible la dominacién sin que se recurra a la fuerza
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para sustentarla, se ponen en juego seis mecanismos: 2) la se
gacion racial que apoya el supuesto de la superioridad del blanco
sobre los indigenas y que impide la movilidad vertical; &) el control
politico que detenta el grupo dominante Y que deja en los indige-
-~ nas s6lo cierto aparato politico local; ¢) la dependencia econémica
que mantiene a los indigenas bajo el control del grupo dominante
en la produccién, pero sobre todo en la comercializacién; d) el tra-
tamiento desigual que otorga a la poblacién involucrada en esta
estructura colonial diferentes tipos de servicios, que establece el

- contacto entre los grupos sociales dentro de normas y estereoti-

pos de comportamiento y que hace funcionar el sistema de castas,
. y €) la accién evangélica que en si misma no es un mecanismo do-
“minical, pero que cuando legitima uma situacién colonial se con-
vierte en instrumento de dominio {(Aguirre Beltran; 1976, Marzal,

. 1986).

+ Pero si Aguirre Beltran se separé de los funcionalistas en su
perspectiva sobre las regiones, en las que percibfa con claridad la
dominacién, la explotacién y el colonialismo, en su perspectiva
acerca del proyecto nacional y en lo que deberia ser el futuro indi-
gena dentro de la nacién tenia grandes afinidades con el funcio-
nalismo, ya que veia que la integracién de las regiones intercultu-
rales a la gran comunidad nacional deberfa resultar en mutuos
beneficios. De esta manera, para Aguirre Beltrdn, como para un
buen niimero de antrop6logos que lo precedieron en las labores
indigenistas, la tarea esencial era, precisamente, conseguir la inte-
gracion del indigena a la sociedad nacional moderna, para lograr
asi su trdnsito. de las. relaciones de casta.a las de clase y-con-ello
Iejorar sus condiciones de vida. La integracion que se buscaba
era regional y debia conseguirse mediante la apertura de opor-
tunidades econémicas, culturales y educativas que, al final, harfan
innecesarias y obsoletas las relaciones de casta. En ese proceso, el
Papel de los intermediarios culturales, concretados en mestizos e
indios educados, era fundamental para llevar a cabo los procesos
de aculturacién necesarios para generar una integracién cultural:
sintesis de la cultura de indios y mestizos y fundamento de la cul-
tura nacional >

* Para conocer el impacto que las ideas de De I Fuente y Aguirre Beltran tuvie-
fon entre los funcionalistas que trabajaron en Chiapas entre los afios cincuenta y
Sesenta, véase el libro de Cynthia Hewitt, Imdgenes del campo: la interpretacion del
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Hay que dedir, sin embargo, que los planteamientos de Aguirre
Beltrdn encontraron serias limitaciones para llevarse a cabo. Por
una parte, porque pese a su insistencia en la importancia de las
regiones, el trabajo de los centros coordinadores continué efec-
tudndose principalmente en comunidades. Ello debido a diversas
limitaciones: las presupuestales, la poca incidencia del nvi en las
demis dependencias gubernamentales, y porque las élites re-
gionales, identificadas como limitantes del desarzollo indigena,
en muchos casos se fortalecieron con la apertura de caminos, la
entrada de servicios y, en general, con la modernizacién de la eco-
nomia y ¢on las nuevas relaciones politicas que se establecieron.

Con el tiempo, ademés, la premisa fundamental del indigenis-
mo integracionista —que establecia en la identidad étnica el fac-
tor principal para la reproduccién de las relaciones dominicales o
de dominaci6n— se convirtié en un punto polémico, tanto para
los indigenistas como para sus opositores. Cabe decir, sin embar-
£0, que aunque por momentos dicho planteamiento parecié
obsoleto, en la actualidad continda discutiéndose bajo nuevos
paradigmas tedricos, debido al resurgimiento del conflicto étnico
¥ ala emergencia del pensamiento neoliberal que ha fortalecido
la idea de que la secularizacién, la individualizacion, la moderni-
zacion y el desarrollo integral constituyen momentos secuencia-
les de un mismo proceso que necesariamente debe conducir ala
libertad, el bienestar y la justicia para todos.

LA IMPORTANCIA DE LAS RELACIONES INTERETNICAS

ENPOSICIONES CRITICAS AL INDIGENISMO ANTIINTEGRACIONISTA™

Las posiciones criticas a las perspectivas integracionistas del indi-
genismo se presentaron desde el inicio mismo de sus formulacio-
nes como politica de Estado, y Moisés Zaens fue precursor del
indigenismo antiincorporacionista. Este, participe de los notables
esfuerzos para emplear la educacién como instrumento para el
desarrollo de las comunidades, no era antropélogo, pero tuvo
contacto con Boas y John Dewey, y en 1925 lleg6 a ser subsecreta-
ric de Educacién Publica. Desde ahi, y con €l apoyo de las misio-

México rural, 1984, capitulo 1, dedicado al particularismo, el mandsmo y el funcio-
nalismo en la antropologia mexicana.
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nes culturales, participé en la promocién de acciones educativas,
médicas, de mejoramiento del hogar y de la economia, etc., las
cuales tenian como objetivo acabar con el aislamiento y con el
atraso en el campo. Esta perspectiva, que incorporaba a los indi-
genas como parte del problema rural general (promovida desde
la ser por Vasconcelos) fue puesta en duda por Zaenz, después
de su experiencia de campo en regiones indigenas de América
Latina. De esta forma, ya para la década de 1930 Zgenz advertia
sobre la necesidad de tomar en cuenta la especial situacién de los
indigenas en Jas tareas de planeacion y disefio de las politicas
para el desarrollo rural, y cuestionaba la idea de la incorporacitn
del indigena como meta por alcanzar. Tal conviccién lo levé a
proponer la formacién de un Departamento Auténomo de Asun-
tos Indigenas, en el cual nunca pudo participar. Sus ideas y sus
denuncias sobre las diferencias y la explotacién prevaleciente
entre los indigenas no tuvieron, sin‘embargo, un contexto analiti-
co coherente, y el aislamiento continu6 siendo parte fundamental
de su explicacion (Hewitt, 1984).

La otra gran vertiente critica al i racionismo se dio desde
el marxismo, con Lombardo Toledano y Chivez Orozco a la cabe-
za. Ninguno de ellos fue antropélogo, pero proclamaban el dere-
che de los indigenas a conservar sus costumbres y lenguas pro-
pias, y sostenian que eran las condiciones estructurales y no los
sistemas de creencias las que mantendan a los indigenas en situa-
¢ion de miseria y explotacién. Su defensa de esa autonomia local
indigena provenia, més que del marxismo del siglo xix, de los
experimentos leninistas del siglo xx sobre las autodeterminacio-

| Tnes nacionales, mediante los cuales fueron tratadas Ias minorias

nacionales en la Unién Soviética. Sin . frente a las presio-
nes internacionales de la década de 1930, desatadas por las politi-
¢as cardenistas (la reforma agraria y la expropiacién petrolera),
quedaron atrés las ideas sobre la posibilidad de que cada grupo
étnico podtia constituir una nacién (Hewitt, 1984). )
Lombarde Toledano desde la Confederacion de Trabajadores
de México (cT™m) y Chavez Orozco desde el Departamento de
Asuntos Indigenas (creado en 1936) fueron pilares importantes
durante el cardenismo en lo relacionado <on las politicas del go-
biermno nacional destinadas a los trabajadores rurales, principalmen-
te en o concerniente a su desarrollo organizativo y la educacién. Se
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promovia una forma de organizacién ejidal y comunal estableci.
da para las poblaciones mestizas beneficiadas por el reparto agra-
rio, porque se pensaba que eso contribuiria a incrementar la tomga
de decisiones locales, a fomentar el autogobierno comunitario y a
mq'ementar su articulacién con los grupos regionales de presién
(principio que se suponia operaria de la misma forma para los
indigenas). Y se promovia una practica educativa que abandona-
ba la idea de la castellanizacién forzada, para impulsar primero
el aprendizaje de las lenguas matermas Y ¥a después el espaiiol.

Tanto en Lombardo Toledano como en Chévez Orozco estaba
presente la convicci6n de que el cambio socioeconémico tenia
una importancia fundamental para elevar los niveles de vida en
el campo, y ello sélo podria lograrse mediante la organizacién
politica de los indigenas y la conservacién de su identidad étnica,

Dicha posicion constituia la tercera vertiente de interpretacion
de la situacién de los indigenas en México durante las décadas de
1920 y 1930, y se inscribia dentro de las corrientes socialistas. Las
otras dos eran la de Manuel Gamio, que postulaba la necesidad
de incorporarlos, e implicaba una visién liberal, y la de Zsenz,
que preconizaba como positivo un cierto aislamiento de las co-
munidades indigenas para su defensa, Y que correspondia a la
posicion populista (Hewitt, 1984).

De esas tres posiciones, la que hegemonizé el campo antropo-
légico hasta la década de 1950 fue la vertiente del indigenismo
integracionista, con sus afinidades e interacciones con la antropo-
logia funcionalista. Paradigma, este tiltimo, que se encontraba en
proceso de desintegracién durante el decenio de 1960, precisa-

‘mente por su incapacidad para responder adecuadamente al con= —

il

cto presente en las relaciones interémnicas ¥ en los vinculos de
las comunidades indigenas con Ia nacién.

Después de la segunda Guerra Mundial, el indigenismo como
politica de Estado, y el funcionalismo, como paradigma antropo-
16gico, comenzaron a ser cuestionados cada vez con mayor fuer-
Za y desde varios frentes, principalmente desde el marxista, que
introdujo a la discusién sobre los indigenas nuevos elementos: el
de las relaciones de las comunidades con contextos socioecond-
micos nacionales e internacionales, el de las bases materiales e
histéricas de la dominacién, el de las relaciones estructurales en-
tre etnia y clase, etc. De esta forma, si para los indigenistas y los
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funcionalistas las relaciones entre indigenas y no indigenas te-
nian un fuerte componente cultural, para los antropdlogos que
aceptaron la influencia marxista éstas respondian a relaciones
sociales y condiciones socioeconémicas y politicas més vastas,
que inclujan el &mbito no sélo nacional sino internacional.

La cada vez mas obvia necesidad de ampliar las perspectivas
de anlisis de la comunidad y la regién a lo nacional y lo interna-
cional, oblig6 a los antropélogos, de las décadas de 1950 y 1960,
incluyendo a algunos funcionalistas, a adecuar sus instrumentos
analiticos y sus perspectivas tedricas. En esa biisqueda los plantea-
mientos de Julian Steward, con sus niveles de integracién, y de
Eric Wolf, con sus planteamientos sobre la comunidad corporativa

~ cerrada y sobre las relaciones entre los modos de produccién ca-

pitalistas y no capitalistas, fueron de gran importancia para abrir
en México la linea de estudios de las relaciones entre lo rural y lo

*Furbano, bajo la éptica de lo campesino, misma que hizo a un lado,

por varios decenios, el problema de las relaciones interétnicas.

Las corrientes criticas a las politicas de desarrollo establecidas
en México, asi como del indigenismo concebido por Gamio y per-
feccionado por Aguirre Beltran, se alimentaron, ademés del mar-
xismo, de la ecologia cultural, de la sociologia y de la economia
latinoamericana, de la antropologia francesa de orientacién mar-
xista, asi como de las vertientes nacionalistas que se concretaban
en instituciones de caricter internacional como el Instituto Lati-
noamericano de Planificacién Econémica v Social (ires) y la
Comisién Econémica para América Latina (cepar) (Hewitt, 1984,
Méndez Laville, 1987).

| Lainfluencia marxista, presente en México en algunos movi-

mientos sociales desde prindpios de siglo xx, se vio fortalecida
con Ia llegada de los intelectuales espaiicles refugiados a causa
de la guerra vl que habia en su pais, quienes mediante su
incursidn directa en la antropologia (Palerm y Pedro Armillas),
en la produccion editorial (Daniel Cosio Villegas) v en la traduc-
¢ién de libros de Marx, Hegel v otros (Wenceslao Roces) influye-
ron en las escuelas de antropologia y de ciencias politicas ¥y eco-
némicas. Posteriormente, el friunfo de la Revolucién cubana y su
linea editorial de la Casa de las Américas vino a'agrandar tam-
bién la influencia marxista en los circulos progresistas mexicanos
(Méndez Laville, 1987).
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En general, la perspectiva marxista brindg la posibilidad de
una perspectiva econémica y global de la explotacién, y de construir
explicaciones que rompieron las visiones culturalistas y los anili-
S1s parciales. Pero hay que decir que tuvo una influendia diferencial
en los simpatizantes de la ecologia cultural, en los que asumieron
las teorias de la dependencia y en los que se mantuvieron como
marxistas ortodoxos. Estos tiltimos, igual que los ecélogos cultu-
rales, se inclinaron por la investigacién de los campesinos.

Desde la década de 1950, pero sobre todo en la década de 1960,
en México, como en toda América Latina, estaba claro que el des-
arrollo del capitalismo en estas regiones no era, ni podia ser, simi-
la_r al de los paises donde se habia efectuado la Revolucién indus-
trial. La experiencia de los paises que se habian liberado del yugo
imperial, mostraba que su subordinacién colonial habia deforma-
do de tal manera sus estructuras socicecondmicas que estaban
imposibilitadas para alcanzar un desarrollo auténomo. El para-
digma de la dependencia, desarrollado por economistas, sociélo-
g0s, antrop6logos y psicélogos, fue la respuesta, dentro del es-

tructuralismo histérico, para dar soluciones a esa situacién. La
interdisciplinariedad y la apertura del ambito de anlisis hacia lo
internacional hacia posible incursionar en el estudio del impe-
rialismo desde la perspectiva de la periferia, creando categorias
especificas para el mundo no desarrollado. De las diferentes co-
frientes que surgieron para explicar la dependencia, fue ganando
terreno la que concebia que si bien ésta era resultado de una ex-
periencia histérica colonial que se prolongaba después de la
Independencia, implicaba también a grupos sociales internos (na-

cionales) que tomaban decisiones y'se adaptaban a los intereses

de los paises desarrollados. Tal perspectiva, asociada a la desarro-
ll.ada en Francia por Georges Balandier sobre el concepto de la
situacion colonial (que equiparé con el de dependencia), brind6
a los sociclogos y antrop6logos latinoamericanos los elemen-
tos necesarios para elaborar el paradigma de la dependencia
(Hewitt, 1984).

En tomo al colonialismo se alcanz6 cierto consenso que consi-
deraba que éste residia en la esfera politica ¥ econdmica, que im-
plicaba el control, por parte de los extranjeros, del intercambio
e.conémico ¥ la informacién, asi como la manipulacién de estereo-
tipos raciales o étnicos que justificaban el dominio de los coloni-
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. zadores sobre los colonizados. Con ello, el colonialismo implica-

ba también a las esferas psicolégicas v culturales. Tal perspectiva

. sobre la dependencia y el colonialismo fue asumida sobre todo

por aquellos latinoamericanos que estudiaron en Paris. Al aplicar
el concepto de explotacién colonial, estos investigadores encon-
traron que las mismas pautas podian encontrarse en el interior de
sus paises, a escalas inter e intrarregionales. Surgié entonces el con-

~ cepto de colonialismo interno. En México, Pablo Gonzalez Casano-

va fue pionero al emplear estos conceptos, aunque se enfrent6 al

. dificil problema de combinar el analisis simultineo de la explota-
* ci6n geogréfica con el de la explotacién sustentada en las clases
sociales (Hewitt, 1984).

En México, los antecedentes sobre las regiones de refugio v la
preocupacion pot los indigenas le dieron a las teorias del colo-

. nialismo y la dependencia la dimensién étnica necesaria para ex-

plicar por qué una parte de la poblacién era explotada no sélo por
pertenecer a2 un pais neocolonial y a una clase oprimida, sino
por pertenecer a una minoria étnica. Y atin mas, para explicar por
qué en el interior de esos paises las élites regionales se beneficia-
ban del sometimiento indigena en las regiones interétnicas. Pero
a diferencia de las concepciones de Aguirre Beltran, bajo la 6ptica
del colonialismo interno, el origen de la situacién radicaba en una
situacion estructural, en la que la condicién étnica y el manejo de
la cultura eran més un sintoma que una causa.

La sintesis entre las posiciones de la sociologia latinoamerica-
na, las tesis de Balandier y la antropologia, la hizo en México Ro-
dolfo Stavenhagen. Este, para resolver el problema entre explota-
cién étnica y de clase, propuso que la estratificacién de casta y la
de clase debian verse como coexistentes y obrando entre si, como
lo habfan hecho siempre, y de la misma manera en que se super-
ponian las formas geogréficas de explotacién a las relaciones con
los medios de produccién (Hewitt, 1984).

Esta posicién de ninguna manera fue compartida por los mar-
xistas ortodoxos, dedicados al estudio del movimiento obrero, a
los cada vez més visibles (para la antropologia) sectores popula-
res urbanos, o a los estudios del campesinado, puesto que para
todos ellos la etnicidad no era importante o, cuando mucho,
consfituia s0lo una manifestacién cultural del dominio de lo eco-
nomico.
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En el México de finales de 1970, varios factores permitieron la
apertura de las fronteras a una praxis antropolégica que se intere-
saba cada vez mds en otros temas, ¥ que desde entonces se preo-
cup6 1o s6lo por nuevas tematicas y por nuevos sujetos sociales,
sino que también pudo alimentarse de nuevas perspectivas teri-
cas: la critica al paradigma y la préctica indigenistas, la concien-
cia creciente sobre el cardcter de la antropologfa al servicio del co-
lonialismo, el incremento de las migraciones a las ciudades, los
procesos provocados por la acelerada urbanizacién y la mo-
dernizacién, y las fuertes protestas sociales e intelectuales que se
oponian a las politicas econdmicas vy culturales impuestas en
el pais.

La redefinicién del quehacer antropolégico, que queria alejarse
de las politicas y acciones del Estado, se vio inmersa en una com-
Pleja y contradictoria dindmica al presentarse esta bisqueda
acompanada de una apertura politica por parte del propio Esta-
do, que se propuso fortalecer su relacion con los centros de inves-
tigacion y docencia, después de la matanza de 1968 y el serio des-
contento social que se derivé de ella.

Pero si bien la necesidad de redefinir la practica antropolégica
asi como la critica al indigenismo de Estado formaron la platafor-
ma comun de la ucha de los criticos del indigenismo, el desarro-
Ho de diversas vertientes de interpretacién sobre la realidad
nacional y su contexto internacional generé posiciones que no
siempre coincidieron e incluso fueron opuestas. Tales diferencias
giraron en torno a la caracterizacién del problema indigena, al
proyecto de nacién que debia construirse, a la posibilidad de las
alianzas de clase, al papel que desempefiaria cada sector en la
transformacion de la sociedad, y por tanto respecto a las relacio-
nes que debfan existir entre el Estado, los diferentes sectores, las
clases sociales, los partidos politicos y los intelectuales.

En términos generales, las dos grandes posiciones que hege-
monizaron la discusién antropolégica antiindigenista de finales
de las décadas de 1970 y 1980 fueron la de los llamados antropdlo-
gos criticos y la de los que se autodenominaron marxistas o etno-
marxistas. ) '

Los antropélogos criticos fueron Hamados asf por sus posicio-
nes criticas al indigenismo oficial expuestas en el libro De eso que
se llama la antropologia mexicana, publicado en 1970 ¥ que se con-
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virti6 en parteaguas en la historia del indigenismo. Las posicio-
nes de tales antropélegos disidentes fueron presentadas desde
antes, en el Sexto Congreso Indigenista realizado en 1968. Coinci-
dian con esta posicién Guillermo Bonfil, Enrique Valencia, Mar-

- garita Nolasca, Mercedes Olivera y Arturo Warman (Méndez

Laville, 1987).

Este grupo de antrop6logos compartié con Stavenhagen las
ideas sobre la dependencia y el colonialismo interno, al tiempo
que recibi6 la influencia de la éscuela francesa de antropologia
por medio de Robert Jaulin, Regis Debray, Dominique Perrot,
George Condominas v Pierre Clastres, entre otros. Tales autores,
también bajo la influencia marxista, denunciaron en el ambito
mundial, a finales de 1960 y principios de 1970, el etnocidio ejer-
cido en las poblaciones indigenas bajo la dominacién colonial y el
capitalismo de Occidente.

Sensibilizados por los impactos del colonialismo sobre las po-
blaciones nativas, que llegaron en muchos casos al etnocidio, un
creciente niimero de antropélogos, que compartié muchos de los
principios de los antropélogos criticos, fueron configurando una
tendencia cada vez mzs amplia en la que participaron antrop6lo-
g0s mexicanos, y extranjeros residentes en México como Stefano
Varese, Scott Robinson, Nemesio Rodriguez y Miguel A. Bartolo-
mé, algunos de los cuales participaron, al igual que Bonfil, en las
reuniones de Barbados (Grupo de Barbados, 1979).6

Para los simpatizantes de los antropélogos criticos, el ataque
al indigenismo predominante implicé el cuestionamiento a Ia
practica antropolégica al servicio del expansionismo de Occi-
dente, o sea del colonialismo y el imperialismo. En ese sentido se
opusieron a las précticas de asimilacién e integracién hacia el
indigena, llevadas a cabo en nombre del nacionalismo y el des-
arrollo nacional, y que no hacian mas que reproducir las pricticas
coloniales ahora en la modalidad de colonialismo interno (War-
man, 1986).

¢ Aqui cabe aclarar que = todos los simpatizantes de las teorias sobre la de-
pendencia y el colonialismo =terno compartian exactamente las mismas posiciones.
Pero todos ellos, en uno u c=ro momento, fueron identificados con los antropélo-
80s criticos (que tampoco configuraban un grupo homogéneo, ni se mantuvieron
COmO un mismo grupo en & Jempo), y fueron englobados, por sus opositores, co-
mo representantes de corrierzes similares, llamadas etnopopulistas, o etnicistas, o
etnopopulistas romanticos. zomo veremos més adelante.
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Para’la caracterizacion del problema indigena se opusieron 3
las concepciones culturalistas provenientes del funcionalismg
que veian a la cultura nacional como la suma de las subculturas
existentes en una sociedad, y se interesaron por analizar el con-
flicto con una perspectiva estructural e histérica, nacional e inter-
nacional. De esta manera reconocieron la existencia de grupos
sociales estructuralmente antagonicos que son los que han confi-
gurado, dentro de las naciones de origen colonial, situaciones de
conflicto entre clases sociales, y que en regiones especificas se ex-
presan en relaciones de dominacién y explotacién étnica. Cabe
decir, sin embargo, que a pesar de que todos ellos compartian un
enfoque general estructural y sistémico, también se opusieron a
las perspectivas mecanicistas que subordinaban lo cultural a lo
econdmico, y por ende lo étnico a las clases.

