El racismo en el contexto de realidades
nacionales y regionales diversas: discusién
acerca de una propuesta tedrica de analisis

Si el Holocausto hubiese sido obra de unos locos,
todos quedariamos mas complacidos y tranquilos

Hilberg

Olivia Gall
CIHMECH

Hasta hace no tantos afios se pensaba que el racismo era un
fenémeno exclusivo de los paises mas ricos de Europa y de
Norteamérica, de Sudafrica o de las naciones sometidas adn a
una realidad colonial. Hoy se sabe que este problema atafie a
sociedades y a grupos socioculturales muy diversos. Sin embar-
go, hay zonas del mundo afectadas por este conflicto que no lo
reconocen, que lo niegan o que lo consideran un tema tabd. Tal
es el caso de la mayoria de los paises de América Latina en
donde se acepta hablar de discriminacién o de prejuicios, pero
nunca de racismo.

Entre estos paises se encuentran Brasil y México que, a
pesar de sus profundas diferencias en cuanto a composicién
etnohistérica y politica, tienen en este terreno un importante
elemento en comiin: la negacién de la existencia de prejuicios
y de discriminacién en aras de la construccién de un mito
politico-cultural fundador. En el caso de Brasil, el mito de la
"democracia racial"; en el caso de México, el mito del
"mestizaje", ambos considerados como fundamento étnico, cul-

160



tural, ideolégico y politico de la construccién de la identidad
nacional por las instituciones del Estado.

En las paginas que siguen intentaré desarrollar una re-
flexién acerca de la importancia del estudio del racismo en el
mundo de hoy, en México y, dentro de él, en Chiapas, regién en
la que desarrollo actualmente una investigacién histérica sobre
el tema.

Para ello retomaré, como base, las aportaciones de algunos
especialistas en el tema provenientes de varios paises. La
intencién es doble: por una parte, contribuir a introducir en
México la reflexién sobre las modalidades que la heterofobia
puede adoptar, pero tratando de suscitar la comparacién entre las
diversas formas en las que se ha producido este fenémeno en
nuestro planeta, a lo largo del tiempo; por otra parte, intentar
contestar a la pregunta que plantea si es posible construir, en este
terreno de anélisis, modelos explicativos y " teorfas globales.

1. Hacia una definicién actualizada del concepto

El ndmero de definiciones del término "racismo" equivale a
la cantidad existente de aproximaciones al problema. Dichas
aproximaciones surgen ya sea de la realidad, es decir de la
produccién a nivel social de ideologias y practicas racistas, ya
sea del debate teérico sobre el racismo. Este dltimo ha sido
abordado por distintas disciplinas y desde perspectivas muy
diversas, que van desde la psicoanalitica hasta la econémica y
politica, pasando por la cultural que enfoca el problema de
maneras maltiples.

En dicho debate, el privilegiar la visién econémico-politica
en un estudio sobre racismo puede llevar a analizar las relacio-
nes interétnicas como mero reflejo de la lucha de clases implicita
en las relaciones de produccién. El privilegiar la visién
psicoanalitica puede llevarnos a comprender la forma en la que
cada individuo del grupo internaliza, hace suyo el racismo, y asi
conducirnos a una interpretacién psicolégica que no ve implici-
tas en €l las relaciones, la ideologia y las practicas de la
dominacién econémica, politica y cultural, El privilegiar una
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visién puramente cultural lleva a enfatizar, como nicleo del
problema, las categorfas y distinciones étnicas y raciales en
detrimento de la estructuracién clasista de la sociedad.
(Herndndez Castillo, Mecanoscrito; Kristeva, 1991; Devereux,
1975; Balibar y Wallersetein, 1988)

El Diccionario Larousse propone una definicién que repro-
duce —en términos breves y que intentan ser neutrales— la
aproximacién tradicional al concepto: el racismo es "la teorfa
que sostiene la preeminencia de ciertas razas sobre otras".

Dicha definicién se acerca a otra, también tradicional,
segin la cual éste "se refiere a un conjunto de creencias y
actitudes relativamente coherentes y discriminatorias con res-
pecto a un grupo humano identificado por una serie de atributos
fisicos heredados biol6gicamente." (Stavenhagen, 1994, p. 15).

Por su parte, la antropéloga espafnola Paz Moreno Felid
escribe: "El racismo es una doctrina occidental, nutrida en varias
fuentes, pero de formulacién muy concreta, que predica que
ciertas caracteristicas fisicas propias de unos grupos humanos
llamados razas determinan, mediante el empleo de una
sinécdoque causal, cierto tipo de rasgos culturales e individuales
de carécter intelectual y moral" (Moreno FeliG, 1994, p. 57)

Esta definicion queda muy claramente explicada por el
antrop6logo francés Claude Lévi-Strauss, padre de la escuela
semibtica de la cultura quien en sus Gltimos textos argumentaba
que el racismo establece una jerarquia "natural" entre los distin-
tos grupos humanos a partir de los siguientes "puntos": "1) Existe
una correlacién entre el patrimonio genético, por una parte, y,
por otra, las capacidades intelectuales y las disposiciones mora-
les; 2) Ese patrimonio genético del que dependen esas aptitudes
y esas disposiciones es comin a todos los miembros de determi-
nados grupos humanos; 3) Esos grupos, llamados razas, se pueden
jerarquizar en funcién de la calidad de su patrimonio genético. 4)
Esas diferencias autorizan a las razas consideradas superiores a
dominar, explotar y, eventualmente, a destruir a las otras" (Lévi-
Strauss, 1988)

A partir de los aios setenta, al observar las nuevas manifes-
taciones de racismo que empezaron a surgir en Europa o Estados
Unidos, varios de los estudiosos del fenémeno concluyeron que,
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para que una ideologia racista prospere, no es necesario que
exista una "raza". Es mds, si uno revisa las aportaciones mas
recientes de los bi6logos, de acuerdo con la biologfa humana las
razas no existen. Ha empezado asi a madurar, a lo largo de las
dos Gltimas décadas, la conviccién de que la raza es una idea
producida precisamente por la ideologia racista, que "identifica
como tal al grupo o grupos que se convierten en objeto de su
atencién” (Stavenhagen, 1994, p.15).

Surgen de esta manera definiciones totalmente nuevas del
concepto racismo. Albert Memmi, por ejemplo, propone: "el
racismo es la valoracién generalizada y definitiva de unas
diferencias, reales o imaginarias, en provecho del acusador y en
detrimento de su victima, con el fin de justificar sus privilegios o
su agresioén" (Memmi, El retrato ...p.207, citado por Casads, 1992)

Esta concepcién del problema, mucho mas amplia que las
anteriormente citadas, se acerca a aquella propuesta reciente-
mente por Pierre André Taguieff, que, desde mi punto de vista,
tiene la virtud de englobar el conjunto de fenémenos que en la
sociedad contemporénea traducen practicas y representaciones
heterofébicas diversas: "El racismo es el conjunto de representa-
ciones, de valores y normas expresados en préicticas que condu-
cen a la inferiorizacién y exclusién del Otro préximo o distante,
cuyos atributos fisicos o culturales son percibidos como distintos
a los que comparte el grupo hegeménico" ( Taguieff, 1987, p.314)

2. ;Es posible construir una teoria general sobre el racismo?

Varios de los especialistas de diversas partes del mundo
actual coinciden en sefalar que para lograr construir una teoria
general sobre el racismo es necesario considerarlo, antes que
nada, como un fenémeno propio de la modernidad.

"Ante el racismo, escribe Michel Wieviorka, las ciencias
sociales se encuentran a menudo divididas entre dos posiciones
extremas, Por un lado, la visién en perspectiva de las innumera-
bles experiencias histéricas en las que el racismo ests presente
parece hacer poco creible la idea de una unidad teérica y
préctica del fenémeno. [...] Por otro lado, la reflexién acerca del
racismo con frecuencia lleva a proponer un principio de unidad,
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una explicacién unificada, a veces algo simple, a veces més
elaborada".(Wieviorka, 1994 )

Sin embargo, plantea Wieviorka en términos méas amplios,
es posible, sin caer en razonamientos demasiado simples o
generosos, pensar la unidad del racismo y a la vez reconocer la
gran variedad de sus expresiones histéricas. Pero para ello se
debe relacionar racismo con modernidad." (Wieviorka, 1994)

Para este estudioso europeo del fenémeno aquf analizado,
es evidente que antes de la entrada de la modernidad a la escena
histérica, se daban frecuentemente fenémenos de discrimina-
cién, exclusién, rechazo, etc. Sin embargo, el nacimiento de la
modernidad en la historia humana, es decir, el nacimiento de la
llustracién o de la concepcién de que la ruta de la humanidad es
una ruta lineal hacia la marcha triunfal de la razén y del
progreso, marca el nacimiento del fenémeno del racismo propia-
mente dicho y, por lo tanto la posibilidad de analizarlo bajo una
perspectiva te6rica unificada.

Con esto coincide plenamente la investigadora espafiola
Paz Moreno FeliG: "los aspectos centrales y novedosos del
racismo [frente a otras formas de discriminacién o exclusién pre-
modernas] no radican en el uso de una "racionalizacién"
biologicista como rasgo aislado, distintivo y cerrado en si mismo,
[...] sino que surgen de su incrustacién en la ideologia moderna
[...]. En otras palabras, lo peculiar del racismo no es que haya
cambiado de "racionalizacién”, que haya pasado paulatinamente
de la formulacién de odio o rechazo a los "otros" expresada, por
ejemplo, en el terreno religioso de la Europa medieval a una
racionalizacién basada en la "biologia". El problema radica
—afade— en que no hay linea de continuidad: el racismo es una
doctrina nacida de la misma ruptura con lo antes conocido."
(Moreno Felid, 1994)

En términos ideolégico-politicos, esta ruptura radica en que
la sociedad anterior a la modernidad se basaba en un principio
estructurante de desigualdad, mientras que la sociedad moderna
estd basada en el principio estructurante de la igualdad como
valor. (Dumont, 1977). Es por lo tanto la definicién de lo politico
elaborada por la ideologia moderna la que hace necesario
justificar el caracter inevitable de la jerarquia establecida.
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En esta definicién moderna de lo politico se procede en
efecto a una sacralizacién, por la via de la Razén, asi con
maydsculas, de la Naturaleza y de sus leyes y, posteriormente, se
establece una correlacién automética y sistemética de lo Natural
con las nuevas instituciones sociales y politicas. Por este camino
se llega directamente a justificar, como jerarqufa establecida, la
superioridad de ciertas clases sobre otras a nivel nacional Yy, a
nivel internacional, la superioridad de Occidente y el dominio
colonial casi planetario. (Moreno Felid, 1994)

Bajo esta perspectiva de anélisis que ve en el racismo un
fenémeno propio de la modernidad, Michel Wieviorka elabora
una propuesta metodolégica interesante: se puede dividir al
conjunto de manifestaciones racistas de nuestro planeta en dos
grandes grupos: el grupo de manifestaciones que responden a la
"légica de la desigualdad" y el grupo de manifestaciones que
responden a la "légica de la diferencia”.

