1. IDENTIDAD ETNICA, IDENTIFICACION
Y MANTPULACION

INTRODUCCION

uizds uno de los fenémenos mas comunes en el mun-

do moderno sea el contacto interétnico, entendiéndo-
se por ello las relaciones que se dan entre individuos y gru-
pos de diversas procedencias “nacionales”, “raciales” o “cul-
turales”. Es un hecho bien conocido que la expansion de las
asi lamadas cvilizaciones y el encogimiento del mundo gracias
a los modernos medios de transporte posibilitaton dichos
contactos. En este sentido, patafraseando la conocida afirma-
cién cartesiana, podriamos decir que aquello que esta mejor
distribuido en el mundo, aun por encima del “sentido co-
mun”, jes la identificacién interétnical Este ensayo pretende
discutir el concepto de identidad étnica, describiendo algu-
nas de las modalidades de su constitucién y examinando po-
sibles explicaciones para, finalmente, sugerirlo como relevante
para la investigacion de las relaciones interétnicas. Sin embat-
go, la investigacion de esta tematica estard precedida por
esclarecimientos sobte los conceptos de etnia y de grupo ét-
nico, para asf poder justificar la inclusién de la identidad étnica
como el centro de nuestras reflexiones.

EIL CONCEPTO DE GRUPO ETNICO

Para tratar de manera sucinta y comprehensiva este tema,
parece oportuno partir de la critica que Fredrik Barth (1969)

47



48 Roberto Cardoso de Oliveira

formulara al concepto de grupo étnico como “unidad
portadora de cultura”,; para concebitlo como un organizational
type. Barth toma como punto de partida una definicién
“consensuada”, tal como se puede deducir de la literatura
antropoldgica.! Segtin esta definicién, un grupo étnico designa
a una poblacién que:

a) “se autoperpetua principalmente por medios biol6gicos”;

b) “comparte valores culturales fundamentales, exterioriza-
dos en formas culturales unitarias explicitas”;

e) “constituye un campo de comunicacién e interaccién’;

d) “posee un grupo de miembros que se autoidentifican y
son identificados por otros como pertenecientes a una ca-
tegoria distinguible de otras categorfas del mismo orden”
(Barth, 1969: 10-11).

Entre esas caracteristicas, la de compartir una cultura comun
es considerada, con frecuencia, como de importancia central.
“En mi opinién —dice Barth—, serfa mas fructifero conside-
rar a esta importante caracteristica como una consecuencia o
un resultado, mas que como una caractetistica primaria y
definitoria de la otganizacién de los grupos étnicos” (#id.: 11).
Para la clasificacion de los individuos o grupos locales se ha
destacado el aspecto cultural de los portadores, criterio que
depende de la visualizacién de rasgos particulares de cultura,

! Barth hace referencia a un articulo de Narroll (1964), en el cual dis-

cute diferentes conceptos de etnia con propésitos de analisis compa-
rativo. En cuanto a una critica radical de ese articulo, en especial al
método comparativo, destaca el comentario de Leach al final del mis-
mo (Leach, 1964: 299).
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es decit, como son dados “objetivamente al observador
etnografico” (Barth, 1969: 12). Con base en este critetio, las
diferencias se dan entre culturas, y no entre organizaciones
étnicas, toda vez que los andlisis son realizados sobre formas
culturales manifiestas, que pueden ser relacionadas con un
conjunto de elementos o rasgos culturales. ;Hasta qué punto
este criterio explica la persistencia de la identificacion étnica
de personas y grupos, cuando pricticamente no se “obset-
van” rasgos culturales diferenciales manifiestos?

Hace mas de diez aflos me enfrenté a ese problema al
estudiar el proceso de asimilacién (Cardoso de Oliveira, 1960a),
lo que me llevé a formular un concepto capaz de aprehen-
der, allado de la “peculiaridad cultural” del grupo étnico bajo
estudio, la “identificacion étnica” de sus miembros.? En ese
mismo trabajo tuve el cuidado de ampliar la nocién misma
de identificacion étnica, valiéndome de la siguiente afirma-
cién hecha por Daniel Glaser: “Identificacién étnica se refiere
al uso que hace una persona de términos raciales, nacionales
o religiosos pata identificarse y, de ese modo, relacionarse con
los otros” (Glaser, 1958: 31; Cardoso de Oliveira, 1960a: 125).
Después regresaré a esta nocién de identificacién étnica. Por
ahora nos interesa retener lo esencial de la critica de Barth y
su propuesta del grupo étnico como un tipo de organiza-
ci6én. En este sentido bastara con considerar que la “interco-
nexion entre grupo étnico y cultura” es algo sujeto a muchas
confusiones (Barth, 1969: 12) y que para fines analiticos, y de

2 “Asimilacién” fue definida entonces como “el procesus por medio del
cual un grupo étnico se incorpora a otro, perdiendo a) su peculiaridad
cultural y b) su identificacién étnica anterior” (Cardoso de Oliveira,
1960a: 111).



50 Roberto Cardoso de Oliveira

acuerdo con la naturaleza de los problemas formulados para
investigacion, serfa mejor tomar ambos conceptos por sepa-
rado. Véase, por ejemplo, que:

si el mismo grupo de personas con los mismos valores e ideas
se enfrentase con las diferentes oportunidades que ofrecen
ambientes diversos, seguirfa entonces diferentes patrones de
vida e institucionalizaria diferentes formas de compor-
tamiento. De la misma forma, podemos esperar que un gru-
po étnico disperso en un territorio con circunstancias
ecologicas diversas presente variantes regionales de compor-
tamiento institucionalizado explicito, variantes que no refle-
jan diferencias en su orientacién cultural. Entonces, scémo
deberan ser clasificados, si tales formas institucionales expli-
citas, fueron las diagnésticas? (Barth, 1969: 12).

Barth responde a estas cuestiones tomando el caso de los
pathan (“Pathan Identity and its Maintenance”, en Barth,
1969: 117-134), y muestra cémo la identidad étnica no se
puede reducir a las formas culturales y sociales, sumamente
variables, y como “diferentes formas de organizacién Pathan
representan diversas maneras de consumar la identidad en
condiciones de cambio” (#bid.: 132). Fue posible llegar a tales
resultados —que explican mejor la realidad pathan— gracias a
la reformulacién del grupo étnico, ya no en términos cultu-
rales strictn sensu, sino como un tipo de otganizacion.” Barth
subraya que “concentraindonos en lo que es socialmente efec-

“Desde este punto de vista, el punto critico de la investigacion pasa
a ser la frontera étnica que define el grupo y no la esencia cultural que
él encierra” (Barth, 1969: 15).
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tivo, podemos ver a los grupos étnicos como una forma de
organizacién social”, siendo asf que el aspecto critico de la de-
finicién de grupo étnico pasa a set aquel que se relaciona direc-
tamente con la identificacion étnica, a saber “la caracteristica
de autoatribucién y atribucién por los otros” (Barth, 1969: 13).*
Enlamedida en que los agentes se valen de la identidad étnica
para clasificarse a si mismos y a los demds con propdsitos de
interaccién, constituyen grupos étnicos en el sentido de ot-

ganizacion (7bid.: 13-14).

IDENTIDAD E IDENTIFICACION

Lanocién de identidad contiene dos dimensiones: la personal
(o individual) y la social (o colectiva). Algunos antropSlogos (co-
mo Goodenough, 1963; Moerman, 1965) y sociélogos (como
Goffman, 1963; McCall y Simmons, 1966) han trabajado con
la nocién de identidad, procurando mostrar cémo la social y la
personal estan interconectadas, con lo que nos permiten to-
marlas como dimensiones de un mismo e inclusivo fendéme-
no, situado en diferentes niveles de realizacion: el nivel indi-

4 “Una atribucién categdrica es una atribucion étnica cuando clasifica a
una persona en términos de su identidad basica mas general, presunta-
mente determinada por su origen y formacién” (Barth, 1969: 14).
“Es importante reconocer que a pesar de que las categorfas étnicas
toman en cuenta diferencias culturales, podemos presumir que no
existe una simple relacién biunfvoca entre unidades étnicas y semejan-
zas y diferencias culturales. Los rasgos que se toman en consideracion
no son la suma de diferencias ‘objetivas’, sino s6lo aquellas que los
propios actores consideran significativas” (Barth, 1969: 14).