De la aiplia corriente de antropélogos simpatizantes de estas
concepciones generales, interesadas en las. relaciones interétnicas
y las relaciones entre las etnias y las clases, fueron Guillermo Bon-
fil, Stefano Varese, Miguel A. Bartolomé y Rodolfo Stavenhagen
quienes durante la década de 1980 desarrollaron propuestas te¢-
ricas para explicar la dindmica del cambio cultural y la persisten-
cia de las etnias; aunque fueron las de Bonfil y Stavenhagen las
que tuvieron mayor impacto dentro de la antropologia mexicana.

En el pensamiento de Bonfil, las comunidades indigenas son
vistas como producto de las estructuras coloniales de domina-
Cion, que conservan ambitos propios de resistencia, precisamente
en la permanencia de sus identidades culturales. De esta manera
su peculiar estructura se entiende como respuesta a su condicién

---asimétrica y subordinada en relacién-con-las metrépolis colonia- -

les, y posteriormente nacionales. Su permanencia como entidades
étnicas diferentes a las del resto de la sociedad nacional se expli-
¢an por la pertinencia que tiene la justificacién de Ia dominacién
Por cuestiones raciales y étnicas, pero también por la resistencia
de los indigenas a la dominacién. Al tener la dominacién indi-
gena un origen y una forma diferentes a los que tienen las demds
clases subordinadas del capitalismo (vicariales), se considera que
los indigenas'establecen su perspectiva histérica y su legitimidad
al margen del sistema de clases predominante en la sociedad glo-
bal (Bonfil, 1979, 1986).

Esta tltima afirmacién de Bonfil, de que los indigenas estable-
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cen su legitimidad y su perspectiva histérica al margen (palabra
puesta en cursivas en la publicacién) del sistema de clases, indi-
caba, en la época de la edicién del libro De eso que llaman la antro-
pologia mexicana, el interés de Bonfil por acentuar las diferencias
_de la explotacién del indigena respecto de la de las demas clases

- sociales, en un momento en que desde el marxismo ortodoxo,

cada vez con més auge en México, se perdia la dimensi6n étnica

~ dela dominacién, presente en gran namero de habitantes rurales. i

Pero implicaba también diferenciarse de otros grupos politicos y
de antropélogos respecto de lo que debfa ser la lucha para trans-

- formar el pais. Sin embargo, al calor de la polémica, y de la lucha

social india en Latinoamérica, sus planteamientos se fueron radi-
calizando hasta concluir en su propuesta del México profundo. Una
civilizacion negada en la que postula abiertamente el modelo civili-

. zatorio indigena, contrapuesto al de Occidente, como proyecto

politico nacional.

La preocupacién por entender la dindmica de las relaciones
interétnicas en contextos de dominacién y subordinaci6n la des-
arrollé Bonfil atn més a lo largo de su vida, principalmente en su
teoria del control cultural y en varios articulos dedicados a esclare-
cer las diferencias entre pueblo colonizado y clases subordinadas
(Bonfil, 1984, 1987a, 1988a).” Todos esos trabajos aportan elemen-
tos para entender que las formas de articulacién y subordinacién
de los indigenas a la sociedad nacional, tanto como sus formas de
liberacién, implican modalidades especificas.

El control cultural, para Bonfil, es Ia capacidad social de deci-
Sin que tiene un grupo sobre los elementos culturales (vistos

COmO recursos) que son necesarios para formular ¥ realizar un
Propdsito social. Por ello implica una dimensién politica que se
relaciona con la mayor o menor capacidad que tiene un grupo
para el ejercicio del poder. De tal capacidad se derivan diferentes
dmbitos: el de cultura auténoma (el grupo mantiene no sélo Ia
capacidad de usos sino también el control de reproduccién de sus
elementos y procesos culturales), el de cultura apropiada (hace
referencia al smbito en que el grupo mantiene s6lo el control de
uso), el de cultura enajenada (Ambitos de Ia cultura sobre los cua-

7 Para ver con detalle el desarrollo del pensamiento de Bonfil en este aspecto
Vvéase la tesis de maestria de Maya Lorena Pérez Ruiz EI Museo Nacional de Cults-
ras Populares 1982-1989: produccién cultural Y significados, ENAH, México, 1995.
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les han perdido el control aunque por origen sean prOpios) y el
de cultura impuesta (ambito cultural sobre el cual no tienen nin-
guna capacidad de control, pues lo ejerce el grupo cultural domi-
nante). ;

Los contenidos de tales dmbitos culturales no estdn predeter-
minados y varian de acuerdo con proceso sociales especificos que
son producto de las relaciones totales que mantiene un grupo
social con otros grupos, incluyendo a los dominantes. De ahi que
el contenido particular de cada dmbito dependerd de los procesos
de resistencia de la cultura auténoma, de la imposicién de una
cultura ajena, de la apropiacién de elementos ajenos en términos
de su us0 (los cuales pueden llegar a ser parte de la cultura pro-
pia y auténoma) y de la pérdida, o enajenacién, de la capacidad
de decision sobre elementos culturales propios (Bonfil, 1984 ¥
1987a).

 Vistas asi las cosas, los grupos y las culturas subalternos pue-
den incorporar un menor ¢ un mayor niimero de elementos cul-
turales a su 4mbito de “cultura propia” (conformada por los &mbi-
tos de culttura auténoma y apropiada), dependiendo de las formas
especificas de articulacion entre ellas y la sociedad colonial, por
lo que para Bonfil pierden sentido las caracterizaciones de las
culturas populares como “puras”, “auténticamente indigenas”,
“hibridas” o “espurias” (Bonfil, 1987a).

En este modelo propuesto por Bonfil para entender las relacio-
nes interéinicas en contextos de dominacién-subordinacién se
considera que el grupo, la cultura y la identidad se relacionan in-
ternamente (dentro de la propia unidad étnica}, de modo que al

mismo tiempo pueden entenderse sus identidades y sus cultiras
en sus relaciones con otros grupos. Con esto se propone la exis-
tencia de una relacién significativa entre grupo (sociedad) y cul-
tura, que permite entender la especificidad del grupo étnico, sin
abandonar la perspectiva complementaria que ve los diversos
niveles del fenémeno étnico (los grupos, las identidades, las cul-
turas) como entidades diferenciadas y contrastantes inmersas en
un sistema determinado de relaciones: relaciones sociales cuando
se trata de grupos, relaciones interpersonales e intersubjetivas
cuando es el caso de individuos con identidades éticas diferen-

tes, y relaciones interculturales para el caso de sistemas policultu-
rales (Bonfil, 1986).
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Precisamente al estar interesado Bonfil en un campo analitico
en €l que importa ante todo entender procesos de interzelacion,
de dominacién y subordinacién entre grupos con culturas dife-
rentes, cobra sentido para él encontrar cudles son las diferencias
que existen no sélo entre culturas hegemonicas y subordinadas,
sino aun entre grupos subordinados segin sea su origen, es decir,
si provienen o no de un proceso colonial.

~— Por ello, Bonfil establece términos especificos para diferenciar a

los sectores subalternos segiin su origen. Denomina clases subal-
ternas a aquellas que comparten el mismo origen sociocultural del
grupo dominante, y emplea el concepto pueblo colonizado para
referirse a los que tienen una cultura diferente a la de los domina-
dores. Por ende, dice, en una sociedad dasista de origen golonial
hay una compleja trama de relaciones entre sociedad colonizado-

. ra, clase dominante, clases subalternas y pueblos colonizados

(Bonfil, 1984). Por eso mismo, para él es necesario diferenciar a las
clases subalternas nacidas dentro de la misma légica del sistema
capitalista colonizador, de lo que es el pueblo colonizado cuyo
origen social es diferente, puesto que seran también diferentes la
naturaleza y condicién de su cultura propia, las relaciones de do-
minacién, asi como las luchas que emprendan por su liberacién.

Para Bonfil la clase subalterna y la dominante forman parte de
una misma sociedad, de un mismo sistema sociocultural, aunque
haya procesos de exclusidn de la clase subalterna en beneficio de
la clase dominante, lo cual genera conflictos. Pero la lucha entre
ellas se da dentro de un mismo horizonte civilizatorio, a pesar de
que tales proyectos puedan ser diferentes y, en muchos sentidos,
opuestos. Es decir, los elementos culturales cuyo control se dispu-
tan son, finalmente, los mismos. En cambio, el conflieto es dife-
rente cuando se presenta enire un pueblo colonizado y el coloni-
zador, ya que el primero posee una cultura diferente de la que
posee la sociedad colonizadora. El pueblo colonizadoe lucha por
la preservacion de su cultura y, por tante, su proyecto cultural y
de liberacion tiene una perspectiva civilizatoria diferente (Bonfil,
1984)

En la lucha contra la dominacién, las difefencias entre clase
dominada y pueblo colonizado radican en que este iltimo lucha
por su autonomia, en tanto que la clase subalterna lucha por el
poder dentro de la misma sociedad, la misma cultura y la misma
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liberacién econdmica a través de la lucha de clases y la liberacién
étnica a traves de 1z eliminacion de las diversas trabas que han
4 PUEStO las clases dominantes y el Estado al libre desenvolvimien-
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ci‘vilizacién de Ia que forma parte. No obstante, reconoce que de-
bu?lo a su condici6n de subalternos ambos sectores coinciden en
el interés por transformar el orden de dominacién existente quea

ambos sojuzga. Lo cual, segun €l, es necesario pero no suficiente
para liquidar la dominacién colonial (Bonfil, 1984).

Con tales planteamientos Bonfil buscé apartarse de las posicio-
nes que consideraban que los indigenas debian subordinarse ala
d_xreccgén de la clase obrera como vanguardia del cambio revolu-
clonario, o que igualaban mecanicamente la lucha indigena a la de
los dfemés sectores explotados de la sociedad. Bonfil estaba con-
vencido de que ninguna de las dos vias daba respuestas satis-
fa_ct?rias a las demandas de los indigenas sobre sus derechos
h.tst_on'cos y culturales. De ahi que pensase que la liberacién de las
etnias, el fin de las relaciones asimétricas a las que han estado
$wetas, y las modalidades de su dominaci6n, debian ser condi-
clones necesarias para el verdadero establecimiento de un Estado
Y una nacién pluricultural (Bonfil, 1979, 1986).

Sta?renhagen, por el contrario, consideré desde el inicio que el
col?maligmo Interno no es una relacién estructural exclusiva de
las areas indigenas de América Latina, pero si donde el colonialis-
MmO aparece mas agudizado, precisamente por sus aspectos étni-
cos y culturales. Pero para él, igual que para Bonfil, la estructura
de la comunidad corporativa y la preservaci6n de la cultura indi-

gena constituyen la expresién, por una parte, de los instrumentos
scciopoliticos a través de los cuales el grupo dominante ejerce su
poder y la explotacién, pero también, por otra, de los mecanis-

mos de defensa mediante los cuales e} grupo subordinado ha tra- |

tado de mantener su solidaridad e identidad frente a las presio-
nes externas (Stavenhagen, 1980). '
En cuanto a la relacién entre etnia y clase, para €l no constitu-
yen categorias excluyentes, ya que considera que entre los indige-
nas hay elementos culturales estrechamente vinculados a posicio-
nes de clase (que pueden ser diversas), y también hay elementos
culturales que rebasan cualquier posicién de clase. Para poder
ente!nder las relaciones entre ellas, plantea entonces, no deben
apalxzarse como si fueran parte de un continuum, y excluyentes,
sino cOmo interactuantes entre si. De ah{ que no se contrapongan
la conciencia étnica ¥ la conciencia de clase. Y de ahi también que
para su liberacién se requiera de la lucha en los dos frentes: la

to de sus facultades y capacidades culturales propias (Stavenha-
gen, 1980).

Por su parte, Varese y Bartolomé se propusieron comprender
las relaciones interétnicas, vigentes sobre todo en Oaxaca, me-
diante la explicacién de la pluralidad cultural, tanto en su dimen-
sion diacrénica como sincrénica, y tomando como indicador rele-
vante la relaci6n entre lo especifico (entendido como desarrolio
cultural local) y lo umiversal (entendido como procesos civilizato-
rios abarcativos). Para ello desarrollaron un modelo procesal
basindose en la sintesis elaborada por W. Buckley (1973), quien
concibe la sociedad como una interaccién —compleja, muti-
facética y fluida— de muy variables grados e intensidades de
asodacién y disociacién. Entre los conceptos operacionales para
comprender la dinimica sistémica destacan el concepto de “arti-
culacién social”, que hace referencia a todos aquellos procesos
que resultan de la unién o vinculacion de partes, sin que las mis-
mas sean necesariamente afectadas en sus atribuciones diferen-
ciales y especificas. Tal definicién la toman de Leopoldo Bartolo-
mé (1980) y les es 1itil para explicar los “procesos conectivos”,
que se expresan en modos especificos de articulacién entre unida-
des sociales, cultural, econémica y politicamente diferenciadas,
que se organizan como sistemas y presentan distintas modalida-
des articulatorias tendencialmente dominantes.® En su modelo

—identifican tres procesos.generales de articulacién social: 1) de

articulacion adaptativa, que es aquella en que los vinculos entre
unidades se establecen con fines eminentemente instrumentales,
sin que se busque o pretenda modificar las fronteras intergrupa-
les; 2) la articulacién de contradiccién dialéctica, que es todo sis-
tema conectivo en que la vinculacién entre las partes se establece a

través del conflicto v de la dialéctica de antinomia y complemen- -

tariedad, y 3) la articulacién integrativa, que corresponde a todo
proceso que involucre aumento en la entropia del sisterna (homo-

¢ De Walter Buckley (1973), los autores se basan en el libro La sociologia y la teo-
ria moderna de los sistemzs, Amorrortu, Buenos Aires. De Leopoldo Bartolomé
(1980) emplean el articulo “Sobre el concepto de articulacién social”, en Desarrollo
Econémico, Revista de Ciercias Sociales, ntim. 78, vol. xx, Buenos Aires.
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geneizacion) y el consiguiente debilitamiento de las fronteras
intergrupales (Bartolomé y Varese, 1986). Para dichos autores, los
procesos anteriores pueden coexistir en un momento dado, aun-
que tendencialmente pueda existir una orientacién hegeménica
de parte de alguno, ademis de que en ellos concurren elementos de
tension sistémica que son rasgos esenciales de sus estructuras.

Al aplicar su modelo a Oaxaca identifican tres momentos sisté-
micos: 1) el sistema prehispénico, que corresponderia a una arti-
culacién adaptativa, caracterizada por un relativamente bajo nivel
tendencial de homogeneizacién social y cultural en razén de los
tipos de procesos conectivos; 2) el sistema colonial, caracterizado
como un fenémeno de descivilizacién, orientado hacia la abo-
licion y la desestructuracién del proceso civilizatorio existente, al
cual siguié, sin embargo, un proceso de restructuracién y reorga-
nizacion sistémica en el que, no obstante, no se produjo una sinte-
sis global, lo que condujo a la coexistencia de dinimicas cultura-
les paralelas, radicalmente interconectadas, pero que al mismo
tiempo tendieron a mantener su alteridad, y 3) un sistema con-
temporaneo en el que concurren fuerzas y tendencias sociales
provenientes tanto de los momentos previos como de conforma-
cion reciente, de modo que existen unidades sociales sumamente
diferenciadas, entre las que se encuentran, por ejemplo, las ciuda-
des (que recogen y difunden las tendencias del Estado y cuyas
relaciones con el &mbito rural revisten atin caracteristicas de n-
dole neocolonial) y las etnias locales (que tienden a mantener una
relativa mayor distancia respecto de las tendencias integrativas
emanadas de las metr6polis regionales), mismas que existen jun-

to a'vectores externos de intensa penetracién en la organizacién

del sistema (de los cuales el Estado-nacién mexicano seria el méas
importante por su voluntad hegemoénica). De ahi que para este
momento los autores identifiquen como las dimensiones mas
relevantes del proceso articulatorio precisamente las relaciones
interétnicas, las interclases, las interregionales y las relaciones ru-
rales-urbanas, interconectadas todas ellas por una articulacion
simbélica (Bartolomé y Varese, 1986).°

* En el caso de Miguel A. Bartolomé cabe decir que este modelo, que elaboré
junto con Varese, al parecer no fue desarrollado y aplicado como tal en los afios si-
guientes; la reflexion sobre lo étnico, sin embargo, continu6 siendo esencial para este
autor, hasta llegar a concretar unz nueva propuesta, que veremos mas adelante.
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Pese a las diferencias entre Stavenhagen, Bonfil, Bartoloms,
Varese y otros postulantes de las tesis del colonialismo interno y
la dependencia, lo que los mantuvo como parte de una misma
corriente de pensamiento fue su convencimiento de la importan-

-cia de la dimensi6n étnica en las luchas de liberacién de los pue-

blos, y la certeza de que el socialismo existente, en esos afos, no
habia logrado dar una respuesta satisfactoria a los pueblos y
minorias étnicas, sometidos también al poderio del Estado sovié-

 tico. Tal posicién los mantuvo alejados de aquellos que plantea-

ban el socialismo como la tinica via de solucién para acabar con
la explotacién, y los condujo a buscar alternativas por la via de la
democratizacién del Estado nacional. Esto mediante la lucha por
construir espacios politicos, sociales y culturales para la plurali-
dad étnica y cultural, y sin dejar por ello la lucha a largo plazo
por la transformacién radical del Estado nacional mexicano. Ello
los condujo a luchar por la transformacién de las politicas de des-
arrollo; por aumentar la capacidad de las comunidades para
satisfacer sus necesidades bésicas; por reducir el intercambio
desigual y la transferencia de riquezas hacia otros sectores; por
satisfacer las demandas indigenas en los &mbitos agrario, econé-
mico y laboral; por impulsar sus derechos a la autodeterminacién
politica, y por propiciar el méaximo desarrollo para sus culturas.
Esto por la via de promover nuevas politicas de desarrollo, edu-
cativas y culturales.

La importancia que los impulsores de esta corriente le dieron a
la cultura y a los derechos politicos y culturales de los indigenas,

_no significaba que creyeran que las comunidades indigenas ha- -

bian permanecido intactas, e iguales a si mismas, a lo largo de la
historia. Por el contrario, vefan en ellas procesos de fuerte impo-
sicion, adaptacion y expropiacion, pero también de resistencia e
innovacién, que les habian permitido la sobrevivencia (Bonfil,
1984). Sin embargo estaban convencidos de que devolviéndoles
sus derechos, v acabando con su subordinacién, estos pueblos
tenian la capacidad de encontrar nuevas perspectivas para el des-
arrollo de su identidad y de su cultura. Por ello consideraban que
lo importante en su permanencia étnica no radicaba en su mayor
O menor acercamiento a sus origenes prehispanicos, sino en el
grado de identidad que les capacitara para proporcionar a sus
miembros las normas de comportamiento y las relaciones sociales
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necesarias para su continuidad en el contexto de la sociedad
mexicana.

Precisamente su posicién respecto de promover la construccién
de una sociedad pluriétnica y pluricultural indujo a varios de los
antrop6logos de esta corriente a retomar el concepto de lo popu-
lar, reformulado por las vertientes gramscianas para ampliar log
frentes de lucha. De ahf que durante la década de 1980 su defensa
de los indigenas, su debate por la nacién e incluso su partici-
pacién en la formacién de instituciones nacionales {(como la Di-
reccién General de Culturas Populares y el Museo Nacional de

Culturas Populares) se haya dado en el parteaguas de la cultura

popular.10

Otro aspecto que consideraron necesario fue luchar contra las
formas de intermediacién entre el Estado nacional y los indige-
nas, por lo que impulsaron la formacién de profesionistas, inte-
lectuales y lideres indios, para que fueran ellos, y no otros, quienes
condujeran los procesos de liberacién indigena: técnicos en cultu-
ra popular y lenguas indigenas, promotores culturales bilingiies,
etnolingiiistas, etc. Muchos de quienes generaron estas propues-
tas veian en estos indigenas una especie de “intelectuales organi-
cos” en el sentido gramsciano.

Para los etnomarxistas, el interés por el problema indigena se
derivé de su inquietud por establecer el papel que éstos jugaban
0 podian jugar en el proyecto de democratizacién de la sociedad
y en la construccién del socialismo, asi como del afsn por diluci-
dar las bases y las condiciones en que el movimiento revoluciona-
rio deberia apoyar las luchas por la autodeterminacién o la auto-

0 En 1979, en la mesa redonda sobre “Marxismo y antropologia” (publicada
por la revista Nueoa Antropologia), Guillermo Bonfil si bien reconoce los importan-
tes aportes del marxismo para comprender la realidad mexicana, encuentra en él
también ciertas limitaciones, ¥ya que dice: “No acierta en su afirmacién de quela
expansion del mercado implica necesariamente la homogeneizacién del mercado
dentro de todos los sectores de la sociedad; su postulado sobre la creacion de las
naclones no se ajusta a las realidades de paises que fueron colonizados; y no tiene
expl:cac:pnes satisfactorias respecto a los sectores sociales que comparten formas
de Organizacién, culturas y lenguas distintas a la lengua o la cultura oficial o domi-
nante (Bonﬁl [1??9]). Ante tales deficiencias propone que la antropologia mexica-
Nia se asome a otras corrientes de pensamiento antropolégico y marxista que tratan
€505 temas. Menciona explicitamente la escuela italiana que surge del pensamien-
to de Gramsci y Ia antropologia de De Martino, y propone acercarse a la concep-
tualizacién que ellos hacen de las clases ¥ las culturas subalternas,
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nomia de las nacionalidades y los grupos étnicos (Diaz Polanco,
1985). En la caracterizacién general sobre las etnias se plantea en
principio su origen clasista, y se considera que para que éstas pue-
dan ser vistas en su dimensién histérica debe partirse de la es-
tructura de clases para entender su naturaleza y la reproduccién
del complejo étnico, puesto que el fenémeno cultural y social que
este tltimo implica se encuentra determinado por la estructura
clasista mencionada.

- Segtin Diaz Polanco (quien se interes6 especialmente por di-
ferenciar la etnicidad, o lo étnico, de la etnia, y las relaciones de
tales nociones con las clases), lo étnico es definido como un com-
plejo particular que involucra, siguiendo formas especificas de
interrelaci6n, ciertas caracteristicas culturales, sistemas de orga-
nizacién social, costumbres y normas comunes, pautas de con-
ducta, lengua, tradicién, historia, etc. Por ello, se concluye que la
etnicidad no es atribuible sélo a las etnias o grupos étnicos, ya
que todo grupo social constituido posee su propia etnicidad. Y tal
etnicidad debe ser considerada como una dimensién de las clases
0, si se quiere, como un nivel de las mismas. De ahi que para este
autor toda clase social o grupo sodial posea una dimensién étnica
propia. Por su parte la etnia, o grupo étnico, se caracteriza por ser
un conjunto social que ha desarrollado una fuerte solidaridad o
identidad social a partir de los componentes étnicos. Esa identi-
dad étnica es la que permite al grupo, ademas, diferenciarse de
otros grupos (Diaz Polanco, 1985, 1992).

