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Fronase| LGl Bravliny

It.: Etclasse. — Pt.: Ethclase. — Fr.: Ethclasse. — Al Ethklasse. — In. Ethclass.

El término Efclase es un neologismo para designar la interrelacién de las relaciones sociales de
etnia y clase en el contexto de las sociedades industriales modernas.

L. Fue utilizado por Milton M. Gordon en su obra clésica Assimilation in American Life: The
Role of Race, Religion and National Origins (1964). M. Gordon define el grupo étnico como
un tipo particular de grupo, que es percibido distinto por su raza, religién y origen nacional o
una combinacion de estas categorias; por ejemplo, dentro de la sociedad norteamericana, que
es donde €l sitiia su andlisis, los ciudadanos pueden pertenecer a una determinada raza (blan-
ca, negra, mongoloide), religion (protestante, catélica, judfa, etc.) y a distintos origenes
nacionales segun sus ancestros (inglés, alemén, italiano, irlandés, hispano, etc.). Todas estas
categorias tienen un referente sociopsicol6gico comiin, y han servido todas ellas a través de
circunstancias historicas para crear un sentido de pueblos o etnicidades dentro de los Estados
Unidos, tanto para reconocerse ellos entre sf, como para ser identificados por el piiblico ame-
ricano. Este mosaico de grupos étnicos tiene una importancia crucial para el andlisis de la
dindmica de las relaciones primarias y de las subculturas, influyendo también en otros macro-
planos de la sociedad global, como es el politico y econémico. Ahora bien, esto obliga a ana-
lizar las relaciones secundarias dentro de la estructura social norteamericana, es decir, los
«fenémenos de clase social que se refieren al orden jerdrquico de las personas en una socie-
dad basada sobre las diferencias en el poder econémico, en el poder politico, o en el estado
social». Existe, por lo tanto, una jerarquizacién y desigualdad en riqueza y prestigio que viene
determinado por la clase social, al que el individuo pertenece, en principio independiente de
la etnia. En consecuencia, afirma Gordon «el grupo étnico y la clase social se han convertido
cada vez mds en los factores principales, que estdn generando una sociedad subsociedad con
su subcultura en la vida americana». El término de ethclass «designa ese espacio social crea-
do por la interseccién de las estratificaciones verticales de la etnicidad con las estratificacio-
nes horizontales de la clase social». Y asi 1a ethclass de una persona puede ser blanca, protes-
tante de clase alta o media, o blanca catdlica irlandesa de clase media o baja, o negro
protestante de clase alta o baja; y asi puede hacerse con otros grupos étnicos en variadas com-
binaciones. El grupo étnico proporciona a las personas su identificacién histérica y un espa-
cio privilegiado para las relaciones primarias y la socializacién familiar en la subcultura étni-
ca; mientras que la clase social es el lugar de la «identificacién participacional» en relaciones
secundarias y en comportamientos derivados del mismo nivel de riqueza y poder. Con unas
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personas de la misma clase social, pero de distinto grupo étnico, dird M. Gordon, «uno com-
parte conductas similares, pero no el mismo sentido de pueblo “peoplehood”. Con los del mis-
mo grupo étnico, pero de diferente clase, uno comparte el mismo sentido comunitario de pue-
blo, pero no los mismos comportamientos. Unicamente los que pertenecen a la misma etnia y
clase participan a la vez en el mismo sentido de comunidad étnica y en conductas similares.

IL. Clase, raza y etnia

Otro problema mds importante es la interrelacién de las categorfas de clase-raza-etnia en
el andlisis de la explotacién y marginacién, que sufren ciertas minorfas o grupos €tnicos en
sociedades multirraciales o mestizas. En este tipo de paises sucede a veces que los estratos
mds bajos estdn ocupados por gentes de color, indigenas, emigrantes, en definitiva grupos o
minorfas étnicas, que contrastan racial, lingiiistica, religiosa o culturalmente con la sociedad
dominante, formando aparentemente un sistema de castas mis que de clases (Stavenhagen,
1980: Gonzédlez, 1971). En estos casos, la explicacion popular y espontdnea mas comun es
atribuir su explotacién y condicién de inferioridad social a la pertenencia a una etnia determi-
nada, fundamentando la marginacion en el racismo o xenofobia de la sociedad dominante. En
este tipo de explicacion se recurre a lo més visible, el color o la diferencia étnica, omitiendo el
més determinante y soterrado factor como es la clase social, o la situacién estructural de rela-
cién asimétrica de poder (econémico, social, religioso, lingiifstico, cultural), que es lo que
define estructural y dialécticamente a las minorias étnicas, ademas de la diferencia cultural,
mas visible pero més inocua socialmente.

Esta discusi6n se ha planteado con vigor en América Latina en las \iltimas décadas dentro
de las ciencias sociales, y en particular de la antropologfa, al explicar la situacién de explota-
cién y marginacién de los pueblos indios. La perspectiva culturalista define al indio fundamen-
talmente por su diversidad cultural, siendo discriminado por su etnia. Otros definen al indio
por su situacién politica de minorfa nacional colonizada siendo dominados y marginados por
pertenecer a otra raza y casta distinta. Finalmente otros autores, en diversas versiones, definen
al indio fundamentalmente por la situacién de mayor explotacién dentro del sistema nacional
productivo, siendo el factor crucial de su marginacion la clase social, a la que pertenecen.

I11. Perspectivas tedricas: el peligro de los reduccionismos dogmaticos
Las diversas posiciones tedricas en este campo de las relaciones entre etnia, raza y clase,
pueden esquematizarse asi (Héctor Polanco, 1977; 1981):

1. Reduccién de lo étnico a la clase: Se asume que lo étnico es un epifenémeno transito-
rio y secundario; lo determinante en el andlisis de los grupos étnicos es su relacién con la
estructura econémica y con el proceso productivo: y, en consecuencia, el correcto punto de
partida para el an4lisis de la etnicidad es el de las clases sociales (R e 1. Pozas, 1972).