52 Roberto Cardoso de Oliveira

vidual, en el cual la identidad petsonal es objeto de investi-
gacién de los psicélogos (ejemplo: Erikson, 1968 y 1970) Y
el nivel colectivo, plano en el que la identidad social se edifica
y se realiza. Es importante distinguir ambos niveles, porque
asi podemos estudiar la identidad desde un punto de vista
antropoldgico o socioldgico, sin dejarnos seducit por ciertos
“psicologismos” tan en boga en cierto tipo de investigacién
interdisciplinaria, como no puede dejar de setlo la investiga-
ci6én de la identidad étnica, vista ésta como un caso patticular
de la identidad social. La importancia de tomar a la identidad
étnica como un fenémeno bidimensional, por otro lado, tam-
bién nos permite incorporar las contribuciones de los estudios
psicologicos que resulten especialmente relevantes para la
descripcién de los procesos de identificacion, manteniéndo-
nos fieles al principio durkheimiano de explicar lo social por
lo social (sin que eso implique ignorar el “hecho psiquico” —lo
que frecuentemente ha ocurrido en la mejor tradicion de la
antropologfa social-).® La distincién que hace Erikson, por
ejemplo, entre identidad e identificacién es crucial, aunque ¢l
considere que la identificacién es un mecanismo de limitada

¢ Audrey Isabel Richards, en su evaluacién de la situacién de los estu-
dios sobre socializacion en la antropologfa social britanica, sefiala el
miedo tradicional de los antropdlogos sociales ante la psicologfa. “Este
miedo puede enfatizar o no la postura especificamente antipsicolégica
sostenida por antropdlogos sociales de este pais durante aproximada-
mente los ultimos veinte afios. Es facil entender las razones de
Durkheim al intentar aislar un ‘hecho social’ en su pureza y fue muy
bueno para la sociologfa que él procediera de esa manera. Es mas difi-
cil entender las afirmaciones casi defensivas que algunos antropélogos
britanicos hicieron recientemente” (Richards, 1970: 7-8).
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utilidad, puesto que la identidad no serfa una suma de identi-
ficaciones sino una realidad gestaltica.” Sin embargo, para el
andlisis de la identidad social en su expresion étnica, la com-
prension de los mecanismos de identificacién parece ser de
fundamental importancia. Fundamental, porque esos meca-
nismos reflejan la identidad en proceso: tal como la asumen los
individuos y los grupos en diversas situaciones concretas. La
investigacion de tal proceso nos llevara a distintas formas de
identificacién, empiricamente dadas, de tal modo que nos pet-
mita el conocimiento del surgimiento de la identidad étnica.
Como dijo Barth, “por medio de un analisis sencillo de un
proceso podemos entender la variedad de formas complejas
que éste produce” (Barth, 1966: 2).%

Si en dos ocasiones distintas un mismo individuo no pu-
diera llegar a set reconocido como la misma persona, ningu-
na identidad social podria ser construida (McCall y Simmons,
1966: 65). En esta linea de raciocinio, la identidad social sut-
ge como la actualizaciéon del proceso de identificacion, e
involucra la nocién de grupo, particularmente la de grupo so-
cial. Sin embargo, la identidad social no se separa de la iden-

Hablando de la identidad en el plano individual y en el ambito psico-

terapéutico, Erikson sostiene que “como toda cura testifica, identifica-
ciones ‘mas deseables’ tienden, al mismo tiempo, a estar poco a poco
subordinadas a una nueva gestalt, singular, que es mas que la suma de
sus partes. El hecho es que la identificacion, como mecanismo, posee
una utilidad limitada” (Etikson, 1968: 158).
“Para que un concepto de proceso sea analiticamente util debe estar
referido a algo que gobierne y afecte la actividad, alguna cosa que
restrinja y canalice el curso posible de los eventos [...] El estudio del
proceso debe ser un estudio de interdependencias probables o nece-
sarias que gobiernen el crso de los eventos” (Barth, 1969: 2).
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tidad personal, pues ésta, de algin modo, es un reflejo de
aquélla.’ “La identidad social y la identidad personal son par-
te, en primer lugar, de los intereses y definiciones de las de-
mas personas en relacion con el individuo cuya identidad esta
en entredicho” (Goffman, 1963: 105-1006). El concepto de
identidad personal y social posee un contenido marcadamente
reflexivo o comunicativo, pues presupone relaciones sociales,
asf como un cédigo de categorias destinado a orientar el de-
sarrollo de dichas relaciones.!” En el ambito de las relaciones
interétnicas, este codigo tiende a expresarse como un siste-
ma de “oposiciones” o contrastes. Podemos alcanzar una

mejor comprensioén del proceso de identificacién étnica si

elaboramos la nocién de “identidad contrastante”.!!

La identidad contrastante parece constituir la esencia de
la identidad étnica, es decir, la base sobre la cual ésta se defi-

? Ta distincién que hace Goffman entre identidad personal e identidad
individual (ego identity, en la aceptacién de Erikson) no es relevante
pala el presente estudio. Entre otras cosas, porque la nocién de “iden-
tidad experimentada” (fe/t identity), si la tomamos en un sentido
fenomenoldgico, implica necesariamente la dimensién social de la
persona o “persona”, es decir, une eonscience et une categorie, en la termi-
nologfa de Mauss (1950: 358).

10 Segin Goodenough, “la formacién de identidad involucra un
relacionamiento del ego con personas y cosas en su medio ambiente,
de modos diferentes, a los cuales nosotros ordinariamente nos referi-
mos con la etiqueta de identificacion” (Goodenough, 1963: 204). Esta
identificacién, como mas adelante se verd, siguiendo al mismo
Goodenough, necesariamente involucra la idea de “sistema de
categorizacién”, aspecto fundamental de la identidad étnica (¢f. tam-
bién McCall y Simmons, 1966: 62).

1 Se habla de identidad contrastante (contrastive identity) como nocién,
en un sentido aproximado al que utiliza Barth (1969: 132), quien no
lo trabajé como concepto, ni lo explord tedricamente.
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ne. Implica la afirmacion del nosotros frente a los otros. Cuan-
do un grupo o una persona se definen como tales, lo hacen
como medio de diferenciacién en relacién con algin grupo o
persona a los cuales se enfrentan. Es una identidad que surge
por oposicién; que no se puede afirmar en aislamiento.!? En
el caso de la identidad étnica, ésta se afirma “negando” la
otra identidad, que ha sido visualizada de manera “etno-
céntrica”. En este sentido, el etnocentrismo, como sistema
de representaciones, es la comprobacién empirica del surgi-
miento de la identidad étnica en su estado mas “primitivo” —si
me es dado expresarlo asi—. A través de “nuestros valores no
s6lo juzgamos los valores de los otros sino también a los
otros”. ¢{Implica eso que la identidad étnica constituya un va-
lot? Sabemos que ella no se basa en una percepcion cinestésica
del ser; sino en una autopercepcion del yo en sitnacion. Toman-
do como referencia un modelo existencial de persona, dirfa-
mos que lo que transforma al individuo en persona es la si-
tuacion, en un sentido fenomenolégico v, por lo tanto, como
un hecho de la conciencia.'® Pero la situaciéon peculiar que

12 Moerman, estudiando a los lue de la moderna Tailandia y apoyando-
se te6ricamente en Murphy (1964: 848), segin el cual “esa condicion
de miembro depende de una categotfa de excluidos, en un sentido de
otredad (alteridad)», “los lue no pueden ser identificados [...] en ais-
lamiento” (Moerman, 1965: 12106).

13 “Un dltimo componente en esta breve exposiciéon de un modelo
existencial de persona es la nocién de sitnacion. Lo que concreta al ego,
y que transforma al individuo (como un miembro tipico de la especie)
en una persona, es su situacion. La nocién de situacion tiene un estatus
fenomenolégico diferente a la nocién fisicalista de medio ambiente;
dicho en otros términos, la situacion trasciende lo local fisico. “Una
persona es situada y se sitiia en el mundo” (Tiryakian, 1968: 84).
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genera la identidad étnica es la situacion del contacto interétnico,
sobre todo, pero no exclusivamente, cuando ésta se da como
friccién interétnica.'* La conscientizacién de esta situacién por
parte de los individuos insertos en la conjuncién interétnica
serfa el objetivo preliminar del analista: un estudio del “mo-
delo consciente”, en el sentido que le da Lévi-Strauss, de los
individuos que actian en el escenario interétnico. Tal con-
ciencia, etnocéntrica en gran medida, estarfa pautada por va-
lores y se asumirfa como ideologfa.'®

4 ¢f. Cardoso de Oliveira, 1962, 1964 y 1967. En esos trabajos presenté
(1962) y desarrollé (1964 y principalmente 1967) un modelo de inves-
tigacion que denominé friccidn interétnica, como una forma de describir
la situacién de contacto entre grupos étnicos irreversiblemente vincu-
lados unos a otros, a pesar de las contradicciones —expresadas a través
los conflictos (manifiestos) o las tensiones (latentes)— existentes entre
ellos. Una serie de investigaciones que siguieron al proyecto inicial
(1962) utilizando el mismo enfoque, condujo a conclusiones similares,
considerandose, como es natural, las peculiaridades de cada “drea de
friccion interétnica” investigada (Laraia y Matta, 1967; Melatti, 1967,
Santos, 1970; Amorim, 1970). Con el interés de distinguir el conjun-
to de conocimientos adquiridos de aquellos almacenados en el seno
de la teotia de aculturacién, me tomé la libertad de hablar, grosso modo,
de una teotfa de la friccién interétnica.