Dentro del primer grupo se encuentran aquellos fenémenos
de heterofobia que "tienen su origen en la tradicién comunitaria,
afirman la diferencia, exaltan la pureza de las razas y separan
a los grupos."(Taguieff, 1987; Bastide, 1970) En otras palabras,
aquellos fenémenos producto del hecho de que las mayorias
"consideran que el otro tiene su lugar en la sociedad, en la
nacion o en el imperio, con la condicién de que sea aminorado,
confinado en lo m4s bajo de las relaciones de produccién,
explotado y sobrexplotado.” (Wieviorka, 1994). Estos fenémenos
responden a la l6gica “segregacionista” o "de desigualdad, es
decir, a lo que se conoce como la légica tradicional del racismo,
y son los que, desde el nacimiento de la modernidad, rigieron
durante siglos las relaciones interculturales entre mayorias y
minorfas ya sea en el seno de Europa o Estados Unidos, ya sea
durante los procesos de colonizacién.

Dentro del segundo grupo se encuentran aquellos fenéme-
nos de discriminacién y/o exclusién en los que "mas que proce-
der a la inferiorizacién del "otro", lo que se exalta es la absoluta
e irreductible diferencia cultural, no racial, de éste Gltimo con
el "yo"; la inconmensurabilidad de las distintas identidades

" colectivas." (Taguieff, 1987). En otras palabras, se considera que
el otro es irreductiblemente diferente por su cultura (bajo la

165



cultura se perfila la naturaleza, la raza, o bien, se naturaliza la
cultura), que constituye un peligro para la sociedad o para la
nacién, y que por lo menos hay que mantenerlo apartado,
segregarlo y, mejor adn, expulsarlo o incluso destruirlo en casos
extremos".

El racismo que responde a esta légica ha sido llamado
“racismo diferencialista” (Wieviorka, 1994 b), "nuevo racismo"
(Barker,1981), “neorracismo" (Balibar, 1991) o "fundamentalismo
cultural” (Stolcke, 1993). Se ha manifestado en general a lo largo
de los Gltimos quince a veinte afios en los paises del llamado
Primer Mundo. En estos paises, al lado de las ya viejas manifes-
taciones de racismo como el antisemitismo, ha surgido esta
nueva forma de exclusién socio-cultural que resulta del
desprestigio sufrido por el racismo tradicional a raiz del
Holocausto. No se presenta como "racista", es esgrimida casi
siempre en contra de los inmigrantes del Tercer Mundo —a
quienes se quiere marginar o excluir por ser "diferentes", no
"inferiores"— y ha hecho coincidir a sectores claramente enfren-
tados en otros terrenos.

Las diversas formas de racismo posibles tienen sin embargo
elementos comunes —afade Wieviorka, y aqui reside el ndcleo
central de su propuesta de unidad teérica en este terreno de
anélisis—, ya que, aunque prioricen una de estas dos légicas,
siempre se fundan en las dos. En otras palabras, la légica de la
desigualdad siempre incluye a aquella de la diferenciacién, y lo
mismo ocurre en sentido inverso. "Por si sola, la desigualdad no
alcanza a fundar un racismo estable, ni tampoco la diferencia"
(Wieviorka, 1994)

Cuando un grupo aleja a otro en nombre de la diferencia
cultural, esta posicién debe necesariamente partir de que: 1)
haya emergido en su seno un sentimiento de amenaza contra su
identidad y 2) este sentimiento se refiera a un grupo identificable
que esté en contacto con la cultura en cuestién dentro del mismo
espacio territorial y social. Por lo tanto, "el racismo sélo logra
extenderse alli donde esas dos légicas se interpenetran y se
conjugan; donde la desigualdad y la diferencia encuentran en él
un modo de unificacién; donde la diferencia puede imputarse a
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un grupo minoritario, vulnerable y siempre susceptible de ser
aminorado" (Wieviorka, 1994)

Este razonamiento es sin duda acertado, en términos gene-
rales, para el analisis del racismo europeo. Lo que debemos
preguntarnos quienes nos dedicamos al estudio de la heterofobia
en otras partes del mundo, fundamentalmente en naciones con
pasado colonial, es si el mismo razonamiento es aplicable a estos
otros contextos nacionales econémica, sociocultural y politica-
mente distintos a Europa, fundamentalmente a Eu ropa occidental.
En otros términos, debemos preguntarnos si Wieviorka, Moreno y
otros especialistas europeos aciertan en cuanto a la posibilidad
de construir una explicacién teérica global del fenémeno, a pesar
de la diversidad existente entre sus multiples manifestaciones a
nivel internacional.

3. El Estado-nacién y la "identidad nacional" en el origen del
racismo en las naciones industrializadas.

A lo largo de todo el siglo XIX Europa se vio marcada por el
llamado "racismo cientifico". Este se manifesté a través del
maltusianismo, del darwinismo social, de la eugenesia o de la
criminologfa. Fue una doctrina que sirvié para justificar las
crecientes desigualdades sociales, antes que nada al interior de
la estructura de clases de la sociedad industrial que estaba en
proceso de consolidacién. Este proceso se producia bajo la
conduccién de un nuevo "soberano", el Estado, que en realidad
era un colectivo "imaginario (Anderson, 1983); es decir, una
comunidad nacional que todavia estaba por fraguarse, pero a la
cual el Estado atribuia —de manera ficticia en realidad— una
base material y simbélica: "un conjunto histérico formado por la
descendencia comdn, la ocupacién tradicional de un espacio
fisico y el mismo idioma (en el cual, més todavia que en los
paisajes, las bellas artes y las instituciones, se expresaba el alma
colectiva)". (Krotz, 1994, p. 19)

En otras palabras, si bien todo parecia indicar que las
instituciones del Estado se creaban a partir de esta base material
y simbélica comiin, fueron en realidad ellas quienes se erigieron
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en los mecanismos para conformar este fundamento colectivo, la
identidad nacional.

El lograr erigir la identidad nacional en una identidad total
fue sin6nimo de construir la doctrina politica méas importante de
los tiempos modernos. Dicha doctrina "tuvo como consecuencia
la eliminacién préctica o, al menos, la subordinacién definitiva
de cualquier otra identidad y, al mismo tiempo, la elaboracién de
criterios precisos para definir la pertenencia de una persona a
este organismo colectivo." (Krotz, 1994, p. 20) Para construir una
ideologia nacionalista sélida, el aparato estatal y sus intelectua-
les orgénicos tuvieron que elaborar y reelaborar con cuidado la
identidad nacional. Con este fin pusieron en marcha todos sus
recursos, desde los del aparato militar hasta los del aparato
cultural —la politica cultural, la educacién, la creacién de
simbolos de cohesién y grandeza nacionales. (Stavenhagen,
1994, p.13)

Tuvieron entonces que definir un "nosotros" y un "los otros".
Se enfrentaron asi a la complejidad de homogeneizar a una
poblacién dividida entre diferencias regionales, dialectales, reli-
giosas, de clase, de educacién, de origen, de status y de
convicciones. Fueron a buscar entonces aquellos elementos que
casi no son susceptibles de ser cambiados: el color de la piel, el
tipo de pelo y de facciones, el lugar de nacimiento, la
adscripcién etno-racial de los antepasados; es decir, como lo
dice claramente Krotz, aquellos rasgos "que tienen la virtud de
parecer claros y no necesitan de doctas discusiones: se tienen o
no se tienen, se es o no se es, se pertenece o no se pertenece."
(Krotz, 1994, p. 27)

Fue en torno a la definicién del "yo" colectivo, del "noso-
tros", que se fortaleci6 el Estado-nacién. Por una parte frente a
otros Estados-nacién y, por la otra, desde dentro, es decir,
mediante la consolidacién de la dominacién y dirigencia de los
grupos de poder.

Una vez logrado esto, para que surgieran las ideologias
racistas "al servicio de los intereses y el ideal nacional" bastaba
con contar, entre los ingredientes sociales, con una identifica-
ci6én de los sectores dominantes (en términos raciales, étnicos,
religiosos y lingiiisticos) contrapuesta a otros nicleos de pobla-
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cién ya sea dentro o fuera del propio Estado nacional.
(Stavenhagen, 1994, p. 13)

A lo largo de la conformacién de los estados modernos,
estar al servicio del ideal nacional fue sinénimo de dos procesos
paralelos: en las colonias, presentar al "otro" colonizado como
racial, psicolégica y culturalmente inferior al "nosotros" metropo-
litano y, en casa, fabricarse unos Untermenschen (subhombres)
internos para desahogar sobre ellos frustraciones y odios de toda
clase.

Dicha creacién ideolégica de seres inferiores conformé el
cuerpo del "racismo cientifico" del siglo pasado. A nivel interno,
sus principales blancos fueron ya sea grupos étnico-culturales
minoritarios como los gitanos o los judios, ya sea quienes
entonces mas resistencia opusieron a la construccién monolitica
de la identidad nacional total, es decir, las "peligrosas" clases
trabajadoras; fuera del contexto nacional, la construccién de la
otredad inferiorizada fue ampliamente utilizada al servicio de la
expansién imperial europea, como una de sus mejores armas
ideolégicas." (Stolcke, mecanoscrito, pp.2-3).

4. El racismo de la diferenciacién en nuestros dias.

En el mundo de la posguerra, fundamentalmente durante la
segunda mitad de nuestro siglo, la dindmica de las fuerzas
sociales ha producido una transformacién radical que apenas
lograba vislumbrarse en los afios que rodearon a la Segunda
Guerra Mundial: la Tierra se ha hecho una; estamos de lleno en
un proceso planetario de globalizacién cuyo elemento funda-
mental es la internacionalizacién de la economia.

Una de las manifestaciones méas claras de este fenémeno es
la puesta en movimiento de poblaciones enteras que emigran de
los paises menos industrializados hacia los mas industrializados.
Aungue las manifestaciones de dicho fenémeno ya son claras y
masivas, el sistema internacional apenas empieza a reconocer el
efecto que tiene y tendrd en la configuracién de la actual
dindmica de relaciones entre estados y, de hecho, como reto al
concepto mismo de Estado nacional.

169



A pesar de miiltiples resistencias, desde el punto de vista
econdémico la dindmica de la globalizacién ha llevado a algunos
Estados en los paises mas ricos a entrar en un proceso gradual de
abandono de la idea de una economia nacional. Desde el punto
de vista étnico y cultural las cosas son sin embargo muy distintas.
A pesar de que la realidad demuestre dia con dia lo contrario, "la
concepcién de Estado nacional sigue asociandose a la nocién de
una cultura homogénea, Gnica, cohesionada como un todo
armdnicamente integrado, representativa de un pueblo especifi-
co, uniforme tanto en identidad como en historia". (Stavenhagen,
1994, p. 11)

En otras palabras, estin entrando en contradiccién dos
realidades econémicas, ideolégico-politicas y étnico-culturales:
el Estado-nacién —un ente politico-administrativo nacido en el
Siglo XIX que supone que debe de haber cierta correspondencia
entre el estado politico y las caracteristicas sociales, culturales
y a veces fisicas compartidas por sus habitantes— vy la realidad
multicultural, multiétnica, multirracial y multinacional de la
mayoria de los paises contemporineos. Esta contradiccién esta
llevando a miltiples tensiones y conflictos étnicos.

Es dentro de este contexto que deben situarse las diversas
manifestaciones racistas y xenéfobas surgidas en afios recientes
en muchos pafses industrializados. En Europa, por ejemplo, a lo
largo de las dos ultimas décadas se ha desarrollado, como lo
deciamos lineas arriba, un nuevo fenémeno al que se le han dado
varios nombres, pero al que aqui llamaremos "racismo
diferencialista”.