Para los integrantes de esta corriente el concepto de minoria
subordinada es una herramienta fundamental para la compren-

~sién-del problema de la cuestién étnica en los Estados nacionales.

Destaca como centro de ese concepto la situaci6n de opresion,
explotacién, discriminacién y segregacion de los grupos que
difieren, en sus caracteristicas fisicas, culturales, nacionales y lin-
glisticas, de las clases dominantes. Por eso, dichas minorias, si
bien comparten con otros sectores una misma situacién de clase,
5€ éncuentran sujetas a una explotacién adicional y preferencial
en las esferas econémicas, politicas y culturales. En especial, Gil-
berto Lopez y Rivas considera que las relaciones que establecen
las mayorias con las minorias étnicas subordinadas no pueden
considerarse relaciones interétnicas, pues lo que existe entre ellas
son relaciones de clase que se establecen con el Estado-nacién
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capitalista; son relaciones entre etnias subordinadas y “grupos de
nacionalidad de las clases subordinada y subordinante” (Lépez y
Rivas, 1988).

En la medida en que dentro de esta concepcion tos grupos indj-
genas forman parte del pueblo, que aglutina genéricamente a las
clases subordinadas, el problema étnico forma parte integral de la
cuestion nacional. Y por tanto su solucién Pasa necesariamente
por el establecimiento de un nuevo tipo de nacién, la nacién-pue-
blo, la cual implica redefinir no sé6lo una nueva hegemonia, la de
las clases otrora dominadas, sino que también establece una nue-
va relaci6n de conjunto de los agregados étnico-nacionales, dan-
dole a la nacién un carécter multiétnico y plurilingiie (Lépez y
Rivas, 1988).

La concepcién de la nacién en esta corriente de pensamiento va
unida al concepto de pueblo con el fin de diferenciarla de la pers-
pectiva de nacién construida por las burguesias y el imperialis-
mo. El pueblo es el nuevo protagonista de la cuestién nacional
que sobre la base de una dialéctica de insercién y rechazo en la
historia de la nacién va forjando una voluntad colectiva nacionai-
popular, que es expresién histérica de su realizacion politica, asi
como de su interés por desplazar a la burguesia del poder politi-
€0 y asumir la conduccién de la nacién. E] sedimento ideol6gico-
politico que interviene en la lucha por la nacién-pueblo lo consti-
tuye el sentimiento nacional surgido de las entranas del pueblo,
de su participacién en las gestas independentistas, en la resisten-
cia contra la invasién extranjera, en su vocacién para rebelarse

contra los opresores. Un patriotismo popular, basado en la con-
ciencia del régimen de explotacién-y-per-tanto diferente-al nacio-
nalismo burgués (Lépez ¥y Rivas, 1988).

Para construir una nacién asi, se considera que es importante el
reconocimiento de la diversidad étnico-nacional que compone
el pueblo, y se Propone construir sobre esa base diversas formas
de autonomija regional, lo mismo que una practica democratica
basada en el respeto a la diferencia cultural y lingiiistica, que for-
talezca la unidad nacional (Lépez y Rivas, 1988).

La concepcién de la autonomia regional como la alternativa
para los indigenas en el contexto nacional, ha sido hasta la fecha
la propuesta mas acabada de los seguidores de esta corriente, y la
que ha sido bandera de muchas organizaciones indigenas de van-
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guardia del pais (Diaz Polanco, 1991; Castellanos y Lépez y Rivas,
1992; Lopez y Rivas, 1996).

Contrariamente a las posiciones de la corriente afin a los antro-
pologos criticos, los etnomarxistas plantearon que la actitud poli-
tica hacia los indigenas, sus movimientos y acciones, debia ser la
de vincularlos con el movimiento revolucionario y conducirlos
hacia posiciones claramente anticapitalistas, como las del movi-
miento obrero. Y la posibilidad de que dichas acciones se convir-
tieran en fermentos progresistas dependeria en gran medida de la
habilidad de las organizaciones politicas para atraer a esas masas
a su seno e impulsar sus.movimientos (Diaz Polanco, 1985).

En general, si bien estos antropélogos etnomarxistas no entra-
ron directamente a la discusién de lo popular en términos de las
culturas populares (como lo hicieron varios de la corriente critica),
si utilizaron el concepto de populismo, o etnopopulismo, para
cuestionar a los primeros. Simultdneamente, emplearon el térmi-
no pueblo y lo popular de manera més cercana a como era usado
por el Movimiento Urbano Popular, como sinénimo de conglo-
merado de clases explotadas, y no con la connotacién fuertemen-
te étnica y cultural con que fueron empleados por los antropélo-
gos vinculados al estudio, la discusién y la promocién de las
culturas populares (Pérez Ruiz, 1993, 1995).

Los etnomarxistas se opusieron constantemente a los antrop6-
logos criticos y sus seguidores (tanto en la discusién de lo indige-
na como respecto a lo popular), por lo que consideraron una posi-
cién pequenoburguesa: una posicién poco clara respecto de los
grupos indigenas y su papel en la lucha anticapitalista y a favor
dela construccion del socialismo, lo que, desde su perspectiva, los
hacia aliados del Estado para distraer la verdadera lucha revolu-
cionaria (Guerrero y Lépez y Rivas, 1984), asi como por su cola-
boracién con el Estado mexicano en el disefio v la aplicacién de
politicas publicas.

Por esas posiciones, desde 1978 Diaz Polanco llamé la atencién
sobre el cardcter populista de la corriente de los antrop6logos cri-
ticos, y Javier Guerrero, en 1981, los bautizé como etnopopulistas
(Burguete, 1984). Al caracterizar a esa corriente como populista es-
taban asumiendo las criticas que desde el leninismo se habian he-
cho a las concepciones roméntica y anarquista sobre el pueblo, y
al agregarle el prefijo etno estaban haciendo referencia ala in-
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clinacién de esos antrop6logos por defender a los indigenas desde
una posicién que, a su juicio, era revisionista Yy pequefioburguesa.!

Los aspectos por los cuales a los antropélogos criticos se les
caracteriz6 como etnopopulistas fueron: que destacaban los cam.-
bios positivos de la comunidad indigena, alabando su armonia,
su solidaridad, su integracién, etc.; que planteaban que la solu-
cién no consistia en que las comunidades se integraran al sistema
capitalista-industrial, sino en que conservaran su identidad, su
sistema de organizacién interna, sus costumbres, etc., v su “esta-
dolatria”, que los conducia a esperar del Estado més de lo que la
sensatez aconseja (como se podia ver en los deberes que se asig-
naba al Estado en la Declaracién de Barbados 1) (Diaz Polanco,
1985).

A su vez, cuando los aniropslogos criticos cuestionaban a los
etnomarxistas, lo hacian al homologarlos con ciertas posiciones
del pensamiento ilustrado y del marxismo, ortodoxo, que los lle-
vaba a no entender cabalmente ni la dimensién étnica de las lu-
chas indigenas, ni las dimensiones culturales de la explotacidn, la
resistencia y las luchas contra la opresién, ni la lucha por la de-
mocratizacién del Estade nacional.

La polémica entre los simpatizantes de las corrientes del pensa-
miento antropol6gico hasta ahora vistas, y que fueron las hege-
moénicas desde mediados de la década de 1970 y durante la dé-
cada de 1980, fue ardua y no siempre exenta de pasién. Por las
implicaciones politicas y las acciones que se derivaban de una y
otras posiciones, la discusién adquirié connotaciones personales e
ideolégicas que muchas veces impidieron a los contrincantes es-
cucharse analiticamente, hasta que.la polémica mengud, frente al
surgimiento de nuevos tépicos que la antropologia mexicana se
propuso abarcar: el mundo obrero, la cultura popular urbana, los
Procesos migratorios, los movimientos politicos de sectores emer-
gentes, las identidades religiosas, barriales, etcétera.

El levantamiento armado del ez el 1° de enero de 1994, sin
embargo, le dio un nuevo empuje a la discusién antropolégica
acerca de las relaciones entre indigenas y no indigenas. Ante los
acontecimientos acaecidos después de esa fecha, muy especial-
mente frente a la confrontacién ¥ la negociacion entre los zapatis-

" Para conocer las criticas a este pensamiento véase Martin Barbero (1987).

EL ESTUDIO DE LAS RELACIONES INTERETNICAS 147

tas chiapanecos y el gobierno federal mexicano, la parte militante
en el medio antropolégico {a han desempefiado los etnomarxistas
y sus simpatizantes, que han promovido entre las organizaciones
indigenas, y aun entre el Ezun, la autonomia regional para los
pueblos indigenas como alternativa de solucidn, sin que se pre-
sentara colateralmente una revision autocritica de sus antiguas
posiciones.

Hay que decir, sin embargo, que fuera de los &mbitos militan-

tes e institucionales donde se discutia el indigenismo ~—Yy de ma- -

nera colateral a lo que fue la polémica irrescluble entre etnicistas
y etnomarxistas— un sector de investigadores sociales mexicanos
continud avanzando en el andlisis de la situacion de los indigenas
€Ml SuS nuevos contextos econdmicos, sociales, culturales y politi-
cos. De modo que ya desde la segunda mitad de 1980, durante la
década de 1990, asi como en los albores del nuevo siglo, se produ-
jeron en México investigaciones y nuevas propuestas tedricas que
se han desarrollado a partir del interés por comprender a los indi-
genas desde la perspectiva de sus identidades particulares, de su
constitucién como nuevos actores sociales, de su participacién en
nuevos movimientos sociales, y de sus interacciones con otros
grupos sociales, con identidades culturales y politicas diferentes.

ALGUNOS RETOS PENDIENTES ¥ NUEVOS PUNTOS DE PARTIDA

La evidencia empirica cada vez més abundante en torno a los
indigenas, asi como la creciente emergencia de un movimiento
indigena nacional, poco a pocofueron-demostrando la insuficien-
cia de las propuestas desarrolladas por las perspectivas hegemé-
nicas en las que se discutia lo indigena, y que hemos visto ante-
riormente.

Ciertamente, la antropologia ligada al indigenismo, en sus dis-
tintas vertientes, brind6 elementos importantes para aclarar las
relaciones entre indigenas y no indigenas, ya que permitié com-
prender que dichas relaciones significan mucho més que una
mera relacién de contacto entre grupos con culturas diferentes.
De esta forma fue fundamental que se incorporaran las nociones
de conflicto y dominacién colonial y se planteara un modelo para
entender los procesos de aculturacién (Aguirre Beltran); que se
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ubicaran dichos procesos de conflicto y dominacién como parte
estructural de sistemas socioeconémicos nacionales e interna-
cionales mas amplios e histéricos, mediante las teorias de la de-
pendencia y el colonialismo interno (Gonzilez Casanova y Sta-
venhagen); que se explicitaran las diferencias de los procesos de
dominacién, explotacién, y aun de liberacién, segin se tratara
de pueblos colonizados o clases subordinadas, y que se disefiara
la teoria del control cultural para explicar la dindmica cultural en
situaciones de contacto asimétrico (Bonfil), y que se subrayara la
similitud de horizontes politicos que pueden tener los miembros
de clases sociales, minorias Y grupos indigenas subordinados al
compartir las mismas posiciones de clase ¥ luchar por su libera-
cién (Diaz Polanco y Lépez y Rivas).

Pese a lo que significaron dichos avances quedaron importan-
tes problemas sin resolver. Uno de ellos fue el de clarificar lo que
€S una etnia, un grupo étnico y la etnicidad, asi como los procesos
que los identifican o los diferencian de Ia cultura de un grupo, de
su identidad social y de su posible identidad de clase. Establecer
las diferencias se volvié imperativo desde el momento en que
varios de esos términos eran empleados laxamente, e incluso
indistintamente, para hacer referencia a procesos similares, o se
mezclaban para explicar procesos de diferentes 4mbitos en la
dinamica social. Otro asunto pendiente fue el de precisar m4s las
relaciones entre etnias y clases, ya que la mayor parte de la discu-
$ion se centraba mas en el futuro politico de las etnias que emn el
debate tedrico para establecer las precisiones correspondientes a
Uno y otro conceptos. De esta manera, para Aguirre Beltran, la si-

tuacién dominical Presente en las regiones de refugio —si bien————

expresaba una relacién de dominacién colonial, heredada y re-
producida desde la Colonia— implicaba para los indigenas la
condici6n de explotados por las clases dominantes menos mo-
dernas y excluidas de los circuitos econémicos y politicos mas
modernos, prevalecientes en el resto de la sociedad nacional. Y la
Superacion de tales relaciones coloniales implicaba, por tanto,
la transformacién de los indigenas en clase social, ubicada en la
posicion mas baja de la escala. Para Bonfil, en cambio, eran fun-
damentales las diferencias entre indigenas colonizados y clases
subordinadas no indigenas (pero con el mismo origen cultural de
los dominadores), ya que ello marcaba diferencias sustantivas

EL ESTUDICQ Df LAS RELACIONES INTERETNICAS 149

para el proyecto liberador de uno y otro grupo sodal, en tanto
que para Diaz Polanco v Lépez y Rivas la dimensién étnica de Ia
dominacién debfa ajustarse a la lucha de clages 12

Finalmente, un tercer bloque de cuestiones pendientes de re-
solver tenia que ver con lo que en el fondo se disputaba en la con-
frontacién interétnica dentro de los Estados nacionales y frente a
la creciente globalizacién del mundo. Es decir, los diferentes
modelos civilizatorios que sustentan las formas de apropiacién y
aprovechamiento de los recursos naturales, las formas de conce-
bir el desarrollo y el bienestar de las poblaciones, asi como los
procesos de toma de decisiones y de control sobre el pasado, el
presente y el futuro de las sociedades y sus recursos. 13

En ese contexto de estancamiento del debate indigenista en
Meéxico, en 1989 Arturo Warman —junto con Arturo Argueta, que
eta su colaborador en ese momento— se Propuso reabrir la discu-
sién a'través de la organizacién de dos seminarios que dieran
cuenta de los nuevos tiempos. En el llamado “N uevos enfoques
para el estudio de las etnias en México” convocs a varios de sus
antiguos comparieros de tendencia y a varias de sus contendien-
tes para iniciar un nuevo periodo de discusién, en el que se aban-
donaran las perspectivas maniqueas —fundamentadas mas en
posiciones politicas que en la discusién tedrica y la investigacién
empirica—y en el que se superara el tipo de debate anterior en el
cual se discutia acerca de los indios y de su futuro sin que ellos
estuvieran presentes (Warman, 1991). Precisamente otro de los
seminarios promovidos por él, llamado “Movimientos indigenas
contemporaneos en México” tuvo como finalidad dar voz a los Ii-
deres y pensadores indigenas que desde hacia varios aiios se habian
Propuesto transformar a los indigenas en actores sociales con re-
conocimiento y representacién nacional. Como trasfondo de am-
bos seminarios estaba, por una parte, la inminencia de que dicho
investigador seria el nuevo director del g Yy, por la otra, su inquie-
tud ante la indiferencia, el escepticismo y la dispersién con que se

2 Aqui hay que aclarar que si pien, sobre todo en los dltimos textos de Gilberto
Lépez y Rivas, se acepta que ene los indigenas existe diferenciacien sacial, tal
condicién no ha sido incorporadz integralmente en sus propuestas anzijticas de la
cuestion étnica (Lépez y Rivas, 1%,

3 En este sentido, son imporiz=ies el articulo de Richard N. Adam: 11994), y el
libro de Lourdes Arizpe ef al. (1923,
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debatia el indigenismo, una vez agotada la discusién bipolar y
excluyente de los afios anteriores,

Para superar el antiguo debate, sin embargo, Warman creyé
necesario no sélo incluir las voces indigenas {que expusieron po-
siciones fundamentalmente politicas), sino también abrir el foro a
los investigadores que desde la academia subrayaban las defi-
ciendas y los nuevos enfoques tedricos que se requerian para el
estudio de las étnias en México."* Como director del i, Arturo
Warman generé (para el periodo 1989-1994) una politica indige-
nista que se propuso la transferencia de funciones y recursos ha-
cia las organizaciones indigenas, a la vez que impulsé politicas y
acciones en ambitos nunca antes tratados por esta institucién: el
reconocimiento constitucional de los pueblos indigenas (que se
concretd en la reforma al articulo 4° constitucional); la procura-
cién de justicia {que realiz6 mediante la Direccién de Procuracién
de Justicia del m1 y a través de una politica de apoyo a organiza-
ciones indigenas y civiles interesadas en los derechos humanos,
la procuracién de justicia y Ios derechos indigenas); el trabajo con
mujeres indigenas (que se plasmé en un banco de datos y progra-
mas especificos), y el trabajo con indigenas migrantes (que se rea-
liz6 mediante la formacién del Area Metropolitana del m1). En el
ambito de la inversién y la salud se privilegi6 la formacién de o1-

1 Sin pretender afirmar que los investigadores invitados eran los tinicos que
buscaban nuevos caminos, el indice tematico de dicho seminario si ejemplifica
algunos nuevos caminos que estaba adquiriendo el debate sobre lo étnico a finales
de la década de 1980, mismo que de alguna manera se contintia hasta nuestros dias:
los pueblos indios, los recursos naturales, el territorio y la produccion (Argueta y
Boege); lqs movimientos étnicos contemporéneos y la participacién politica indi-
gena (Avila y Sarmiento); los movimientos religiosos (Masferrer); las lenguas y la
sociedad en el medio indigena (Diaz-Couder); la educacién en los pueblos indige-
nas y'la construccién de modelos alternativos (Gigante); la identidad ética y la
identidad nacional (Pérez Ruiz); los derechos humanos de los pueblos indigenas
(Nahmad); los derechos indigenas en el sistema internacional (Stavenhagen), asi
como el estudio y la difusién de la historia indigena (Rojas). La continuidad del
debate estuvo a cargo de Héctor Diaz Polanco y Guillermo Bonfil, aunque ambos
reconocieron la inutilidad de los enfoques reduccionistas. El primero subray® la
importancia del proyecto autonémico para la liberacién de las etnias, y el segun-
do hizo lo mismo respecto del contenido civilizatorio de las culturas indias en
Meéxico. Pueden consultarse los libros producto de los seminarios mencionados:
A'. Warman y A. Argueta (coords.), Nuevos enfoques para el estudio de las etnias in-
digenas en México, cur-unam/Miguel Angel Porriia, México, 1991, y A. Warman y
A. Argueta (coords.), Movimientos indigenas contemporineos en México, cm-unam/
Miguel Angel Porria, México 1993.
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ganizaciones indigenas para decidir e impulsar los programas, y
en el de la investigacion se abrieron lineas de trabajo consecuen-
tes con los procesos emergentes y se formé el primer centro com-
putarizado de informacién bésica para la accién indigenista.'®

Los seminarios, coordinados por Warman y Argueta, ademas
de que fueron 1tiles para impulsar un tipo especifico de indige-
nismo, también corroboraron que en los nuevos tiempos el deba-
te antropolégico sobre lo indigena ya no giraba sélo en torno al
indigenismo como politica de Estado, y que si bien continuaba sien-
do una referencia obligada para el tema, estaban abiertos otros
muchos campos de investigacién: los cambios religiosos, los es-
pacios urbanos, los procesos migratorios, los j6venes, las mujeres,
las identidades, 1a ecologfa, la produccién alternativa, tos derechos
humanos; los derechos indigenas, los nuevos movimientos socia-
les; en suma, una nueva etapa de las formas y los contenidos de
las relaciones interétnicas en Méxicol¢

El tema indigena ciertamente volvié a cebrar importancia a
partir de las reformas al articulo 4° constitucional y de la conme-
moracién del lamado Quinto Centenario del Encuentro de dos
Mundos, y del levantamiento armado del ezin.

Dentro de la amplia gama de estudios que se han realizado
sobre los indigenas, sin embargo, interesa mencionar algunos que
se han propuesto reflexionar acerca de las dificultades actuales de
la definicién de lo émico y/oaportar nuevos elementos metodold-
gicos para su andlisis en el contexto de las relaciones interétnicas
en el México de nuestros tiempos.!”

15 Para conocer este periodo puede consultarse Cristina Oehmichen, Reforma del
Estado. Politica social e indigenismo 1988-1996, na-unam, México, 1999.