15 B, Ward presenta la siguiente tipologfa, de inspiracion lévi-straussiana,
de “modelo consciente”: “Podemos, y debemos, contrastar modelos
conscientes existentes como construcciones en las mentes de las pro-
pias personas estudiadas, con modelos del observador construidos por
extraflos, incluso cientificos sociales, pero probablemente es siem-
pre util pensar también en términos de, por lo menos, las tres especies
diferentes de modelos conscientes que aqui distinguimos como mode-
los inmediatos, modelos ideoldgicos y modelos de observadores in-
ternos” (Watd, 1965: 137).
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Erikson percibi6 bien esta relacién entre identidad y valor
en sus estudios sobre la confusioén individual y el orden social,
con particular interés en la socializaciéon del joven. Afirma
que “identidad e ideologia son dos aspectos de un mismo
proceso. Ambos proveen la condicién necesatia para una
mayor maduracién individual y, con ella, para la siguiente for-
ma de identificacién, mas inclusiva, o sea, la solidaridad que
liga identidades comunes en la vida, la accién y la creacion
conjuntas” (Erikson, 1968: 189). Después de establecer un
conjunto de determinaciones ideoldgicas que condicionan el
proceso de socializaciéon —y que no setia justificado enunciar
y estudiar aqui—, afirma que “Sin tal compromiso ideoldgico, aun-
que implicito en un modo de vida, la juventud sufre de una
confusion de valores que puede ser especificamente peligrosa para
algunos, pero que en gran escala es ciertamente peligrosa para
el funcionamiento de la sociedad” (Erikson, 1968: 188).' Sien-
do psicologo, su objetivo no coincide con el del antropdlogo
social, ya que éste no busca entender la identidad como re-
sultado de mecanismos que se puedan reducir a una escala
individual, sino como un “precipitado” de una pluralidad de
identificaciones (étnicas) que poseen propiedades su/ generis,
no necesariamente aquellas que se encuentran en la investiga-
cién de individuos particulares.!” Aunque la investigacion

16 Como psicélogo, su objeto es lo que denomina “identidad psicoso-

cial”, situada en tres 6rdenes: el “somatico, a nivel de los organismos,
el del “Ego”, al nivel de la integracion de la experiencia personal y el
comportamiento, y el “social”’, al nivel de la participacién de los 6rde-
nes anteriores en una “situacion histérico-geografica” (Erikson, 1970:
749-750).

17 1a distincion entre un enfoque antropoldgico estructuralista y otro
psicolégico es realizada con gran claridad por un psicélogo, a raiz de
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antropoldgica debe partir de ellos, de los modos de asumirse
en situacion (interétnica), los trasciende, explicandolos al ni-
vel del sistema interétnico como sistema social inclusivo. Las
afirmaciones de Erikson que se refieren a las determinaciones
ideologicas, y por tanto cargadas de valor, como algo intima-
mente relacionado con la identidad individual, aportan una
contribuciéon real a una teorfa de la identidad étnica, pues
indican una relacién (identidad-R-valor) que ya opera desde
el nivel individual.

Pero antes de iniciar el examen de algunas modalidades de
la identidad étnica, cabe sefialar que estamos intentando des-
cubrir su estructura como objeto legitimo de investigacion.
Para tal fin, se intentara aqui constituir teéricamente nuestro
objeto en el sentido que le da Gilles Gaston Granger, quien
reserva la palabra objeto patra aquello que la ciencia procura 'y
logra conocer (Granger, 1970: 79). Como se vera mas ade-
lante, nuestro objeto no se agota en las identidades concretas
que se pueden observar a nivel empirico, aun cuando éstas
sean la “materia prima” indispensable para la “construccién
de modelos que hagan manifiesta la estructura” de la misma
identidad étnica —como nos ensefia Lévi-Strauss en relacion
con los procedimientos analiticos que ponen al descubierto
la estructura social propiamente dicha (1958: 305-306)—. Fe-
némenos como las “fluctuaciones” de la identidad étnica, asi

una evaluacién de Audrey I. Richards sobre los trabajos de Lévi-
Strauss referentes al “pensamiento salvaje”, Dice Jahoda que “el ob-
jeto de examen es, por lo tanto, un pensée callective, un precipitado de
una multitud de mentes dentro de una cultura dada. Es posible que
tal producto colectivo tenga propiedades s#i generis no necesariamen-
te identificables en el pensamiento de individuos particulares” (Jahoda,
1970: 41-42).
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como los mecanismos de identificacién ganaran, de esa ma-
nera, objetividad, en la medida en que identidad e identifica-
cién vayan siendo despojadas de sus atributos circunstanciales
y descubiertas (o redescubiertas) en sus propiedades consti-
tutivas. Por lo tanto, no se pretende en este ensayo describir y
explicar la identidad y su surgimiento en tal o cual sistema
interétnico, sino discutir la posibilidad del conocimiento de
/a identidad étnica, aprehendida en la dimensién de su gene-
ralidad (mejor dicho, universalidad), cualesquiera que sean
los sistemas interétnicos particulares que la engendren y la
contengan. Nuestro proyecto es aiin meramente exploratorio
y ensayistico, literalmente hablando, a la luz del conocimien-
to fragmentario que se posee de los fendmenos étnicos en
conexién con las nociones de identidad y de grupo organiza-
do. Creemos, sin embargo, que el hecho de relacionar de ma-
nera consistente la identidad y la identificacién étnicas podra
resultar en una contribucién para el desarrollo de investiga-
ciones que, conjugadas, logren un conocimiento mas com-
pleto y una metodologia mas adecuada.

MODALIDADES DE LA IDENTIFICACION ETNICA

Frederik K. Lehman, en un interesante estudio sobre las cate-
gotfas étnicas en Birmania (Lehman, 1967), es el que nos
abre las mejores perspectivas para un analisis mas util de la
identificacién étnica. Permitaseme citar la parte esencial de
un fragmento de su estudio:

Mi opinién es que, cuando las personas se identifican como
miembros de alguna categoria “étnica” [. . .] estan tomando
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posiciones en sistemas de relaciones intergrupales cultural-
mente definidos [...] Estos sistemas de relaciones intergru-
pales [...] engloban categorfas complementarias de interde-
pendencia compleja. Afirmo, en especial, que, en realidad, /as
categorias étnicas son_formalmente como los papeles [roles] y, en ese
sentido, s6lo muy indirectamente descriptivas de las carac-

terfsticas empiricas de grupos sustantivos de personas (pp.
106-107).

Esto no quiere decir que la identidad sea un papel (“rol”),
sino que desde el punto de vista formal es semejante a un papel, como
también nos lo parece el estatus, a saber: para cada relacién
de identidad culturalmente posible existe una correspondiente
relacién de estatus, es decir, de derechos y deberes (¢f. Good-
enough 1965: 8). Pero, lo que me interesa subrayar es que
aunque la identidad étnica es una categoria semejante a la de
papel, ella no puede ser definida en términos absolutos, sino
unicamente en relacién con un sistema de identidades
étnicas,'® valorizadas en forma diferente segin el contexto
especifico o la situacién particular. En las relaciones
interétnicas, de conformidad, por ejemplo, con la dinimica
del sistema de friccion interétnica, las relaciones se dan en
términos de dominacién y sujecién —lo que resulta coheren-
te, hablando de los papeles, con la posibilidad prevista por
Nadel (1957: 109) de reducitlos (los papeles) a una dimen-
sién de sobreposicién y subposicion (¢ también Lehman,

18 “Un papel es definido no en términos absolutos sino relativos a todo
un sistema de otros papeles, Tal vez el sistema de papeles excepcionales
consista solamente de dos papeles, o solamente de dos especies de pa-
peles, es decir, una tinica especie de relacién” (Lehman, 1967: 107).
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1967: 107)—. Todo esto es consistente, por otro lado, con lo
que afirmamos arriba respecto al caricter contrastante de la
identidad étnica, en la medida en que ésta implica la confron-
tacién con otra(s) identidad(es) y la(s) aprehende en un siste-
ma de representaciones con contenido ideolégico.

La identificacion en contextos intertribales

Si consideramos otros contextos que no necesariamente se
puedan reducir al modelo de friccién interétnica (¢f. nota 14),
la identidad contrastante persiste, actualizando la identidad
étnica y representandola en un sistema de referencias de carac-
ter ideoldgico. Por lo que se conoce de regiones interculturales
como el alto Xingu, por ejemplo, los distintos grupos indige-
nas en interaccién reafirman sus respectivas identidades por
medio de un sistema de referencias o de categorias construi-
do como una ideologia de trelaciones intertribales. Patrick
Menget, en sus investigaciones en el Xingu, indica que las
identidades de kamayura, waura, kalapalo, etc., constituyen
categorias étnicas de las que echan mano los individuos y los
grupos para situarse en un determinado sistema de relacio-
nes, es decit, de conjuncién intertribal."” Significa que en la
actual situacion del alto Xingu, debido a la intensidad de las
relaciones intertribales, que se pueden traducir frecuentemente

19 Las consideraciones que hago sobre el Xingu son en gran parte resulta-
do de conversaciones con Patrick Menget, quien estaba elaborando su
tesis de doctorado en Harvard. Aun asi, mis interpretaciones del “caso
xinguano” tal vez no correspondan totalmente con las de Menget, razon
por la cual soy el unico responsable de las mismas, Sus ideas podran ser
conocidas por medio de la publicacién de su articulo “Ethnies et société:
remarques sur le systeme social Xinguano”, actualmente en elaboracién.
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en matrimonios entre individuos de diferentes grupos, se pro-
dujo un sistema de relaciones sociales en términos del cual
un individuo siempre tendra alternativas (delimitadas natural-
mente por factores estructurales) para su identificacion tribal,
ya sea cumpliendo la regla de patrilateralidad, ya sea invocando
la regla de matrilateralidad (particularmente en aquellas situa-
ciones en las que se reclama el detecho de jefatura); como
reglas secundarias, un individuo podra invocar también su
conocimiento de lalengua (como indicador de su conocimien-
to sobre la cultura del grupo) o su lugar de nacimiento (loca-
lidad, pudiendo ser ésta patri- o matri-, como indicador de
pertinencia histérica). Pero lo que es importante en todo esto
—y habertlo sefialado es la contribucién hecha por Menget en
la elaboracién de un modelo mas congruente de la “situaciéon
del Xingu”—es que no se le puede entender tratando de cons-
truir (o reconstruir, como lo intentaron algunos antropo6logos,
pot ¢jemplo, Ellen R. Becker)® unidades étnicas reales sino,
por el contrario, se debe procurat tomatlas como categorias
que codifican una trama de relaciones, y considerar esta trama
como el foco explicativo de una etnologia del alto Xingu.
Otra area de aculturacién intertribal que, junto con la del
Xingu y la del Rio Negro, representa una region de gran rele-
vancia para la comprensién de la dinamica de las conjuncio-
nes interculturales al nivel de las relaciones intertribales, es la
regién del Chaco, particularmente la que se extiende (como
area cultural) en las margenes occidentales del tio Paraguay y,
por lo tanto, en territorio brasilefio. Desgraciadamente se trata
de una regién que no nos ofrece las mismas condiciones de
investigacion etnografica que las dos antes mencionadas, dado