Desde el punto de vista ideolégico, este nuevo racismo se
basa en el argumento expuesto muy claramente a continuacién
por un genetista de la Universidad de Stanford, el Dr. Luca
Cavalli-Sforza: "la tendencia a descalificar a la gente sobre la
base de su raza es profundamente injusta e incorrecta ya que las
razas no existen y, por lo tanto, el concepto de raza humana es
totalmente arbitrario. Detesto la palabra raza —aiade el Dr.
Cavalli-Sforza— porque se le identifica con la superioridad y la
inferioridad de los pueblos, superioridad e inferioridad que no de
ninguna manera son biolégicas sino culturales". (Stolcke, 1993,
p.8; subraya Olivia Gall).
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Cavalli-Sforza pone claramente en duda la nocién de raza;
sin embargo, procede directamente a substituirla por una nocién
cosificada de cultura y establece, por afiadidura, un paralelismo
entre diversidad cultural y desigualdad social. (Stolcke, 1993,
p.8)

En otras palabras, sobre la base de estas concepciones que
son ideolégicas y que de cientificas tienen sélo el nombre, hoy en
dia, para que las ideologfas o las practicas racistas prosperen, no
es necesario que existan varias razas que por alguna razén
choguen. El neorracismo es un racismo sin raza, caracteristico
del periodo de descolonizacién y de inmigracién masiva de las
ex colonias y que se predica sobre la base de la irreductibilidad
de la diferencia cultural (Balibar, 1991)

La presencia de estos inmigrantes es condenada en el seno
de los paises europeos porque amenaza con minar la identidad
nacional del pais "anfitrién". Uno de los elementos clave de este
tipo de racismo es el repudio al "miscegenaci6n cultural" en aras
de la preservacién incondicional de la supuesta identidad bio-
cultural original propia.

El racismo diferencialista constituye uno de los principales
sintomas de un mal que aqueja a las élites de nuestro mundo: la
incapacidad de romper con el pasado y enfrentar las nuevas
realidades multiculturales de las sociedades en pleno proceso de
transformacién. En lugar de buscar la cura del mal —el derecho
a la diferencia en un mundo multicultural— las élites lo refuerzan
transforméndolo en estrategia.

La estrategia no es en realidad distinta de aquella que ha
marcado las principales experiencias racistas occidentales de
nuestro siglo —la promulgacién de la Inmigration Act estadouni-
dense en 1924 (Chorover, 1979); los programas de higiene racial
(Gassman, 1971; Weindling, 1989); la aplicacién selectiva de
tests de inteligencia (recordemos la curva Bell) (Chorover, 1979
y Gould, 1981); el exterminio de gitanos y de judios y, finalmen-
te, last but not least, el propio Holocausto.

Consiste en aquel proyecto politico de "ingenieria o de
arquitectura social" que sigue el método de "medicina y jardine-
ria (Bauman 1989). El método es, en esencia, construir un orden
social mediante la separacién de lo "atil" y lo "inGtil", podar y
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desechar aquellos elementos que —vistos como virus, cinceres
o malas hierbas— no encajan en la sociedad proyectada y que,
debido a su naturaleza, no pueden cambiar para lograr encajar.

La dnica diferencia es que, hoy en dfa, esta estrategia nace
en un contexto especifico —la globalizacién— y en funcién de
un problema especifico —la incapacidad de asumir en términos
generales los efectos de esta globalizacién—, Estd dirigida en
contra de aquellos que, de ser los "trabajadores huéspedes" de la
posguerra, se han convertido en quienes "estan donde no debe-
rfan estar", en "arabes", "negros" o "indeseables". Y son indesea-
bles porque son vistos como la mayor amenaza contra la
homogeneidad supuestamente existente, o como el mayor obst4-
culo en la recuperacién de la homogeneidad perdida. "Limpiar"
a la sociedad de esta "suciedad" equivale hoy a combatir "el
desorden", es decir, a eliminar lo que contamina la vieja mistica
de suelo y sangre. (Krotz, 1994, pp.29-30)

:Quienes son los principales impulsores de dicha estrate-
gia? jQuienes se aferran mas a sus ideologias exclusivistas?
Aquellos que se sienten mis amenazados por la transformacién
de la naturaleza del Estado nacional. Concretamente, la Nueva
Derecha.

En el discurso de la Nueva Derecha francesa, por ejemplo,
la identidad colectiva es definida cada vez mé4s en términos de
etnicidad, cultura, herencia, tradicién, memoria, identidad y
diferencia, con los cuales se mezclan referencias a la "sangre" y
a la "raza". No es de extrafiarse, porque, para este sector
politico, una comunidad es su cultura, y, por lo tanto, romper esta
cultura es destruir a la comunidad. Asi, el elemento que les da
a estas agrupaciones la medida de hasta qué grado pueden ser
peligrosas para el "yo" colectivo las culturas extranjeras vy
extrafias, es el despertar de su propio miedo.

No podria ser de otra forma ya que las comunidades son
asuntos de "sentimienta" y de "creencia". Si nos sentimos amena-
zados por los inmigrantes es sin duda alguna porque lo estamos,
y asi se inicia un circulo que no tiene fin. (Baker and Breezer,
1983, p.123, citados por Stolcke, 1993, nota 26, p. 14)

En los paises industrializados esta estrategia puede en
efecto surgir de la capa dominante y dirigente y extenderse hacia
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las capas intermedias y bajas, pero también puede partir de los
sectores liberales asi como de los sectores populares.

Cuando aparece en el discurso de los liberales se manifiesta
sin embargo como un "racismo clandestino" (Taguieff, 1987).
Clandestino porque procede a dos cosas en un solo tiempo: por
un lado la negacién de que son racistas; por el otro, la acusacién
en contra de los inmigrantes de que son ellos los culpables del
malestar socioeconémico (Stolcke, 1993, p.4)

Los liberales britanicos, por ejemplo, no ven otra solucién
al problema que "la repatriacién voluntaria de un sector de los
inmigrantes, el retiro retroactivo de sus derechos ci:idadanos y la
creacién de un estatus de trabajadores temporales" (Stolcke,
1993, p.14)

Otro ejemplo sorprendente. Al argumentar en favor de una
propuesta de los Verdes en Alemania, consistente en introducir
cuotas de inmigracién en ese pais, Daniel Cohn-Bendit —el
famoso dirigente alemén del sesenta y ocho francés, quien fungié
durante algin tiempo a fines de los ochenta como jefe del
Departamento de Asuntos Multiculturales de Francfort— declaré:
"la indignacién en torno a la xenofobia, que sugiere como
antidoto una politica de apertura de fronteras, es de alguna
manera falsa y peligrosa. Y es que si la historia nos ha ensefado
algo es lo siguiente: la interrelacién civil con los extranjeros
nunca ha sido algo innato a sociedad ninguna. Hay muchos
elementos que indican que las reservas que se tienen frente al
extranjero constituyen una constante antropolégica de las espe-
cies. La modernidad, con su movilidad creciente, lo Ginico que ha
hecho es generalizar este problema." (Stolcke, 1993)

Entre los sectores populares, esta idea de que las relaciones
entre distintas culturas es inevitablemente conflictiva, también
ha ganado terreno, sobre todo durante la Gltima década. De ello
son manifestaciones claras los virulentos conflictos nacionalistas
en Europa oriental, en los que sus lideres utilizan cada vez mas
frecuentemente el término "xenofobia" en sus discursos de aren-
ga, haciendo de él un sinénimo del "sentimiento en contra de los
inmigrantes”. (Stolcke, 1993, p. 16)

En sintesis, "esta tendencia contemporinea a exaltar el
particularismo cultural es una respuesta a una dificultad concep-
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tual més general en la auto-conciencia occidental; es decir,
cémo reconciliar la igualdad politica formal con una politica
marcada por diferencias culturales en un mundo en el que las
fronteras estdn siendo cuestionadas y en el que los pueblos
pobres estin en movimiento masivo hacia los pafses ricos.

Los draméticos cambios politicos que han estado teniendo
lugar en la Europa del Este durante los Gltimos afios tienen algo
que ver con la forma en la que esta siendo conceptualizado el
"problema" de la inmigracién en Europa occidental. La crisis del
socialismo real y el colapso del imperio soviético han llevado al
estallido de confrontaciones nacionalistas y de reclamos de
pertenencia a una u otra nacionalidad. Estos Gltimos ponen en
cuestién la idea occidental de la sociedad moderna y la politica
que consideraba al nacionalismo como un anacronismo histérico
en un mundo progresivamente globalizado.

Por el contrario, la paulatina integracién econémica y
politica de Europa y la creciente permeabilidad de las fronteras
intra-europeas son interpretadas por muchos como apuntando
hacia una direccién opuesta; esto es, hacia el final del Estado-
nacién. Sin embargo, sélo en apariencia son opuestos estos dos
movimientos. El antiguo bloque del Este estd sumido en un
proceso de fragmentacién politica, justificado al nivel del discur-
so por su diversidad cultural, y sus fragmentos estan buscando
una nueva identidad politica. Mientras tanto, en Europa occiden-
tal, una nueva identidad "nacional" empieza a forjarse mientras
que su clase politica se encuentra dividida entre cémo contener
la temida "invasién" de los "extrafios", es decir, de "otras culturas"
provenientes del segundo y tercer mundos y cémo darles
acomodo a aquellos que se asentaron dentro de sus fronteras
durante afos pasados.

En el Este, los Serbios, los Croatas y los Bosnios, por
ejemplo, legitimaron su sangrienta lucha con base en el argu-
mento de una pertenencia nacional independiente, apelando a su
"derecho a la diferencia" en términos histéricos, étnicos, cultura-
les y sobre todo religiosos.

Viejas pugnas por el poder descansan bajo estas tragicas
confrontaciones, enmascaradas por una insistencia en acentuar
las diferencias etnohistéricas.
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En Europa occidental estan siendo establecidos mecanis-
mos legales mas severos para excluir a los inmigrantes extra-
comunitarios; los partidos de la extrema derecha ganan votos con
su consigna de "fuera los extranjeros", mientras que la opinién
puablica esta dividida entre aquellos que abogan en favor de una
sociedad multicultural y del "derecho a la diferencia" y aquellos
que predican la integracién cultural como una condicién previa
para conseguir la ciudadania y la igualdad politica formal."
(Stolcke, 1993, pp.8,9)

5. El racismo de la desigualdad en los paises con pasado
colonial.

El racismo y otras formas de heterofobia —"el rechazo
activo de los "otros" por el "nosotros" (Moreno FeliGg, 1994, p.
61)— no son sin embargo exclusivos de Europa o de
Norteamérica. Son fenémenos muy presentes también en otros
tipos de realidades nacionales, regionales o locales.

El caso de América Latina, por ejemplo, merece un estudio
amplio y profundo que no ha sido lo suficientemente desarrollado
adn. Es importante hacer notar, de entrada, que en este caso, "no
obstante que la consolidacién de las naciones latinoamericanas
y la forja de sus identidades nacionales son procesos que han
implicado subordinar y subsumir —ya sea disolviendo o diferen-
ciando— las diversidades étnica, racial y nacional, el racismo ha
sido un tema tabl en América Latina, reducido a sus formas de
prejuicios y de discriminacién, o negado definitivamente." (Cas-
tellanos, 1994, b, p. 3)

Sin embargo hoy se revela urgente "profundizar en el
debate sobre |la naturaleza de las heterofobias hacia el indio, el
negro y otros grupos minoritarios en América Latina, cuyas
diferencias y semejanzas marcadas por las especificidades histé-
ricas deben analizarse para fortalecer nuestras variadas identi-
dades latinoamericanas." (Castellanos, 1994,b, p.4)

Como lo hemos planteado a lo largo de las paginas anterio-
res, la mayoria de las reflexiones teéricas sobre este problema
han sido elaboradas fundamentalmente a partir de las experien-
cias europeas. De ahi que, aun si ellas son sin duda de gran
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utilidad para la investigacién y la elaboracién teérica en Améri-
ca Latina, sea necesario preguntarse si logran explicar la
especificidad de los fenémenos de heterofobia en esta parte del
planeta.