16 También Guillermo Bonfil, desde finales de 1989 y hasta su muerte (1991),
impulsé, desde la Direccién General de Culturas Populares, el Seminario de Estu-
dios de la Cultura, como foro continuo para dabatir los fenémenos emergentes,
asi como los nuevos paradigmas. Un ejemplo es el libro coordinado por él, Nuevas
tdevitidades culturales en México, croa, México, 1993,

¥ Con el riesgo de omitir obras importantes, en este apartado se seleccionaron
sélo las que se consideraron significativas para exponer los principales temas de
la discusién actual sobre lo étnico y las relaciones interénicas en México. Se dejan
fuera también los cientos de trabajos de corte etnogréfico que nos han enriquecido
durante los dltimos afios, que han trabajado afilidndose a cierta tendencia tedrica
pero que no han elaborado propuestas propias. Una disculpa anticipada, pues,
para los autores cuyos trabajos fueron omitidos, ya sea por falta de espacio, ya
porque el autor no conté en el momento con ellos, o porque de su conjunto de tra-
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En primer lugar podemos mencionar algunos de los trabajos
que se han propuesto ubicar “el estado de la cuestidn ", 0 que han
centrado su atencién en alguno(s) de los problemas existentes en

- torno a lo étnico, pero que —aunque sus reflexiones aportan ele-

mentos valiosos para una mejor comprensién de lo étnico— no
llegan a configurar modelos tedricos. Aqui destacan, en orden
<ronoldgico: de Lourdes Arizpe, “De filiaciones arbitrarias a leal-
tades razonadas: la nacién y las fronteras culturales en México”;
de Andrés Medina, “Los grupos étnicos en el espacio del Estado y
la nacién”, y de Esteban Krotz “Comentario a la mesa ‘Fronteras
culturales, étnicas y nacionales’”, todos ellos publicados en la me-
moria del coloquio “La nacién: presente y perspectiva hacia el fu-
turo” (1990); de Maya Lorena Pérez Ruiz, “Reflexiones sobre el
estudio de la identidad étnica y la identidad nacional”, publicado
en la memoria del seminario “Nuevos enfoques para el estudio
de las etnias en México” (1991); de Ricardo Falomir, “La emergen-
cia de la identidad étnica al fin del milenio: ¢paradoja o enigma?”
(1991); de Andrés Medina, “La identidad étnica: turbulencias de
una definicién”, publicado en la memoria del Primer Seminario
sobre Identidad (1992); de Rodolfo Stavenhagen, “La cuesti6n ét-
nica. Algunos problemas teSrico-metodolégicos” (1992); de Mar-
garita Zarate Vidal, En busca de la comunidad, Identidades recreadas y
organizaciones campesinas en Michoacin (1998); de Guillermo de la
Pena, “Etnicidad, ciudadania v cambio agrario. Apuntes compa-
rativos sobre tres paises latinoamericanos” {1998); de Susana B. C.
Devalle, “Concepciones de la etnicidad, usos, deformaciones y
realidades”; de Natividad Gutiérrez, “El resurgimiento de la et-

~nicidad ylacondicién multicultural eri el Estado-nacién de la era

global”, y de Miguel A. Bartolomé, “Ftnias y naciones. La cons-
truccibn civilizatoria en América Latina”, todos ellos publicadas
en la memoria del coloquio “Los retos de Ia etnicidad en los Esta-
dos-nacién del siglo xx1” (2000); de Maya Lorena Pérez Ruiz, el
capitulo metodolégico de su tesis doctoral “iTodos somos zapa-
tistas! Alianzas y rupturas entre el Bz y las organizaciones indi-
genas” (2000), y de Cristina Ochmichen Bazan, los aspectos meto-
doldgicos de su tesis doctoral “Mujeres indigenas migrantes en el
proceso de cambio cultural” {2001).

bajos publicados sélo se menciona el que se consideré mas completo o significati-
vo de sus propios planteamientos.
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En segundo lugar podemos ubicar los trabajos que ademas de
hacer un balance de la cuestién tienen como proposito elaborar
modelos para el estudio de lo émico. Aqui destacan los trabajos
de Eckart Boege, Los mazatecos ante la nacién. Contradicciones de I

- identidad étnica en el Mexico actual (1988); de Alejandro Figueroa,

Por la tierra de los santos. Identidad Yy persistencia cultural entre
yaquis y mayos (1994); de Miguel A. Bartolomé, Gente de costumbre
y gente de razén. Las identidades étnicas en México (1997), y de
Gilberto Giménez, “Identidades étnicas: estado de la cuestién”
(2000).18 )

Ante la imposibilidad de resefiar cada uno de los trabajos men-
cionados, a continuacién veremos sélo las proposiciones de los
dltimos autores sefialados, ya que se consideran significativas
para ejemplificar las aristas del debate actual sobre lo étnico, sin
que ello signifique qute asf se agote el tema o los planteamientos
de los autores que hoy lo discuten.

LAS RELACIONES INTERETNICAS EN LOS ESTUDIOS
CONTEMFPORANEOS

Para algunos autores como Gilberto Giménez (2000) la literatura
socioantropolSgica actual que esta llevando a cabo la revisién del
concepto de etnia, lo hace ya desde una perspectiva constructivis-
ta que analiza el concepto en relacién interactiva y dindmica con
Ofros conceptos adyacentes como los de nacién y ciudadanta, ylo

hace desde un creciente interés empirico por abarcar los fenéme- ...

nos étnicos. Bajo dicha perspectiva, nos dice, se plantea que todas
las colectividades que hoy llamamos étnicas son producto de un
largo proceso histérico Namado “proceso de etnicizacion”, iniciado
en el siglo xv1 con las exploraciones geograficas y prolongado has-
ta nuestros dias, de modo que este proceso tendria como fuentes

'* En este periodo también José del Val y Claudio Lomnitz-Adler elaboraron
modelos que tocan lo étnico, pero lo hicieron tangencialmente: el primero, en su
articulo “Identidad, etnia y nacién” (1990), explorz los procesos de identidad, y lo
étnico lo considera s6lo como proyecto estatal, sin un referente empirico; mientras
que el segundo, en su libro Las salidas del laberintc. Cultura e ideologia en el espacio
nacional mexicano (1995), elabora una propuesta parz explicar la produccién cultu-
ral en ambitos regionales, y en ese marco ubica izs identidades étnicas, pero sin
Profundizar en lo que él considera étnico o un gruro étmico.
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Principales: el colonialismo y la expansién europea, tas migraciones
mtemaaonalgs y n?l mternacionalismo proletario, con su proyecto
de homggenglzauén cultural. Lo importante para él es que esta
concepmér}lhjs”ténca ¥ constructivista de la etnicidad se opone a
la concepfnon primordialista” (Shils, 1957; Geertz, 1992; Isaacs,
1975) segtin la cual las etnias se basan en vinculos o afinidades pri-
mordiales, en dierto modo naturales, como los que conjuntan a las
unidades familiares y a los Ramados “grupos primarios”, y que
deben' ser distinguidos de los vinculos meramente civiles.
De.l‘gua_l manera, este mismo autor considera que hoy existen
también ciertos acuerdos dentro de la literatura internacional Tes-
pecto a c6mo diferenciar la identidad de Ja cultura; asunto que
desde nuestro punto de vista habfa quedado pendiente en ia eta-
pa anterior. El tema de la identidad, nos explica Giménez, se ha
trabajado en los Estados Unidos como wuna herramienta para
afrontar los- problemas raciales y de integracion de los inmigrantes,
y en Francia como un dispositivo de andlisis de los nuevos mo-
virientos sociales, de los particularismos regionales y de los movi-
mientos etnonacionales. De modo que los conflictos interétnicos
ila.n sido explicados desde la teoria “del conflicto realista” ydela
l'denhdad social”.’® Mas afin a esta tiltima posicién Giménez
Pnsa que el niicleo tedrico minimo sobre el que existe cierto
€ONsenso es que “la identidad es el conjunto de repertorios cultu-
rales interiorizados (representaciones, valores, simbolos) me-
diante los cuales los actores sociales (individuales o colectivos)
dem‘a’rcan sus h:onteras y se distinguen de los demas en una si-
tuacion detefnunada, todo ello dentro de un espacio histérica-
mente especifico y socialmente estructurado”. Partiendo de ese
19Ta o ; ; : :
primera sostiene que los conflictos étnicos raciales o interétnicos se ex li-
can f‘lmdegmentaln‘rente por la oposicién entre “intereses reales”, como cualqtfier
otro conflicto. Tal interpretacién simplista no logra, sin embargo, explicar muchas
181ma;{0n&s en que las demandas son més bien intangibles (dignidad, respeto, va-
dora::lon del status social, etc.). Es alli donde interviene la “teoria de las identida-
es” elaborada por la escuela francesa de psicologia social (Tajfel y Turner, 1979)
%, asumida po‘r'Furbe‘(B??} “en su ‘modelo lingiiistico’ del conflicto como elemen-
bc; mterpretatltto. Segiin esta teoria, lo que subyace a la disputa por bienes intangi-
7 es eﬁ, en reahda_t_i, la b_usqueda del reconocimiento de la identidad minorizada,
desca ificada y estigmatizada en el proceso permanente de etnicizacién perpetra-
th(]);' los grupos dominantes y el Estado. El bien intangible por antonomasia que
se halla en juego es la propia identidad, considerada como valor supremo, y todos

los demés, como la dieni i
>mas, gridad, la autonomia y los derechos, no son mas que atributos
y derivaciones de la misma” (Giménez, 2000, pp. 66-67). a :
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esbozo, identifica los principales tépicos de la problemdtica de las
identidades:

En primer lugar —dice— fija dlaramente la relacién entre identidad y
cultura. La primera debe concebirse como una eflorescenda de las for-
mas interiorizadas, selectiva y distinta de dertos elementos y actores.
Por tanto, 1a mera existendia objetiva de una determinada configura-
cifn cultural no genera automdticamente una identidad. En segundo
lugar, se observa que como dice Balibar (1989), la identidad sélo existe
€Ny para sujetos, en y para actores sociales; su lugar es la relacién so-
cal. Por lo tanto, no existe en si ni para si, sino s6lo en relacién con el
alter. La identidad es el resultado de un proceso de identificacion en
el seno de una situacién relacional. Por iltimo, la identidad es una
construccidn social que se realiza en el interior de marcos sociales que
determinan la posicién de los actores y, por lo mismo, orientan sus
representaciones ¥ acciones [Giménez, 2000, pp. 54-551.

Por tanto, para este autor, la identidad no depende ni sélo de
factores objetivos, ni tampoco sblo de la pura subjetividad.

La voluntad distintiva inherente a la afirmacién de identidad,
sin embargo —menciona Giménez— requiere ser reconocida por
los demas actores para que pueda existir socialmente, lo que en-
marca los procesos identitarios en relaciones de poder; de ahi que
la prevalencia de la autoafirmacién o de la asignacién depende
de la correlacion de fuerzas entre grupos o actores sociales en
contacto y, por tanto, es objeto de disputa en las luchas por la
“clasificacién legitima”. Ello en el contexto de los Estados naciona-
les lleva directamente a la existencia de “politicas de identificacién
del Estado” y a la emergencia de las reivindicaciones identitarias
subnacionales, que se esfuerzan por transformar la heteroidenti-
dad, de negativa en positiva. De esta manera, la etnicidad puede
definirse como la organizacién social de la diferencia cultural,
por lo cual lo que importa para explicar la etnicidad no es tanto el
contenido cultural de la identidad considerado aisladamente,
sino los mecanismos de interaccién que, utilizando cierto reperto-
rio cultural de manera estratégica y selectiva, mantienen v cues-
tionan las fronteras colectivas” (Giménez, 2000, pp. 54-55).

Al revisar la bibliografia producida en México sobre lo étnico
durante los 1iltimos 15 afos, es posible constatar la creciente
importancia de las tendencias sefialadas por Giménez; sin embar-
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go, existen diferencias significativas entre los autores dedicados
al tema, mismas que tal vez pueden explicarse por la manera es-
pecifica como cada uno articula los diferentes conceptos, asi como
por el tipo de realidades en los que éstos se aplican.

La importancia del territorio para la definicion énica

Eckart Boege es uno de los antropologos que, cercano a la corrien-
te etnomarxista, tempranamente se vio obligado a reformular sus
planteamientos para dar un valor diferente a lo étnico. Armado de
conceptos derivados del marxismo se encontré incapaz de com-
prender lo que estaba sucediendo en la region mazateca, bajo e}
impulso de los proyectos de desarrollo nacional gestados des-
de el Banco Mundial. Ni el analisis de fos bloques hegemonicos de
poder en alianza con el Fstado ni el anélisis de las luchas populares
por la tierra le resultaron suficientes para comprender el conflicto
entre grupos de poder, y menos aiin para entender la persistencia
de la cultura y la identidad de los mazatecos. Se propuso entonces
desarrollar una teorfa de la identidad étnica que les permitiera
—a ély a su grupo de trabajo en la Exar— entender €6mo los con-
flictos de los grupos y las clases sociales, incluyendo su organiza-
ci6n por el Estado, estaban permeados por lo étmico.

De manera similar a como lo hace la mayoria de los antropélo-
g0s que hoy trabajan en torno a la identidad, Boege considera que
ésta se construye mediante procesos de autodefinicién asi como
por la heterodefincién que emerge en contextos de confrontacién
con otros. S6lo que para él la identidad de los mazatecos, que el
autor define como una identidad étnica, se encuentra estrecha-
mente vinculada a la pertenencia a una region determinada que
se confronta con otra, y en la que quienes pertenecen a ella siem-
bran la tierra, hablan, consumen, realizan ceremonias y viven la
ritualidad de cierto modo. La autopercepcién de los mazatecos
como “los que somos humildes y humillados” seria la expresion
" de la manera en que, como pueblo oprimido, se ha asimilado a su
vencedor, se reconceptualiza y conceptualiza a los otros. Para él,
entonces, parte esencial de la reproduccién de la identidad étnica
es la relacién del hombre con la naturaleza dentro de una regién
especifica, asi como la costumbre, que seria la que acomoda en una
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sola identidad los elementos contradictorios de miiltiples identi-
dades sociales parciales. La costumbre seria, por tanto, la respon-
sable de cimentar las lealtades primordiales y normar las dife-

* rentes conductas sociales y politicas. En este sentido, para este

investigador la identidad étnica se forma inmersa en contradic-
ciones, entre las que destacan las variaciones dialectales de una
lengua, la disgregacién en municipios y comunidades, asi como
las diferencias de sexo y edad vinculadas con las diversas activi-
dades sociales y politicas (Boege, 1988).

Hay que decir que, para Boege, aungque reconoce la existencia
de clases sociales en el interior de la etnia, es la pertenencia a una
minoria étnica y a las clases trabajadoras del campo, lo que cons-
tituye los ejes de la formacién de la identidad ética. Tal perspec-
tiva lo lleva a considerar que la tensién esencial para la continuidad
de la identidad étnica es 1a que enfrenta el grupo al estar per-
manentemente amenazado por los aparatos culturales hegems-
nicos, tanto del Estado como los privados (medios de comunicacién
masiva y sectas religiosas), asi como por los proyectos de desarro-
llo, impulsados desde el Estado o por grupos de poder especifi-
cos, que inciden en la medificacién de los territorios, las formas
de trabajo, el consumo, la ritualidad y lo festivo, y en general, que
transforman las relaciones del hombre con 1a naturaleza. Boege, si
bien reconoce que la antropologia ya se ha propuesto dar cuenta
de los procesos de dominacién y explotacién que llevan a las
identidades étnicas a ser identidades amenazadas, por ejemplo
por medio de lo que se ha llamado aculturacién, asegura que pue-

den analizarse con mayor precision las contradicciones-que-vive

un grupo énico si éstas se ven inmersas en la construccion de la
hegemonia que, por lo demés, involucra una visién y un discurso
particular sobre lo étnico (Boege, 1988).

Adiferencia del papel que Boege le asigna al territorio regional,
para persistencia de las identidades étnicas, existen autores como
Miguel A. Bartolomé (1997) que considera que en México dificil-
mente existen grupos étnicos en extensiones territoriales mayores
a los municipios y las comunidades, dada la fragmentacién de la
poblacién nativa que se dio desde la Colonia. Para él, entonces, lo
que existe son, por un lado, “grupos etnolingiiisticos” (que indi-
an un conjunto de hablantes de variantes dialectales de una mis-
ma lengua o lenguas emparentadas), ¥, por otro, “identidades re-
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sidenciales” (que senalan a los integrantes de una colectividad en
quienes se articula cierta estructura organizativa con una identi-
dad cultural especifica). Con ello, este autor intenta adecuar los
plan'teamientos de Barth —quien define los grupos étnicos como
un tipo organizacional—, ya que con ese criterio muchas de las
comunidades integrantes de una misma etnia podrian ser enten-
didas como grupos étnicos auténomos, pues se comportan como
formaciones adscriptivas totalizadoras, en las que se generan
incluso identidades circunscritas al &mbito comunitario. No obs-
tante, Bartolomé reconoce que al lado de ciertos mecanismos ar-
ticuladores comunitarios existe una “identidad global potencial”
que subyace en esas formaciones Y que constituye el aspecto la-
tente de su identidad y puede dar lugar al surgimiento de formas
de identificaci6n abarcativas. Subyace bajo esa afirmacién su con-
cepc‘ién de que la cultura ocupa un lugar importante para definir
los limites étnicos de un 8Tupo, ya que éstos condicionan mucho
de su percepcién y la organizacion de esos limites.? E influye
tamblen Su convicci6n de que en los indigenas del &mbito mesoa-
mericano existe un sustrato civilizatorio comiin. Y es precisamen-
te cuando intenta sistematizar algunos de los elementos culturales
significativos para la identidad de los grupos énicos contenidos
en el Estado mexicano, que menciona el territorio como un refe-
rente importante para la continuidad de las identidades étnicas,
Dicho autor, junto con Alicia Barabds, explora la posibilidad de
que se pudiera desarrollar una identidad étnica regional median-
te el andlisis de los territorios indigenas de Oaxaca, en el contexto
de la discusién contemporanea de las autonomias indigenas.?!
Alejandro Figueroa (1994), por su parte, es un autor que de
allguna manera matiza y ayuda a comprender el papel del territo-
rio en la persistencia de las identidades étnicas, ya que mediante
su analisis de lo que sucede entre los yaquis y los mavos, en el
PTIUMET Caso nos presenta a un grupo en que el territorio es funda-
mental, mientras que en el segundo nos habla de un grupo en que
el referente territorial ha perdido importancia frente a otros, como
. S'obrg sus c[iferenc,_ias con Barth(1976) {.respecto al papel de la ziltura y lo
organizacional en la definicién de un grupo étnico), Bartolomé sefialz zue se trata
de 2lea‘alcllecuan:if»n ¥ no una negacion de sus planteamientos. )
Véase la obra de Alicia Barabas y Miguel A. Bartolomé (comps. Configura-

ciones étnicas en Oaxaca. Perspectivas etnogrdficas para las autonomias, 3 ~ols., INAH/
INL/enea, México, 1999,

& -
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el de la costumbre, que es ahora esencial para la reproduccién de su
identidad grupal. Dicho autor parte de la hiptesis de que las ca-
racteristicas de la persistencia de un grupo étnico se encuentran
ligadas a las formas particulares de las identidades colectivas de

sus miembros, y de que los simbolos o emblemas identitarios, aun-

que siempre son retomados de la cultura propia, son historicos,
cambiantes y se definen en el contexto de una lucha por los recur-
sos materiales y las dasificaciones sociales.

Desde una perspectiva mas sociolégica, Gilberto Giménez pro-
pone a los antropélogos discutir el papel del territorio desde otro
punto de partida. Asi, considera que las colectividades que hoy
llamamos étnicas son producto de un largo “proceso de etniciza-
cién” que habria implicado basicamente la “desterritorializacién”,
por lo general violenta y forzada, de ciertas comunidades cultu-
rales. Dicha desterritorializacién habria implicado la disociacién,
real o simbélica, de su territorio ancestral, ya sea mediante el des-
pojo, el desplazamiento forzado, 0 mediante la legislacién que
implica una relacién con el territorio en términos instrumentales
¥ ya no en términos simbélico-expresivos. Lo cual habria desem-
bocado en la desnacionalizacién de estos grupos, su marginaciér,
su extrafiamiento y su expoliacién, y consecuentemente, pondria
en riesgo la permanencia de la integridad de una nacién origina-
ria 0 superviviente. En ese punto, Giménez coincide con Oommen
(1997, 1997a) cuando sefiala que tanto la nacién como la etnia son
comunidades culturales que comparten una denominacién comun,
mitos de origen, lengua propia o adoptada, historia, cultura dis-

. tintiva y sentido de lealtad y solidaridad, de modo que la diferen-

cia especifica, entre una y otra, radica precisamente en la relacién
con el territorio.” La nacién es una colectividad cultural plena y
exitosamente identificada con un territorio, mientras que la etnia
es una colectividad desterritorializada, que tiene en el territorio
un permanente objeto de reclamo, de disputa y, en muchos casos,
de nostalgia y recuerdo. Es, pues, la fusién entre el territorio y la
cultura lo que constituye una nacién, y aunque puede incluir tam-
bién al Estado, la diferencia esencial es.que el territorio estatal es
una entidad legal que determina un dmbito de jurisdiccién, mien-

% Giménez se basa en los textos de T. K. Oommen, Citizen, Nationality and Ethni-

city, Polity Press-Blackwell Plublishers, Cambridge, Massachusetts, 1997, y Citi-
zenship and National ldentity, Szge Publications, Lordres, 1997a.
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tras que el territorio ligado s6lo a la nacién es una entidad moral
y cultural que resulta de la apropiacion simbélica del espacio, de
donde resulta que el territorio-signo funciona como envoltorio y
emblema bisico de la comunidad nacional. Entender esto tltimo
es lo que, segiin el autor, permite comprender el equivoco inten-
cional de identificar a la nacién con el Estado, y las consecuentes
politicas de unificacién cultural forzada, que derivan en la pro-
fundizacién de la etnicizacién de poblaciones enteras dentro de
los territorios de los Estados (Giménez, 2000).

Los grupos étnicos y In especificidad de lo étnico

Es comin gue cuando se habla de poblaciones indigenas de-Mé-
X1co ¢stas se conceptualicen como etnias, para establecer su carac-
ter como minorias dominadas, explotadas y discriminadas, lo
cual, para un buen niimero de autores, es suficiente para darle a
estas poblaciones su caricter étnico. Fredrik Barth (1976) marca un
momento cumbre en la discusién sobre el tema al sefialar, supe-
rando las tendencias culturalistas y funcionalistas anteriores, que
10 son los listados infinitos de rasgos culturales y funcionales los
que caracterizan a las etnias, sino su Hpo organizacional. Desde
entonces, Barth es una referencia obligada, ya sea para apoyarse
en €l, 0 para matizar o adecuar su propuesta. Uno de los sefala-
mientos mas frecuentes para complementar el planteamiento de
este autor es el peso que tiene la cultura para definir las fronteras

de las identidades de estos grupos y sus sistemas organizaciona-

les: Ya'Bonfil desarrollaba intensamente el tema cuando, en su
teorfa del control cultural nos habla de Ia persistencia de una ma-
triz (_:ultural Propia a partir de la cual los grupos étnicos organizan
Y remterpretan el cambio cultural. Un sefialamiento similar res-
pecto de la importancia de la cultura lo hacen los autores que es-
tamos viendo aqui con mds detalle.

Asi, para Boege, como para muchos otros antropslogos que
han fetomando a Barth (1976), si bien todas las etnias tendrian en
comun una cierta forma organizacional, lo que las diferenciaria
entre 5i seria la manera particular que la cultura le da a esa forma
organizacional, Ia cual se desarrolla en un territorio determinado
¥ con una historia especifica. Boege cree que como sustento per-
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siste, sin embargo, un sustrato civilizatorio especifico. De ahi que,
por lo demds, piense que la guia para la accién politica se cons-
truya sobre la particular relacién que un grupo le da a la interpre-
tacién de su historia y su futuro: el antes-ahora-mafiana es la con-
ciencia de la propia identidad étnica.

Con un analisis que busca mayor precisién sobre lo especifico
de las etnias, Figueroa (1994) aborda, apoyandose en Brass (19853),
las diferencias de las-etnias respecto de otro tipo de categorias de
adscripcién grupal con las que han sido homologadas: principal-
mente con las clases sociales, los grupos de interés y las sectas. De
la misma manera que dicho autor considera que una emia debe
ser analizada a partir de caracteristicas subjetivas y objetivas; que
debe partirse de la existencia de subgrupos en su interior, algunos
con intereses de clase diferenciados; ademads de que debe tomarse
en cuenta la presencia de relaciones de poder para defender los
intereses de cada subgrupo dentro y en el exterior de las fronteras
éinicas; ademas de que deben realizarse estudios concretos sobre
la relacién entre los grupos émicos y el Estado para determinar
c6mo se distribuyen, en cada caso, los recursos y los privilegios
entre las distintas categorias étnicas. Derivado de ello, un elemen-
to importante es indagar el papel que tienen las élites o los lideraz-
g0s étnicos en sus relaciones con el Estado.