20 Cf. Ellen R. Becker, Xingu Saciety, tesis de doctorado (1969),
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que, siendo una zona de colonizacién secular e intensa, no
permitié que sobreviviesen hasta nuestros dfas sistemas de
relaciones intertribales de escalas de operacionalidad iguales
a las que se puede observar en los altos de los rios Xingu y
Negro. Sin embargo, algunos fenémenos que pudimos ob-
servar solo se pueden entender a través de la concepcion de
las identidades étnicas (o tribales) como algo que esta organi-
zado en un sistema de categotias. Cabe hacer mencién aqui
de la manipulacién de identidades hecha por un &oixomunet
(médico-hechicero) de la aldea teréna denominada
Cachocirinha (o Bookots, en idioma txané). Se trata del indio
E S., hijo de padre layana (un subrupo guana, tal como el
grupo teréna) y madre teréna. A pesar de que la filiacién obe-
dece a un patrén patrilineal, E. S. invoca su identidad layana
cuando asume el papel de koixomuneti, en virtud del gran presti-
glo que goza el mayor koixommuneti de Cachoeirinha (y probable-
mente también de las aldeas teréna en conjunto), el también
layana Gongalo —quien llega a servirse para sus rituales
chamanisticos de palabras de la lengua layana, idioma que en
realidad no domina; hace un uso casi cabalistico de tales pala-
bras, como para impresionar a sus clientes teréna—. Pero F S.
frecuentemente invoca su identidad teréna, alegando tenerla
port derecho, dado que su madre era teréna. Su ambicién por
convertirse en “capitan” de la aldea lo lleva a jugar con sus
dos identidades “virtuales”, dependiendo de las circunstan-
cias y de las personas con las cuales interactia (Cardoso de
Oliveira, 1968: 111).

Sin embargo, el anterior no es un caso aislado en el sistema
sui generis de las relaciones intertribales que privan actualmen-
te entre los teréna. Darcy Ribeiro, en el prefacio que hizo
para milibro O processo de assimilacdo dos teréna (1960a: 11-12) y
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apoyandose también en sus propias observaciones acerca de
la realidad teréna, afirma que “a través de los dltimos 150
aflos de interaccién con nuestra sociedad, los diversos gru-
pos guana se fundieron, quedando en nuestros dias, sélo uno,
el teréna, reune a todos los sobrevivientes de la tribu”. A
pesar del reducido tiempo que pasé entre esos indios, Ribeiro
pudo constatar el hecho de que se trataba de un tnico grupo
organizado, es decir, los teréna. Y que los remanentes layana
y kinikinau, junto con los teréna, constituyen un solo grupo
étnico —ya no los guana— sino los teréna, en el cual los teréna
propiamente dichos constituyen la mayorfa. Esto nos condu-
ce a dos puntos que me gustaria abordat.

Se trata, en primer lugar, del estatus de la minoria étnica o
tribal de ciertas identidades; y en segundo lugar, la relacién
entre el concepto de identidad étnica y el de grupo étnico, tal
como definimos este iltimo en las primeras paginas del ensa-
yo, en concordancia con las ideas de Barth. Consideremos el
caso de los kinikinau de Cachoeirinha, grupo remanente de
los guana, para ayudarnos en el examen de estos puntos. Los
kinikindu se encuentran agrupados en tres grupos domésti-
cos (datos de 1960) y en una unica patentela, originaria de un
unico grupo local llamado Paraiso. Sus integrantes mantienen
vivo algo que podtia ser denominado “identidad histérica”,
pues usualmente, e inclusive en ocasién del censo, insisten
en identificarse como kinikinau y asi contrastar su identidad
con la de sus vecinos teréna. En ese tiempo, tal actitud me
sorprendid, pues recién habia presenciado un matrimonio
entre un joven miembro de la familia y una teréna, y en esas
condiciones juzgaba que hubiera sido mas estratégica una
manifestacion inversa, el escamoteamiento de la identidad
kinikindu. Con el relativo desprecio que sufre cualquier otra
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identidad que no sea la de los “duefios del lugar” —como se
autodenominan los teréna en las frecuentes alusiones que
721 siempre que
desean dejar claros sus derechos sobre la tierra de la reset-

hacen acerca de la identidad “de los otros

vacion y, por lo tanto, siempre que quieren fijar su estatus
superior— setfa de esperar que los kinikinau tuvieran cuidado
de evitar el estigma. Pero luego pudimos percatamos de que
ellos se identificaban asi ante el investigador, una persona de
otro lugar, que quizd los pudiera percibir como son, “dife-
rentes” de los teréna, “mejores” que ellos; sin embargo, siem-
pte que observamos a uno u otro kinikinau en interaccién
con individuos teréna, sin la participaciéon de individuos de
otras etnias, en su comportamiento verbal existia una eva-
si6n a cualquier referencia hacia su identidad kinikinau.
Este caso sugiere que se trata de lo que Erikson (tomando
el término de Vann Woodward) denominara surrendered iden-
#i#),?* a saber, una identidad latente a la cual se “renuncia” tan
s6lo como un método y en atencién a una praxis dictada por
las circunstancias, pero que en cualquier momento puede set
invocada, o actualizada. La invocacién nos indica que en el

2 Como informacién suplementaria se debe sefialar la existencia de una
tendencia a la jerarquizacién de esas identidades, estando las de los
kinikinau y layana, por lo menos en la aldea de Cachoeirinha, arriba
de las de los xamakoko o guatd, estas tltimas relacionadas con el estatus
de cautivos que, en el pasado, posefan los miembros de esos grupos en
las aldeas teréna. Hoy en dfa, sus pocos descendientes atin son objeto
de disctiminacién.

22 “Me gusta este término (identidad renunciada) porque no presupone la

ausencia total, sino algo que puede ser recuperado. Esto debe ser des-

tacado, porque lo que es latente puede convertirse en una realidad viva y,

asi, en un puente entre el pasado y el futuro” (Erikson, 1968: 298).
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grupo cerrado de su patrentela, los kinikinau procuran apoyarse
en una ideologia étnica que los dote de valores capaces de
fortalecerlos en el enfrentamiento cotidiano con los teréna,
iquienes desde al menos hace 50 afios insisten en consideratlos
como “huéspedes” y nada mas! En ese sentido, los kinikinau
expetimentan una “dolorosa conciencia de identidad”,** mo-
ralmente indispensable para sustentarlos en la situacién de
“minorfa étnica” que sufren. Y es precisamente debido a esa
condicién de minoria, de representantes de la “clase de los
de afuera” —tal como los ven los teréna— que son estigmati-
zados, confirmando las conclusiones de Goffman de que la
estigmatizacién es un medio para remover a las minorias de
los caminos de competencia.?* Los kinikindu, sin embargo,
ya no constituyen un grupo otrganizado (organizational type)
probablemente desde 1908, época en la cual todavia posefan
una aldea —y seguramente a partir de 1925, cuando la aban-
donaron sus tltimos quince habitantes para mudarse a Lalima
(Cardoso de Oliveira 1960a: 62, n. 108)—; pero la “identidad
histérica” que cultivan les sirve para marcar su lugar en la
comunidad de Cachoeirinha, para contrastatlos con “los due-

2 Hablando sobre la creacién artistica entre minorias judias y negras,
Erikson afirma que “ella incluye la decision moral de que una cierta
identidad-conciencia dolorosa puede tener que ser tolerada a fin de
proveer ala conciencia del hombre con una critica de sus condiciones,
con el insight y las concepciones necesarias para curatlo de lo que mas
profundamente lo divide y/o amenaza, o sea, su divisién en lo que
llamamos pseuda-especies” (Erikson, 1968: 298).