La discriminacién, la exclusién o la heterofobia son algo
intrinseco de y consustancial al proceso de colonialismo, aunque
se produzcan de maneras distintas y con distintas caracteristicas
y manifestaciones dependiendo de su desarrollo histérico y de
las fuerzas productivas de cada sociedad.

La base de estos fenémenos es el etnocentrismo, es decir, la
actitud que sobrestima lo propio frente a lo ajeno para afirmar su
imagen del mundo y su propia existencia. (Lévi-Strauss, 1979) El
etnocentrismo legitima la expansién de una civilizacién sobre
otra y convalida las relaciones de dominacién. (Castellanos,
1994, mecanoscrito, pp.4-5) En realidad, sélo se distingue de la
heterofobia por los atributos que justifican la negaci6n del
derecho a la diferencia de determinados grupos y ciertas formas
en que se manifiestan sus representaciones y practicas." (Banton,
1983; Saintoul, 1988; Taguieff, 1990) (Castellanos, 1994,
mecanoscrito, p.4)

Un pais que conquista y posteriormente vive de la explota-
cién de diferentes pueblos, los inferioriza. De lo contrario, jcémo
podria el conquistador y posterior colonizador justificar ideolégi-
camente la situacién de despojo, esclavitud y dominacién de un
pueblo si no es en funcién de considerarlo inferior, inculto y
salvaje?

Hay varios casos en América Latina donde la interrelacién
entre conquista, despojo, dominacién, colonizacién, etno-
centrismo y exclusién es histérico-estructural. Uno de los mejo-
res ejemplos es sin duda Guatemala. Ahi —escribe la soci6loga
guatemalteca Marta CasalGs ArzG— hasta hoy en dia “el
etnocentrismo-racismo representa el hilo conductor de la ideolo-
gia de la clase dominante y juega un papel importante en la
superestructura de dicha formacién social como instrumento de
dominacién" (Casads, 1992, pp.249-50)

Al legitimar ideolégicamente hablando los procesos de
conquista, el etnocentrismo se convierte en un mecanismo me-

diante el cual se deforma a las culturas subordinadas. Para definir
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al "otro" se parte de "lo propio" como punto de referencia y, asf,
con miras a reproducir las relaciones de dominacién y de
opresién, se procede a sobrevalorar negativamente la diferencia.
La diferenciacién en términos negativos para el grupo oprimido
y subsumido es generalizada hasta convertirla en estereotipo.
También se le confiere un caricter definitivo y de esta forma se
le transforma en prejuicio histérico atemporal.

Durante la Conquista y los afios inmediatamente posteriores
a ella el indigena era visto antes que nada como un "hereje", un
ser "sin alma" al que habia que catequizar, evangelizar o, como
lo diria Robert Ricard (1986) "conquistar espiritualmente". Duran-
te la Colonia, la tendencia era verlo ya sea como el "buen
indigena" inocente y puro, ya sea como el "mal indigena" salvaje
y amenazador. Era también comin que espaioles, criollos y
también mestizos lo vieran como una combinacién entre ambos,
es decir, como un menor de edad con sus respectivos defectos y
cualidades: la honradez y la habilidad, combinadas con la
ingenuidad, la falta de responsabilidad, etc.

En otros términos, a lo largo de este periodo, el etno-
centrismo excluyente le impone al "otro" la diferencia en un
estado de inferioridad. Al mismo tiempo que organiza un cruzada
para asimilarlo a la cultura del conquistador desde el punto de
vista religioso, le exige que se mantenga en calidad de inferior
desde varios puntos de vista: el socioeconémico, el politico, el
lingliistico y el de la organizacién social. Dicha imposicién no es
organizada solamente desde las relaciones sociales de produc-
cién. También lo es —es fundamental enfatizarlo— desde las
instituciones del Estado y estd sancionada por la ley.

A la usanza del nuevo racismo diferencialista europeo, este
tipo de ideologia y de practica excluyentes no toleran ni la
convivencia entre distintos modos de vida colectiva ni tampoco
la existencia misma de estos modos distintos. (Taguieff, 1987).
Sélo que en este caso no proceden a expulsar al "otro" sino que
le imponen que, al mismo tiempo que se inserta de manera
subordinada en el tejido de las relaciones sociales y de produc-
ci6én impuestas por la fuerza, viva basicamente segregado del
modelo cultural dominante que es visto como "autorreferencial
y autopreferencial con respecto a todos los demés pueblos (/dem)
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Si se utiliza aquf el término "bisicamente segregado” es
porque en América Latina, como se planteaba lineas arriba, al
"otro" si se intenta asimilarlo, aun durante la Colonia, pero
solamente desde el punto de vista religioso. Ademés, en varios de
los paises latinoamericanos entre los cuales México, los espafio-
les (o portugueses en el caso de Brasil) y los criollos tampoco
mantienen al indigena totalmente segregado desde el punto de
vista estrictamente racial. En otras palabras, el mestizaje es una
realidad inminente que, de manera paralela a la exclusién anti-
indigena, empieza a existir desde la Conquista misma.

Una vez entrada América Latina a la era de la modernidad,
la imagen del indigena va cambiando un tanto bajo el influjo de
las leyes econémicas y politicas del mercado capitalista. El
indigena ya no es visto primordialmente como un ser al que hay
que catequizar sino como un ser que se resiste a tomar su lugar
de integracién subordinada dentro de las relaciones sociales de
produccién en proceso de modernizacién. Por ello es ahora
“flojo, sumiso, moreno, feo y tonto". Los sectores dominantes e
intermedios estdn convencidos de que estos calificativos hacen
la identidad del indigena; son los que lo definen; son "la verdad®
sobre él,

Sin embargo, cabria preguntarse, ;qué tan rapido y qué tan
uniformemente entra América Latina a vivir bajo esta l6gica
modernat? Como lo sabemos, este ingreso al mundo regido por las
leyes del mercado capitalista internacional se va produciendo de
manera muy desigual en esta parte del continente. Por ello, en el
caso de muchos paises latinoamericanos —o de muchas regiones
dentro de ellos— la practica de la exclusién contra los naturales
se mantiene intacta: la imposicién del mantenimiento de la
diferencia en una situacién de profunda desigualdad. En otros de
estos paises, tanto las nuevas leyes de la economia como los
nuevos caminos ideolégico-politicos emprendidos por las élites
dominantes y dirigentes —por ejemplo la élite liberal mexicana
de los siglos XIX y XX y su Estado— conducen a un proyecto
distinto del Colonial para reglamentar los contactos entre los
sectores étnico-sociales que resultaron del proceso colonial, un

proyecto hoy definido como *asimilacionista”.
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La légica asimilacionista, etnocéntrica en su esencia,
intenta imponer y crear consenso en torno a la necesidad de la
disolucién de las diferencias étnicas, sobre la base de una
ideologia universalista, igualitaria y de integracién nacional pero
bajo el modelo y los ideales de la civilizacién occidental,
considerada por lo tanto como superior.* (Castellanos, 1994) "La
I6gica asimilacionista reivindica los derechos del hombre; es la
negacidn absoluta de la diferencia, es una ideologia de la mezcla
de sangres y del blanqueamiento progresivo. Su ideal es la
disolucién de las identidades diferenciadas." (Bastide, 1970;
Taguieff 1987).

Nuevamente —repito en aras de claridad en la argumenta-
cibn—, a la usanza del nuevo racismo diferencialista europeo
pero también a la usanza de la vieja heterofobia colonial, este
tipo de ideologia y de practica racistas tampoco toleran "la
existencia de distintos modelos de vida colectiva". Sélo que,
ahora, ni proceden a expulsar al "otro" ni proceden a imponerle
que viva segregado del modelo cultural dominante, sino le
imponen que, al mismo tiempo que se inserta de manera subor-
dinada en el tejido de las nuevas relaciones sociales y de
produccién regidas por las leyes del mercado, disuelva su
identidad diferenciada mediante "su" asimilacién al modelo cul-
tural dominante, que sigue siendo visto como autorreferencial y
autopreferencial con respecto al de todos los deméas pueblos.

Quisiera abordar ahora los resultados de la reflexion y de la
investigacién de tres cientificos sociales lationamericanos. Dos
de ellos —Ila sociéloga Marta Casats Arza de Guatemala y de la
antropéloga Alicia Castellanos Guerrero de México— han contri-
buido al estudio del racismo de la desigualdad en América
Latina, en especial en sus paises de origen, y el Gltimo de ellos
—el historiador Juan Pedro Viqueira— se ha especializado en
historia de los indigenas y de las relaciones interculturales en
Chiapas, fundamentalmente a lo largo del periodo colonial.

= Subraya Olivia Gall
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Para estudiar el problema del racismo en Chiapas es
necesario abordar el problema desde la éptica de la historia tanto
de Guatemala —a la que el territorio de Chiapas estuvo adscrito
hasta 1821— como de México —pais al que Chiapas se anexé en
1824. A pesar de los puntos de unién que existen entre los
procesos de conquista de México y Guatemala, la dinAmica que
adoptaron las relaciones interculturales en cada uno de estos
pafses difiere mucho entre uno y otro.

En el caso de Guatemala, cuya poblacién ests formada en
un 60% por indigenas, podriamos decir sin mucho temor a
equivocarnos que las relaciones interculturales son aGn hoy
representativas de un modelo colonial clasico y que la ideologia
y las practicas racistas contra el indigena son de las més
agresivas del continente.

El trabajo desarrollado por Casaus bajo el titulo de Guate-
mala, Linaje y racismo tiene un doble objetivo: estudiar, por un
lado, la génesis familiar de |a clase dominante guatemalteca y,
por el otro, sus pricticas y actitudes frente a la poblacién
indigena, es decir, su cultura racista. Para ello, la autora estudié
la historia de la oligarqufa guatemalteca entre la colonizacién y
nuestros dias mediante un método de reconstruccién genealégica
y elaboré una encuesta dirigida a una muestra significativa (110
personas) dentro del sector oligarquico guatemalteco.

En México, por otra parte, la dindmica adoptada por las
relaciones interculturales es basicamente muy distinta a la
guatemalteca y puede definirse como sui generis. Hoy en dia,
sélo 7.5% de su poblacién es indigena, aunque hay regiones, las
llamadas regiones étnicas, en las que este porcentaje aumenta
considerablemente (26% en Chiapas, 32% en Quintana Roo, 39%
en Oaxaca y 45% en Yucatan) (Viquiera, 1995, p.281)'.

México se autoasume, de entrada, como un pais no racista.
El "fuerte mestizaje biolégico y cultural y la incorporacién de
imégenes étnicas de un pasado glorioso en la construccién

) Los censos de poblacién en México definen a la poblacién indigena en
funcién de criterios lingiifsticos; es decir, es indfgena aquel que habla, como
lengua materna, una lengua mescamericana.
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ideolégica que la revolucién de 1910 hizo de la identidad
nacional, ocultan la naturaleza de las relaciones entre las etnias
y la nacién" y hacen del racismo un tema tabd. (Castellanos,
1994) En su articulo "Asimilacién y diferenciacién de los indios
de México", Castellanos reflexiona acerca de la forma en la que
dicha construccién ideolégica, aunada a las politicas
indigenistas desarrolladas por el Estado a lo largo de todo este
siglo, enmascaran sin embargo visiones del mundo y practicas
hacia el indigena marcadas por fuertes contenidos heteré6fobos.
Profundicemos un poco mas:

- Guatemala

La sociedad en Guatemala est4d muy polarizada: la oligar-
quia, conformada por unas veinte familias, es duefia de la mayor
parte de las tierras y de la incipiente industria nacional y tiene
el control del poder politico.