Este tipo de posiciones ha sido criticado de reduccionismo chato, que deja fuera del ana-
lisis algo tan sustancial como la peculiaridad cultural. Por otra parte, este enfoque estd conta-
giado del evolucionismo unilineal del siglo XIX, que con su mitologia del progreso civiliza-
dor, asumfa como un dogma y como noble ideal la progresiva <homogeneizacién cultural» de
la humanidad, por la que los pueblos salvajes o-atrasados irfan cada vez mirdandose y pare-
ciéndose mas a la Europa de las Luces y del Progreso. De esta ensofiacién mitica europea no
se vio libre el marxismo, visualizando un horizonte de confluencia u homogeneidad cultural
de todos los grupos étnicos, quedando tal vez algunas islas culturales, que se conservarian, en
el decir de F. Engels, como «monumentos etnograficos».

2. Reduccién de la clase a lo étnico-cultural: Aqui tenemos una inversion de la anterior
perspectiva; se asume que la estructura de clases es irrelevante para entender y comprender el

fenémeno étnico. Esta posicién asume diversas variantes; una es la de los antropélogos «cultura-
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listas», que pueden estudiar una comunidad como una entidad sustantiva y un sistema cerrado,
fuera de todo tiempo histérico y de un espacio nacional; y asf pueden hacernos una monografia
sobre un grupo indio, en que es irrelevante para el anélisis que sean de Méjico, Brasil o Nicara-
gua, o que estemos en el siglo XIX o XX. En este tipo de enfoques sélo interesa lo «diferencial-
exotico» cultural, no la relacién del grupo con una formacién econémico-global dominante ni
con un Estado Nacional, dentro de un contexto histérico étnico-internacional determinado.

3. Reduccion de la clase y la etnia a la raza: En esta perspectiva se infravalora la clase
social y la diversidad cultural, enfatizando la dominacién racial de los blancos. En Bolivia un
lider del Movimiento Indio rechaza la interpretacion marxista de clases, explicando la situa-
cion india basdndose en una opresion racial de Buropa: «la sociedad actual en los Andes es el
resultado de cinco siglos de colonialismo racial. Una minidscula minorfa blanca oprime a la
gran mayoria india. En los Andes, raza.india es sinénimo de nacién oprimida. Y ha llegado a
serlo por decisi6n ajena» (Reynaga, 1981). En el movimiento campesino chicano de los Esta-
dos Unidos, se hacian planteamientos similares «;El Comunismo? Eso es una cosa de blan-
cos», decfa un lider de Los Angeles; y otro «Marx y Engels fueron europeos, y entonces, ;qué
tienen que ensefiarnos a nosotros?» (Calvo Buezas, 1981).

4. Reduccion de lo étnico a una relacién politica: Para algunos antropblogos la relacién
determinante en la dindmica social de las minorias étnicas no es su explotacién por clase, ni
su peculiaridad cultural, sino su status de dependencia politica de un Estado Nacional opresor
y extrafio. En esta perspectiva se enfatiza el fenémeno del poder y de la dominacién politica
de un grupo poderoso o de una sociedad dominante sobre otro grupo, al que se le considera
como una minoria nacional o como una nacién colonizada, segiin la teoria del colonialismo
interno. Los que prefieren este enfoque, consideran que el tipo de relacién de la sociedad
nacional con las comunidades indias de América es la continuacién modernizada de la domi-
nacion colonial de los blancos espaiioles sobre los indios autéctonos. Los que optan por esta
perspectiva, conceptualizan a las minorfas étnicas como grupos etnopoliticos, y sostienen que
la quiebra del sistema de dependencia sociopolitica vendré principalmente por la lucha politi-
ca de liberacion indigena, Gnica arma capaz de romper la persistencia de la estructura neoco-
lonial interna (Bonfil Batalla, 1972; Favre, 1973; Balandier, 1970).

5. La etnia y la clase son fenémenos distintos, pero relacionados: Esta posicién aunque
tiene sus variantes, asume que se trata de dos fenémenos distintos, que no son reductibles el
uno al otro; no son fenémenos del mismo orden, ni deben situarse como un continuum en que
lo étnico de hoy constituird la clase del mafiana: no se trata de «fases» evolutivas, como si la
etnia actual de los indios terminara fusion4ndose en la clase proletaria del futuro. Los indios
tribales podrdn convertirse en proletarios urbanos, perdiendo casi todas sus peculiaridades
culturales, y, sin embargo, podrian conservar su identidad como grupo étnico (Arizpe, 1978).
Un grupo puede perder sus tierras, su lengua, sus costumbres y sus creencias tradicionales, y
seguir conservando su identidad como un «nosotros» frente a un «vosotros»; en este sentido,
las etnias son fundamentalmente categorias relacionales entre distintos grupos humanos,
compuestos principalmente por lealtades morales, representaciones colectivas y simboliza-
ciones compartidas, mds que por peculiaridades fijas, geograficas, econémicas, lingiifsticas o
raciales (Ribeiro, 1972; Palerm, 1980).