Segiin €, hay tres elementos que, en conjunto, adquieren im-
portancia definitoria: a) la historicidad de las etnias en relacién
con las formaciones estatales; b) su posesién de caracteristicas
societales, por lo menos en un nivel virtual, y ¢) la presencia de
tradiciones culturales distintivas. Tal defiricién es importante
porque para este autor las formaciones énicas son premodernas
y anteriores a la constitucién de los Estados contemporaneos,
aunque la especificidad de los fenémenos étnicos contempora-
neos solo puede comprenderse en el marco de la formacién de los
Estados territoriales que las han incorporado, y por tanto sélo
pueden explicarse en el contexto de las politicas y las estructuras
estatales (Figueroa, 1994, pp. 153-154).

La anterioridad de los pueblos indigenas respecto al Estado va
habia sido sefialada por Bonfil (1987, 1988a) como una caracteris-
tica bésica de su condicion étnica, cuando llamaba a diferenciar
una clase subordinada de un pueblo colonizado, no sélo para en-
tender las especificidades de la dominacién en cada uno de ellos,
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sino también las de sus procesos politicos de liberacién. De igual
forma, Bartolomé y Varese (1986) habian llamado la atencién so-
bre la historicidad especifica de las etnias, Asi, con una argumen-
tacion que recuerda a las de estos autores, Figueroa habla de que
existe una “historicidad distinta” entre las etnias y las clases, pues
para estas dltimas

Su surgimiento estd m4s bien vinculado con el de las formaciones esta-
tales y, aunque puede darse el caso de que una clase social se corres-
ponda 1Elentro del marco de una formacién social estatal concreta con
una etnia, su estatus como clase social es Pposterior o copresente al sur-
gimiento del Estado. Ademds, la definicién de la clase se establece por
su ubicacién en el sistema de poder politico o en la estructura econg-
muca 0 en ambas, y no necesariamente Por sus caracteristicas émicas.

RespeFto de los grupos de interés, Figueroa piensa que.son
agrupaciones que se conforman en pos de un objetive comiin,
busca{ldo maximizar los recursos para lograrlo, y por lo mismo
son eﬁfneros, ¥a que pueden deshacerse una vez que han logrado
sus objetivos. La diferencia con las etnias radica en que “aunque
puede aceptarse como hecho el que, al igual que los grupos de
interés, algunas etnias poseen 1n tipo de racicnalidad semejante
—esto es, que sus miembros decidan utilizar su etnicidad para asi
conseguir sus propésitos— no significa que posean una historici-
.dad fll una permanencia temporal semejante”. Las sectas religio-
$as, por su parte, segiin el autor, suponen también una historici-

dad distinta a la de las etnias, pues de alguna manera adquieren --

una especializacién religiosa vinculada al desarrollo de Ia socie-
dad de la que forman parte (Figueroa, 1994, p. 155).

_ Apoyandose en Mackay y Lewins (1980) y Despres (1975), Ale-
Jandro Figueroa asume que para hablar de un grupo étnico no es
suficiente que un cierto niimero de personas posea rasgos étnicos
comunes, sino que es necegario que entre sus miembros se esta-
blezca un sistema de interacciones con base en un sentimiento de
pertenencia generado a partir de tales rasgos. En consecuencia, le
parece pertinente hacer la distincién entre “grupo étnico” y “cate-
goria étnica”. Se reserva el uso del concepto de grupo étnico para
las colectividades étnicas que, ademds de poseer fronteras y
membresia basadas en una identificacién categorial, estan politi-
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camente organizadas; esto es, poseen formas internas de gobier-
no y relaciones con el exterior que no se sustentan de manera in-
dividual sino grupal. Las colectividades étnicas que no cumplen
con el requisito de la organizacién son denominadas simplemen-
te poblaciones étnicas. “La idea a defender al respecto —indica—,
es que mientras que todo grupo étnico es una etnia, no todas las
etnias se manifiestan como grupos étnicos (en sentido estricto)”
(Figueroa, 1994, p. 163). Esta distincién es importante, sefiala el
autor, pues en México existen pocos grupos étnicos reales. En al-
gunos casos las etnias s6lo existen como comunidades dispersas
e inconexas, sin una organizacion interna y con un sentido de ads-
cripcién meramente comunitario. En otros casos si puede haber
entidades étnicas realmente organizadas, con instituciones cen-
trales y con un alto grado de cohesién interna y solidaridad entre
sus miembros. -

Por su parte, Bartolomé (1997), con una légica similar a la de
Bonfil y Figueroa, sefiala que es necesario adecuar las formulacio-
nes de Barth —referidas a que son los limites étmicos los que defi-
nen un grupo y no sus contenidos culturales—, ya que él conside-
ra que éstos son los que condicionan mucho de la percepcién y
organizacion de esos limites:

La cultura —dice— puede no ser una condici6n necesaria para la exis-
tencia de un grupo étnico, pero siempre se comportari como una pau-
ta ordenadora del sistema organizativo. Lo organizacional no puede
ser desvinculado de lo cultural, como dmbito referencial dentro cual
éste se inscribe; de lo contrario cualquier grupo corporado (comuni-
dades, pandillas, pueblos, grupos de interés, sectores de clases) po-
drian ser conceptualizados como etnias singulares [Bartolomé, 1997,
Pp. 77-78].

Coparticipe del principio de que es necesario comprender a las
etnias en el marco de sus relaciones con el Estado nacional, Barto-
lomé insiste en que el andlisis de éstas debe ubicarse dentro de
los sistemas mteréi:ﬁco§ en los que se desarrollan; lo cual implica
que tanto la cultura como la identidad adquieren una dindmica
especifica. De esta manera, dice, la forma en que se percibe a los
otros estara condicionada también por la forma en que se perciba
el nosotros: “Es ésta una relacién dialéctica, ya que la autoimagen
dependera también de una especifica historia de interaccién étni-
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ca generalmente condicionada por las posiciones de poder de los
rupos articulados”. De esas formulaciones Bartolomeé parte para
proponer el concepto de “conciencia étnica”, para hacer referencia
a la forma ideolégica que adquieren las representaciones colecti-
vas del conjunto de relaciones intragrupales. Concepto que consi-
dera complementario al de “identidad étnica”, que pretende de-
signar el espacio interior del Proceso de identificacién v conjugarlo
con el espacio exterior, ya que piensa que las relaciones entre un
NOSOtros son tan significativas como las relaciones que ese grupo
establece con los otros (Bartolomé, 1997, pp- 77-78).

Una vez mencionadas las caracteristicas generales de una etnia,

Bartolomé, sin embargo, asume el reto de especificar a qué tipo
de Solectividades es aplicable ese término, y frente a Ia fragmen-
tacion existente entre las poblaciones indigenas de México recurre
a diferenciar los grupos etnolingiiisticos generales de las pobla-
ciones que, pertenecientes a un mismo grupo etnolingiiistico, en
ciertos ambitos poseen una identidad residencial especifica y son
capaces de comportarse como tipos organizacionales (organizatio-
nal typs), que generan categorias de autoadscripcién y de adscrip-
€10n por otros, y que definen su identidad colectiva. A sabiendas
del peligro de las generalizaciones el autor considera que las so-
ciedades nativas actuales, dentro del Estado mexicano, muestran
caracteristicas que las podrian tipificar como sociedades poliseg-
mentarizadas. Es decir, sociedades integradas por segmentos po-
Ixt:cqs primarios, representados por comunidades independientes,
funcionalmente equivalentes y con escasos mecanismos propios
que favorezcan su integracién politica, aunque potencialmente
pugdan construir mecanismos de solidaridad e identidades abar-
cativas. De ahi que para el autor la configuracién identitaria de
dichos ‘Segmentos sea tanto procesual, derivada de la historia,
como situacional, en la medida en que refleja coyunturas especifi-
cas de dichos procesos (Bartolomé, 1997, Pp- 54-69).

Por lo que respecta a Giménez (2000) —siempre refiriéndose a
los grupos étnicos como poblaciones desterritorializadas, es decir,
como coiectiv@dades culturales, generalmente minoritarias, diso-
ciadas de su territorio ¥, €n consecuencia, marginales v discrimi-
nadas—, éste propone abrir la aplicacién de lo étnico a diversos

sec_fo_res,‘de modo que considera que existen diferentes tipos de
etnicizacién:
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-—El primer tipo de etnicizacién es aguel en que una nacién
puede seguir ocupando por via de hecho su territorio nativo o
adoptado, pero a la vez ha sido etnicizada por otra colectividad
dominante, colonizadora o nativa, que se niega a reconocer o des-
virtia sus vinculos morales y simbélicos con dicho territorio. Esta
presenta, a su vez, tres variantes: @) cuando los habitantes origi-
narios de un territorio han sido transformados en una colectividad
minoritaria y marginalizada; es el caso de las naciones originarias,
firts nations, del Nuevo Mundo; b) cuando se presenta la negacién
de los derechos de una colectividad para que puedan seguir ocu-
pando su patria ancestral 0 adoptada, mediante su etiquetacién,
por ejemplo, en virtud de identidad religiosa; ¢) cuando la etnici-
zaci6n de naciones originarias se da en virtud de la divisién de sus
patrias ancestrales en dos o mas territorios estatales, que pone en
peligro su integridad.

—El segundo tipo de etnicizacién es el que se produce cuando
una colectividad dominante se niega a darle participacién plena,
en la vida econémica y politica de un pais, a una colectividad in-
migrada que adopté el territorio de dicho pais como patria.

—El tercer tipo de etnicizacién, que en parte es voluntario, es el
que se da cuando una colectividad plenamente establecida desde
mucho tiempo atras en el territorio de un Estado, y cuyos miem-
bros son reconocidos como ciudadanos plenos, considera que sus
raices estan fuera de dicho territorio. En este caso esa autoexter-
nalizacién es la ruta para la etnicizacién y revela una experiencia
colectiva de discriminacién y opresién en los paises donde a cier-

| tos grupos de inmigrados se les ha asignado unstatus social sub-

ordinado y una identidad estigmatizada.

—El cuarto tipo de etnicizacién es aquel que se produce cuan-
do un Estado decide “integrar” y homogeneizar a las diferentes
naciones que coexistian en sus territorios en un solo “pueblo”.
Los Estados multinacionales, tanto socialistas como capitalistas,
han recurrido con frecuencia a estos métodos.

—El quinto tipo de etnicizacién es el de los trabajadores mi- -
grantes a paises extranjeros, donde se les niegan derechos huma-
nos bésicos y de ciudadania aun cuando retinan todas las condi-
ciones para gozar de ellos.

—Y el sexto tipo se presenta, finalmente, cuando los inmigran-
tes son aceptados como connacionales de la sociedad anfitriona, y




166 EL ESTUDIO DE LAS RELACIONES INTERETNICAS

éstos rechazan la identidad que se les ofrece y retornan a su lugar
de origen.

Giménez, sin embargo, esta consciente de que esta categoriza-
cién es genérica, realizada desde el punto de vista del observador
externo y aplicable a una gran variedad de grupos que pueden
revestir caracteristicas particulares diferentes. Asi que sefiala que
el procedimiento decisivo para dar cuenta de esa diversidad es

~ abordar el siguiente paso (la especificidad de cada grupo étnico)

desde el recurso de una teoria de las identidades sociales, ya que
segun €l es lo que permite abordar a los grupos etnicizados no ya
desde el exterior y con un afén clasificatorio, sino desde el punto
de vista subjetivo. Y es por eso que en este punto, igual que la ma-
yoria de los autores que estamos viendo, para diferenciar a una
etnia de otra, recurren al tema de su identidad étnica particular.

La identidad étnica, la cultura y Ia etnicidad

En este punto, igual que Figueroa y Bartolomé, Boege reconoce
que las etnias indigenas comparten las siguientes caracteristicas:
una tradicién compartida, un territorio cultural, una lengua co-
mo “modelo del mundo”, identidad y parentesco, y la religién
como referente de identidad.

Por su capacidad de variacién, adaptacién, modulacién e inclu-
$0 manipulacién, Giménez reconoce la utilidad del concepto de
“estrategia identitaria”, en cuya perspectiva la identidad aparece
como un medio para alcanzar un fin, lo cual, sin embargo—acla-
ra Giménez—, no significa que los actores sean completamente
libres para definirla segtin sus intereses materiales y simbélicos
del momento.

Figueroa, alumno destacado de Giménez, comparte el marco
general de su maestro y desarrolla con claridad las distinciones
entre lo subjetivo y lo objetivo, problema sobre el cual, aclara, no
basta decir que ambos aspectos deben considerarse. Para él, por
el contrario, es necesario aclarar que si bien todo elemento objeti-
Vo pasa siempre por la subjetividad, éste constituye el referente
empirico a partir del cual se establece una elaboracién por parte
de los sujetos.? Asi, los criterios objetivos son los rasgos o atribu-

* Sin embargo, el autor tene cuidado en aclatar que “aun cuando en un cierto
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tos por medio de los cuales una etnia puede ser reconocida como
distinta de ofra (se destacan, por ejemplo, el territorio, la religion,
el lenguaje y la raza, ademds de otras manifestaciones conductua-
les y simbélicas que remiten a rasgos culturales que, ademés de
ser compartidos por los miembros de la etnia en cuestion, la dis-
tinguen de otras y pueden ser empiricamente verificables); los
elementos subjetivos son los que cobran mayor relevancia para
definir las fronteras étnicas, ya que son los que los actores consi-
deran como elementos relevantes en la definicién de su propio
grupo; pero, al final, son los elementos objetivos los que adquie-
ren relevancia cuando se trata de la caracterizacién y el anAlisis
de la viabilidad de las etnias.?* En estos casos, de ellos depende
“el tipo de cohesién que puede esperarse en ellas, de sus posicic-
nes de fuerza o debilidad en sus relaciones y en su competencia
con otras etnias o con el Estado nadonal, e incluso del grado de
‘etnicidad’, entendida como conciencia émnico-subjetiva” (Figue-
roa, 1994, pp. 158, 161).

Para comprender la existencia de “conciencia étnica”, Figueroa
se apoya en Brass (1985), para quien el proceso de su formacién
pasa necesariamente por tres tipos de enfrentamiento: el primero
ocurre dentro del mismo grupo y se relaciona con el control de
los recursos internos, tanto materiales como simbélicos; se rela-
ciona asimismo con la definicién de las fronteras del grupo y con
las reglas para definir quién es y quién no es miembro; el segundo
se vincula con la competencia interétnica por los derechos, privi-
legios y recursos disponibles, y el tercero se plantea como inherente
a la refacitn entre el Estado y losgruposétniicos- Deresta manera,

nivel de analisis la dicotomia objetivo/subjetivo se desdibuje al considerar que no
existe nada que sea realmente objetivo, es decir, que no pase por un proceso de
internalizaci6n simbélica y por ende subjetiva, debe destacarse que la mera elabo-
racién subjetiva resulta insuficiente cuando se carece de la base referencial. Esto
es, no es sufidente que un individuo o un conjunto de individuos se definan como
siendo algo, como una colectividad distinta de otras. Esto, aunque necesario, no
€5 suficiente, pues hace falta que tal colectividad exista ¥, en €l caso de las etnias,
€s preciso que sus caracteristicas objetivas correspondan a las del tipe general de
las etnias” (Figueroa, 1994, p. 160}.

# “Dentro de los atributos de cardcter objetivo —aclara Figueroa— es preciso
hacer otra distincion. Esta se refiere al caricter de la organizacién social de las
elnias, por lo que debe precisarse si se trata de enias con una conformacién gru-
pal real o virtual... El no distinguir esto con claridad ha dado lugar para que, de
hecho, el concepto de ‘grupo étnico’ se aplique de manera indistinta.” (Figueroa,
1994, p. 163).
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parte crucial para la viabilidad de una etnia radica en que existan
las condiciones que posibiliten €l que sus miembros puedan reali-
zar acciones comunes de acuerdo con proyectos definidos colecti-
vamente y, en esa medida, puedan comportarse como actores co-
lectivos con una “conciencia étnica”™ (Figueroa, 1994, p. 166).

En los contextos contemporéneos, Figueroa considera impres-
dndible discutir las relaciones de las etnias no sélo con los Estados
¥ las sociedades nacionales, sino de cara a los procesos de moder-
nizaci6én y globalizacién que los influyen. Particularmente rechaza
los conceptos de hibridismo y transfronterizacién cultural para dar
cuenta de los cambios culturales en las etnias. Especificamente
discute con Garcia Canclini la idea de la desaparicién cultural por

los procesos de globalizacién y masificacion de la cultura. A esos

planteamientos el autor opone los de la existencia de una matriz
cultural y de un procesc auténomo de control cultural a partir del
cual un grupo asimila los elementos ajenos, resemantizandolos;
esto es, dandoles un sentido acorde con los lineamientos de la
propia cultura. En el fondo de dicha concepcion estan las ideas de
Bonfil y su teoria del control cultural, pero adecuada a una con-
cepcién semidtica de cultura. Asi, dice discutiendo con Bonfil:

Me parece que es mds correcto —o preciso por lo menos— sefalar que
lo propio y lo auténomo en una cultura no remite a la presencia de ele-
mentos culturales indiscriminados —objetos, practicas, instituciones,
conocimientos, etc.—, sino a la presencia de e6digos simbélicos cuya
produccién, reproduccién ¥ uso estan bajo el control de una colectivi-

- dad. Asf, el control cultural —distinto, como veremos mas adelante, del

econdmico o del politico— no remmite a la imposicién de elementos cul-
tuxales o de cualquier tipo, sino al manejo, al control y a la imposicién
de c6digos a partir de los cuales las cosas adquieren significados que
ponen en entredicho, alteran o transforman los cédigos propios.

Desde esa perspectiva, para Figueroa

la nocién de hibridacién, en tanto que remite a una sobreposicién de
elementos culturales sin un orden rector, ofrece una ‘imagen esquizo-
frénica de las culturas y de los individuos modernos; en tanto que él
supone mas 16gico que los cédigoes que provienen de otras culturas se
resemantizan de acuerdo con el ¢édigo cultural que predomina en el
gTupo o en el sujeto.
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Saber hasta qué punio se han alterado esos cédigos, y que tanto
ello ha contribuido a cambiar las identidades émicas, debera ser
por tanto, para el autor, el motivo de investigaciones especificas
(Figueroa, 1994, pp- 316, 318).

Bartolomé (1997}, por su parte, también fija su atencién en los
elementos que diferencian la identidad étnica de cualquier otro
tipo de identidad, ya que comparte la inquietud acerca de cémo
los discursos ambiguos sobre ésta, el caracter multivoco del con-
cepto, asi como su uso indiscriminado, han conducido a que se
confundan diferentes manifestaciones del ser social de las colecti-
vidades humanas. Y, en ese sentido, considera que la identidad
émica pertenece a una forma especifica de identidad social que
alude exclusivamente a la pertenencia a un grupo étnico.

Para llegar a establecer la especificidad de las identidades étni-
cas Bartolomé propone realizar una “destotalizacién” que permi-
ta analizar los diferentes procesos sociales de identificacién, en
los cuales desempedia un papel importante la identificacion indi-
vidual {(inmersa en una identidad psicosocial entre semejantes,
segun la definicién de Erikson [1976]) que daria cuenta de la cons-
truccién de la persona que se identifica con su grupo, y que seria
diferente de la identidad contrastiva, éinica (segiin la definicion
de Cardoso de Oliveira [1976]), que diferenciaria a un grupo de
otro, inmersos, ambos, en un sistema interétnico. .

Para este autor, la construccién de la persona supone un proce-
so que involucra la adquisicién individual de un conjunte de re-
presentaciones colectivas de la sociedad.” A través de ellas el

—individuo asume un tipo-de-identidad personal que le permite

establecer y definir su pertenencia al grupo de semejantes. En
cambio, la construccién de 1a identidad étnica supone la configu-
racién de formas ideolégicas derivadas de las representaciones
colectivas que surgen de los sistemas interétnicos.

Entre los complejos mecanismos psicosociales que contribuyen

% Parte esencial para comprender la configuracién de una identidad, sefiala
Bartolomé, es el concepto de representacién colectiva, acufiado inicialmente por
Durkheim, enriquecido por Mauss y retomado por la psicologia social (encabeza-
da por Moscovici y Jodelet) en el concepto de representacion social. De esta forma
se ha llegado a considerar que las representaciones colectivas aparecen asi “como
una forma de conocimiento compartido, de saber comiin derivado de las interac-
ciones sociales y orientzco a fomentar la solidaridad grupal al otorgar sentidos
especificos para las conductas” (Bartolomé, 1997, p. 44).
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a desarrollar una identidad compartida, sefiala el autor, destaca
la afectividad, el afecto que despierta la presencia de otros con los
cuales es posible identificarse en razén de considerarlos semejan-
tes. En esos casos las formas culturales compartidas (tales como la
lengua, la religién, etc.) se manifiestan como vasos comunicantes
que vinculan individuos y retinen colectividades a partir de sus
contenidos emotivos. Tal componente subjetivo y afectivo, a la
manera que lo indica Epstein (1978), se manifiesta en términos de
lealtad y pertenencia, lo cual es dificil de compatibilizar con las
perspectivas instrumentalistas de la etnicidad, ya que, seguin dice
Bartolomé, 1a capacidad convocatoria de la identidad se deriva
Rrecisamente de ese contenido afectivo, derivado de la participa-
¢ién en un universo moral, ético y de representaciones comunes,
que la hace comportarse como una lealtad primordial totalizado-
ra. Respecto a esto dltimo, en forma simiiar a lo propuesto por Cucé
i Giner (1994, 1995), Bartolomé, asume que las redes interperso-
nales no institucionalizadas derivadas de la afectividad pueden
comportarse como generadoras de estructuras sociales primarias
y eventualmente de instituciones perdurables (Bartolomé, 1997,
pPp- 48-50).