24 “a estimagtizacién de los individuos pertenecientes a ciertos grupos
raciales, religiosos y étnicos viene funcionando aparentemente como
un medio de remover a esas minorfas de varios caminos de competen-

cia” (Goffman, 1963: 139).
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flos del lugar”, hacerlos singulares, lo que también significa
diferenciarlos de los demas miembros de la “clase de los de
afuera” (remanentes de los guatd, xikito, asf como paraguayos
mestizos), también para afirmar la posesién de derechos que
aquéllos no pueden reivindicar; es lo que se puede deducir de
la siguiente frase del viejo Leme, jefe de la parentela kinikinau:
“Yo no soy como muchos de los que habitan aqui, nunca fui
kanti (cautivo) y soy kinikinau de familia #aary (de jefes)”.
Comparando la situacién de la comunidad de Cachoeirinha
con la que experimentan los grupos del Xingu, se puede decir
que la situacién de los kinikinau se trata de un caso /imite, en el
cual un grupo de individuos, a falta de un grupo étnico de refe-
rencia efectivamente existente (y por lo tanto como organiza-
tional type), decide apelar a su historia (tal como los teténa lo
hacen en relacién con la suya) y se representa como catego-
rfa étnica en un sistema ideoldgico determinado. La posibili-
dad del surgimiento de esta modalidad de identidad étnica tal
vez sea proporcional a la conciencia que tengan de su propia
historia, a la “historicidad”® que los restos tribales o étnicos
puedan poseer. En cuanto a la situacién en el alto Xingu, la
correspondencia entre identidad étnica y grupo étnico es, por
asi decir, sincrénica, no estd mediatizada por la historia o por
una invocacién del pasado, pues en esa region las unidades
étnicas (como las mencionadas en parrafos antetiores) persis-
ten como grupos tribales y, por ende, como organizational tpe.
No obstante, serfa importante investigar cémo y hasta qué
punto puede darse el proceso de identificacién étnica involu-
crando remanentes tribales también en el Xingu (que si exis-
ten), descendientes de grupos ya desaparecidos, y por eso

% (f Claude Lefort, 1952; también Cardoso de Oliveira, 1960a: 67.
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imposibilitados de cumplir las condiciones que los etijan como
tipo organizado en el sentido de Barth; tal es el caso de los
kustenao, nahukud y trumdi, entre otros. Es posible que, en
el caso de estos remanentes, se den mecanismos de identifi-
cacion étnica semejantes a los observados en Cachoeirinha,
de manera que el modelo elaborado sobre aquella realidad
bien podtia ayudar a entender una “segunda situacién”, aun
no investigada por Menget.

La identificacion en la confrontacion con los blancos

Las relaciones interétnicas no se dan solamente en sistemas
de interaccién tribales. Se dan también —y sobre todo— en
situaciones de contacto entre “indios” y “blancos”, tal como
son llamadas dichas relaciones en la etnologia americanista.
Y en la tradicién de esa etnologia, es necesatio destacatlo, la
expresion “relaciones interétnicas” siempre se aplicé a las
relaciones que sutrgieron entre el conquistador europeo y las
poblaciones aborigenes, con menos frecuencia a las relacio-
nes que se daban entre europeos y grupos negros traslada-
dos (cuyos remanentes han sido objeto de estudios de “rela-
ciones raciales”), y muy raramente a las relaciones intertribales.
Para los fines de este ensayo, en el cual se busca examinar la
identificacién étnica como un proceso de mayor generalidad,
tal diferenciacién resulta contraproducente, pues podtia con-
ducir a la comprension errénea de un mismo fenémeno que
s6lo se manifiesta de forma diferente, de conformidad con la
diversidad de situaciones del contacto. Por lo tanto, y aunque
en trabajos anteriores he seguido esa tradicion —como un
medio que me permitia mas facilmente marcar en el discurso
las relaciones entre indios y blancos— a partir de ahora utilizo
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la expresion interétnica para designar las relaciones que se dan
entre etnias en general, tal como se definié al principio de
este ensayo y de manera coherente con la etimologia de la
palabra; la utilizacion del término relaciones éntertribales, como
un caso particular de las relaciones interétnicas, obedece
fundamentalmente a propédsitos descriptivos.

Sin embargo, si los mecanismos de identificacion étnica
pueden estar sujetos a principios estructurales comunes, no
ocurre lo mismo con el contexto en el cual estan inmersas las
relaciones interétnicas. Dicho contexto se subordina a relacio-
nes de otra indole. Las relaciones que involucran etnias de
escalas tan diferentes como lo son la sociedad nacional (ya
sea a través de sus segmentos regionales, muchas veces demo-
graficamente insignificantes) y los grupos indigenas, obede-
cen a ciertas dinamicas peculiares, lo que se intenté describir
en el modelo del “potencial de integracién” (Cardoso de
Oliveira, 1967) y en consonancia con la teotia de la fricciéon
interétnica ya antes mencionada. Implica la admision tacita
no sélo de la existencia de una jerarquia de estatus (o un sis-
tema de estratificacién), pues ésta también se da como una
ideologfa de la situacion de contacto, sino sobre todo de una
“estructura de clases”, en el sentido que le otorga una socio-
logia de las clases sociales. En la medida en que surge una
contradiccién de clases, las etnias indigenas tienden a ocu-
pat, en el sistema social inclusivo (de cardcter nacional), posi-
ciones “de clase”; en las zonas rurales —haciendo referencia
especifica a la realidad brasilefia— tienden a ser identificados
como campesinos o trabajadores agticolas; en las areas urba-
nas, como obreros o trabajadores manuales. Eso no significa
en lo absoluto que como grupos étnicos (organizational type)
posean “conciencia de clase” y se asuman como “clase”. El
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estudio acetca de los teréna rurales y urbanos ofrece una con-
firmacion de lo dicho; también el estudio sobre los tiikina
puede sernos util para mostrar la dialéctica entre etnia y clase
social (Cardoso de Oliveira, 1968; en especial, capitulo VI).
Pero lo que deseo aclarar aqui es que la naturaleza de las rela-
ciones entre blancos e indios es de dominacién y sujecion,
siendo consistente con un cierto tipo de colonialismo interno
del cual ya se hablé en otro lugar (Cardoso de Oliveira, 19606).

En tal contexto, las relaciones interétnicas producen moda-
lidades de identificacién que obedecen a imperativos que
debemos examinar. Vale la pena mencionar lo que observé
en 1959, durante el primer viaje que hice a la regién de los
tukuna, en el alto Solimdes, situado en las fronteras amazo-
nicas entre Brasil, Pert y Colombia. Ese caso fue desctito y
analizado en publicaciones anteriores (Cardoso de Oliveira,
1960b y 1964), por eso sélo resumiré aqui lo esencial. Se trata
de observaciones hechas al respecto de una familia que resi-
dia en la aldea Mariuacu, dentro de la reservacion supervisa-
da por el “Puesto Indigena Ticunas”. La peculiatidad del caso
reside en la determinacién del grupo familiar en identificar
como tikuna a sus miembros mas jévenes (dos nifias y un
nifio), hijos de un mestizo de padre blanco y madre tikuna
(del clan Aual y de la mitad de las Plantas) y de una tiikina del
clan Manguari y de la mitad de las Aves. Dentro de los princi-
pios estructurales de la organizacién étnica titkuna, esos ni-
flos nunca hubieran podido ser considerados miembros del
grupo, ya que no posefan estatus clanico, el cual sélo se pue-
de recibir por linea paterna. El abuelo de los nifios, percatan-
dose del peligro que éstos cortian debido a su falta de incor-
poracién definitiva en la comunidad tiikina, en relacién con
sus derechos sobre la tierra de la reservacion, decidié pro-
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mover la identidad étnica de los miembros espurios de su
familia. Es necesario enfatizar que eso ocurtié en un periodo
especialmente critico, cuando sus “connacionales” expulsa-
ban de la reservacion a los miembros no indios que alli habi-
taban como arrendatarios de tierras. Siendo miembro del clan
Manguari, y por lo tanto de la mitad opuesta a la que pertene-
cfa la madre del mestizo, su yerno, hizo que los nifios recibie-
ran los nombres del clan materno sometiéndolos al ritual de
nominacién. Gracias a esta manipulacién de las reglas de fi-
liacién de clan (y por ende de la identificacion étnica), el abuelo
pudo regularizar la situacién de sus nietos; por un lado que-
branté el principio de descendencia patrilineal, sacramenta-
lizado por el ritual de transmisiéon de nombres del clan Auaf;
por otro lado, pudo cumplir con el principio igualmente im-
portante de exogamia de las mitades, “dando” a los nifios un
padre Auai, compatible con su hija, madre de sus nietos, miem-
bro del clan Manguari por filiacién patrilineal. En el caso que
estamos observando hay que notar que existian dos tipos de
presién sobre esa familia: uno, por parte de la propia comu-
nidad titkuna de Mariuagu, deseosa de no permitir intrusos en
sus tierras; otro, pot parte del Puesto Indigena, que siste-
miaticamente discrimina a los habitantes no indios de la
reservacion. Ser titkuna, para esa familia, era afirmar su dere-
cho hacia la tierra y la “protecciéon” que aunque insuficiente es
indispensable en una regién de conflictos entre indios y “pa-
trones” —setinguiros y seringalistas (trabajadores y compafiias
de extraccién del caucho, n. de los trads.)— La decisién del
jefe de la familia de asimilar a sus nietos (y a su yerno) a la
sociedad tlikuna es sintomatica del papel de la sociedad nacio-
nal en el activamiento del proceso de identificacion étnica.
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La sociedad nacional ejerce otros tipos de presion, no siem-
ptre con resultados “positivos”, entendiéndose por esto la
contribucién —aunque indirecta— hacia el fortalecimiento de
la identificacién étnica en los términos del ejemplo recién
citado. Es la situacién de los “indios de reservacién” la que
parece propiciar esta modalidad de identificacién, poniendo
en marcha mecanismos socioculturales consistentes con for-
mas de organizacién aun vivas en las sociedades tribales. El
andlisis comparativo efectuado entre este caso tikuna y un
caso teréna en uno de los articulos citados (Cardoso de Oliveira,
1960b ), sugiere que la identificacién étnica alcanzada por la
manipulacién de las reglas sociales es un fendmeno mas ge-
neral de lo que se podria esperar en el cuadro de las relacio-

20 E] fenémeno del “caboclismo”

nes entre indios y blancos.
(Cardoso de Oliveira, 1964, capitulo V, passim) puede set con-
siderado como el reverso de la medalla: el indio procura evi-
tar su identificacién tribal (como en el caso de Calixto, cultu-
ralmente un tiikina), o bien la mistifica (como en el caso del
cafuzo, hijo de padre tiikuna), ambos empefiados en apare-
cet como “civilizados”, una vez que, estando fuera de la reser-
vacion, poco o nada se benefician de una acciéon protectora
aun menos eficaz en el exterior de la reservacion, ademas de
que, en esas condiciones, una identificacién tribal sélo po-
dria traer dificultades en la interaccién con los habitantes de la

region.?’ A propdsito, cabe sefialar que en Santa Rita de Weil,

26 Fl analisis del sistema de nominacién tomado como base de la iden-
tificacién de los kaingang y de los xokleng, apenas esbozado por
Silvio Coelho dos Santos (Santos, 1970: 115-116), parece indicar igua-
les tendencias, particularmente con referencia a las relaciones de los
primeros con la sociedad nacional.