¢Cudl es el problema analitico en esta posicién? Encontrar en cada caso las redes de vin-
culacion estructural entre el fenémeno de clase y el-de etnia dentro de un sistema socioeconé-
mico global y de unas coordenadas histéricas especificas. En el caso concreto chicano, he
intentado desarrollar esta interrelacién entre clase, raza y etnia (Calvo Buezas, 1981). Esque-
maticamente podemos decir lo siguiente: 1) las minorfas étnicas hispanas en los Estados Uni-
dos forman parte de la estructura de clases del sistema capitalista norteamericano, siendo esta
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relacién de clase la relacién social mas importante en el anélisis de su situaci6n; al ocupar los
niveles més bajos en la estructura ocupacional, se da una mayor explotaci6n y una menor parti-
cipaci6n en los niveles de bienestar general de la sociedad americana. 2) La situacién de mino-
rfa, despreciada por su peculiaridad cultural-étnica y discriminada por su raza de «no blanca»,
refuerza su explotacion por clase, dificultando su ascenso a ciertos puestos de empleo y a cier-
tos niveles de ascenso en el poder politico, econémico o social. 3) Existe otra dimensién que es
peculiaridad e identidad cultural de los hispanos, y a la conservacion de su patrimonio cultu-
ral, que debe también tenerse en cuenta en los andlisis de todos los problemas de empleo,
vivienda, educacién y participacién politica. 4) En los conflictos de las minorias étnicas con la
sociedad dominante, se entreteje un proceso dinamizador de clase-raza-etnia-minoria politica-
mente oprimida, que cohesiona eficazmente al grupo en la lucha competitiva por recursos, tan-
to econémicos como politicos y culturales.

IV. Podemos concluir afirmando que todas las anteriores perspectivas pueden y deben ser usadas
en el analisis de la explotacién y marginacién de los grupos étnicos, asf como en los conflictos de
las minorfas y en los fenémenos de racismo y xenofobia. Al explicar la discriminacion que en
Europa y Espafia sufren los norteafricanos, los marroquies o las filipinas, no basta con decir que
se debe a factores de raza o etnia (son «moros», «negros», «mujeres asidticas»); es necesario,
ademds, afiadir como factor explicativo la dialéctica de la clase social; pues los emigrantes
extranjeros trabajan como mano de obra barata y explotada, mientras que los jeques drabes de
Marbella y alguna conocida filipina no son explotados ni marginados, sino todo lo contrario.

Con relacién a los gitanos en Espafia, y los conflictos payos-gitanos en dreas de vivien-
da, escuela, trabajo, espacio social, hay que tener en cuenta este entrecruzado reforzante de
factores: son discriminados por tener otras costumbres, otra cultura, otros modos de vida,
pero también segtin la clase social, (San Romdn, 1986). «Asentada la preeminencia de la rela-
ci6n econémica y de clase en el andlisis de la problematica gitana, debemos afirmar, igual-
mente, las peculiaridades culturales de la comunidad gitana, que la convierten en una etnia
cultural con identidad propia y especifica. Lo determinante en la consideracion de los grupos
étnicos es analizar el grado de relacién de poder entre ellos. Cuando esta relacién, como en el
caso gitano, es de dominacién y dependencia, tenemos que la explotacién por clase ahonda la
marginacién por etnia, resultando que los problemas de trabajo, vivienda, educacion, salubri-
dad, que sufren todos los proletarios y lumpen-proletarios espafioles, se acrecientan en la
comunidad gitana» (Calvo Buezas, 1990).

BIBLIOGRAFIA COMENTADA

En los Estados Unidos existia una «evitacion ritual», una especie de tabi politico-académi-
co que hacfa silenciar el factor de clase social en el andlisis de la sociedad americana, siendo
los de etnia y raza las variables recurrentes, para explicar la marginacién y la pobreza; por eso
la obra de Carey M. William Factories in the Fields (1939) visualizando los trabajadores de
minorfas étnicas en el campo californiano como clase social proletaria fue un cldsico en soli-
tario. Luego vendria la explosién de las ethnic minorities, cargando el anilisis en la especifi-
cidad etnorracial; por eso es interesante la obra ya comentada de Milton M. Morton, Assirmi-
lation in American Life (1964) interrelacionando la etnia con la clase social, siendo seguido
por otros autores (Legget, 1968; Sennett, 1973; Calvo Buezas, 1981; Portes, 1985).

En America Latina, tras los estudios culturalistas norteamericanos (Redfield, 1930; Foster,
1972), vino la enfatizacién en la situacion colonial (Bonfil Batalla, 1972; Favre, 1973) y pos-
teriormente en la clase social, siendo iluminadoras las obras de R. e 1. Pozas (1972), Arizpe
(1978), Stavenhagen (1980) y Diaz Polanco (1977, 1981). En esta misma linea de andlisis de
etnicidad-clase, referidos a otras dreas geograficas, estdn las obras de Ribeiro (1972), Cardo-
so de Oliveira (1976), Ianni (1966), Reynaga (1981) y Durand (1986).
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INDIGENISMO| [ Caliy Beas .7 CIR

dasg
It.: Indigenismo. — Pt.: Indigenismo. — Fr.: Indigenisme. — AL Indigenat. — /n. Indigenous%]eory.

Indigena es la persona o grupo que es originario de un pais. Indigenismo es Ia ideologia politico-
filosofica que defiende al grupo autdctono.

L. Concepto. Bl término indigenismo incluye un repertorio muy complejo y ambiguo de con-
ceptos, ideologias y politicas sociales que encuentran su apropiada significacién dentro de
una region determinada, en un contexto histérico y social especifico. Indigena hace relacién a
una persona o grupo que es originario del propio pais; sin embargo, en nuestra literatura
antropoldgica espafiola y latinoamericana solemos identificarlo con las personas y grupos
nativos y autéctonos de Amerindia,

Los indios han sido categorizados desde hace 500 afios como los «otros», los diferentes
y extrafios, pero clasificados en una jerarquia inferior que se correspondia a su relacién
estructural de sometimiento y explotacién en el sistema socio-politico; en definitiva, se han
ejercido con ellos diversas politicas legitimadas por formas y corrientes de ideologias y pen-
samiento que podrfamos llamar en sentido amplio indigenista. '

Para los europeos fueron paganos, canibales, brutos, barbaros, llamados a ser hijos de
Dios, sibditos del Rey, poblacién encomendada y mano de obra explotada. Para los filésofos
y pensadores ilustrados de los siglos XVIII y XIX eran el prototipo del «indio salvaje» y para
los antrop6logos clasicos ejemplo de primitivos en un estado salvaje o barbaro de evolucién
(Bestard y Contreras, 1987).