Los indigenas, aproximadamente 4 millones 800 mil almas,
un 60% de la poblacién total del pais, se autoconsideran
orgullosamente como tales, como "naturales". Provienen de la
antigua civilizacién Maya, ocupan todo el pais y hablan veinte
idiomas diferentes y otros tantos dialectos.

Entre estos dos sectores situados en ambos polos de la
estructura socioeconémica y politica guatemalteca, se encuentra
una amplia capa poblacional que conforma a los llamados
ladinos (mestizos). En el anélisis de Carlos Guzméan Bockler, "el
ladino es al mismo tiempo nacional y extranjero respecto de su
propio pais. Es nacional porque ocupa parte del territorio y
extranjero porque desconoce a mas de la mitad de sus habitantes
(la poblacién india)l...) El aislamiento del ladino esta ligado a su
ser intermediario, ya que en tanto que tal, no puede por defini-
cién poseer una identidad propia [...) El hecho de ser discrimina-
do por el extranjero y de ser discriminador de "indios", le obliga
a intentar acercarse al primero y alejarse de los segundos; o sea
a ser diferente de los dos. Este intento de fuga del "ladino" y esa
soledad que él mismo se ha impuesto le lleva a tratar de
agarrarse, como a una tabla de salvacién, de los valores y de la
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cultura del mundo occidental; aunque sélo sea por los simbolos
externos que le permiten considerarse "heredero de la civiliza-
cién cristiano occidental". Esta imitacién del modelo occidental
le conduce a una incapacidad de crear un pensamiento propio y
genera una dependencia cultural e intelectual que muchos
autores han catalogado como "colonialismo mental". (Guzméan
Bockler, 1986, p. 194)

Partiendo del estudio histérico que realizé para el trabajo
aqui citado, Casads llegé a determinar que los grupos dominantes
y dirigentes en Guatemala son en su mayoria mestizos en sus
origenes. Sin embargo, una de las preguntas de su encuesta
—"jUsted qué se considera étnicamente hablando?"— arroja el
siguiente resultado: 59 se consideraron blancos; 23 criollos, 12
mestizos, 14 ladinos, 1 hispano y 1 amerindio. En resumen, un
76% de la muestra se considerd blanco por nacimiento o ascen-
dencia sin mezcla de sangre indigena; un 24% mestizo o ladino,
y acepté poseer sangre indigena. (Casads, 1992, pp. 206 y 208).

Entre los 76% que se consideraron blancos, 93% justificaron
su respuesta, aduciendo en un 51% que poseen sangre espafiola
y en un 27% que poseen sangre europea. En otras palabras, para
ellos, son sus antepasados europeos lejanos quienes les confieren
identidad como blancos. Algunos incluso le mostraron a la autora
sus certificados de pureza de sangre desde la época colonial,
cosa por demds curiosa puesto que dichos certificados les fueron
expedidos a sus antepasados con el propésito de demostrar que
no eran judfos, no que no tenian sangre indigena. Lo que ella
pudo observar con toda claridad tras esta encuesta, es la
obsesi6n de este sector social por la pigmentacién de la piel y la
pureza de la sangre; en otras palabras, el grado en el que "el
fantasma de los colores continda proyectandose en su mentalidad
y visién del mundo". Esta obsesién queda claramente ilustrada en
la frase de un industrial de 30 afios de edad: "Me gusta profunda-
mente Espafia y cada vez me identifico mas con ella porque todo
es blanco; sus pueblos son blancos, su gente blanca, huelen a
blanco y no a carbén y lefia como nuestros pueblos de indios".
(Casads, 1992, pp. 209 y 212).

Otra de las preguntas interesantes aplicadas en esta en-
cuesta fue ";Tienen los indigenas guatemaltecos una cultura
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propia?" 65% de los encuestados respondié afirmativamente y
35% negativamente. Sin embargo, dentro de esos porcentajes
hay matices de consideracién. Entre quienes contestaron "si",
14% afirmaron que la cultura indigena es diferente de la occiden-
tal; un 8% —del cual una mayorfa de comerciantes— que la
cultura Maya-Quiché posee profundos contenidos filoséficos; un
8% —del cual una mayoria de universitarios e industriales— que
es una cultura inferior. Entre quienes contestaron "no", un 24%
—del cual una mayoria de universitarios e industriales— afirmé
que no era una cultura sino costumbres y creencias; un 18%
—del cual una mayoria de ladinos— que en su mayor parte fue
absorbida por la cultura occidental; un 14% que perdieron su
cultura a la llegada de los espafioles porque se encontraban en
decadencia o porque ésta fue destruida por los conquistadores.

Una de las respuestas negativas mas tajantes fue la de una
mujer de 59 aios, esposa de un ganadero y que se considera
ladina: "Los indigenas no pueden tener cultura, ya que son
cerrados, analfabetos, atrasados y haraganes y encima de todo
ladrones" ( Casats, 1992, p.279).

Entre los encuestados, Casals detectd una creencia genera-
lizada de que el indigena no esta socio-culturalmente integrado.
Sin embargo, al preguntarles acerca de las causas de esta falta
de integracién, las respuestas revelaron que una gran mayoria se
las imputa a los indigenas, "ya sea por su escaso desarrollo
cultural, por su raza o por su marginacién social". (Casads, 1992,
p-278) Solamente un 12% opiné que "la principal causa ha sido la
falta de oportunidades que se les han dado para integrarse"
(Idem), y fue aGn menor el porcentaje de quienes asumieron una
cierta responsabilidad colectiva en esta falta de integracién,
debida a la discriminacién econémica, politica y cultural que se
ha ejercido en contra de ellos. (Idem)

Algunas respuestas traducian la opinién de que la raza
blanca debe mezclarse con la indigena para "neutralizar" a esta
Gitima, para "terminar con la lacra" que ésta es. La siguiente frase
de un finquero es muestra clara de cé6mo se concibe la necesidad
del mestizaje étnico y cultural: "La tGnica solucién para Guatema-
la es mejorar la raza, traer sementales arios para mejorarla. Yo
tuve en mi finca durante muchos afios a un administrador alemén,
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y por cada india que preiaba le pagaba yo extra 50 délares"
(Casaus, 1992, pp.215).

En cuanto al gobierno, las politicas oficiales hacia los
indigenas han sido diversas a lo largo de este siglo. Varias de
ellas se han dado por nombre el de "politicas indigenistas
integradoras." Una de ellas, llamada especificamente "de inte-
gracién", fue esgrimida por gobiernos sucesivos. Plantea que esta
Gltima se dé dnicamente a nivel cultural o educacional, con el
objetivo de lograr que el indigena comprenda la necesidad de
civilizarse, de "convertirse en gente". (/dem, p.281). Casads
plantea que su fracaso ha sido total, debido basicamente a la
violenta represién desatada por los regimenes militares contra los
indigenas, que no ha hecho sino lanzarlos cada vez mas a las
filas de la insurgencia o de la resistencia pasiva y aumentar su
rechazo a ser aculturados, a lo cual se ha aunado un fuerte
recorte presupuestal en el rubro de la educacién. Aunque esta
conclusién es sin duda cierta a niveles masivos, no podemos
dejar de mencionar sin embargo que, a diferencia de Chiapas,
Guatemala cuenta con un grupo significativo de intelectuales
indigenas con un alto nivel de formacién educativa, productivos
y reconocidos profesionalmente en sus respectivos campos.

Otra de estas politicas, "el proceso de ladinizacién", fue
una de las constantes de varios de los gobiernos guatemaltecos,
a partir de mediados de la década de los cincuenta y de las
politicas desarrollistas de sendos organismos internacionales y
nacionales fuertemente apoyados por el gobierno estadunidense.
Esta politica se basa en los principios esgrimidos por Richard
Adams en su articulo "La ladinizacién en Guatemala" (1956), que
fue publicado inmediatamente después del derrocamiento militar
de Jacobo Arbenz: "ladinizacién=desarrollo=modernizacién=
progreso=sumisién”,

Adams arguye que la ladinizacién es un proceso gradual
mediante el cual "un indigena abandona su cultura y sus costum-
bres para pasar a convertirse en ladino". Este proceso "no
conlleva una elevacién del nivel social del grupo sino una
alteracién de sus costumbres" (/dem). En resumen, la
"ladinizacién" fue una politica no sélo de aculturacién sino
también de contrainsurgencia, surgida a raiz de la amplia
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acogida que tuvo la reforma agraria de Arbenz entre los indige-
nas y tendente a desidentificar a los indigenas de sus referentes.

En los afos ochenta, el ejército hecho gobierno estuvo
aplicando una variante sumamente agresiva de dicha politica,
consistente en desarraigar a los indigenas de sus aldeas,
desplazarlos a lugares lejanos y prohibirles el empleo de su
idioma, costumbres y vestuario, con el fin de "incorporarlos como
ciudadanos normales y reinsertarlos en la sociedad" (Casads,
1992, p.285).

A pesar de lo agresivas que han resultado para la gran
mayoria de los indigenas estas politicas, gran parte de los
miembros de los grupos oligérquicos de esta nacién centroame-
ricana se ha opuesto a ellas desde una posicién atin mas racista,
bajo el argumento de que la politica hacia el indigena debe ser
de segregacion: segregacién fisica, residencial, racial y cultural.
(Casals, 1992, p.285). Entre ellos, la mayoria considera que debe
seguirse aplicando la politica segregacionista social, racial y
cultural de la Corona espaiiola que si bien tuvo un éxito muy
relativo en la Nueva Espafia, fue respetada por los gobiernos
guatemaltecos durante el siglo XIX: dos repiblicas, una de
espafoles y una de indios.

Para defender esta posicién, utilizan el argumento, "cada
persona, grupo o clase social debe estar en el lugar que le
corresponde” o "cada cosa debe ocupar su lugar”, lo cual, en lo
que a los indigenas se refiere significa: "el indigena debe ponerse
donde Dios, la naturaleza y el blanco lo hayan colocado y
quedarse ahi", so pena de ser brutalmente reprimido y castigado.
Una minorfa, 5%, va todavia mas lejos y defiende que la tinica
solucién para Guatemala es exterminar al indigena: "seria mas
realista, mas rédpido y mas barato" —arguyen—, "no se puede
meterle cultura a alguien que no tiene nada en la cabeza".