A diferencia de la identidad personal, la identidad étnica es un
producto de relaciones definidas por su caracter contrastivo, en
razén del cual se establecen fronteras sociales y categorias ads-
criptivas, tal como lo formulara la escuela interaccionista, repre-
sentada por Fredrick Barth. Asi, para Bartolomé el cardcter con-
trastivo es uno de los aspectos cruciales de la identidad étnica.
Caracteristica que el autor retoma de Cardoso de Oliveira, quien
se basé a su vez en Ward Goodenough (1965) y Fredrick Barth
(1976). De Goodenough, a Bartolomé le parece adecuada, ademas,
la idea de que existian “identidades complementarias o gramati-
cales (por lo mutuamente inteligibles), tales como médico-pacien-
te, padre-hijo, etc., mientras que de Roberto da Mata (1976, p. 36)
retoma el concepto de “identidades paradojales”, es decir, negati-
vamente articuladas, aunque también dependen una de la otra,
como los pares policia-ladrén, virgen-puta, o blanco-indio, y que
son dtiles para sefialar el critico costo social que dicha clasifi-
cacién implica para el sector subordinado de las diadas anta-
gonicas.

Asi nos dice:

A
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la identidad étnica aparece como una ideologia producida por una
relacién diadica, en la que confluyen tanto la autopercepcién como la
percepcién por otros. Por lo tanto, la configuracién y pervivencia de las
identidades étnicas depende no sélo de uno de los participantes de un
sistema interétnico sino de ambos. Asi, las categorias étnicas actuales
pueden ser entendidas como construcciones ideolégicas resultantes
de las respectivas historias de articulacién interétnica de cada grupo.

Complementaria de su definicién, Bartolomé hace suya la pro-
puesta de Darcy Ribeiro y Mercio Gomes, quienes caracterizan
como “etnofilia” al amor por la identidad comiin y por la existen-
cia de los otros, radicalmente contrapuestra al etnocentrismo, que
supone la valoracién excluyente de la identidad propia (Bartolo-
mé, 1997, pp. 47, 50).

La identidad étnica explicita, dice el autor, parece girar en tor-
no de simbolos considerados relevantes en forma coyuntural,
pero que pueden llegar a cambiar, configurdndose como un va-
riable repertorio de simbolos. Tal como le advirtieran G. de Vos y
L. Romanucci (1982), Bartolomé piensa que los grupos étnicos
recurren a emblemas seleccionados del repertorio cultural (ropa,
lengua, habitos, etc.) para destacar el contraste, configurandose
“identidades emblematicas”. Dichos emblemas serfan asumidos
¥ se desempefiarian como signos diacriticos de la identidad (Bar-
tolomé, 1997, p. 66). )

De esta manera, sefiala Bartolomé, dichos referentes culturales
asumidos como distintivos en situaciones de contraste fundonan
como signos emblematicos de la identidad, y cuya existencia nos

" permitird caractérizar Ia presencia de una “cultiira de résisten-

cia”, entendida como la lucha a favor del conjunto de referentes
culturales que una sociedad asume como fundamentales para su
configuracion identitaria en un momento dado de su proceso his-
térico (Bartolomé, 1997, p. 79), concepto que, segtn él, no debe
confundirse con el de resistencia cultural y menos con el de resis-
tencia al cambio.?

Segtin Bartolomé, las bases o 1os componentes culturales de la
identidad utilizados como referentes por los grupos étnicos con-

* Segiin Bartolom¢, en otro momento &l definié la cultura de resistencia como
“una dindmica social interna de las sociedades colonizadas que pretende en for-

ma implicita y explicita la practica de una tradicién cultural cedificada en térmi-
nos propios” (Bartolomé, 1997, p. 79).
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tenidos en el Estado mexicano son: lengua e identidad, vida coti-
diana e identidad, territorialidad e identidad, historia e identi-
dad, economia e identidad, indumentaria, parentesco, politica e
identidad, sistemas religiosos e identidad, ritualidad e identidad,
psicotrépicos e identidad. Ninguno de los cuales, dice el autor,
resulta imprescindible para el mantenimiento de la identidad. No
obstante, ¢l mismo hace notar que sin la vigencia de alguno de
esos elementos el discurso identitario remitiria sélo a un grupo
de interés despojado de la trama cultural que lo fundamenta
(Bartolomé, 1997, p. 98).

Al analizar las interacciones entre el término de autodenomi-
nacién y el de denominacién por otros en un grupo, Bartolomé
sefiala que éstos pueden no ser correspondientes, lo cual repre-
senta no solo una cuestién de designaciones, sino también de
afecto. En el caso de la articulacién entre identidades sociales sub-
alternas e identidades institucionalizadas por el Estado-nacién,
Bartolomé explica que existe una asignacién identitaria generali-
zante que pretende referirse a “lo indio” como una esencializacién
de lo indigena a partir de la generacion de “identidades atribui-
das”. Es decir, que el Estado aplica sobre las minorias étnicas la
misma légica que le hace concebir a la nacién como una “comuni-
dad imaginada” (segin la definicién de Anderson [1983)), que es
pretendidamente homogénea, pero cuya estructura es mds el
producto de una voluntad politica —que sobredetermina las re-
lgciones sociales culturales identitarias— que de una configura-
cién comunitaria preexistente. Dicha identidad atribuida, por

- —...—medio de la reiteracién, las instituciones y determinadas pricti-

cas sociales, llega incluso a ser internalizada por sus destinata-
tios. Pero mas alld de la retérica Bartolomé considera que esta
identificacién genérica se ha desarrollado también como resulta-
do de la misma dindmica politica de los movimientos indigenas
contemporaneos, que ha ido configurando una perspectiva nacio-
nal e incluso internacional de la condicién india, como conciencia
panétnica, la cual representa un recurso crucial para superar en el

nivel politico la barrera de los localismos excluyentes (Bartolomé, °

1997, pp. 56, 57).

De esta manera, para Bartolomé no son lo mismo la identidad
y la'etquad, ya que en el marco de las relaciones interétnicas es
posible diferenciar la identidad, o pertenencia al grupo étnico,

EL ESTUDIO DE LAS RELACIONES INTERETNICAS 173

—entendida como un fen6meno cognitivo, que nos permite iden-
tificarnos e identificar a los miembros de nuestro propio grupo—,
de la etnicidad concebida como un fenémeno de comporta-
miento, ya que supone conductas en tanto miembro de ese mis-
mo grupo.

La etnicidad, entonces, puede ser entendida como la identidad
en accion resultante de una definida “conciencia para si”. De esta
forma, la identidad alude a componentes histéricos y estructura-
les de una ideologia étnica, en tanto que la etnicidad constituye
sh expresion contextual y representa en realidad una manifesta-
cién de la identidad. Es decir que cuando la identidad de un gru-
po étnico se configura organizadamente como expresién de un
proyecto social, cultural y/opolitico que supone la afirmadén de lo
propio en clara confrontacién con lo alterno, segin este autor, nos
encontrariamos en presencia de la etnicidad, que es expresién y
afirmacién protagonica de una identidad éinica espedifica. La
etnicidad, en tanto producto de la relacién dialéctica entre un gru-
po étnico y su entormno social, en ese sentido, puede ser entendida
como un mecanismo de comportamiento para relacionarse con
ese mundo alterno, es decir, como un recurso para la accién, sin
que se crea que es sOlo estrategia social instrumental destinada a
obtener recursos cruciales aunque, como veremos, puede funcio-
nar como tal (Bartolomé, 1997, p. 62). .

Para este autor, en la medida en que las relaciones interémicas
se hacen mds intensas y frecuentes, la emergencia de la etnicidad
serd mas visible como resultado del contraste, de tal medo que

____ ésta, frente a los procesos de modernizacion, es sehalada por Bar-

tolomé como una expresién fundamental de la diferencia creado-
ra frente a las compulsiones homogeneizadoras; es decir, como
un recurso identitario crucial que refiere a la construccién histd-
tica de los individuos y sus colectividades.

Los movimientos etnopeliticos y los proyeci?os de futurc

" Larnecesidad de transformar el tipo de relaciones interétnicas que

existen en nuestro pais, y en ese sentido, de dotar a los indigenas
de derechos propios, es un tema sobre el cual existe casi un total
acuerdo, tanto entre los investigadores que trabajan con este sec-
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tor, como entre los lideres del movimiento indigena que busca ser
nacional. Las diferencias se expresan, sin embargo, en torno a la
manera y los contenidos especificos en los que se deben concretar
tales derechos, asi como respecto de quienes son los que deben
llevar las voces indigenas ante la sociedad nacional. Los antropé-
logos que durante muchos afios fungieron como mediadores entre
lo indigenas y el Estado nacional, no son hoy los tinicos que ejer-
cen este papel, y al lado de ong, iglesias e instancias financiadoras
nacionales e internacionales, ven c6mo las voces indigenas ganan
y fortalecen ese papel.
La emergencia de los indigenas como sujetos sociales, sin em-
bargo, se desarrolla en medio de tensiones y conflictos, de log
cuales s6lo se mencionardn los mas relevantes. En primer lugar
destaca la tensién que se vive dentro de las comunidades y re-
giones indigenas cuando se trata de establecer quiénes fungiran
COmo representantes ante los gobiernos regionales y nacionales,
!as dependencias puiblicas, o en las movilizaciones campesinas o
u?digenas en las que se decide participar. Aqui se ponen en juego
diversos elementos entre los que destacan: el manejo del espafiol,
la _educacién, el conocimiento del tema, la confiabilidad de los
Sujetos, la posesién de ciertos recursos econémicos que permitan
c%e]ar a la familia, e prestigio, el poder y el liderazgo. En este sen-
tido, son pocas las ocasiones en que las autoridades tradiciona-
les pl.xeden ocupar estos lugares, cediéndolos a sectores jovenes
Y mejor preparados para moverse en los mbitos regionales y
nacionales no indigenas, sobre los cuales, sin embargo, no siem-
pre existen los mecanismos sociales de control y supervisién. En
segundo lugar, destaca la tensidn que se presenta en torno a las
formas organizativas que deben asumir las poblaciones indige-
nas para dialogar, confrontar y/0 negociar con otros sectores
sociales. Aqui nuevamente se enfrenta la disyuntiva de refuncio-
nalizar las formas tradicionales, o adoptar las que se les propo-
nen, o imponen, desde Ambitos externos, sean éstos partidistas,
gubernamentales, civiles, militares o paramilitares. La tensién se
extiende cuando se trata de formas organizacionales indigenas
para que actien en alianza con otras organizaciones locales, en
ambitos regionales, nacionales e internacionales. Entonces, se
ﬂu_ctﬁa entre reproducir las estructuras organizativas aprendidas
principalmente del gobierno ¥ los partidos politicos, o intentar
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formas novedosas con las que se pretende superar el centralismo,
el corporativismo y 1z suplantacién de la representacién indigena
legitima. Estas tltimas, sin embargo, no siempre estin exentas de
generar ctipulas de poder y liderazgos personalizados, con poca
comunicacién o representatividad desde las bases. A ella debe
agregarse la tensién que se genera en torno al papel que deben
desempefiar los asesores y acompanantes, no indigenas, de dichos
procesos organizativos. Una tercera tensi6n se presenta cuando
se elaboran las demandas, los pliegos petitorios y las denuncias.
Aqui, dependiendo de las historias particulares, se fluctia entre
demandas de tipo reivindicativo, muchas veces de tipo asistencial,
pasando por las demandas de tierras y el control de la produccién,

‘hasta las demandas de tipo étnico que buscan incidir directamen-

te en los dmbitos politicos nacionales, y que buscan transformar,
parcial o totalmente, los mecanismos sociales de representacién
politica y las formas e instituciones de gobierno. La lucha auto-
nomica de estos tiempos es una clara expresién de ese tipo de
demandas, pero también de las dificultades para construir una
propuesta consensuada y viable para la diversidad de pueblos in-
digenas de nuestro pais. Una cuarta tensién se presenta en torno
a las alianzas, politicas o de otra indole, que deben establecer es-
tas poblaciones y organizaciones indigenas para incidir, por la via
institucional o de la movilizacién social, en la vida piiblica nacio-
nal que los afecta. Aqui, ademés de que se ponen en juego todas
las tensiones antes mencionadas, surge con fuerza la problemaética
en torno al tipo de proyecto y futuro que se busca, con la conse-
cuente confrontacién de intereses en el interior de las comurnida-
des y organizaciones indigenas, asi como con otros sectores de la
sociedad. Aqui se fluctia entre ubicar a las poblaciones indigenas
en una posicién mejor dentro del sistema econémico y cultural
imperante, o intentar su transformacién de fondo, como lo ha
ejemplificado 1a lucha del movimiento zapatista de los dltimos
tiempos.

Frente a todo ello, los antropélogos han debido reabrir el deba-
te sobre el tipo de antropologia y de préctica profesional que debe
realizarse hoy; y si bien es indiscutible la importancia de la antro-
pologia basica o académica, vuelve a estar en la agenda de discu-
sion el tema de la antropologia aplicada, ya sea desde el indige-
nismo, como politica de Estado que todavia existe (por cierto, hoy
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en manos de la intelectualidad indigena), o al lado de los movi-
mientos sociales.

BALANCE SOBRE LAS TAREAS ACTUATES
Y UNA FROPUESTA PARA EL DEBATE

Con todas las limitaciones que conlleva intentar una sintesis, se
puede senalar que en la actualidad (desde finales de la década de
1980, durante la década de 1990 y hasta nuestros dias) existen
ciertos elementos e inquietudes predominantes en la reflexién
sobre lo indigena, que podriamos afirmar que identifica a los di-
Versos investigadores como parte de una nueva etapa en el de-
bate antropolégico.

Un primer elemento comtin dentro de la amplia gama de traba-
jos que se producen actualmente es que parten del principio de
que lo indigena —y sus multiples interacciones con la sociedad
nacional e internacional— es incomprensible sin las necesarias
referencias al papel del Estado en la vida y las transformaciones
de estos pueblos, sin que se comprenda su ubicacién en la estruc-
tura de clases y sin que se analicen las relaciones de poder en que
se ven inmersos, y que rebasan incluso los 4mbitos nacionales. De
esta manera, lo indigena inmerso en la discusién de la domina-
Cidn étnica se analiza siempre vinculado y en interaccién perma-
nente con el Estado nacional, e inciusive con los espacios deriva-
dos de la globalizacién (Giménez, 2000).

Un segundo elemento es que, en general, existe la certeza de

que todo lo anterior marca dinamicas histéricas particulares en
cada microrregion, macrorregion, entidad estatal o pais, con lo
cual hay un rechazo a las generalizaciones ahistéricas y esen-
cialistas. '

Un tercer elemento es el predominio de la definicién de la cul-
tura como dimensién simbélica, que supera las definiciones
culturalistas, funcionalistas y mecanicistas con las que trabajé
ampliamente la antropologia mexicana en periodos anteriores, de

donde se han derivado nuevas propuestas para entender la iden-
tidad, la cultura y lo étnico.?

B Figue_roa (1994), discutiendo con Bonfil, establece con claridad la diferencia
enfre considerar que la cultura se compone de elementos materiales, organizati-
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Un cuarto elemento es que —en intenso didlogo con la antro-
pologia que se hace en otros paises, pero también en comunica-
cién con otras disciplinas sociales— hay un rechazo generalizado
a las definiciones ahistéricas, esencialistas e intrumentalistas de
las identidades, asi como a confundir la cultura con la identidad.
Por ende, es preponderante la tendencia a establecer diferencias
entre los procesos constitutivos de la identidad, que es concebida
COmO una construccion social de la cultura, que da sustento y pro-
vee de marcas simb6licas a la.identidad. Respecto al instrumenta-
lismo, si bien se reconoce la posibilidad de que las identidades se
manipulen con intereses determinados, en el caso de las étnicas
se considera que éste no seria su rasgo definitorio. La critica prin-
cipal a esta corriente es que no valora adecuadamente la historici-
dad del fenémeno étnico y lo reduce a sus expresiones contextua-
les y coyunturales. .

Un quinto elemento es que se ha dejado atrés la oposicién anta-
gonica entre lo tradicional y lo moderno y las consecuentes ten-
dencias unilineales y unidireccionales del cambio cultural. Con
ello se han abandonado, por una parte, las posiciones que consi-
deraban inevitable el trdnsito de las comunidades rurales hacia
las sociedades urbanas modernas y que percibian la homogenei-
zacion cultural como resultado universal y deseable de la moder-
nizacién; y por otro, las tendencias que veian en la resistencia yla
0Oposicién la {inica opcidn para la sobrevivencia de lo indigena.

Un sexto elemento es el cuestionamiento, mas o menos genera-
lizado, respecto de las posiones posmodernas en que se desprecia

—la historicidad de los procesos-y-se privilegia al-investigador

como actor principal. :

Un séptimo elemento es 1a revitalizacién del trabajo etnografi-
co y de campo como base insustituible de los estudios antropol6-
gicos. 2

vOs, emotivos y simbélicos, y afirmar que la cultura comprende la dimensién sim-
bélica de la sociedad.

# Aqui, sin embargo, existe una tensién no resuelta atin entre los que conside-

ran que el trabajo de campo debe circunscribirse necesariamente al trabajo de
campo rural, en comunidades y regiones indigenas, y los que, trabajando proble-
mdticas méas amplias, incursionan en nuevos ambitos, como foros nacionales y
marchas indigenas, realizados fuera de las regiones étnicas. De ahi que este tltimo
tipo de trabajo de campo no sea considerado como tal por algunos antropélogos
“de la vieja guardia”.
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Y un dltimo elemento es que los indigenas participan hoy acti-
vamente en el debate no s6lo académico sino politico, acerca de lo
indigena y su lugar dentro del Estado nacional.

Cabe decir, sin embargo, que en esta nueva etapa de la investi-
gacion antropolégica que discute lo indigena no todo es ruptura
y varios autores contemporaneos recuperan lo que consideran
relevante de los antrop6logos mexicanos anteriores: as, por ejem-
Plo, los conceptos de Aguirre Beltrin para explicar la aculturacién
cobran nuevos brios cuando son introducidos en el contexto global
de la hegemonia (Boege); los elementos bésicos de la teoria del
control cultural de Guillermo Bonfil son revitalizados al incorpo-
rarse a una nueva definicién de cultura (Figueroa), y persiste la
concepcién de que el fundamento de lo civilizatorio es la base para
orientar las cambiantes marcas y fronteras de las identidades ét-
nicas (Giménez, Boege y Bartolomé). De igual manera, es consta-
table cémo la propuesta autonémica —aportada desde los circu-

los de antropélogos etnomarxistas— ha ido cobrando legitimidad
como discurso de unidad para el movimiento indigena que busca
ser nacional; y cémo, paradéjicamente, desde la perspectiva de
los movimientos indigenas, la propuesta de la autonomia se
arraiga y se impulsa bajo el discurso del Mérico profundo de Gui-
llermo Bonfil (considerado etnopopulista y roméntico por los
etnomarxistas).

Las diferencias, sin embargo, persisten todavia cuando se trata
de definir lo étnico: algunos autores (como Diaz Polanco) insisten
en considerar que todo grupo social es poseedor de su propia
etnicidad desde el momento en que es poseedor de una cultura,
una organizacién y una identidad especifica; otros (como Gimé-
nez) proponen abrir la definicién de lo étnico a todo grupo social
con caracteristicas de minoria y que esté desterritorializado —ya
S€a por sus cualidades culturales o religiosas (aunque al final ter-
mina enumerando una lista de rasgos culturales para definir
quiénes son los grupos étnicos en México)—; mientras que otros
(como Del Val) consideran que no existe un grupo social con una
identidad étnica, puesto que segtin ellos se les trata como étnicos
solo desde el proyecto politico de los Estados nacionales. La ma-
yoria de los investigadores, sin embargo, considera lo étnico de
manera mds restringida, y lo relaciona con grupos sociales domi-
nados en procesos vinculados a las formaciones nacionales, y que
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basicamente aplica a poblaciones originarias, anteriores a la colo-
nizacién europea; de ahi que derivan ciertas formas particulares
de organizacién y cultura para definir lo étnico. Y de igual forma
persiste el problema de establecer las relaciones entre lo étnico y
la diferenciacién de clase, ya que continta vigente y muy arraiga-
da la idea de que los indigenas, como poblaciones étnicas, ocu-
pan una misma posicion social dentro del sistema hegeménico: la
de clase dominada (Bartolomé, Giménez, Figueroa, Boege y Diaz
Polanco, entre otros). Y, por supuesto, estd pendiente también la
discusién civilizatoria asociada a la discusién de lo étnico en
América Latina.

Buscando un punto de contacto entre las diferentes perspecti-

vas sobre lo étnico podemos decir que, en general, coinciden enla -

existencia de cuatro elementos basicos para definir lo étnico: la
identidad, la cultura, la organizacién social y la dominacién. Sélo
que cuando se trata de caracterizar como étnicas a poblaciones
concretas —si bien la mayoria de los autores hacen referencia a la
identidad—, difieren en el peso queledanala culturayala orga-
nizacion social: segtin algunos (Diaz Polanco y Giménez), por
definicién —si bien la organizacién social y la cultura son rele-
vantes para identificar a un grupo étnico en particular— lo étnico
no se predefine porque ese grupo sea poseedor de uno y no otro
tipo de organizacién, ni tampoco porque sea poseedor de una
cultura en particular; mientras para otros (Boege y Bartolomé),
precisamente ciertas caracteristicas de la organizacién y de la cul-
tura son esenciales para darles ese carécter a ciertos grupos y no

- aotros; por lo menos en el caso de las etnias mexicanas, vaque

éstas corresponderian a pueblos anteriores al establecimiento de
los Estados nacionales, y tendrian una historicidad diferente a la
de otros grupos dominados como son las clases sociales. Persiste,
por tanto, como problema establecer qué es 1o especifico de lo
étnico.

Quitando los puntos de divergencia entre los diversos autores,
lo que permanece en todos —v que podria ser el elemento unifi-
cador de sus posiciones— es que al mencionar lo étnico hacen re-
ferencia a relaciones de dominacién asociadas siempre a la identi-
dad y la cultura. ;No podriz, entonces, ser eso precisamente lo
especifico de lo étnico? ;No podria ser que lo étnico sea un tipo
particular de dominacién que se ejerce con caracteristicas especi-
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ficas sobre grupos particulares, y en situaciones histéricas que le
darian al proceso sus cualidades distintivas también particulares?

De ser asi, quedaria resuelto el problemaz de definir cuales son en
cada caso los rasgos culturales asociados a lo étnico, puesto que
éstos variarian de una situacién histéricz a otra y segun los gru-
Pos sobre los que se ejerciera ese tipo de dominacién. De igual for-
ma se abren las puertas para explicar las relaciones entre la domi-
nacion étnica y la dominacién de clase, ya que seria mas fAcil
comprender que tales tipos de dominacién —diferentes en sus
especificidades— pueden coincidir y complementarse en deter-
minadas circunstancias pero no en otras.