El indigenismo, asociado a la promocién de los indios americanos y a la exaltacién de la
indianidad como un componente de la identidad nacional, se desarrolla principalmente a par-
tir de la Revolucién Mexicana de 1917. El escritor Vasconcelos (1925) y los artistas con sus
murales (Sequeiros y Orozco) dieron impulso y plasmacién a esa corriente. El Instituto
Nacional Indigenista de México, establecido en 1948, es un reflejo de la politica guberna-
mental del Estado; y sus programas y objetivos, desde entonces hasta 1991, son una muestra
de las variaciones de las diversas ideologfas en torno al indigenismo. En Peri, entre 1927 y
1930, José Carlos Mariategui formul con rigor el problema regional y el del indio en diver-
sos trabajos reproducidos en sus 7 Ensayos de Interpretacién de la Realidad Peruana (1943).

IL. Ideologia indigenista. La politica indigenista, y con ello la antropologia aplicada, ha esta-
do ideolégicamente arropada por las perspectivas antropologicas de cada periodo, siendo las

mas importantes las teorfas de la «asimilacién», luego la de la «integracién» y actualmente la
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del «pluralismo cultural». Los cambios en las formulaciones antropolégicas e ideolégicas han
venido, a su vez, condicionados por el desarrollo del capitalismo en cada pais y por la tonali-
dad de su nacionalismo. Si se comparan los objetivos oficiales del indigenismo mexicano,
proclamados por el Estado a través del Instituto Nacional Indigenista, en distintos periodos
aparecen claramente esta evolucion ideolégica-politica: «Formacién de una nacién cultural-
mente homogénea: borrar la distancia evolutiva que separa al indio del ladino, introduciendo
gradualmente nuevas técnicas y pensamientos que puedan sustituir los valores negativos de
su cultura e integrarlos a la sociedad nacional, favoreciendo en la educacién la castellaniza-
cion y ensefianza de los valores de la sociedad nacional» (Periodo de INI, 195 1-1976). A par-
tir de esa fecha, ha comenzado otro tipo de ideologfa y praxis, ligada al an4lisis marxiano y al
nuevo paradigma del pluralismo cultural, en que se parte del reconocimiento del «proceso
histérico de persecucion, despojo y explotacién de sus bienes y de su fuerza de trabajo» que
han sufrido los pueblos indios, siendo los nuevos objetivos del INI el «lograr una mayor parti-
cipacién del indigena en la produccién y los beneficios del desarrollo nacional... con el respe-
to al pluralismo cultural» (Bédez-Jorge, 1978).

Con mayor claridad y conciencia lo proclaman los movimientos indios: «La sociedad
dominante nos humilla al sefialarnos como lastre de la vida nacional, con el llamado proble-
ma indigenista, cuando la verdad lo que existe es un sistema de explotacién y marginacion...
desde la Conquista hasta nuestros dias» (Il Congreso de los Pueblos Indigenas de Meéxico). Se
rechaza la politica integracionista, que se apoya en el modelo esclavista y «propicia la enaje-
nacién de nuestra manera de ser y pensar». Exigen que la integracién se realice en el gjercicio
pleno de los derechos y obligaciones legales, «sin menoscabo de nuestra identidad lingiifstica
y cultural». Las acciones de politica indigenista suelen estructurarse en el sector agrario, edu-
cativo, como los Programas Bilingiies-Biculturales, el apoyo a la defensa de sus reivindicacio-
nes, la infraestructura de caminos y la cobertura sanitaria en colaboracién con los médicos tra-
dicionales.

En un Informe especial de las Naciones Unidas de la Subcomisién sobre la prevencién
de la discriminacion y proteccién de las minorias, titulado Study of the problem of discrimina-
tion against Indigenous People (Martinez Cobo, 1987), que se realizé en 37 pafses, entre
ellos los de América Latina, fijaron como éreas prioritarias de intervencién social a favor de
las poblaciones indigenas las siguientes: salud, vivienda, educacién, proteccién de la len gua,
fomento de instituciones propias culturales, sociales y legales, empleo y trabajo, defensa del
territorio, derechos politicos, libertad a las précticas religiosas, igualdad en la administracién
de justicia y de asistencia legal.

1L Del indigenismo a la indianidad.: Los afios sesenta testifican una sensibilidad por la
destruccion de las civilizaciones amerindias, en particular las del bosque tropical amazéni-
Co y esto preocupd a numerosos investigadores que se reunieron, en 1971, en un Sympo-
sium en Barbados cuyas conclusiones se hicieron piiblicas un afio después (Dostal, 1972) y
que, en esencia, se centraban en denunciar el genocidio y el etnocidio de que son victimas
las poblaciones autéctonas por parte de la expansion de las denominadas «sociedades
nacionales». Esta reunion permitié evaluar algunos temas y servir de base para la segun-
da de 1977, que corrigié algunas consideraciones de la primera en cuanto que se centrd
en «los movimientos de liberacién indigena en América Latina» (Bonfil, 1981). Los diri-
gentes nativos reivindicaron aqui su especificidad étnica, afirmaron su indianidad y su
herencia colonial porque estos elementos sirven para movilizar a los vencidos de ayer y
enarbolar emblemas tendentes a la liberacion.

La «cuestion india» no es un problema nuevo. Nacié con la conquista, se desarrollé
durante el periodo colonial y contintia después de siglo y medio de vida republicana evolucio-
nando segin los contextos nacionales y sin que ninguna politica acierte a resolverla (Junquera,
1991). El indio es una invencién del colonizador (Bonfil, 1971) y desde el primer momento,
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las etnias que el occidental observa y descubre se confrontan con el concepto de su ideal
humano y se evalian en el marco de dominacién y alienacién. Las relaciones entre criollos,
mestizos e indios han engendrado «fronteras» de orden psicosocioldgico que presiden las
identidades que cada uno de estos grupos se da y que le son asignadas por los otros.