Las conclusiones del trabajo de Casads son las siguientes:

1) "La oligarquia guatemalteca es mestiza en sus origenes,
ladina y etnocéntrica en su concepcién del mundo, elitista y
endogdmica en su estructura familiar y étnicamente se considera
blanca y sin mezcla de sangre india. (Casads, 1992, p.21);

2) "Como en otros tiempos el factor racial continGa sirvien-
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do como principal justificador para discriminar a otros grupos
étnicos, y la pigmentocracia se mantiene como elemento de peso
en la ideologia de la clase dominante guatemalteca." (Casads,
1992, pp.209 y 212);

3) Se observa "una falta de toma de conciencia de este
sector sobre la relacién existente entre discriminacién,
marginacién e integracién; como si el indigena estuviera discri-
minado de "motu propio" y no existiera una accién consciente o
inconsciente por parte de las élites para discriminarlo. (Idem, p.
279);

4) Dentro de estos grupos de poder, son aquellos que
poseen una educacién universitaria quienes "arrojan mayores
indices de intolerancia y de etnocentrismo" (Casads, 1992,
pp.273-274); :

5) Las politicas llamadas “integradoras" de varios de los
gobiernos guatemaltecos del Siglo XX son profundamente
etnocéntricas, han sido sumamente agresivas en contra de la
identidad y de la integridad del indigena y frecuentemente han
intentado enmascarar estrategias contrainsurgentes;

6) Dentro de la mentalidad de una gran parte de la
oligarquia guatemalteca la politica que debe seguir el gobierno
hacia el indigena no debe pretender siquiera la integracién sino,
por el contrario, la segregacién e incluso el exterminio.

Dado que muchos de los miembros de la oligarqufa se
encuentran tras el poder en este pais vecino al sur de México, no
es de extrafarse que estos Gltimos juicios exterminadores se
hayan convertido en practica politica en diversas ocasiones.
1981, por ejemplo, marca un afio negro en la historia de
Guatemala. Con el apoyo del Ejército y basado en esta faceta de
su inconsciente colectivo, este grupo de poder lanzé una de las
mayores ofensivas que se conozcan contra la poblacién indige-
na, un etnocidio que fue calificado por el tribunal Permanente de
los Pueblos como "crimen de lesa humanidad®.

- México

El movimiento de independencia nacional (1810) de México
es aquel que marcé el nacimiento de una nueva ideclogia de
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Estado, plantea Alicia Castellanos. Parti6, histéricamente hablan-
do, de un nuevo discurso social, que reafirmaba frente a la
metrépolis —frente al Otro externo— el derecho a las diferencias
nacionales, pero que hacia adentro de la nacién negaba las
diferencias étnicas.

A partir de este movimiento, una parte del discurso liberal
mexicano del Siglo XIX propuso, como una de las vias hacia el
progreso y el desarrollo de la nueva nacién, la asimilacién del
indio. La ideologia liberal planteaba en gran medida intentar
borrar ciertas diferencias, entre las cuales las étnicas. Se impuso
una mentalidad individualista que chocaba con aquella comuni-
taria de los pueblos indigenas. El proyecto de creacién y conso-
lidacién del Estado-nacién capitalista en México no escapé en lo
fundamental a la racionalidad burguesa que habia estado en la
base de los procesos nacionalitarios en Europa y Estados Unidos.

Esta ideologia, apadrinada por José Marfa Luis Mora y que
constituy6 uno de los principales ejes ideolégicos del
indigenismo de la clase dominante del siglo pasado, a pesar de
proclamar la necesidad de la disolucién de las identidades
diferenciadas, siguié considerando al indio un ser inferior. Una
parte importante de su aplicaci6n en la practica fue la supresién
por ley de la propiedad comunal —vista por los liberales como el
origen de todos los males sociales y econémicos y contraria al
progreso—, de las costumbres y practicas juridicas de las colec-
tividades indigenas y del permiso del uso de las lenguas
verniculas en la ensefanza (Aguirre Beltran, 1973, 1982).

Los conservadores de aquella época no coincidian con los
proyectos de asimilacién cultural. Pensaban que "la igualdad no
era posible en una nacién heterogénea culturalmente”. (Castella-
nos, 1994) Para ellos, lo que habia que hacer era volver a las
costumbres juridicas coloniales que le atribufan al indio una
condicién de menor de edad y lo mantenian segregado, "protegi-
do", "por su propio bien" (Hale, 1987, pp.249-50).

En 1920, tras el triunfo revolucionario, el indigenismo siguié
siendo uno de los pilares de la construccién de la nacién
mexicana. A partir de entonces, sin embargo, la asimilacién de
los pueblos indios fue confiada a instituciones indigenistas. La
revolucién proclamé, como esencia de la identidad nacional, el
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mestizaje, la "Raza Césmica" vasconceliana. Sin embargo, como
lo sefiala Luis Villoro, la imagen del indio que se incorpora a
dicha identidad no proviene del presente indigena sino que es un
pequeio fragmento del pasado glorioso de las grandes civiliza-
ciones mesoamericanas. (Villoro, 1979).

A pesar de gue los nuevos indigenistas no negaron, como
los del Siglo XIX, la existencia misma del indigena, su ideologia
y proyecto no diferian mucho del de sus padres ideolégicos,
puesto que su meta sigui6 siendo la formacién de una "verdadera
patria’, unificada, coherente y definida en la que la poblacién
entera estuviese fisica y culturalmente fusionada. Al indigena se
le siguié viendo como un ser inferior a aquel que representa "la
civilizacién", un ser que vive ain en un estadio cultural atrasado
(Castellanos, 1994).

Este fundamento ideolégico del mestizaje se acompaiié, en
la practica, de la construccién material de un pais que debia
seguir el modelo de industrializacién. Muchas comunidades
indigenas, que ya habian sufrido fuertes modificaciones después
de la politica desamortizadora de los liberales juaristas, vieron
acelerarse su transformacién debido al reparto agrario, a la
introduccién de cultivos comerciales, al desarrollo de las comu-
nicaciones, a la accién de las instituciones religiosas, a los
programas de castellanizacién y la migracién del campo a la
ciudad (Castellanos, 1994).

La ciudad se convirtié en el simbolo de la civilizacién y una
de las tareas que se le encomendé al Instituto Nacional
Indigenista a partir de los afios treinta fue "occidentalizar la
ciudad mestiza para contribuir al mejoramiento de la situacién
indigena" (Aguirre Beltran, 1982, p. 161).

Esta manera de valorar al Otro indigena vulneré profunda-
mente su integridad y le negé el derecho a la diferencia. Sin
embargo, los nuevos funcionarios del régimen posrevolucionario
ni lo vefan ni lo ven adn hoy asi. Para ellos, discriminar y excluir
son sinénimos de segregar, mientras que asimilar lo es de
progresar y desarrollarse.

A partir de los afios setenta, escenario del principio de la
fuerte crisis agraria que aln caracteriza a nuestro pafs, se ha
desarrollado un fuerte movimiento social en lucha por la tierra
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protagonizado por los campesinos mestizos e indigenas y un
movimiento paralelo por reivindicaciones étnicas protagonizado
por los indigenas. El Estado se ha visto asi obligado a modificar
un tanto los contenidos ideoldgicos de su discurso indigenista. Lo
que ha propuesto es "replantear el proyecto de nacién", incorpo-
rando la diversidad étnica a la identidad nacional, diversidad a
la que ahora se llama "uno de los elementos fundadores de la
nacionalidad mexicana", es decir, renunciar a la aspiracién
histérica de la homogeneidad cultural como fundadora de la
nacién. (Warman, 1990, "Discurso del Director del INJ", 1989, p.
1, citado por Castellanos, 1994).

Sin embargo, a pesar de que el discurso de las instituciones
indigenistas se transforma —hay un reconocimiento publico de
que los indigenas han sido sujetos de prejuicios y discriminacién
y de que el mestizaje biolégico y cultural ha llevado a la
disolucién de las alteridades—, nunca ha precisado el Estado
culles serin las estrategias que articularan las identidades
colectivas con las diferenciadas y, sobre todo, no se ha produci-
do una modificacién estratégica de la accién estatal en las
comunidades: 1) en el &mbito educactivo, se sigue declarando al
espaiol como lengua oficial y se sigue organizando campafias de
castellanizacién masivas; 2) en el dmbito de la accién de las
instituciones indigenistas, se afirma que el racismo de su practica
anterior ya ha sido vencido y que, ahora, la politica indigenista
ya no debe ser elaborada desde el Estado sino desde las propias
organizaciones y colectividades indigenas. Se manifiesta que
este cambio no podra tener lugar mientras no existan, dentro del
mundo indigena, "las organizaciones reconocidas para ser suje-
tos de las acciones de promocién del desarrollo" y que éstas
existiran en la medida en que las comunidades y pueblos
indigenas se doten de una organizacién econémica propia.
(Castellanos, 1994),

Esta nueva posicion parte sin embargo, nuevamente, de una
valoracién hecha desde el Estado —no desde las comunidades
indigenas— acerca de la situacién y las necesidades de los
grupos étnicamente minoritarios. Existe nuevamente un argumen-
to que justifica la exclusién del Otro de las decisiones que lo
conciernen y, aunque en el caso de nuestro pais —hay que
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decirlo— esta situacién de marginacién de las decisiones que
conciernen la propia vida no es privativa de los indigenas ya que
casi todos los Mexicanos estamos en el mismo barco en este
sentido, es evidente que, de todos los ciudadanos de este pais son
ellos los mayormente afectados por esta situacién; 3) en 1991, las
modificaciones al articulo 42 constitucional sugeridas en |la
consulta previa a su reforma no son respetadas, sino que sélo se
incluyen en el texto final aquellas que fueron aceptadas por el
Estado, representado en este caso por el Instituto Nacional
Indigenista (INI) y por la Comisién de Justicia para los Pueblos
Indios. (Castellanos y Lépez y Rivas, 1992) 4) Por otra parte,
dicha reforma corrié paralela a las de otros articulos constitucio-
nales y leyes, bisicamente la reforma al 27 constitucional, que
ataca la existencia del ejido tal y como éste ha estado organiza-
do en los Gltimos decenios, es decir, modifica las condiciones de
la propiedad comunal de los pueblos indigenas y, al hacerlo,
altera no solamente la organizacién productiva de las comunida-
des indigenas sino también sus tradiciones y costumbres.

Es en este contexto que estalla la rebelién maya zapatista
de los Altos y Selva de Chiapas en 1994, que parte del hecho
fundamental de que, reformas constitucionales o no, los indige-
nas mexicanos se topan dia con dia a toda clase de practicas
discriminatorias por parte de las instituciones del gobierno, de los
tribunales, policias y prisiones, del clero, de las organizaciones
politicas y sindicales, de las organizaciones y agrupaciones
empresariales, de las instituciones educativas y de los medios de
comunicacién masiva (Castellanos, 1994).

-El racismo en Chiapas: entre México y Guatemala

Como lo deciamos lineas arriba, Chiapas es una de las
regiones de la Republica Mexicana que cuenta con un alto
porcentaje de habitantes indigenas hablantes de lenguas
mesoamericanas (26%), la mayoria de los cuales son, al igual que
en Guatemala, descendientes de la civilizacién Maya.

Contrariamente a lo que pudiera pensarse, Chiapas no es la
entidad de la repdblica que cuente, en términos absolutos, con el
mayor nimero de indios. Tampoco es la que tiene un mayor
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porcentaje de hablantes de lenguas mesoamericanas. Sin embra-
g0, si es el estado que tiene, tanto en términos absolutos (230 000)
como relativos (8.5%), el mayor ndmero de indios que no hablan
espafiol. Lo anterior, el hecho de que casi una tercera parte de
los indios del estado no hablen espafiol, "constituye una clara
evidencia de que la comunicacién cotidiana y el intercambio
cultural con los grupos mestizos (o ladinos) son menos frecuentes
y estin més mediatizados que en otras partes del pafs. La
oposicién indio-ladino tiene, pues, un caricter més acentuado,
mas total, mds dramético" en Chiapas que en el resto de la
Repiblica (Viquiera, 1995, p.281).