La especificidad de Io stnico: una propuesta

Ensayando una definici6n del tipo mencionado arriba, puede con-
siderarse que lo caracteristico de lo étnico es que se refiere a un
tipo determinado de dominacién que se ejerce y se explica sobre
la base de la diferencia cultural. Dicha diferencia cultural puede
referirse s6lo a un rasgo, al conjunto de lz cultura o a la identidad
como expresion articulada de la diferencia. La dominacién étnica,
empero, no excluye la presencia de otro tipo de dominacién y, por
el contrario, se emplea precisamente para fundamentar otro tipo
de relaciones de subordinacién, de explotacion o de exclusién. Asi
que ia dominacién étnica puede ejercerse sobre poblaciones so-
cialmente homogéneas o estratificadas v clasistas, sin que ello sea

- condicién ni impida el ejercicio de la dominacién cultural, De ahi

la importancia de diferenciar la dominacién de tipo étnico de
otros tipos, como la clasista, aunque en determinadas condicio-
nes pueden coincidir ambos tipos de dominacién en un mismo
grupo social. Por tanto, lo étnico, el ser étnico, es una cualidad, una
caracteristica, una connotacién que se asigna y se impone desde
el poder a una o a varias poblaciones subordinadas, empleando
las diferencias culturales para justificar l2 dominacién que se ejer-
ce sobre ellas. En ese caso, las diferencizs de identidad, de raza,
de lengua, e incluso de civilizacion, surgen como atribuciones cul-
turales sobre las que se acentiian las diferencias (reales o imagina-
rias), sustentando la dominacién y generando la segregacién y/o
la exclusién.

EL ESTUDIO DE LAS RELACIONES INTERETNICAS 181

Consecuentemente, la caracterizacién y clasificacion de una
poblacién como étnica es una construccién social, puesto que
ningin grupo en espedial ni tampoco ninguna poblacién, en
general, tienen como caracteristica inherente esa condicién; es
una atribucién histérica que adquiere caracteristicas especificas
segtn las condiciones histéricas y coyunturales en que se pro-
duce y se genera en la interaccién entre grupos sociales en con-
diciones de desigualdad social, por lo cual implica una situa-
cién relacional y asimétrica. De esta forma, no toda identidad de
un pueblo o grupo social es ética, no cualquier grupo subordi-
nado puede ser considerado étnico, no es étnica cualquier forma
de subordinacién ni lo étnico puede predefinirse a partir de la
existencia de ciertos rasgos culturales de la poblacién.
~ Sobre la base de la definicién anterior, en México la identidad
indigena —impuesta a los grupcs con identidades culturales pro-
pias y anteriores a la Colonia— es una identidad éinica, ya que se
produjo y se impuso como resultado de las relaciones asimétricas
establecidas en los procesos de colonizacién, en las cuales las
diferencias culturales, religiosas y raciales fueron empleadas para
explicar y justificar el dominio y la explotacién econémica de las
poblaciones prehispanicas. En el marco del Estado mexicano
actual los diferentes grupos con culturas e identidades propias
denominados indigenas se caracterizan, precisamente, porque
son poblaciones subordinadas sobre las cuales se ejerce la domi-
nacion cultural, que es lo que les otorga a esos 8rupos su caracter
de etnias.

-{————En-muchas ocasiones, la domjnacién-éh'nica—se'emplea para

reproducir la dominacién de clase, justificando la explotacién cla-
sista en las diferencias culturales. Atendiendo a esto ultimo, los
indigenas pueden tener posiciones de clase diferentes y desde és-
tas generar demandas: algunas serén étnicas y otras no. De igual
forma, no todas las organizaciones en las que participan los indige-
nas son étnicas. Tendrén un car4cter étnico s6lo las reivindicacio-
nes y organizaciones encaminadas a transformar las relaciones de
dominacién=subordinacién presentes, y que en el México contem-
poréneo se originan en el tipo de insercién subordinada que tienen
las poblaciones indigenas dentro del Estado nacional. Asi, por
ejemplo, en una organizacién formada por poblacién indigena
pueden generarse demandas no étnicas —como las asistenciales



mandas y sus fines. Seran organizaciones indigenas de tipo étnico
las que se insertan en la disputa politica mediante demandas que

diferencias culturales, y que exigen para ello que se les reconozcan

derechos especificos sobre la base de su pertenencia a comunida-

des con identidades y culturas propias. Son étnicas las demandas

a favor de la educaci6n bilingiie, bicultural o intercultural, por

reformar la Constitucién para conseguir derechos histéricos, para
tonomia,

El planteamiento que considera que no hay que confundir las
identidades propias (que persisten como dmbitos de pertenencia
locales y regionales) con la identidad indigena (impuesta y que

amente para
S procesos s
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cuales

entre otras) de aquellos otros lugares y procesos que reproducen
la identidad indigena —que unifica a un conjunto de pueblos dis-

dicho, puede emplearse para
nacién, o para acabar con ella

algiin momento se cons 16 po
identidad sustentada en alores 2
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Con la afirmaci6n anterior no se pretende aseverar que los pro-
cesos de constitucién y reproduccién de las identidades propias y
los que intervienen en la constitucién de su identidad como indi-

__ genas se mantengan independientes entre si. Tampoco quiere
" decir que la primera de estas identidades se mantenga ajena a las
influencias generadas por los procesos de dominacién étnica. Se
quiere indicar, en cambio, que en un mismo sujeto social existen
diferentes tipos de identidad y con ello se pretende abrir la posi-
—bilidad de comprender, por una parte, las contradicciones que
~ puede haber entre ellas; y por otro, cudl de ellas se activa, segtin
los contextos de interaccién y los intereses puestos en juego, ya
sea para fines de diferenciacién, sobrevivencia, confrontacién,
alianza y hasta de negociacién, con las autoridades gubernamen-
tales y con otros sectores sociales. Tener claro que en un mismo
*-sujeto colectivo persisten estos dos tipos de identidades sociales,
en todo caso, permite comprender c6mo los estigmas que persi-
guen aun a la identidad indigena influyen, hasta la inhibicién yla
destruccién, en el valor de las identidades propias. No obstante,
en el sentido opuesto, permite comprender cémo la apropiacion y
la dignificacién de la identidad indigena pueden hacer de esa
identidad étnica una identidad politica reivindicativa, que acttia
a favor del fortalecimiento y la permanencia de las identidades
propias. :

propia, heredada de sus ancestros, anterior a la Congquista y la colonizacién, y que
les permite hasta hoy establecer su 4mbito de pertenencia e identificacién colecti-
va. Tal identidad seria diferente de la étnica o indigena, que les ha sido impuesta a
[ estospueblos,y que como categoria de clasificaci6n y como practica histérica tien-
de precisamente a unificar y a homogeneizar a todos los pueblos que se encuen-
tran en la misma situacién. Aqui, sin embargo, se ha optado por llamarla identidad
propia u originaria para diferenciarla de la “primordialista” cuyo paradigma se
funda en la conviccién de que, en los actuales contextos de cambio social, 1a gente
busca refugio en los aspectos de sus vidas y sus relaciones sociales que les ayudan
a definir su pertenencia y su identidad; por ejemplo, en sus lazos primordiales de
parentesco, territorio y religién. En el caso que nos ocupa, estos grupos, lejos de em-
Plear sus identidades para refugiarse de la globalizacién, es a partir de ellas como
se enfrentan y la aprovechan para su reproduccién como grupos con identidades
y culturas propias. Un trabajo que analiza la aplicacién de diversas propuestas
tedricas parz el estudio de la identidad en organizaciones indigenas de México es
el de Margarita Zérate Vidal (1998). Dicha autora analiza la tendencia primordia-
lista, la instrumentalista, asi como a algunos autores que se oponen a abordar la
identidad de manera dicotémica y oponiendo las determinaciones estructurales a
la accién humana, o que pretenden unificar el enfoque primordialista con el ins-
trumental.
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Identificar los procesos mediante los cuales se gesta y se repro-
duce cada una de estas identidades colectivas tiene sentido, ade-
mas, porque cada una de ellas tiene sus propias marcas de identi-

ficacién, sus particulares ambitos de reproduccién, sus agentes, ¢

inclusive pueden emplearse con finalidades diferentes, si bien
ambas estan influidas y relacionadas entre si.® A esos dos tipos
de identidad habri que agregar, también, las otras muchas for-
mas de identidad e identificacién, como las religiosas, que estin
presentes en las poblaciones originarias y que, en algunos casos,
les permiten ampliar sus &mbitos de lucha y negociacién: por ejem-
Plo, ser mexicano, ciudadano, campesino, productor, comerciali-
zador, cooperativista, etc. Esta es 1a forma, en suma, como pueden
comprenderse mejor los conflictos entre diferentes identidades,
asi como su manejo estratégico.

Un aspecto importante de concebir 1o étnico como un tipo es-
pecifico de dominacidn, es contribuir a resolver el dificil proble-
ma de las relaciones entre Jas etnias y las clases sociales.

Etnias, clases y procesos de diferenciacion

Los pueblos originarios han sido idealizados por antropélogos,
trabajadores al servicio de las instituciones indigenistas, lideres
indigenas y ahora hasta por cronistas, poetas y periodistas. La
idealizacién ha sido parte necesaria del proceso de revaloracion
de lo indfgena para hacer de esta categoria un elemento unificador
~ "y movilizador. En ese proceso se han-omitido viertos rasgos de Ia
historia de algunos grupos como su poderio militay, su dominio
sobre otros pueblos y la marcada estratificacién de su organiza-
¢ién social, que desde antes de la Conquista mantenfan en condi-
ciones privilegiadas a ciertos sectores —como las castas militares

* Asl, por ejemplo, mientras las identidades propias u originarias cuentan con
e5pacios y agentes propios para su reproduccion (sitios sagrados, rituales, siste-
mas propios de generacién y transmisién de conocimientos, hombres y mujeres
de conocimiento, elc.), los de la identidad étnica se generan en lugares y por agen-
tes externes (politicas e instituciones indigenistas, promotores culturalés, politicas
educativas v culturales nacionales, etc.). Asimismo, la identidad indigena revalo-
rada, !:ase de fos movimientos sociales actuales, desarrolla también sus propios
espacios y agentes de reproduccién (la asamblea comunitaria, la organizacién
regional y nacional, ia formacién de nuevos lideres, etc.) (Pérez Ruiz [2000]).

a4
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y religiosas— en detrimento de otros que trabajaban obligatoria-
mente en su beneficio. Seg(in esa manera de ver la historia 1a Con-
quista, la Colonia y el Estado nacional son los responsables de la
destruccién de un mundo idilico, que sirve de ¢jemplo y modelo

a la reconstruccién de los indigenas como pueblos. Asi, la
vision idealizada se ha trasladado hada los indigenas contempo-
rineos y desde esa perspectiva se han realizado muchos estudios
sobre organizacion social, parentesco, recursos naturales, tecno-
logias, ritualidad, etc., que suponen modelos de organizacién
social equitativos, racionales y justos, y que omiten en las des-
cripciones los elementos discordantes, las diferencias y los con-
flictos internos. Cuando es inevitable hablar de esto 1iltimo, el
conflicto se explica sélo por las relaciones de los indigenas con
¢l exterior.

Por fortuna, no todos los estudios contemporaneos son asi, y
cada vez con mayor frecuencia se producen obras de mayor pro-
fundidad histérica y rigor etnografico que demuestran, en mu-
chos casos, que Ja diferenciacién social de las comunidades indi-
genas contemporadneas no es algo nuevo y que tiene vinculos con
1a que ya existia en el momento de la Conquista y la Colonia, de
modo que s6lo fue aprovechada y refuncionalizada por las insti-
tuciones espanolas. Ya desde entonces habia quienes tenian mas
tierra que otros, quienes no la tenian y quienes servian y trabaja-
ban al servicio de los podercsos. Entre los indigenas de hoy, cier-
tamente, existen comunidades en las cuales la pobreza y la domi-
nacién ha homogeneizado a su poblacion, pero existen muchas
otras en las cuales no sélo se mantienen ias diferencias ancestra-
les, sino que éstas han cobrado nuevas dimensiones con las trans-
formaciones sufridas por las comunidades indigenas al estar inte-
gradas a las dindmicas nacionales e internacionales del mundo
globalizado. Existen profundas diferencias en la distribucién de
los recursos territoriales, sociales y culturales, en la particdpacién
de los miembzros en la toma de decisiones, asf como en<l acceso a
las instancias de gobierno y a la imparticién de justicia. A los caci-
cazgos ejercidos por la poblacién blanca asentada en regiones de
poblacién originaria hay que agregar, en muchos casos, el caci-
quismo ejercido por miembzos de 1a misma comunidad o regién,
que hacen de su condicién cultural y de identidad instrumentos
para mantener su dominio. No cualquier diferencia interna deriva
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en caciquismo, pero s resulta en posibilidades diferentes entre |5
poblacién para enfrentar y resolver los problemas. No todos tienen

las mismas oportunidades para acceder a la educacién bésica,

los de la migracién regional, local, nacional e internacional. Sj 3
€se panorama agregamos la presencia cada vez mis contundente
de campesinos sin terra, jornaleros, mujeres que trabajan la ma-
yor parte de su tiempo en el servicio doméstico fuera de la comu-
mda'd, madres solteras, j6venes técnicos ¥ profesionistas, maes-
tros indigenas, etc. ~todos ellos miembros de la comunidad—, se
tiene una sociedad cada vez mias compleja, en la cual existen dife-
rencias de intereses y perspectivas de lo que debe ser el futuro
individual, familiar ¥y colectivo, asf como de la identidad de sus
miembros.

La d}ferenciadén social y la diversidad de nuevos sectores cada
Vez mas activos y exigentes en la vida comunitaria, pueden deri-
var en la existencia de proyectos diferentes y hasta antagonicos.
Unos querran que sus identidades Propias desaparezcan, mien-
tras que otros se encaminaran a fortalecerlas. Tales proyectos no
siempre se explicitan ni se discuten claramente como proyectos de
identidad y cultura, Yy generalmente se expresan en la cotidiani-
daq de la vida individual Y comunitaria; por ejemplo, cuando se
dec?fle el uso de las tierras colectivas, la parcelacién y la privati-
zacién d.e las mismas, la organizacién productiva, el sentido de la

el espaiiol, el fortalecimiento, el cambio, o la desaparicién de los. -

s:stfemas tradicionales, etc. Las diferencias aparecen con mayor
dam_:[at?l cuando los miembros de una comunidad se articulan en
movimientos sociales que difieren en objetivos, como sucedi6 en
Las Cafadas cuando surgi6 el ezin.

En situaciones como las que prevalecen hoy en dia en las co-
n*.tum‘dades y regiones indigenas cobra vigencia nuevamente
dilucidar el problema de las relaciones entre las etnias v las clases.
Y ac_ll.u' es donde la definicién de lo étnico como un t:ip:o de domi-
nacion particular —que se articula Yy contribuye a justificar otros
tipos de dominacién— puede ayudar a plantear el problema y a
resolverlo en nuevos términos, para abordar aspectos como los
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siguientes: #) la presencia de diferentes clases sociales dentro de
un grupo considerado étnico; b) los diversos tipos de domina-
cién, que no es sélo econémica, que el grupo social hegeménico
impone a grupos sociales subordinados, y ¢) el uso de las diferen-
cias culturales y de la identidad para reproducir la subordinacién
o para luchar en contra de ella.

Un primer aspecto que hay que resaltar es que al concebir lo
étnico como un tipo de dominacién, se pretende diferenciarlo de
muchas de las cosas con las que comiinmente se le confunde has-

~—-ta el punto donde parece que se habla de lo mismo: de la identi-
" dad de un grupo (cuando se fratan como sinénimos la identidad
étnica y la identidad que tenia ese grupo antes de ser “etnici-
zado”), de la cultura (cuando se habla de “culturas étnicas” para
hablar de los rasgos culturales especificos de un grupo que es
caracterizado como étnico) y de la dominacién de clase (cuando
se da por supuesto que la dominacién étnica necesariamente -
incluye la dominaci6n de clase).

Visto lo étnico como aqui se propone puede comprenderse que
lo que comiinmente se identifica como “culturas étnicas” se refiere

a las culturas propias de los grupos que han sido llamados y cata-

logados, por los sectores dominantes, como “étnicos”: de alli su

diversidad y las dificultades para llegar a caracterizar los elemen-
tos que definen una cultura étnica y de ahi también que quienes
lo intentan terminen haciendo listados descriptivos de rasgos cul-
turales para decidir qué grupos sf son y qué STupos no son “étni-
cos”. Algo similar sucede cuando se piensa que son lo mismo las
“identidades étnicas” y las identidades propias, sin que se llegue
a saber, entonces, qué es lo especificamiente $tnico en ellas. Al
separar los procesos a través de los cuales un grupo “etniciza” a
otro podran identificarse, en cambio, cudles son los rasgos cultu-
rales que el grupo dominante emplea para justificar las diferen-
cias que o separan del “otro”, asf como los mecanismos a través
de los cuales lo hace. Como estos procesos siempre se desarrollan
en condiciones histéricas precisas, también podrén ser diversos
los elementos culturales empleados para marcar las distancias y
las diferencias sociales, asi como las caracteristicas especificas
que adopta el dominio al asociarse con otros, como el de clase, el
de género, etc. En algunos casos seran los fenotipos y las percep-
ciones raciales, en otros la lengua, en otros la religién, en otros las
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identidades, como expresion articulada de la cultura diferente
del otro, pero siempre enmarcados por las representaciones socia-
les que el dominante tiene acerca del dominado.

La identidad étnica, entonces, es aquella dimensién que recae
sobre las identidades de los dominados, que las hace extrafias y
diferentes a las de los Opresores y que, como en el caso de Améri-
ca, pueden inclusive llegar a construir una identidad sobrepuesta,
homogeneizante, que une a los dominados, a pesar de su diversi-
dad'de culturas e identidades, en un solo grupo social en el cual
se diluyen los rasgos culturales especificos. En ese proceso extre-
mo se Crea, entonces, una identidad imaginada que estigmatiza
una serie de rasgos (reales o no) entre los dominados para marcar
las diferencias entre los oprimidos y los opresores (los indios son
herejes, canibales, flojos, atrasados, incivilizados, feos, inmorales
ma! vgstidos, incultos, etc.). Precisamente cuando los grupos’
oprimidos por la dominacién étnica emplean esa identidad para
unir a la diversidad de los oprimidos en contra del grupo opre-
sor, fel Proceso se invierte: son los oprimidos quienes desde sus
particularidades culturales e identitarias recrean, inventan o le

Sojuzgarlos. Le dan asf otros contenidos, otro valor, y forman su
Propia visi6n de la identidad étnica que los unifica: la identidad
mchg_ena, entonces, es depositaria del imaginario que emplean los
dopu'nados para su movilizacién social: los indios son sabios, ar-
MONicos con la naturaleza, guardianes de saberes y misterios
ancestrales, justos casi por esencia; son, ademds, los Hueﬁos an-
cestrales de la tierra; todos son explotados y discriminados por
igual por los no indigenas y tienenrgrandes cosas que ensenarles
a lo‘s‘ no indios respecto de la democracia, la justicia y la humani-
Zacion de las relaciones sociajes. Muchos de esos elementos que
se emplean en las luchas de reivindicacién étnica poco tienen
que ver con la realidad de las culturas y las identidades de las
comunidades a nombre de las cuales se combate. Pero en cierta
forma son indispensables para lograr contundencia v fuerza en la
L Dentro dela teoria de las representaciones sociales se considera que éstas son
grg%;c;;liisafgg ieientndo comiin y que para que existan y para que impacten en
©N que ser necesariamente “verdaderas” o “falsas”. Poreso es

:I':allefla de estudio la produccion misma de las representaciones, su consolidacion
05 grupos e incluso cémo pueden ser movilizadoras de la accion social (Mos-
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batalla por las representaciones sodales —contra el dominador—
para lograr cambiar la organizacién social de las diferencias cul-
turales, que no les favorecen; es un mecanismo, en suma, para
conseguir, del Estado y la sociedad nacional, el reconocimiento
positivo de sus peculiaridades e identidades propias.

Debido a que la lucha émica es una batalla por el reconoci-
miento, por el respeto a la diferencia cultural, ésta es insuficiente

- para resolver los problemas derivados de la desigualdad entre las

clases sociales o las desigualdades de otro tipo, como la de géne-
r0. Cada tipo de desigualdad tiene $u propia l6gica de domina-
cién y de reproduccién, tiene sus agentes particulares y sus 4mbi-
tos institucionales para hacerlo, aunque en la cotidianidad de Ia
vida todas esas formas de dominacién y desigualdad se mezclan,
se confunden y unas se sirven de otras. Las relaciones entre la do-
minacién étnica y la de clases no se presentan ni se desarrollan de
la misma manera entre todos los grupos ni en todos los momen-
tos dela historia. Las particularidades que adquieren los proce-
sos dependen, en cambio, de las condiciones de los pueblos que
entran en contacto, en condiciones significativas de asimetria y
desigualdad.

Por lo menos para el caso mexicano, io que ha podido verse a
lo largo de la historia es que el grupo social dominante emplea
dos formas principales para el establecimiento de relaciones de
dominacién étnica: puede incorporar a los grupos dominados en
una sola posicion —sin respetar sus diferencias de estratificacién
y diferenciacién social previas— homologéndolos a todos en una
sola clase social; o0 puede imponer su dominacién manteniendo la

~ diferenciacién social preexistente, adaptandola a su propia es-

tructura de clases y ejerciendo sobre todas las clases y estratos su
predominio cultural. En este tltimo caso es posible que existan
sectores del pueblo dominado que ocupen posiciones de clase
alta (duefios de medios de produccién, burguesias agricolas y
financieras, etc.), pero que no por ello dejan de padecer la estig-
matizacion, la persecucién y la desvalorizacién de sus identida-
des y sus culturas propias; hasta el extremo de que tienen que
renunciar a ellas para poder mantenerse en su posicion social
de clase.

Al primer modelo de dominacién se le Hamara aqui de domina-
cion étnica estratificada porque sobre un mismo grupo social coin-
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ciclen tanto la dominacién étnica como la dominacién de clase, de
modo que todo el grupo culturalmente “etnicizado” ocupa una
misma clase sodial. En él coincide, por tanto, la dominacién étni-
ca y la dominacién de clase. En este caso, ¢l grupo étnico ocupa una
misma posiciGn de clase, es decir, no tiene en sy interior miembros
con diferente clase social, ya que la posicién de clase de todos les
ha sido impuesta por el grupo opresor mediante mecanismos,
por supuesto, que no son slo culturales. La conquista y la guerra
han sido medios privilegiados para ello, puesto que traen consigo
el despojo de territorios y de medios de produccién, asi como la
expropiacién o Ja destruccién de bienes culturales. La permanen-
cia de las culturas y de las identidades propias de los grupos do-
minados dependeran, a sn vez, de diversas circunstancias, entre
las que destacan la fuerza de la resistencia o la presencia de moti-
vaciones por parte del opresor para permitirlas. Este modelo es el
que normalmente se ha empleado para explicar el caso de los
indigenas de México desde la Colonia hasta nuestros dias. Esta
forma de explicar las cosas, si bien puede ser correcta para ciertos
lugares y ha servido para fortalecer las reivindicaciones étnicas,
no ha sido muy eficaz para explicar la complejidad y la diversi-
dad de condiciones que viven las comunidades indigenas con-
tempordneas ni tampoco para dar cuenta de las particularidades
de sus relaciones con las instituciones y la sociedad nacional.