Si el indigena es un producto de la relacién colonial, el indigenismo lo es de la astucia de
la sociedad dominante, pues el poder reposa en el mantenimiento de una estructura pasada.
La indianidad expresa el rechazo por parte del nativo a este modelo integracionista, asi como
su voluntad de ruptura con un ayer que no es el genuino suyo. A pesar de las alienaciones, una
memoria colectiva participa hoy en la gestacion del concepto y sélo los indios tienen capaci-
dad para definir qué desean ser. Indianidad no es una identidad étnica, pues representa una
especificidad cultural de un pueblo con relacién a otros y emerge como un factor de cohesién
humanitaria en un momento en que se incide en volver a desestructurar a los nativos, aspecto
éste que no estan dispuestos a consentir.

El término, como podra verse a continuacién, no es un artilugio del Estado sino una
expresion politica de los autctonos que quieren gestar un panindigenismo capaz de quebrar
toda relacion colonial y que geste mejor su especificidad y reivindicarla. Nos encontramos
ante un proceso dindmico que se construye cada dia y que pertenece a los indios definir. En
esta linea, se trata de una reconstruccion ideolégica que permita a todos revalorizar su cultura
(Calvo Buezas, 1990; 1990). En cuanto se reconozca se habra logrado la dignidad y 1a lucha
de siglos habra alcanzado el objetivo marcado por sus lideres.

IV. Voces del indigenismo hoy. Una muestra de esta transformacién dialéctica-reivindicati-
va desde el indigenismo a la indianidad puede vislumbrarse en la contestacién critica a la
«celebracién» del V Centenario del Descubrimiento de América, surgiendo grupos y colecti-
vos indios de protesta como «500 afios de resistencia» o la «Coordinadora Nacional de Pue-
blos Indios», que denuncian «la criminal pretensién de celebrar el saqueo y el genocidio de la
Conquista». Todo ello ha forzado a que en el mismo discurso oficial se introduzcan referen-
cias reivindicativas a favor de los pueblos indios; y asi la VII Conferencia Iberoamericana de
Comisiones Nacionales para la Conmemoracién del Descubrimiento de América en el verano
de 1989 en Guatemala urgi6 que «las naciones y los gobiernos avancen sustancialmente en la
construccién de una relacién nueva con los pueblos indios basada en el reconocimiento, el
respeto y el didlogo», centrando las demandas en cinco campos: territorio, participacién en el
desarrollo econémico y material, desarrollo cultural, justicia y defensa de los derechos indji-
genas y autonomia.

Mayor significacién y exigencias reivindicativas tiene el Manifiesto del Seminario
Internacional Amerindia hacia el Tercer Milenio, que reunié a muiltiples pueblos y etnias en
San Cristébal de las Casas, Chiapas (México), el 16 de junio de 1991. «Tenemos plena con-
ciencia —declaran— que la América de nuestros suefios, Amerindia, ha sido y permanecer
indigena en su esencia, porque los pueblos originarios constituyen el micleo de su identidad».
Exigen que se garanticen a los indigenas el acceso a los medios materiales y culturales para su
reproduccién y crecimiento, y de manera especial la restitucion de sus tierras tradicionales;
que se aseguren sus lenguas y contenidos para incorporarlos a los nuevos modelos educativos
nacionales; que se establezca en el orden juridico de los Estados mecanismos que garanticen la
representacion directa sin mediaciones de los pueblos indigenas; y que en el orden internacio-
nal se desarrollen instrumentos de representacion y defensa en la OIT, en la ONU y en la OEA.
Se finaliza reafirmando la causa comiin de indigenas y no indigenas de «construir una civili-
zacion vigorosa frente al tercer milenio», invitando a todas las naciones Iberoamericanas a
«escuchar las voces plurales que reclaman dignidad, justicia y solidaridad para todos los pue-
blos del continentes».

Esta declaracion se envié y fue un documento de trabajo de la Cumbre de Guadalajara
junto con ofra proclama de la Alianza Ecolégica Latinoamericana firmada esos dias por el
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llamado «Grupo de los Cien», y entregada a los presidentes en la citada localidad mexicana
por Garcia Mérquez, donde se decia: «En visperas del quinto centenario del encuentro de dos
mundos, es una prioridad de nuestros gobiernos que... tomen en cuenta a los pueblos indige-
nas, ya que a menudo se destruye su medio ambiente y se violan sus derechos humanos, al
destruirseles su hébitat y su sustento, su sistema social y religioso». Los 21 presidentes «con-
gregados por primera vez en la historia para examinar los grandes retos que confrontan nues-
tros paises», en su larga declaraci6n incluyeron el siguiente punto: «se propone la creacién de
un fondo iberoamericano con el apoyo de organismos internacionales, para el desarrollo de
los pueblos indigenas, que permita resolver favorablemente los acuciantes problemas de los
pueblos originarios, al margen de cualquier sentido de reservas indigenas o de compensacio-
nes paternalistas» (Conferencia Iberoamericana, México, 20 julio 1991).