27 Los dos casos estan analizados en la obra citada; bastatfa mencionar
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una de las poblaciones brasilefias cercana a los igarapés habi-
tados por indios tikuna y propiedad de los seringalistas, la
discriminacién del indio llegé a tal punto que la misién pro-
testante local decidi6 destinar sus propios templos a los tiikina
para los cultos evangélicos, y, para sus hijos, escuelas sepa-
radas de las de los hijos de demas habitantes de la region
(Cardoso de Oliveira, 1964: 113-114). Todo esto se generd por
presién de la sociedad brasilefia local, para no contaminarse
de “impurezas” en la convivencia con el indio, o “caboclo”,
término que en dicha regién se utiliza para denominar a los
tiikuna. Esto es indicativo de los obsticulos enfrentados por
los indios para sobrevivir sin coacciones en el orden nacional.

De entre las presiones disgregadoras que mas afectan a
los grupos indigenas en contacto sistematico con la sociedad

aqui el hecho de que Calixto haya sido el principal informante de
Curt Nimuendaju y es hijo de padre alemdn y madre titkiina. A pesar
de sus ambigtiedades vive como tiikina, en un igarapé (el igarapé es
un estrecho canal que existe entre dos islas o entre isla y tierra firme,
muy comun en la regiéon del Amazonas [n. de los trads.]) en el alto rio
Solimées, en el municipio de Sdo Paulo de Olivenga, pero, a pesar de
ello, “ve” alos tiikiina con los ojos de los blancos tanto como se ve a
si mismo, es decir, a través de los estereotipos negativos forjados por
la sociedad regional. Constituye de esa manera un caso extremo de
caboclismo, con lo que me refiero al modo en el que el indio se concibe
a si mismo como ¢aboclo —una categoria peyorativa elaborada por el
blanco—. En cuanto al cafuzo, un individuo de tez negra y algunos
rasgos indigenas, quien fue nuestro cocinero durante la expedicién
de 1959, se proclamo tiikina solamente en la “fiesta de la muchacha
nueva” llevada a cabo en el igarape Belém, ocasién en la que no
resistié la tentacion de invocar su identidad tikana (surrendered identity)
para participar de manera mas plena de la danza y las borracheras
que rodeaban los rituales de iniciacién y las festividades, que se pro-
longaron durante tres dias.
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nacional, estarfan las que inciden directamente en sus contin-
gentes infantiles. La exposicién continua a situaciones de dis-
criminacién despierta desde temprano en los nifios una con-
ciencia negativa de si mismos o, en los términos de Erikson,
una “identidad negativa” que proseguira a través de la juven-
tud hasta la madurez, y que raramente se transforma en una
identidad positiva que ayude al individuo o al grupo a en-
frentar situaciones criticas.”®

Es claro que la expectativa de un comportamiento “posi-
tivo” podra variar de acuerdo con los valores tribales (varia-
ble cultural) y la situacién de contacto (variable socioldgica:
inserciéon o no del grupo tribal en un sistema de friccion
interétnica).” Julio C. Melatti muestra, por ejemplo, cémo
los xetente no se intimidan ante el contacto con los blancos y
saben enfrentarlos altivamente, como si con ello reafirmaran
su identidad étnica (Melatti, 1967: 151), mientras que los
kraho, por el contrario buscan vencer a los blancos transfor-
mandose en ellos. como cuenta el mito de auké, y pasando de
éste a la acciéon a través de movimientos mesianicos, con la

2 “La identidad negativa es la suma de todas aquellas identificaciones y
fragmentos de identidad que el individuo tiene que reprimir dentro de
si por resultar indeseables o irreconciliables, por medio de la cual indi-
viduos atipicos y minorfas marcadas son forzadas a sentirse ‘diferentes’.
En el caso de crisis agravadas, un individuo (o incluso un grupo) pue-
de perder la esperanza de poseer la habilidad de convertir esos ele-
mentos negativos en una identidad positiva” (Erikson, 1970: 733).

2 Los criterios de insercién en un sistema de friccion interétnica, asi
como una clasificacién de los grupos indigenas brasilefios siguiendo
dichos criterios, fueron elaborados para una comunicacion presenta-
da en 1969 en un simposio realizado en el Hurg Wartenstein, en
Austtia (Cardoso de Oliveira y L. de Castro Faria, 1971).
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esperanza de llegar a convertirse en “civilizados”.** En los
cuadros del proceso de identificacién étnica no parece existir
una mayor alienacién de la identidad tribal. Y esto es homo-
logo —como lo indicé Melatti (1967: 157-158)— a los diversos
casos que reunimos bajo la denominacién de “caboclismo”, a
la que ya se ha hecho referencia. Pero, aunque no se pueda
afirmar que toda identidad negativa es engendrada en la infan-
cia (y en el mismo caso de los krah6 no sabemos con qué
intensidad absorben los nifios las tensiones surgidas por la fric-
cién interétnica), serfa ingenuo menospreciar la posibilidad de
que a corta edad ya se inculquen los valores mas negativos que
deterioran la conciencia étnica.

Mary E. Goodman, en su investigacién sobre el sutgimien-
to de la “conciencia racial” en los nifios,” llega a la sorpren-
dente conclusién de que ya desde los cuatro afios pueden
mostrar sefiales inequivocas de intolerancia racial, y por lo
tanto —se puede decir— sefiales de que desde tierna edad se
puede constituir una identidad étnica. No importa que la inves-
tigacién de esa antropdloga haya sido realizada con nifios y

307, C. Melam muestra la relacién entre el mito auké y el mesianismo
kraho, al describir un movimiento ocurtido en 1951 (Melatti, 1967:
151-155). Ese mito, que estd presente también en otros grupos timbira,
fue analizado por Da Matta, quien lo clasificé como “antimito” preci-
samente por su caracter dindmico, capaz de permitir el “paso a un
orden mds complejo, el de la ideologfa politica” (Da Matta, 1970: 1044).

3 Afirma Goodman “que ‘los nifios pequenios’ algunas veces prestan

=

poca atencion a la raza; ellos s6lo prestan atencién a la raza cuando
comienzan a prestar atencién a otros atributos fisica y socialmente
significativos (como edad y sexo) y que la intensidad y el tipo de
atencion prestadas por distintos infantes varfa en funcién de ciertos
factores interrelacionados™ (1968: 245).
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nifias norteamericanos, pues en circunstancias en las que exis-
tan tensiones “raciales”, lo que podtia variar (esto es una hip6-
tesis) es tan sélo la manifestacién especifica del prejuicio o
de la forma de discriminacién. En la investigacion que realicé
entre los teréna, tuve la oportunidad de verificar la magnitud
del “prejuicio racial” entre los alumnos de una escuela bastante
cercana a una reservaciéon indigena. Se eligi6 una escuela pri-
maria localizada en la poblacién de Duque Estrada, a ocho
kilémetros de la aldea de Cachoeirinha. Se conté con la cola-
boracién de la profesora, quien aceptd mi sugerencia de soli-
citar a los alumnos (nifios y nifias entre los siete y ocho afios)
pequefias composiciones acerca del indio, sus habitos y cos-
tumbres.

El analisis de estos trabajos demostré lo que en su época
constituyé para mi una sorpresa (1957) que la mayor parte de
ellos hablaba de un indio abstracto, “con atco y flecha”, que
adoraba al sol y a la luna, es decir, el “indio” presente en los
libros de texto; los pocos alumnos que llegaron a mencionar
a los teréna lo hicieron utilizando términos como “bugres”
(el equivalente local de “caboclos”), “decadentes”, “mezcla-
dos”, “alcohdlicos”, etc., siempre comparandolos con “los
indios verdaderos”, ciertamente extraidos de las lecciones de
su profesora. Pero el hecho mis significativo de este episodio
fue que los tres alumnos teréna —residentes de Duque Estrada—
reaccionaron como si no tuvieran relacion con el asunto, es-
cribiendo practicamente lo mismo que sus compafieros (aun-
que con mucho menor entusiasmo). Si una parte de los nifios
no se hubiera referido a los teréna como “indios decaden-
tes”, hubiera cabido la posibilidad de que los alumnos teréna,
al serles mencionada la categoria abstracta de “indio”, no se
hubieran autoclasificado en ella, pues ¢qué es ese “indio”
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genérico sino una simple abstraccién?*? Sin embargo, parece
mucho mas plausible pensat que ellos no se dieron el lujo de
asumir su identidad étnica en un ambiente claramente adver-
so, por miedo a colocarse a si mismos como objeto de polé-
mica, en la cual tendrfan mucho que perder; pues no se es
“bugre” impunemente en el sur de Mato Grosso.