F.l segundo modelo, en cambio, parece mis adecuado para ex-
plicar gran parte de las situaciones presentes en México. Se ha
denominado aqui de dominacién étnica global, ya que se refiere a
situaciones en las que la_dominadién étnica se impone sobre gru-
Pos con formas de organizacién social estratificadas. En esos casos
el grupo dominante mantiene y adecua la diferenciacién social
que ya existe en su beneficio: permite que sigan persistiendo pri-
vilegios de clase entre los dominados, pero impone su dominio
sobre todo el conjunto social. Un dominio que no es s6lo cultural
—€s econdmico, juridico, politico y simbélico—, pero que el do-
minador emplea para justificarse ante el dominzdo y ante si mis-

MO, puesto que se sustenta en la razén histérica que esta de su.

lado, ya que posee las cualidades culturales y civilizatorias que io
ubican en la parte més alta del desarrollo humano. Sus integran-
tes son los civilizados, los que llevan la verdad de la palabra divi-
na, los que merecen, en suma, imponer la razén v la verdad sobre
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el resto del mundo. La confrontacitn étnica en los casos extremos
adquiere un tinte de conflicto, de guerra, entre civilizaciones.

En las situaciones donde la dominacién étnica se establece so-
bre una sociedad con clases, y/o se permite que existan clases
sociales en el interior del grupo subordinado, la dominacién étni-
cay la dominacién de clase adquieren tintes especiales, ya que
entre los subordinados existen miembros de clases que monopoli-
zan los recursos y el poder dentro de sus comunidades, mientras
que frente a la clase similar del grupo opresor, éstos son discrimi-
nados y estigmatizados por sus caracteristicas de identidad y cul-
tura. Esas élites de poder viven la tensién entre asumir la cultura
y la identidad de les dominantes o mantener sus peculiaridades
de identidad y cultura. En muchos casos su pertenenda, identidad
y cultura se vuelven instrumentos de negociacién con el grupo
dominante para poder afirmar y acentuar sus privilegios de clase
y su propio dominio de clase en el interior de su comunidad cul-
tural. En estos casos su identidad y su cultura se ponen al servicio
de su interés por mantener los privilegios de clase. De alli que no
siempre las reivindicaciones étnicas estén al servicio de la equi-
dad y la justicia ni de todos los integrantes de las comunidades a
nombre de las cuales se promueven. Eso explica por qué, en algu-
Nos casos, mientras las élites de poder indigenas emprenden ne-
gociaciones con el Estado para defender 4mbitos propios de go-
biemo y justicia, otros miembros de esas comunidades apelen at
derecho nacional, la ciudadania o al cambio religioso para opo-
nerse a la tradicién cultural bajo 1a cual las clases dominantes de
su propio grupo los.explotan y dominan. — B

Un ejemplo de cémo la dominacién éinica se ejerce sobre una
clase (la burguesia indigena) es el de los indigenas “ricos” de
Chiapas, que pese a su dominio econémico en regiones enteras y
a pesar de que controlan buena parte del comercio y del transpor-
te de San Cristébal de Las Casas v de Los Altos, contimian siendo
victimas de malos tratos y desprecios por parte de los “coletos”
—que pueden ser menos ricos que ellos pero que se sienten here-
deros de la sangre y la cultura de los espafioles—. La contraparte
de ese ejemplo es cémo los caciques chamulas hacen de su identi-
dad, su pertenencia y su cultura, instrumentos para explotar eco-
némicamente y dominar politicamente a los miembros de su pro-
pia comunidad.
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Dicho desde otro dngulo, vale reiterar que la condicién de
subordinacién étnica en un grupo no implica homogeneidad ni
igualitarismo en el interior del grupo dominado ni tampoco, en
consecuencia, la existencia interna de relaciones equitativas y de-
mocrdticas. Por lo cual un cambio en el Estado nacional para que
los indigenas sean reconocidos como integrantes de la nacién y
éstos adquieran derechos propios, no implica necesariamente un
cambio estructural en la sociedad nacional para que desaparez-
can la desigualdad de clases, la injusticia, ni tampoco las otras
desigualdades e iniquidades que existen.

Identidades propias, identidad étnica e identidad nacional

En México —con un incipiente reconocimiento constitucional de
los pueblos indigenas— existen por lo menos tres tipos de identi-
dades colectivas relevantes para comprender a los indigenas con-
vertidos en actores politicos desde hace 30 afios: 1) la identidad
que les da pertenencia a comunidades culturales especificas; 2) la
identidad étnica, que pese a sus peculiaridades de identidad y
cultura, los clasifica como indigenas, y 3) la identidad nacional,
que los hace ser miembros de la nacién mexicana, ya que juridica-
mente los identifica, en tanto ciudadanos, con otros sectores y cla-
ses sociales diferentes a ellos en posicién social y cultura.3? Cada
una de estas identidades sociales tiene maneras particulares de
delimitarse, formas especificas de reproduccién y 4mbitos en los
cuales se expresa y se reproduce cotidianamente. 3

) 33‘Gilberto Giménez insiste en que no deben confundirse analiticamente los
dmbitos de las identidades: en los individuos debe hablarse de “dimensiones
de identidad”, mientras que cuando se habla de grupos sociales debe hablarse de
“identidades colectivas”. Si se habla de que un individuo tiene “diversas identi-
dades_ se supondria la presencia de un individuo fragmentado, casi esquizofréni-
co. Mientras que al hablar de dimensiones de su identidad, se da cuenta de la
diversidad de identidades colectivas a las que pertenece ese individuo, e inclusive
se puede hablar de las contradicciones que pueden existir entre ellas, pero al indi-
viduo se le presenta como unidad (Seminario sobre Cultura y Representaciones
Culturales, sesiones de 2002).

o ® Un ensayo previo, sobre las diferencias y los dmbitos de reproduccién de las
identidades étnicas, POr una parte, y de lz identidad nacional, por la otra, es el de
Ma?'a Lorena Pérez Ruiz ( 1991). En él, sin embargo, todavia se trata la identidad
€tnica como equivalente de la identidad originaria. Lo que se presenta ahora, en
cambio, es la elaboracién mas completa de una propuesta analitica que contempla

EL ESTUDIO DE LAS RELACIONES INTERETNICAS 193

La identidad propia u originaria, dependiendo del grupo parti-
cular a que corresponda, se mantiene y reproduce mediante insti-
tuciones especificas en las que juegan un papel esencial ciertos
elementos culturales claves. Entre los grupos de origen meso-
americano es comin que se mantengan, como ambitos privilegia-
dos para su reproduccién, las relaciones de parentesco familiares
y rituales; los sistemas para la conservacién de la memoria (orales
y escritos); los sistemas religiosos y rituales que conservan, orde-
nan y explican el pasado, el presente y el futuro; los sistemas juri-
dicos que norman y sancionan la vida colectiva, familiar e indivi-
dual de sus miembros; los sistemas de generacién, conservacién
y transmision de conocimientos (para la produccién, la conserva-
cién del medio ambiente, la salud, la educacidn, etc.), y, en general,
los sistemas de comunicacién (lingiiisticos, corporales, gestuales,
etc.) vigentes entre sus miembros. Cada uno de esos sistemas
contiene elementos y c6digos de identificacién que se conservan
y/ose modifican en complejos —y muchas veces conflictivos—
procesos de renovacién y adaptacién a nuevas condiciones histé-
ricas. La tensi6n entre los viejos y los nuevos agentes sociales que
pugna por la conservacién o por el cambio marca muchas de las
dindmicas internas y los conflictos en la vida de los grupos origi-
narios. Una fuente que cambi6, pero que también activé la resis-
tencia cultural, provino del sistema colonial que generd presiones
sobre estas colectividades y las mantuvo subordinadas. Otras
fuentes que también han incentivado los cambios y las resisten-
cias son todos aquellos contactos con grupos sociales y culturales
diferentes, mds atin si éstos se presentan en condiciones de asime-
tria y conflicto. Los ancianos, 16s sanadores, los hombres y mu-
jeres de conocimiento, los que imparten justicia y sancionan, asi
como los responsables de la religion y la ritualidad, son algunos
de los agentes depositarios de los c6digos de permanencia e iden-
tificacién para los integrantes de sus comunidades. Entre los jo-
venes, las mujeres, los maestros, los técnicos, los profesionistas,
los ricos, los pobres y los que no tienen tierra, estan algunos de
quienes pugnan por los cambios. Las tensiones, segun se resuel-
ven a favor de la permanencia, el cambio o la adecuacion, contri-

diferencias entre la identidad étnica y la originaria, y las relaciones de ambas con
la identidad nacional. Por ello no debe leerse coma si fuera un ensayo histérico
sobre la emergencia de esos tipos de identidades.
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buyen a la continuidad o a la destruccién de la identidad propia
de una comunidad. \

La identidad indigena, por su carcter de étnica, ha requerido
de otras instituciones para su reproduccién: de las coloniales pri-
mero y de las nacionales después. Durante todo el tiempo en que
1O estuvo reconocido en la Constitucion (hasta 1992) el indigenis-
mo, como politica de Estado, fue responsable de reproducir la
identidad indigena, paradéjicamente, mientras pretendia su des-
aparicion; ya que operaba sobre la existencia (material y simb6-
lica) de las diferencias entre los indigenas y los no indigenas. Lo
hizo mediante sus politicas diferenciales, con sus acciones que
sustituian la responsabilidad de las demés instituciones y politi-
cas nacionales, y cuando durante casi 30 afios se abrogb la repre-
sentacion de los indigenas ante el Estado. Sin embargo, el indige-
nismo también generé las condiciones que permitieron que la
identidad indigena adquiriera la connotacién positiva y movili-
zadora que ahora tiene. Lo hizo con sus politicas para educar y
reproducir intermediarios culturales (maestros, promotores, pro-
fesionistas, técnicos y lideres indigenas); con la oficializacién de
muchos de esos agentes como interlocutores validos ante el go-
bierno nacional, y al tratar de encauzar las luchas indigenas inde-
pendientes hacia vias institucionales, ya que por ese camino formé
organizaciones regionales y nacionales sustentadas en la identi-
dad indigena, y erog6 mucho dinero en capacitacion para darle
un cierto perfil a sus lideres. Eso, junto a la cobertura que el mu le
dio a muchos antropélogos, abogados y otros profesionistas para
actuar y disentir de las politicas integracionistas, favorecieron el

7 ~surgimiento de movimientos sodiales Stistentados en la identidad

indigena.* No es casual, entonces, que un gran nimero de lide-

% Es comtin que se hable de las politicas indigenistas como si éstas se hubieran
mantenido iguales desde los tiempos de Aguirre Beltran (y el indigenismo de in-
tegraci6n), y que se omita el an4lisis de las particularidades del indigenismo de
etnodesarrollo y participacién (Salomén Nahmad), del de transferencia de funcio-
nes (Warman), y del de perfil indefinido vigente actualmente. En el seno del m,
sin embargo, se han gestado proyectos de apoyo a organizaciones independientes
(productivas, de derechos humanos ¥ aun politicas) de donde ha salido un buen
numero de los lideres actuales del movimiento indigena, que busca ser ndcional.
Sus funcionarios, a su vez, han sido mu y heterogéneos tanto en sus posiciones
politicas como en sus acciones. Baste recordar que Magdalena Gémez, hoy aboga-
da reconocida por defender la causa zapatista, fue directora de Procuracién de
Justicia del iv1 y como tal asisti6 a la Primera Mesa de Negociacién de San Andrés.
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res indigenas que hoy luchan por la autonomia de sus pueblos en
el ambito regional y nacional, sean producto o estén vinculados
con alguna accién o politica indigenista (como beneficiarios de
proyectos, becados para capacitarse y estudiar, trabajadores del
N1, interlocutores, etcétera).

La identidad indigena, por tanto, ha tenido durante el siglo xx
y lo que va del xoa dos ambitos esenciales de reproduccién: el del
indigenismo como politica de Estado y el de la movilizacién de
las poblaciones originarias agrupadas en organizaciones y movi-
mientos que retoman lo étnico, lo indigena, como bandera para
su identificacién y su movilizacién.

La lucha por el reconocimiento se tradujo en los primeros afios
de 1990 en la demanda que exigia que en la Constitucién mexica-
na se reconociera que en el territorio nacional habfa poblacién
cuyo origen precedia a la formacién de la nacién y que tenia ca-
racteristicas culturales e identitarias propias. Frente a la diversi-
dad de grupos, identidades y culturas, la identidad que se empled
para esa oficializacién fue la indigena. La modificacién del articulo
4° de la Constitucién mexicana que en 1992 admiti6 a los indige-
nas como sujeto social integrante de la nacién mexicana, reconocié
juridicamente esa identidad que desde el siglo xax anduvo de “ile-
gal” en el pais. Asf, juridicamente, la identidad indigena adquirié
el valor de una especie de identidad “franca” que representa a una
gran cantidad y variedad de grupos de poblacién originaria en
Meéxico: refrendo su caricter de identidad étnica, sélo que ahora
bajo la perspectiva de la discriminacion positiva, es decir, para
permitir la existencia de instrumentos legales que permitieran com-
pensar y acabar con la desigualdad (que no la diferencia). Los gru-
Pos que en ella se amparan legal y juridicamente y con elia se iden-
tifican estin asumiendo esa identidad indigena como una nueva
manera de defender las condiciones necesarias para reproducir las
identidades originarias de sus pueblos, resemantizando la identi-
dad indigena colonial y nacional de sentido negativo. El reconodi-
miento constitucional de la identidad indigena no es, sin embargo,
garantia en si misma de una relacién justa y equitativa de los
miembros de los pueblos originarios con el resto de la sociedad
Por sus planteamientos fue acusada (informzlmente) por la delegacién gubena-

mental de ser “prozapatista” y asi fueron calificados, a su vez, muchos de los tra-
bajadores indigenistas (Pérez Ruiz [2000]).
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nacional. Por ello las organizaciones indigenas continuaron en su
lucha por dotar de sentido a ese reconocimiento constitucional. La
demanda autonémica ocup6 desde 1992 un lugar importante en
la Jucha de las organizaciones indigenas de corte politico. -

En cuanto a la identidad nacional ésta se ha caracterizado por
Ser una construccion social destinada a identificar y unir bajo un
MISMO proyecto territorial, social y cultural, a sectores sociales
y culturales diferentes —que nacieron Yy se reprodujeron bajo
un mismo proceso colonial— Yy que se supuso que compartian un
mismo proyecto de independencia nacional. 3 De ese proyecto
Imaginario se excluyeron las demandas de las comunidades indi-
genas que querian conservar derechos similares a los‘que habjan
tenido bajo la proteccién de la Corona espanola, y en cambio, en
ese proceso, dirigido por los sectores cultural ¥ econémicamente
hegemoénicos de la nueva nacion, se reinterpreté la historia, se
homologaron las demandas por la justicia, se cre6, y se impuso,
un imaginario de identificacién entre todos los mexicanos que
omitia las diferencias y las relaciones desiguales: las historias lo-
cales y regionales, lo mismo que las culturas e identidades parti-
culares, fueron subordinadas y, en muchos casos, destinadas a
desaparecer. Construir un México homogéneo culturalmente y
con una solida y tinica identidad ha sido por mucho tiempo el
proyecto de las clases politica, econémica, social y culturalmente
dominantes. Se han privilegiado las instituciones nacionales, po-
liticas, educativas y culturales necesarias para consolidar ese pro-
yecto de identidad cultural comiin. Todas ellas acompanadas de
- laconstruccién de un complejo y poderoso sistema ritual y sim-

" bélico encaminado a legitimar la existencia de la nacién, el Esta-
do y sus autoridades. S6lo hasta la década de 1980, y bajo presién
social, se produjeron instituciones nacionales para dar cabida a
las culturas e identidades regionales (la Direccidén de Culturas
Pol?ulares, el Museo Nacional de Culturas Populares, 1os museos
regionales y comunitarios, entre otros). En el contexto de un Esta-

= La perspectiva de la identidad nacional como unes construccién social, en
OpOsIcion a las perspectivas esencialistas y teliricas, se ha desarrollado en México
principalmente por Guillermo Bonfil, Enrique Florescano v Néstor Garcia Cancli-
T, quienes han escrito al respecto numerosos libros y articulos. Por mi parte, ana-
lizo desde esa perspectiva el manejo de la cultura popular en los museos mexica-

nos en el libro El sentido de las cosas. La cultura popular en los museos contempordneos,
INaH, México, 1999,
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do vertical y autoritario —con escasos espacios institucionales para
la expresion y la reproduccion de la diversidad cultural—, las
relaciones entre las identidades propias de los pueblos origina-
rios y la identidad nacional han sido conflictivas y hasta antagé-
nicas, en la medida en que la iltima se fundaments, por mucho
tiempo, en la destruccién o asimilacién de las primeras; en tanto
que la identidad indigena oficializada fue una via, primero para
destruir y luego para regular las diferencias culturales existentes.

En Ia actualidad, las identidades propias, la identidad indigena
y la identidad nacional, pueden continuar siendo antagénicas y
estar en conflicto permanente, o pueden llegar a ser parte de un
mismo proyecto en el que mas que contraponerse en intereses se
complemmenten para construir un nuevo tipo de sociedad: en el que
cambien las reglas de la convivencia entre lo diverso y se cons-
truyan formas mds equitativas de organizar las diferencias socia-
les y culturales para disminuir también las desigualdades.

En relacién con esto tltimo persiste aiin el reto y la discusion
sobre el tipo de sociedad que estin buscando construir los indige-
nas desde los movimientos sociales de los 1iltimos afios. Desde la
década de 1970, desde la antropologia pero también desde los
movimientos sociales indigenas, se ha recurrido al elemento civi-
lizatorio para marcar las diferencias de los grupos indigenas res-
pecto de otros grupos, como las clases sociales, y sobre ese argu-
mento se ha construido una agenda que busca dotar de derechos
especificos a esas poblaciones. La polémica en tomo a ese tema, sin
embargo, ha corducido, por una parte, al rechazo absoluto de las

___ culturas indigenas, y por otro, a su idealizacién, desde diferentes
posiciones.* Y con ello se ha llegado a hacer tabla rasa de las dife-
rencias de los pueblos indios, que son vistos como portadores de
un mismo modelo civilizatorio. De esta manera, si bien el discur-
so de oposicién tajante entre el modelo civilizatorio indigena y el
impulsado por los grupos hegeménicos contribuyé a la construc-
cién de un discurso de liberacién étnica —lo cual ha permitido.

% Normalmente tal idealizacién de los pueblos indigenas se reconoce en los
planteamientos de Guillermo Bonfil v sus seguidores. Sin embargo, aun sin que se
emplee la oposicién occidente-pueblos indigenas, también es frecuente encontrar
la homologacién y 1a idealizacién de todos o algunos aspectos de las culturas
indigenas en los planteamientos de antropélogos que defienden los derechos cul-
turales de los pueblos indigenas, o gue militan en partidos y agrupaciones de
izquierda.
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aglutinar a miembros de diferentes pueblos indigenas del pais v
del continente—, frente a los Estados nacionales, que los han opri-
mido e ignorado como sujetos constitutivos de su ser nacional;
también es cierto que han propiciado que se oculten realidades, a
veces contradictorias, en la vida de los pueblos indigenas, al mis-
mo tiempo que éstos han sido homologados en un supuesto
modelo comiin de civilizacién v cultura.

Las dificultades de partir de un supuesto que no reconoce Iz
profundidad de las diferencias sociales y culturales que existen
entre los indigenas las hemos visto en las luchas indigenas recien-
tes, en torno a la autonomia; y se han vinculado a través dela
solidaridad con el gzin. Alli, por lo menos, han quedado al des-
cubierto las dificultades de construir alianzas de mediano y largo
plazos entre organizaciones indigenas con historias y demandas
diferentes, aunque todas en el discurso defiendan la autonomia y
un mismo modelo civilizatorio. La abismal diferencia entre orga-
nizaciones fundamentalmente reivindicativas, con demandas
productivas, sociales y econémicas de corto plazo; las organiza-
ciones politicas, con demandas que buscan incidir en las formas
de representacién y gobierno del pais; asi como entre éstas y las
organizaciones radicales, que ademds de estar armadas se plan-
tean transformaciones sustanciales del orden social, evidencia-
ron, por le demds, las dificultades para resolver entre ellas las
disputas por el liderazgo, el control de los recursos y la represen-
tacién (Pérez Ruiz, 2000).

Asimismo, los movimientos de mujeres indigenas y sus perma-
nentes demandas por el reconocimiento de sus derechos esencia-
les, han cuestionado Y puesto limites a los discursos idealizados
sobre los modelos civilizatorios indigenas y la autonomia (Bonfil
Sanchez, 1999). Algo similar ha sucedido desde las reivindica-
ciones c?e los j6venes y los migrantes indigenas, que se empenan
en seguir perteneciendo a su 8Tupo y a su comunidad, aunque les
guste el rock pesado, se pinten el pelo de verde y se apropien de los
dmbitos urbanos (Pérez Ruiz, 1993a, y Oehmichen Baz4n, 2001).

Ciertamente, frente a la incertidumbre provocada por los pro-

cesos de globalizacién, que cuestiona Estados y naciones, las

lud}as interétnicas en el mundo parecen senalar que existen otras
opciones de civilizacién, identidad, cultura y desarrollo, y en ese
contexto los pueblos indigenas, con sus sistemas culturales de
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control sobre la toma de decisiones, sobre sus gobernantes, sobre
sus formas de organizacién, y aun sobre sus recursos naturales,
parecen ser una opcién frente a la destruccién ecolégica, la conta-
minaci6n, la deshumanizacién y la universalizacién mercantilista
de las relaciones sociales que ha traido consigo la globalizacién.
Pero no reconocer sus limitaciones e idealizar sus potencialidades
€5 generar una perspectiva con matices milenaristas, dogmaticos
y de retorno, que no pueden conducir mas que a lo que en el fon-
do se pretende evitar: el conflicto y la violencia interétnicas. Tras-
cender estas perspectivas y llegar a la discusién nacional, e inclu-
so global, requiere, pues, de un fuerte trabajo intercultural, de
reconstruccion, rehabilitacién y readecuacién.
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