En este contexto de variadas, pero convergentes presiones, y sobre todo debido a la din4-
mica cada vez mds reivindicativa y auténoma de los movimientos indios, no es de extrafiar la
exigencia de cambio de la Constitucién Mexicana con el reconocimiento de los pueblos indi-
genas, siendo esta la proclama:

Art. 4°, «La Nacion Mexicana tiene una composicién pluricultural sustentada original-
nlenrﬁr?f;n__!’smmplos_indigenas. La Ley protegerd y m%as,
culturas, usos, costumbres, recursos y formas especificas de organizacién social, y garantizara
a sus integrantes el efectivo acceso a la jurisdicci6n del Estado. En los juicios y procesamien-
tos agrarios en que aquéllos sean parte, se tomaré4n en cuenta sus practicas y costumbres juridi-
cas en los términos que establezca la ley».

iMucho camino se ha andado desde aquel primer indigenismo asimilacionista o integra-
dor a este reconocimiento constitucional del pluralismo cultural! En la exposicién de motivos
de la reforma constitucional se proclama el siguiente principio, el cual recoge el niicleo del
indianismo contemporaneo: «Hoy estamos siendo testigos de cémo la dimensién étnica y cul-
tural omitida y sumergida se vuelve factor decisivo en el destino de Estados y naciones. La
pluralidad cultural es consustancial a la democracia. Por eso proponemos que la vida demo-
ciafica se enriquezca con el reconocimiento de la diversidad cultural como sujeto de libertad e
igualdad. Este es el sendero propuesto, otra cosa serd la andadura y el cumplimiento real, que
sOlo serd posible con el dinamismo de resistencia y reivindicacién histérica de los pueblos y
movimientos indios».
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do glorioso que ha sido maltratado por la presencia occidental. Se sugieren alternativas y
ofrece los documentos m4s notables sobre el mundo Latinoamericano.
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m_\’? Calls j eer (4113)

It.: Razzismo. — Pt.: Racismo. — Fr.: Racisme. — Al.: Razismus. — In.: Racism.

Relaciones interétnicas hostiles y xen6fobas contra individuos o grupos humanos bajo el supuesto
de pertenecer a otra raza

I. El término racismo presenta toda esa ambigiiedad y confusién que en el decir popular
encierra el vocablo raza. Si el concepto estd relativamente claro dentro de la antropologia
fisica, al definir las razas como poblaciones que presentan rasgos biolégicos diferenciados y
transmisibles genéticamente, al aplicarlo a los grupos humanos, sobre todo en el hablar popu-
lar, se contagia de ambigiiedades, desfiguraciones, ambivalencias y falsedades. La razén fun-
damental radica en que los grupos humanos no se interrelacionan como categorias zoolégi-
cas, sino que nuestras relaciones son siempre sociales y culturales; y, por lo tanto, al hablar de
racismo nos estamos refiriendo siempre a relaciones interétnicas, que suponen actitudes,
creencias y comportamientos de unas culturas, que socializan a sus miembros dentro de una
singular escala de preferencias, pautas y valores. Y esas jerarquizaciones (superior/inferior,
mejor/peor, bueno/malo, desarrollado/subdesarrollado) pueden estar referidas a grupos hu-
manos, diferenciados por el color, lengua, nacién, religién, clase, cultura. En consecuencia, la
raza como tal, en sentido estricto biol6gico, raramente es el objeto y razén tnica de la aver-
sién-discriminacidn, sino que casi siempre va unida a otros rasgos diferenciadores de conteni-
do cultural, étnico o social. De ahf la dificultad de distinguir con claridad fenémenos como
racismo, etnocentrismo (ethnos=pueblo), xenofobia (xends=extranjero, fobeo=espantarse,
odiar), e incluso clasismo y sexismo (Riggs, 1991; Smith, 1986; Levine y Cambell, 1982).
Todos esos comportamientos colectivos coinciden en la exaltacién del nacionalismo, del
propio endogrupo y en el recelo-rechazo-hostilidad al exogrupo. Para algunos autores, como
Boileau (1986, Diccionario de Sociologia, Demarchi y Ellena), existen diferencias notables
entre el etnocentrismo y el racismo, al tratarse de dos tipos diferenciados de .domina-
cién/subordinacion. En el caso del etnocentrismo, la jerarquia de un grupo sobre otro reside en
el plano sociocultural: la inferioridad de los «otros» depende de su pertenencia a un sistema
cultural diverso, no a un conjunto definido por herencia biolégica; la inferioridad no es, pues,
definitiva, irremediable, sino que puede superarse con la asimilacién y la conversién cultural;
la hostilidad etnocéntrica, dominante y opresiva, estd orientada a la supresion de la diversidad
0, al menos, a su reduccion, de ahi la presion para que el grupo culturalmente diverso se asimi-
le. En resumen, el etnocentrismo rechaza el derecho a la singularidad, a la diferencia, a la espe-
cificidad sociocultural. En el racismo, por €l contrario, lo que se discute, lo que se rechaza y no
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se admite es el derecho a la igualdad. En lugar de suprimir la distancia cultural —sigue Boile-
au—, a lo que tiende el racismo, como ideologia y como conjunto de actitudes colectivas y
politicas del grupo dominante, es a mantener dicha distancia, y para hacer imposible la asimi-
lacién —que convertiria al otro en un igual— reifica la diferencia, pretendiendo que esté arrai-
gada en los caracteres biolégicos de los grupos humanos, inscrita en la naturaleza y, por tanto,
que es definitiva e irremediable; de esta forma la raza se convierte ideolégicamente en un pre-
texto racionalizador, que forma parte de un proceso social cuya funcién es mantener de modo
definitivo la distancia desigualitaria y jerarquica, y la dominacién social sobre el otro grupo
(Harris, 1973; Steimberg, 1981; Ruiz, 1988; Baker, 1983; Calvo Buezas, 1981).