Estudiar y analizar, desde la perspectiva especifica del
racismo, las relaciones y conflictos entre indios y ladinos en
Chiapas es por lotanto una tarea importante. Hoy en dia, después
del estallido del conflicto socioeconémico, politico-militar y
étnico-cultural manifiesto en y agudizado por la sublevacién del
movimiento agrupado en torno al Ejército Zapatista de Liberacién
Nacional (EZLN), se revela urgente. Desde mi punto de vista,
esta sublevacién es en gran medida el producto de una combina-
cion especifica entre los registros socioeconémico y cultural de
la exclusién de los indigenas implantada y desarrollada desde la
conquista espaiola en esta regién del sureste mexicano.

Si enfocamos las relaciones interculturales en Chiapas a la
luz de la reflexién desarrollada en las paginas anteriores,
podemos ver que la colonizacién y la conformacién del Estado en
esta regién siguié el mismo curso que en el resto de América
Latina, incluidos México y Guatemala. Sin embargo, la historia
de la dinamica de las relaciones interculturales en Chiapas a
partir de la Conquista presenta rasgos especificos —mitad mexi-
canos, mitad guatemaltecos, si se me permite decirlo asi— que
hacen de esta entidad del sureste mexicano una de las regiones
de nuestro pais en la que la exclusién contra el indigena se ha
manifestado y se sigue manifestando de maneras especialmente
crudas.

Siguiendo la reflexién desarrollada por Viqueira (1996),
procedamos a hacer un recuento, por regiones, de la historia de
la poblacién aborigen de Chiapas.
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Algunos historiadores dividen a Chiapas en tres grandes
regiones: el Centro, el Norte y la Lacandonia. El Instituto
Nacional ue Estadistica, Geografia e Informética (INEGI) divide
a la entidad en ocho regiones: El Soconusco, la Costa, la
Frailesca, el Centro, el Norte, los Altos, la Regién Fronteriza y la
Selva. Desde el punto de vista del estudio de la poblacién
indigena del estado, Viquiera propone dividir a Chiapas en 7
zonas: el Soconusco, la Depresién Central (en el centro), las
Montafas Zoques (en el norte), la Sierra Madre (en el oriente), los
Llanos de Comitén (en la confluencia de la Depresién central, los
Altos y la Selva), los Altos y la Selva Lacandona. (Viquiera,
1995).

En la actualidad, 80% de los indios de Chiapas se concentra
en los Altos (83% de la poblacién total) y en la Selva Lacandona
(71% de la poblacién total). "No existe seguramente en México
ninguna regién que concentre a tal ndmero de indios en una
proporcién tan alta". (Viquiera, 1995) Ahora bien, esta enorme
concentracién de indigenas, comparada con una menor o
incluso muy baja en las otras regiones de la entidad no siempre
ha existido: en 1814, al final de la Colonia, 81% del total de la
poblacién chiapaneca era indigena; solamente en unos cuantos
lugares del estado eran los naturales minoria. Para 1900 esta
situacién habia cambiado considerablemente, y en 1950 se habia
revertido completamente: "fuera de un municipio en la Sierra
Madre [...] y de seis mas en las montaias zoques [...], los indios
estaban arrinconados en los Altos y en las tierras cercanas a la
Selva Lacandona, cuya colonizacién se inicié en esos afios."
(Idem).

Este proceso histérico de concentracién de la mano de obra
indigena en estas dos zonas del estado es clave para el analisis
del racismo en la entidad. La primera pregunta a hacerse es
cémo se produjo este fenémeno.

El Soconusco estuvo poblado en un principio (1,500 afios
antes de Cristo) por pueblos de origen olmeca, la primera gran
civilizacién de Mesoamérica. Eran hablantes de alguna lengua
de la familia mixe-zoque. La riqueza en cacao de la regi6n llevé
a su conquista por parte de los aztecas en el Siglo XV. La
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Conquista diezmé a la poblacién indigena de la regién, de la
cual, para 1570, solamente 7% sobrevivié a las epidemias. A lo
largo de la Colonia, esta poblacién siguié descendiendo, en parte
porque quienes de ella quedaron tras el primer desastre demogra-
fico del Siglo XVI en gran parte se aculturaron integrandose a la
poblacién mestiza que, ahf, se construyé sobre la base de
mezclas no solamente entre indigenas y espafoles sino también
de éstos con los negros, quienes, dada la escasez de mano de
obra nativa, fueron traidos de Africa como esclavos. En la
segunda mitad del siglo XIX, el "boom" mundial del café acabé
por hacer de los indigenas de la zona un ente practicamente
inexistente (0.68% de la poblacién total en 1900). Ello se debié a
que los migrantes alemanes, americanos, chinos y japoneses
atraidos por el café se hicieron de las mejores tierras, para cuyo
cultivo empleaban y sobrexplotaban mano de obra indigena
traida de la Sierra Madre, los Altos y la Selva, a la que no dejaban
establecerse en la zona. Los pocos indigenas nativos del
Soconusco que quedaron fueron asi obligados a trabajar como
peones en las fincas cafetaleras en condiciones totalmente
inhumanas (/dem, pp.286-288).

En la Depresién Central, antes de nuestra era vivieron los
zoques quienes fueron desplazados, a principios de ella, por
inmigrantes provenientes del norte (tzeltales y tzotziles) y del
este (tojolabales). Entre el Siglo VIl y el XVI, otro grupo, de habla
otomangue, tomé el control militar, comercial y econémico de la
regién: los chiapanecas. Los naturales de esta regién también
fueron diezmados por las epidemias posteriores a la conquista;
sus pueblos fueron perdiendo sus mejores tierras a manos de
quienes serfan los grandes hacendados. Entre los siglos XVI y
XVIII la poblacién decreci6 constantemente. Para el Siglo XV,
un buen nimero de pueblos del valle ya habfan desaparecido.
Otros, como los chiapanecas —quienes en un principio fueron los
més fieros guerreros en contra de los espafoles— decidieron
integrarse lo més posible a la sociedad espafiola so pena de
desaparecer. De esta manera, tanto la zona de la esplendorosa
ciudad chiapaneca de Chiapa (hoy Chiapa de Corzo) como
aquella del pueblo indio de Tuxtla (hoy Tuxtla Gutiérrez, capital
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politico-administrativa de Chiapas) entraron en un proceso de
mestizaje que en un principio fue cultural y después biolégico
(idem, pp.288-291).

En las montafias zoques situadas al norte de Tuxtla, la
evolucién de la poblacién indigena estuvo muy ligada, durante la
Colonia, a la historia de esta ciudad. Debido a que las tierras de
esta regién son poco aptas para la agricultura, los espanoles no
se interesaron por instalarse en ellas y los indigenas las trabaja-
ban sélo en las partes bajas en las que habia cacao y en las
partes altas donde habfa cochinillla silvestre. Este pueblo indige-
na también fue diezmado en la Colonia, y aunque se ha ido
recuperando a partir del Siglo XIX, lo ha hecho a un ritmo lento
dado que muchos de sus integrantes han emigrado hacia Tabasco
o hacia Tuxtla, cuyo répido crecimiento, cuyas fiestas religiosas
y cuyas costumbres estan fuertemente marcados por dicha migra-
cién. "El hecho de que Tuxtla fuese en su origen un pueblo zoque
ha facilitado en gran medida tanto la integracién de los migrantes
indios a la vida de esta poblacién" como su aculturacién parcial,
ya que muchos zoques, tanto en la ciudad capital como en las
montafnas, han entrado en un proceso de mestizaje cultural. De
hecho, 90% de ellos son bilingiies. Este hecho provoca que,
contrariamente a lo que ocurre en los Altos, no exista una
polarizacién tan marcada de la sociedad regional entre indios
ladinos. Los mestizos de origen zoque, aun si ya no hablan la
lengua de su procedencia reivindican con orgullo sus raices.
(/dem, pp. 292-293).

La Sierra Madre del estado, situada en su parte oriental y
maés elevada, ha vivido a lo largo del dltimo siglo, un proceso de
reindianizacién. A partir de 1870, varios grupos de indios de
lengua mam provenientes de Guatemala se fueron a poblar por
diversas causas esta zona de tierras poco fértiles. La razén por la
que se asentaron ahi fue que los grandes finqueros cafetaleros
convencieron al gobierno de que no los dejara instalarse en las
zonas fértiles donde podian disputarles a ellos las tierras, pero sf
lo suficientemente cerca como para que sirvieran como reserva
de mano de obra barata en las fincas. La reserva creada se volvié
por demas abundante, ya que la regién asi colonizada hoy tiene
una densidad de poblacién 50% superior a la media del estado.
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Sin embargo, estos asentamientos tan densamente poblados
empezaron a ser fuente de conflictos para el gobierno estatal
muy pronto, ya que en los afios veinte fueron la base principal del
Partido Socialista Chiapaneco (PSCH) encabezado por Carlos
Vidal, que luché por obtener mejores salarios y condiciones de
vida y de trabajo para los indios. La amenaza fue tal para el
gobierno que en los afos treinta el Gobernador Grajales lanzé
una incisiva campafa para mexicanizar la Sierra, despojandola
de lo que él llamaba "sus influencias guatemaltecas", mediante la
castellanizacién de los indios mames. Hoy en dia, sélo 5% de los
habitantes de la regién sigue hablando su lengua de origen, lo
cual no les impide reivindicar dicho origen en muchas de las
batallas politicas y por la tierra que siguen librando hasta hoy en
dia. (Idem, pp.292-293).

Durante el periodo colonial, los habitantes de los Llanos de
Comitan fueron los indios tojolabales cuyo origen no es muy
claro. Esta region se empezo a recuperar de la caida poblacional
posterior a la Conquista a finales del Siglo XVII. A lo largo de este
siglo, los dominicos y algunos espaioles empezaron a construir,
a costa de las tierras de los tojolabales, lo que seria la regién mas
pujante de la provincia tanto desde el punto de vista econémico
como demogréfico, basada en la explotacién ganadera y en el
cultivo del maiz y de la cafia de azdcar. Los tojolabales se vieron
asf obligados a abandonar sus pueblos, los cuales fueron pobla-
dos por mestizos, y a volverse peones acasillados en las grandes
propiedades. Sus condiciones de vida en las haciendas fueron
durisimas: trabajos agotadores, humillaciones sin fin y deudas
impagables gracias al sistema de las tiendas de raya. Las Gnicas
formas que les quedaron para recrear su "indianidad" fueron: la
realizacién de sus fiestas religiosas dentro de las haciendas, el
mantenimiento de un sistema propio de cargos civiles y religiosos
y el mantenimiento de su lengua, que es el principal fundamento
hasta hoy en dia de su identidad, a pesar de que 80% de ellos
habla también el espaiiol. En el Siglo XX, muchos de estos
trabajadores fueron arrastrados por sus patrones a la Selva hacia
donde se extendieron las fincas comitecas. Perdieron asi su
arraigo a su regién de origen. A partir de 1940, un buen ndmero
de ellos aproveché las politicas gubernamentales de poblamiento
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de la selva y se intern6 en ella, abandonando la dura vida de las
fincas, en busca de "tierras y de libertad". (/dem, pp. 293-294).