POSIBILIDADES DE EXPLICACION

Con las modalidades de identificacién seleccionadas para
examen no se pretende agotar todas las posibilidades de apati-
cién de la identidad étnica. Ni podemos aspirar a ello pues,
tal como los mitos —si aceptamos la argumentacién de Lévi-
Strauss—, el conjunto de los modos de identificacién perte-
necetia al orden del discurso (y particularmente al de un discur-
so ideoldgico); pues, a no ser que la poblacién —o, dirfamos,
el sistema interétnico (en este caso, intertribal)— se extinguie-
ra, ese conjunto jamas se hallarfa totalmente aislado.*® Por lo

32 Ta percepcion del “indio” como categorfa étnica merecerfa investiga-
ciones comparativas especificas, destinadas a mostrar un cuadro de
ideologfas étnicas y de las maneras en las que son elaboradas por los
diferentes sistemas cognitivos tribales.

33 Cf. Lévi-Strauss, 1964: 15. Completando su pensamiento, afirma: “De
nada valdria entonces reprobar a un lingtiista que hubiera escrito una
gramatica de una lengua sin haber registrado la totalidad de hablas
pronunciadas desde que esta lengua se origind, y sin conocer las mo-
dificaciones verbales que tendran lugar mientras ella exista. La ex-
periencia demuestra que un nimero irrisorio de frases, en compara-
cién con todas las que hubiera podido recoger, teéricamente permiten
al lingtiista elaborar una gramatica de la lengua que él estudia”.
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tanto, aqui no estarfa la razén del caracter hipotético que atri-
buimos a la mayoria de nuestras afirmaciones, sino en el he-
cho de que no se llegd a elaborar “modelos mas completos”
de sistemas de representaciones; a saber, de no haber anali-
zado, en los limites de este ensayo, al menos una ideologia étnica
producida por un grupo étnico en particular, sumergido en
una situacién de contacto interétnico (Iéase también inter-
tribal). El estudio intensivo de una ideologfa (y un estudio de
esa indole se hard proximamente respecto a los teréna) permi-
tira construir un conjunto articulado de modos de identifica-
cién étnica que sirva como descripcién de un proceso cuyos
nexos solamente se podran descubrir (en una primera aproxi-
macién) en el intetior de un sistema de valotes. Es aqui donde
un enfoque estructuralista —en el amplio sentido que le otorga
Jean Piaget (1970, especialmente la “Conclusiéon”)— se recon-
cilia con un analisis de contenidos culturales; pero es preciso
decir que aqui cultura significa valores, en el sentido preciso
que le dio Barth, incluyendo la coexistencia de diferentes va-
lores en el interior de una cultura (1969: 12); pero significa
también “patrén”, en el sentido expuesto por Goodenough
(1970: 98-104), de “percibir, creer, evaluar y actuar”.

Pues bien, en un sistema interétnico es natural que sutja
lo que se podtia denominar “cultura de contacto” —expresion
que prefiero a la consagrada “sistema intercultural”, ya que
ésta suele representar una amalgama, una mezcla genérica de
diversas cosas, muchas veces desctito como una suma de ga-
nancias y pérdidas (aculturacion) entre sistemas culturales en
conjuncién—. Es en el interior de una “cultura de contacto”
particular donde uno se podra proponer buscat soluciones a
problemas de caricter general, como lo es el grado de sistema-
tizacion y consistencia entre distintos valores que coexisten



Identidad étnica, identificacién y manipulacién 79

en una cultura,* asf como cuestiones mas especificas, como el
patrén de coherencia entre el sistema de valores (independien-
temente de su grado de integracién o consistencia) y los meca-
nismos de la identificacién étnica. Siendo las categorias étnicas
componentes de un sistema ideolégico, estan cargadas de
valor; y los valores son hechos empiricos, posibles de ser des-
cubiertos, “pues no son construcciones del analista sino pun-
tos de vista de los propios agentes”.>> Como antes se sefial,
se trata de entender “modelos conscientes” como prelimina-
res de un andlisis estructural. Tratindose de valores, se tiene
que mencionat el problema de la eleccidn. ;Pues no es acaso la
identificacion étnica—en los contextos donde la hemos exami-
nado— de algin modo una “eleccién’?

Si se tiene como proyecto tomar la identidad étnica y el
proceso de su surgimiento (la identificacién) como nuestro objeto
de investigacién y, como tal, susceptible de una estructuracion,
sera necesario interrogarnos al menos sobre los caminos que
puede seguir la investigaciéon antropoldgica. Si la identidad
étnica es un valor, en cuanto categoria ideoldgicamente valori-
zada, puede ser tomada como eleccién o alternativa en situa-
ciones determinadas, algunas de ellas ya examinadas paginas
atras. Barth propone un modelo, fundado en la teotia de los
juegos (game theory), que nos permite trabajar en una dimen-
sién “transaccional” de la identidad en el sentido de que, en

3 “E] problema de la forma, tal como lo veo, consiste en comprender
cémo cualquier grado de sistematizacion y consistencia es establecido
y mantenido entre los valores diferentes que coexisten en una cultu-
ra” (Barth, 1966: 12).

35 “Sostengo que esos vatores son hechos empirios que pueden ser
descubiertos —no son construcciones del investigador, sino opiniones
sustentadas por los propios agentes” (ibid.: 13).
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una relacién entre A y B, ambos patticipantes intentan asegu-
rar que el valor de lo ganado sea siempre mayor (o por lo
menos igual) al valor de lo perdido.”® Se trata, por tanto, de
modelos estratégicos (elecciones estratégicas), cuya utilizacion
nos puede llevar a descubrir las limitantes estructurales que
una situacion totalizadora impone a la eleccién abierta de los
individuos y de los grupos; son estas testricciones a la eleccién
las que, en la teotfa de los juegos, se llaman “reglas” definitorias
del “juego”.’” Esa metodologia de caricter formalizante, ha
sido desatrollada por Barth con el objetivo de elaborar “mode-
los generativos de organizacion social”,® y parece ser de la
mayor fecundidad para la descripcion y el analisis de las situa-

36 «Ella est4 constituida por un flujo basico de prestaciones entre dos o

mads actotes; en su forma elemental, ‘A’ ofrece prestaciones %’ y ‘B’
retribuye con prestaciones y’, as{ A x T y B. Ademis, de acuerdo
con la definicién, cada parte intenta consistentemente asegurar que el
valor de la ganancia sea mayor que el valor de lo perdido. Esto define
dos limites: para A, x <y, mientras que para B, x 2 y”” (Barth, 1966: 13).

37¢LLa naturaleza de esas ventajas y las varias restricciones a las elecciones
abiertas a los individuos dependen de las caracteristicas estructurales
de la situacion total que, en la teorfa de los juegos, son expresadas
por medio de reglas que definen el juego. En tal estructura, los grupos
que realmente emergen se relacionan con las caracteristicas estructu-
rales o condiciones de cualquier tipo que ofrezcan las bases para el
desarrollo de una comunidad de intereses de los miembros del gru-
po” (Barth, 1966: 13).

38 “El formalismo particular de la teorfa de los juegos no es tan impot-
tante para los propésitos antropolédgicos como el caracter fundamen-
tal de la teorfa como modelo generativo. Ella puede servir como pro-
totipo para un modelo procesual de interaccién y, concentrandome
en fransaccion, como el aislado analitico en el campo de la organiza-
cién social, estoy privilegiando lo que considero el aspecto mds crucial
de la teorfa para nuestros propésitos” (Barth, 1966: 5).
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ciones interétnicas particulares, siempre que la manipulaciéon
de la identidad étnica sea reductible a esquemas transaccio-
nales. Pero la teotfa de los juegos subyacente al modelo no
nos parece capaz de trascender el plano empitico y cuestionar
la estructura de laidentificacién étnica mas alld de su manifes-
tacion en tal o cual sociedad o situacion de contacto.®
Goodenough desarroll6 un ingenioso modelo para captar
aquello que él denomina la “gramaticalidad” de las identidades
sociales,”’ pero, si nuestra interpretacién es correcta, este

% Un modelo bastante elaborado, en el sentido de su formalizacién, es
el que nos propone Jean Piaget (1965: 100-142). Nos permite trabajar
con estructuras operatorias que engloban tres realidades sociales fun-
damentales, que para Piaget son: las reglas, los valores y los signos.
“Toda sociedad es un sistema de obligaciones (reglas), de intercambios
(valores) y de simbolos convencionales que sirven de expresion a las
reglas y a los valores (signos)” (p. 100). Gracias a la aplicacién consis-
tente de esquemas logfsticos, diferentes aspectos de los fenémenos
de intercambio e interaccién, de los valotes individuales y colectivos,
son delimitados en términos de sistemas de equilibrio y sus fisuras
son vistas como crisis. Como se puede ver, por mas seductora que
sea para la reflexién este intento de “logicizar” los hechos sociales,
particularmente aquellos que se refieren a las cuestiones aqui pro-
puestas, la teorfa general que se encuentra detras de Piaget (Pareto,
Durkheim, Kelsen —a quienes ¢l cita—) no explica el caricter dinami-
co y muchas veces conflictivo de los sistemas en interacciéon. En
cuanto al problema especifico de la identificacién étnica, el modelo
presenta aspectos sugerentes, razén por la cual lo estamos mencio-
nando en esta nota, pero mas como invitacién para
el lector interesado en los andlisis formales. Como técnica de analisis
formal tal vez pueda ofrecer mayor rentabilidad en niveles mas abs-
tractos y de mayor generalidad, que lo que la teorfa de los juegos,
utilizada por Barth, puede ofrecer a la investigacion empirica.