II. Ladindmica del prejuicio y de la discriminacién racial

Los grupos humanos mantienen frecuentemente posiciones de distancia social, recelo,
rechazo, hostilidad e incluso agresién mutua, basadas en conflictos, o simplemente se ponen a
la defensiva como efecto de temores imaginarios (Allport 1971). Se piensa mal de otras per-
sonas sin motivo suficiente, se tiene una actitud hostil o prevenida hacia un individuo simple-
mente porque pertenece a un grupo, suponiéndole, por lo tanto, que posee las cualidades obje-
tables atribuidas al grupo. Es decir, se formulan aprioristicamente prejuicios (prae-juditium)
con respecto a una persona o cosa, anterior a una experiencia real o no basada en ella. Dentro
de las varias formas del pensar prejuicioso esté el prejuicio etno-racial, que es una antipatia
que se apoya en una generalizacion imperfecta e inflexible; y se convierte en una pauta de
hostilidad en las relaciones interpersonales que se dirige contra un grupo entero o contra
miembros individuales de otra etnia o raza. De ahi la importancia de las representaciones
colectivas y de la construccion social de la realidad, basada muchas veces en procesos colec-
tivos de percepcion social, que influyen en las relaciones sociales, e incluso, a veces, en con-
flictos de dimensidon internacional, particularmente si se trata de grupos de distinta religion,
raza o cultura (Sherkovin, 1985; Bartel 1988; T. Bromley, 1983).

La estructura del prejuicio etno-racial puede analiticamente descomponerse en tres niveles:
cognitivo (creencias valorativas sobre cualidades favorables o desfavorables hacia el «otro»),
afectivo (sentimientos positivos o negativos) y activo-conductal (disponibilidad a emprender una
acci6n a favor o en contra). La dindmica del racismo y del prejuicio etno-racial va relacionada
con el proceso cognitivo humano, en concreto con la percepcion y la categorizacién —cultural-
mente estructurada— de las diferencias, agrupamientos y clasificaciones grupales. Las diferen-
cias raciales, étnicas, lingiiisticas, religiosas, culturales y sociales son fenémenos y datos objeti-
vables; pero el problema es cémo cada sociedad, clase, cultura, nacién o grupo étnico socializa y
ensefla a sus miembros a percibirlas, categorizarlas, interpretarlas y valorarlas.

La seleccién, acentuacion e interpretacion de los datos sensoriales componen las tres -
operaciones del proceso perceptivo-cognitivo. Ahora bien, siempre seleccionamos e interpre-
tamos culturalmente nuestras impresiones del mundo exterior y, sobre todo a los «otros», a
los extrafios y diferentes. El principio del minimo esfuerzo y del ahorro de energfa cerebral
nos impulsa a esquematizar el variado, multiforme y complejo espectro del mundo exterior,
encerrandolo en categorias, conceptos, clasificaciones y generalizaciones, cuyo contenido
representa una abstraccion y esquematizacién excesiva del plural universo humano y natural;
ahf radica la funcion adaptativa de los prejuicios y estereotipos, pero de ello mismo surge
precisamente la gravedad social del prejuicio etno-racial, al juzgar previamente en forma
negativa a un grupo, o al atribuir indiscriminadamente a toda una etnia unos atributos, que
son comportamiento aislado de algunos de sus miembros. Y la «mdquina cerebral» de catego-
rizacién estd también en funcién de un especifico sistema de valores, como es la lealtad al
propio grupo etno-racial, lo cual nos predispone a adoptar percepciones y prejuicios de tole-
rancia/prevencion, amor/odio, segin los individuos pertenezcan al propio endogrupo, o a
pueblos extrafios, previamente categorizados como amigos/enemigos.

514



Algunos admiten que puede existir una base instintiva, que predisponga a mantener una
conducta hesitante y de alerta ante los extrafios, pero ello no es suficiente para la creacion del
prejuicio etno-racial (Allport, 1971). La clave visual actia éinicamente como punto de ancla-
je, como condensador de actitudes y asociaciones estereotipadas previas. El ejemplo més gra-
fico es el olor de los negros; puede ser cierto que muchos blancos perciban un olor peculiar;
ahora bien, la aversion sensorial es culturalmente aprendida, al cargar de connotacion nega-
tiva, por el prejuicio preexistente, a esa diferencia sensorial; y asi se crea una cadena auto-
maética de asociaciones: olor-olfato, con connotacién negativa afectiva, evocador subito de
imdgenes y sensaciones negativas, acomodacién de la vista-olfato, prejuicio en un solo acto
perceptivo-imaginativo-afectivo-cognitivo-valorativo.

Las diferencias raciales son un hecho incuestionable y natural entre los seres humanos,
como lo es el ser hombre o mujer, alto o bajo; pero jerarquizar y discriminar socialmente a los
individuos en razén de su sexo, altura o raza es siempre un hecho social y cultural. En conse-
cuencia, la explotacién, marginacién o discriminacién por raza o etnia, como por clase, es
siempre un fenémeno histérico sociolégico, pero no una necesidad natural. Existen diversos
estadios y grados progresivos dentro del etno-racismo: 1. Hablar mal (creacién de mala fama
y opinién publica desfavorable). 2. Evitar el contacto (distancia social). 3. Discriminacion
(privacién de derechos, segregacion). 4. Ataque fisico (violencia y conflicto ocasionales). 5.
Exterminacién (Glazer, 1983; Lenney y Cambell, 1982; Postiguioni, 1983; Nelli, 1983; San
Romidn, 1986; Calvo Buezas, 1990).

1. Las teorias del racismo

Se trata de distintas perspectivas de un mismo fenémeno, que tiene diversas tonalidades y
transmutaciones. El racismo se manifiesta como «tnico y multiforme en sus aspectos fenome-
nolégicos» (C. Junquera, 1989). Pueden tipificarse en cuatro. 1) La tesis del racismo universal
sostiene que las relaciones raciales que aparecen en las sociedades contempordneas son una
dimensién de todas o casi todas las sociedades humanas, siendo el etnocentrismo un fenémeno
constante en las relaciones interculturales, y reforzdandose la diversidad cultural con las diferen-
cias fisicas (Boileay, 1986; Junquera, 1989; Dumont, 1970). 2) La tesis del etnocentrismo,
como variante moderna y refinada del racismo, afirma que el rechazo a otros grupos no se apo-
ya realmente en diferencias biol6gicas —aunque pueda utilizarse ese argumento—, sino en la
defensa de los propios valores grupales, despreciando otros tipos de cultura y civilizacion. Exis-
te otra posicién que liga el racismo al colonialismo, pero con las dos variantes siguientes. 3) La
posicién de la llamada Escuela de 1942 rechaza las dos posiciones anteriores, diferenciando
radicalmente el etnocentrismo —muy comun entre grupos culturalmente diversos— y el racis-
mo, que es un fenémeno que surge a partir de 1492. Antes del comienzo del capitalismo y del
colonialismo europeo no aparecen en ninguna sociedad fenémenos de relaciones entre grupos
caracterizados por las modalidades tipicas de las relaciones modernas y contemporaneas; ante-
riormente la jerarquia social no obedecia a criterios de clasificacién fisica, sino a otros. 4) El
racismo, como fenémeno del siglo XIX, ligado a la expansion colonial europea y al racismo
pseudocientifico. Segtn algunos autores —y en esta linea irfa una tradicién del pensamiento
espafiol— en el colonialismo iberoamericano del siglo XVI no se desarroll6 el racismo como
doctrina, ya que la divisién ideolégica bipolar era la de cristianos/paganos, creando en las colo-
nias una sociedad de clases y, si se quiere, de castas, pero no estrictamente de razas, como la
muestra el fenémeno del mestizaje y de las Leyes de Indias. Por otra parte, el racismo se convir-
ti6 en el siglo XIX en una poderosa arma ideolégica, apoyada por las teorfas pseudocientificas de
la superioridad de unas razas sobre otras, para mantener una jerarquia bipolar rigida, anterior-
mente establecida, que permitfa la dominacién imperialista y la explotacion capitalista.

Todas las anteriores coordenadas teéricas aportan alguna luz a la mejor comprension y
explicacién del racismo, debiéndose evitar el caer en reduccionismos dogméticos. Serfa preci-
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so ademds completar los anlisis con los diversos enfoques sociolégicos y psicoldgicos, tanto
los que enfatizan los factores estructurales y dialéctico-conflictivos, como los psicodindmicos,
es decir: las transferencias colectivas de frustracién-agresion a chivos expiatorios, que son
activados en situaciones de frustracién, competencia, crisis social (Adorno, 1965). Todas estas
perspectivas debieran utilizarse para fenémenos como es el auge del racismo y de la xenofobia
en la Europa y Espafia contempordneas (Calvo Buezas, 1990). Un tel6n de acero ha caido,
pero cientos de brotes xen6fobos renacen en Europa; y mientras la CE camina hacia la utopia
de una ciudadania europea, un nuevo fantasma recorre Europa y Espafia con la aparicién de los
viejos demonios del fascismo y de la violencia nazi, surgiendo un peligroso e intolerable
nacionalismo europeo, cuyo lema parece ser «Europa para los europeos». Ante estos fenéme-
nos, que proceden de muchas causas y situaciones, hay que afirmar que la praxis colectiva
racista encierra siempre un cardcter ideoldgico para legitimar sistemas de dominacién. «El
recurso al concepto de raza —afirma P. Garaguso (1986), y pienso que podriamos sostenerlo
todos los cientificos sociales— para explicar las diferencias culturales en una perspectiva etno-
céntrica, no tiene justificacion cientifica». Todas las argumentaciones adoptadas para sostener
tales teorias son producto de un grupo o de una clase dominante que pretende conservar y
defender su propio poder frente a los demds. El fundamento de tales teorias hay que buscarlo,
pues, en las motivaciones de cardcter econdmico y politico que han inspirado todos los fené-
menos histéricos de genocidio o segregacion.

BIBLIOGRAFIA COMENTADA

El amplio espectro de significaciones del tema del racismo y la confluencia de diversas
perspectivas disciplinares, a la vez que la localizacién de estudios empiricos en multiples y
diversas dreas geografico-étnicas, hace practicamente imposible hablar de unos libros cldsi-
cos o bibliograffa bdsica. Si tomamos el drea norteamericana, los estudios de N. Glazer
(1983); A. G. Baker (1983); R. A. Levine y D. T. Cambell (1982); H. S. Nelli (1983); G. A.
Postiglioni (1983); S. Steimberg (1981) y A. Smith (1986). Para una perspectiva psicosocio-
léygica son cldsicas las obras de G. W. Allport (1971); E. Bogardus (1975) y T. W. Adorno
(1965), y las mds recientes de D, Bartel y A. Kruglans (1988); A. Sherkovin (1985), entre
otras. Sobre efnicidad, en general, y estudios concretos, la lista serfa interminable. En lo que
se refiere mds concretamente al tema del etno-racismo en Esparia, los mds recientes son los
estudios de T. San Romdn (1986) y T. Calvo Buezas (1981, 1989, 1990).

En Diccionarios y Enciclopedias pueden consultarse los siguientes interesantes articu-
los. En Enciclopedia Internacional de Ciencias Sociales, D. L. Sill, dir., Madrid, Edt. Agui-
lar, 1974: Articulos de «Prejuicio», O. Klineberg, pp. 422-429; «Discriminacién», J. Milton y
Yinger, pp. 430- 432; «Estereotipo», J. Jarding, pp. 491-493; «Razas y relaciones sociales»,
F. Edward, pp. 102-103.

En Diccionario de Sociologia, F. Demarchi y A. Ellena, dirs., Madrid, Ediciones Paulinas,
1986. Articulos: «Prejuicio», «Estereotipo» y «Etnocentrismo», A. M. Boileau, pp. 1353-1369,
639-648, 684-700; «Discriminacién», E. Sussi, pp. 540-547; «Raza», P. Garaguso, pp. 1438-1445.
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