* Ese c6digo o “gramitica” de la identidad social se funda en varios
principios, entre los que destacan dos: 1) que todo individuo posee
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modelo setfa méds adecuado para sistemas culturales con un

alto grado de congruencia*! y para los cuales un cédigo social

serfa equivalente al idioma hablado por los individuos-miem-

bros. De aqui que se pueda equiparar un sistema monolitico

de relaciones de estatus (de “derechos y deberes”) con un

sistema equivalente de identidades sociales, pero no étnicas. E1

caso de los truk, tomado como ejemplo por Goodenough,
establece buenas posibilidades de explicacion para el fend-
meno de la identificacién social en términos de relaciones de

41

mas identidades de las que podria asumir al mismo tiempo en deter-
minada interaccion; 2) que para cualquier identidad asumida por al-
guien existe sélo un nimero limitado de identidades combinadas
(matching identities), es decir, susceptibles de ser asumidas por el otro
individuo, contraparte en la interaccién (¢f. Goodenough, 1965: 5-6).
De la misma manera que un profesor no puede setlo durante todo el
tiempo y en todo lugar, €l no podria asumir todas sus identidades (pa-
dre, marido, asesor técnico, jefe de departamento, etc.) al mismo tiem-
po en una misma interaccién. Porque, si llegara a asumir la identidad
de profesor ante su hijo o su mujer, la relacién serfa tan poco con-
gruente como si ¢l asumiera la de padre ante sus alumnos o colegas del
consejo técnico. Esta incongruencia de identidad es lo que Goodenough
denomina como no-gramaticalidad, siendo que la gramaticalidad de la
relacién de identidad estarfa en la constitucion de parejas de identida-
des combinadas (profesor-alumno, padre-hijo, matrido-esposa).

No se quiere afirmar con esto que tales sistemas culturales constituyen
una totalidad absolutamente integrada, en el sentido muy bien criti-
cado por Barth (1966: 12); tampoco quiero afirmar que los sistemas
interétnicos no engendran sus propios c6digos, suficientemente arti-
culados para permitir que se les trate como “idiomas” comunes, es
decir, “hablados” por los grupos étnicos en contacto continuo y sis-
tematico. Sin embargo, el método de Goodenough, por tratarse de
un método en estado experimental, aiin no parece oftecer perspectivas
seguras para el andlisis de la identificacién émica.
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estatus, describiendo sus dimensiones con el recutso técnico
de una “escala de Guttman”. Pero lo que se trataba de expli-
car, sin embargo, eran las relaciones de identidad-estatus en el
ambito de una cultura determinada (y segura en su integridad,
al menos para los fines analiticos); no se intentaba penetrar
en el intetior de otro sistema de relaciones, sincrético por
naturaleza, tal como el sistema interétnico —éste si, base para
la inteligibilidad de la identificacion étnica—. La “cultura del
contacto”, entendida principalmente como un sistema de
valores altamente dindmico, y por lo tanto capaz de propot-
cionar /a racionalidad de las “fluctuaciones” de la identidad
étnica (o, en otras palabras, la 16gica de la manipulacién de
esaidentidad), podra permitir la elaboracion de una tipologfa
capaz de contener las diferentes “culturas de contacto”, de
conformidad con la mayor o menor distancia y “oposiciéon”
de las culturas en conjuncién, de la mayor o menor tension y
conflicto entre los grupos étnicos en contacto. En este senti-
do, esa “cultura del contacto” puede ser mas que un sistema
de valores, llegando a set el conjunto de representaciones (entre las
cuales también se incluyen los valores) que un grupo étnico
construye a partir de la situacién de contacto en la que esta
inmerso, y en términos del cual se clasifica (identifica) a s
mismo y clasifica a los otros.

CONCLUSIONES

En la escala en la que se encuentran nuestros conocimientos
al respecto de la identidad y la identificacién étnicas, parece
apropiado distinguir al menos tres “tipos” de situaciones de
contacto (con sus consiguientes “culturas de contacto”):
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1) La que involucra unidades étnicas relacionadas de manera
simétrica (como muchas de las relaciones intertribales en
el alto Xingu).

2) La que involucra unidades yuxtapuestas de manera asimé-
trica y jerarquica (como lo ejemplifican las relaciones
intertribales que alguna vez tuvieron lugar en el Chaco
durante el periodo de conquista, algunos de cuyos rema-
nentes aun se pueden observar en el sur de Mato Grosso).

3) La que involucra unidades étnicas en relacién asimétrica,
licadas a un sistema de dominacién y sujecién (como
ocurre en las 4reas de friccién interétnica, o como bien lo
representan las relaciones entre indios y blancos en la for-
ma como se da en contextos coloniales, incluyendo aqui
al “colonialismo interno”).

El primer “tipo” quiza permanezca mas bien como una figura
tedrica, una vez que progresivamente van escaseando las rela-
ciones intertribales de caricter simétrico. El segundo “tipo” co-
rresponde al surgimiento de sistemas estratificados —por lo tan-
to de estatus—, teniendo por marco diferencial la categotfa étnica
de los individuos o grupos en contacto; tales sistemas pue-
den ser encontrados en contextos intertribales, como aque-
llos a los que se hizo referencia en la discusién de los rema-
nentes de los guana, y también en contextos sumamente
complejos, como las “sociedades de castas”.** Finalmente el

2 ¢f. Dumont, 1966. En dicha obra, el autor teoriza brillantemente
sobre el sistema de castas, revelando toda una ideologfa jerdrquica
subyacente. Una investigacion del proceso de identificacion étnica en
tal contexto, minado por la oposicion religiosa del puro y el impuro,
nos podria enseflar mucho.
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tercer “tipo” corresponde a las relaciones que tienen lugar en
el ambito de una “estructura de clases”, en el sentido de que
las relaciones de dominacién-sujecién obedecen a una dina-
mica de distinto orden a la que se da en un sistema estrati-
ficado, expresado en el “tipo” anterior.® Evidentemente no
se trata de tipos webetianos, pues se mezclan siempre de al-
gun modo, y su distincion es valida tan sélo para fines anali-
ticos. Si representasemos a estos “tipos” como circulos, verifi-
carfamos que en sus areas de interseccioén tendrfan un conjunto
de elementos en comin que podriamos imaginar como pro-
piedades estructurales del proceso de identificacién étnica:

a) El caracter contrastante de la identidad étnica y su fuerte
contenido de “oposicién” con fines de afirmacion indivi-
dual o grupal.

b) Sumanipulacién en las situaciones de ambigiiedad, cuando
se presentan al individuo o al grupo alternativas parala “elec-
cién” (de identidades étnicas) con base en el criterio de “ga-

nancias y pérdidas” (como criterios de valor y no como

mecanismos de aculturacién) en la situacién de contacto.**

# (f. Stavenhagen, 1962. La distincién entre sistema de estratificacién
social y “estructura de clases” estd muy bien demostrada en ese articulo.
4 Con base en mi analisis, me veo inclinado a concluir lo contrario de la
consideracion formulada por Goodenough en el sentido de que “es mas
probable que los escenarios sociales afecten la manera como una perso-
na se conduce en la misma relacion de identidad de los que gobiernan la
seleccion de identidad, pero —sopesa Goodenough— este es un asunto
que requiere investigacién empirica” (1965: 6). Su conclusién parece
consistente en relacién con sistemas de papeles o de estatus, en térmi-
nos de los cuales pretende traducir un sistema de identidades sociales.
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¢Cudl es la importancia de este modelo tentativo de identifica-
cién étnica para el estudio de las relaciones interétnicas en ge-
neral? Serd mas facil hallar la respuesta a esta pregunta esperan-
do el desatrollo de estudios que lleguen a absorber el modelo.
Sin embargo, el autor cree que el concepto de identidad étnica,
como categotia ideoldgica (en la forma en la que la definimos),
asi como el analisis del proceso de identificacién, revelan un
terreno bastante firme para emprender la busqueda de un co-
nocimiento mas sistematico de las relaciones interétnicas. La
problematica de la identidad y de la identificacién étnicas, siem-
pre y cuando sea contextualizada, es decit, relacionada con la
naturaleza (o el “tipo”) de la situacién de contacto, promete
ofrecer una razonable probabilidad —si es licito suponerlo— de
implementar la investigacién empitica, pues corresponde a una
esfera crucial de cualquier sistema de relaciones sociales: la de la
relacién entre el individuo y el grupo; constituye el puente entre
el individuo y la sociedad, en términos semejantes (pero no
idénticos) al que representa el papel (“rol”) en una teotia como
la de Nadel (1957: 20). Y, en términos de una teoria de las rela-
ciones interétnicas, fenémenos como las “fluctuaciones” de la
identidad étnica —gtacias a las posibilidades abiertas para su ma-
nipulaciéon—y el ejercicio de la identificacion (étnica), deben ser
interpretados como un esfuerzo, a veces dramatico, del indivi-
duo y del grupo para lograr su sobtrevivencia social.