Durante la época prehispéanica los Altos de Chiapas estaban
poblados por tzotziles (poniente), tzeltales (oriente) y choles
(norte). Al llegar a esta regién, los espafoles asentaron en ella,
en un alto, frio y aislado valle —Jovel— la capital de la alcaldia
mayor de Chiapas. Pero el mundo espainol se interesé poco en
ella y sus alrededores debido a la falta de recursos naturales que
pudieran ser comercializados. De todos los indigenas
chiapanecos, los de los Altos fueron asi los primeros en recupe-
rarse demograficamente hablando. Desde finales del siglo XVI
han ido creciendo en forma ininterrumpida y a menudo "a un
ritmo mayor que el resto de Chiapas". Es precisamente esta
abundancia de poblacién la que ha marcado, desde entonces,
las relaciones socioeconémicas y culturales de indigenas y
espaiioles en esta region. En efecto, los Altos fueron convertidos
en la principal "reserva de mano de obra barata para aquellas
regiones de Chiapas y Tabasco en las que la poblacién era
escasa". Para obligarlos a migrar durante las épocas en las que se
les necesitaba en otras partes, se les impusieron varias cosas:
durante la Colonia, el "pago de tributo en dinero, para obligarlos
a irse a las plantaciones de cacao en la frontera entre Tabasco y
Chiapas o en las haciendas ganaderas y azucareras de los
dominicos en Ocosingo"; en el Siglo XIX, "el pago de un impuesto
"por cabeza" —la capitacién— y el despojo de sus mejores
tierras, para obligarlos a ir a trabajar a las grandes propiedades
de la Depresién Central"; a fines del siglo pasado y durante
buena parte del presente, "el monopolio sobre la venta de
aguardiente y el tristemente célebre sistema de enganche permi-
tieron asegurar una mano de obra barata constante en las fincas
cafetaleras de El Soconusco y el norte de Chiapas". Su utiliza-
cién por los ricos de otras regiones ha sido cuidadosamente
planeada para no constituir gasto extra alguno por parte de éstos
Gltimos. En efecto, una vez terminada la temporada en la que se
les necesita, se regresa a estos indigenas a sus lugares de origen
en donde tienen que vérselas como puedan para sobrevivir. En
los Gltimos 50 afios, todos estos mecanismos forzosos que existian
para obligar a los indios de los Altos a trabajar fuera de sus
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regiones se han vuelto innecesarios, ya que la falta y el agota-
miento de buenas tierras de cultivo los han llevado a hacer
depender su subsistencia del trabajo asalariado, lo cual, aunado
a las transformaciones econémicas de las otras regiones de la
entidad ha hecho que tengan que emigrar cada vez mas lejos
—Quintana Roo, Yucatan, Tabasco— en busca de empleos que
Pagan apenas sueldo minimo. De esta forma, muchos habitantes
indigenas de esta zona se internaron también en la Selva en
busca de tierras y de una mejor vida. Esta bdsqueda los ha
llevado sin embargo a toparse cada vez mas con pared, ya que
en la Lacandonia las tierras cultivables se han ido agotando a un
ritmo vertiginoso y, por otra parte, el gobierno ha dado por
terminado el reparto agrario ahf, impulsado por la inminente
necesidad de proteger al pulmén del pais de una deforestacién
que se acelera cada dia méas en la medida en que los migrantes
indigenas de la Selva buscan desarrollar in situ mejores formas
de sobrevivir, como lo es la ganaderia. Aquellos tzotziles o
tzeltales que, por otra parte, han intentado integrarse a la vida
ladina de San Cristébal se han topado con una pared no menos
dificil de traspasar: "una rigida sociedad de castas en la que todas
las relaciones sociales giran en torno al binomio indio-ladino” y
en la que quienes se autonombran orgullosamente "coletos"
—sancristobalenses— rechazan de tajo a los indigenas ya que
siguen considerandose descendientes directos de los conquista-
dores y encomenderos espafioles. (/dem, pp.295-297).

La historia aqui brevemente sintetizada de los indios
chiapanecos y de sus relaciones con los ladinos de la regioén es
el esqueleto sobre el cual descansan las diferentes formas de
racismo ladino anti-indigena existentes en la entidad. A este
esqueleto podemos agregarle algunos elementos clave para el
estudio y analisis de este fenémeno:

- El elemento estructural de la Colonia que marcé a
profundidad el futuro de las relaciones interétnicas en la regién
fue que Chiapas —carente de metales preciosos, sin salida al mar
y alejada de las principales rutas de comercio— fracasé durante
toda la época colonial en generar un producto dindmico que
atrajera hacia su territorio tanto un ndGmero elevado de
inmigrantes espafioles como cantidades importantes de capital
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para el desarrollo. A fines del siglo XVII, sélo 2% del total de la
poblaci6n de la alcaldia mayor de Chiapas estaba compuesto por
peninsulares y criollos y 6% por mestizos, negros y mulatos. Los
indios representaban, pues, el 92% restante. (Viqueira, 1996).

- Estas caracteristicas estructurales de la regién plasmarian
su huella en la vida econémica, politica y sociocultural de la
entidad. Antes que nada, harfan de la poblacién india —que se
mantuvo numerosa a pesar del exterminio y de las epidemias—
la principal fuente explotable.

- Fuera de algunas haciendas azucareras propiedad de los
dominicos y de las plantaciones que empezaron a desarrollarse
en la cuenca del Grijalva a partir de fines del Siglo XVII, "en
general las élites chiapanecas vivian, durante la Colonia, en la
ciudad o en los pueblos grandes y no estaban activas en la
agricultura, el comercio ni la manufactura". Concretamente,
Ciudad Real, la actual San Crist6bal de Las Casas, era"la ciudad
parasita" por excelencia. (Viquiera, 1996).

_ "g|l orden social colonial, basado en la existencia de
diversos grupos socio-raciales con derechos y obligaciones lega-
les diferenciadas, adquirié en Chiapas una rigidez extrema. La
oposicién entre los contados espafioles —nicos duefios del
poder econémico, politico y religioso— y los indios —obligados
a prestar servicio personal y a pagar tributo, alejados de los
asuntos publicos que rebasaran el &mbito de sus repablicas de
indios, y forzados a renegar de sus creencias ancestrales para
practicar una religién en la que sélo se les permitia desempenar
los cargos de menos jerarquia— tomé necesariamente tintes
extremos dada la casi total ausencia de otras castas que ocupa-
ran posiciones sociales intermedias, especialmente en la region
de los Altos." La sociedad regional entré6 en un proceso perma-
nente de polarizacién." (Idem).

- En Chiapas, las mediaciones sociales tradicionales de la
Nueva Espaia entre indios y espafioles destinadas a tener un
mayor control de los primeros, no tuvieron mucha eficacia. Nos
referimos fundamentalmente a la institucién de la Iglesia. En esta
provincia, las bases de esta institucién colonial eran mas ende-
bles que en las demas, debido a que los importantes cambios
culturales que vivieron los indios, como consecuencia de la
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dominacién espafiola y de la evangelizacién catélica, no logra-
ron integrarlos espiritualmente a la sociedad colonial. [...] En
efecto, la ausencia de otras fuentes eficaces de difusién de los
valores espafioles fuera de aquella constituida por los primeros
evangelizadores, impidieron transformar en el sentido deseado
las creencias mas profundas de los indios. (Idem) Por otra parte,
una vez perdido el entusiasmo de los frailes por una
evangelizacién que no producia los frutos esperados, la Iglesia
entr6 a disfrutar de lleno de las posibilidades de enriquecimiento
abiertas por el sistema tributario arriba descrito. Se convirtié no
sélo en la mayor terrateniente de la regi6n sino que, ademas,
aument6 considerablemente la carga tributaria que pesaba sobre
los naturales con las exacciones en dinero y trabajo que les
exigia para sus propias arcas. De esta manera, su prestigio se fue
minando cada vez mas a los ojos de los indigenas, quienes, en
algunas regiones, acabaron por perderle totalmente el respeto,

A lo largo de toda la Colonia, la oposicién entre naturales
y espafoles no fue vivida, pues, en términos de conflicto de
intereses entre distintos grupos sociales, sino como la confronta-
cién de dos mundos culturales incompatibles entre si." (/dem).

La ideologia y las practicas racistas de los ladinos
chiapanecos contra los indigenas se construyen asi como el
edificio cuya estructura es este choque sin salida entre la cultura
espafiola-ladina y la cultura mesoamericana.

La revisién de la historia de las relaciones interétnicas en
México nos ensefia que esta entidad es quizas, en nuestro pais,
aquella en la que, por todo lo aqui planteado, el racismo de la
desigualdad de corte colonial mas ha resistido los embates del
tiempo y de la modernizacién econémica. Junto con Rosario
Castellanos, los historiadores han demostrado, por ejemplo, c6mo
en repetidas ocasiones a lo largo de la historia moderna de
Chiapas, la violencia desatada en contra de los indigenas por
blancos y mestizos ha sido producto, no de una necesaria
respuesta a una agresi6n indigena sino de esta permanencia del
racismo anti-indigena de corte colonial en la larga duracién del
tiempo. Esta violencia ha sido producto de una creencia —mez-
cla de miedo y mito— que el tiempo se ha encargado de arraigar,
de hacer calar hondo en las mentes de blancos y ladinos en
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Chiapas: el miedo-mito de que, por ser "la raza indigena y la raza
blanca enemigas juradas", hay que estar prevenidos y preparados
para la guerra contra el indigena, ya que, de lo contrario, como
lo escribia Flavio A. Paniagua en 1869, "la esposa tierna, la
querida hermana, perecerdn a manos de aquellos barbaros
después de corrompidas; que los hijos seran victimas sangrientas,
mutiladas, que rodaréa la cabeza del anciano padre bajo el rudo
golpe del chamulteco." (Flavio A. Paniagua, La Brdjula, 1869,
citado por Rus, 1996).

Quizés uno de los momentos que mejor ilustran este miedo-
mito es la llamada "guerra de castas chiapaneca de 1867-69",
una guerra de castas que no fue tal. Lo que en realidad sucedié
—escribe Jan Rus, especialista, entre otros temas, en el Siglo XIX
chiapaneco— es que "el movimiento indio, mientras fue de ellos,
parece haber sido un movimiento pacifico. Lo que buscaban era
poder cultivar sus tierras en paz, controlar sus propios mercados
y venerar libremente a sus santos". Que no pudieran lograrlo y
que "al final fueran masacrados por intentarlo" es una muestra de
"la deshumanizacién de quienes no los consideraban como
personas, sino como objetos, como "recursos" por cuyo control
habia que luchar." (Jan Rus, 1996).

El que blancos y ladinos vean a los naturales exclusivamen-
te como recursos por cuyo control hay que luchar es precisamen-
te el meollo del racismo chiapaneco. Nacida en la Colonia, esta
visién se ha extendido hasta nuestros dias en varias partes del
estado.

En 1886, por ejemplo, durante el Porfiriato, al criticar
afirmaciones de El Socialista, Fernando Zepeda, director del
diario liberal porfirista Boletin de Noticias del Distrito Federal,
mostraba las ideas de los correligionarios politicos de los
rabasistas —los profirieras chiapanecos— en lo que a indigenas
se referfa’. Zepeda escribia en el diario El Partido Liberal del
Distrito Federal: "Al hablar a favor de los sirvientes [de las fincas
chiapanecas, atados a ellas mediante el sistema de servidumbre
por deudas], exagerando sus condiciones de pobreza, [los criti-
cos] estan inculcando en ellos derechos imaginarios tales como
la abolicién de sus deudas y excitando en ellos la pasién y la
disposicién por la rebelién que sin duda resultarian muy lamen-
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tables para la sociedad y sobre todo para la agricultura del
lugar." (Benjamin, 1990, p. 101).

En 1934, a principios del cardenismo y dos afios antes de
que el General Cardenas creara el Departamento de Asuntos
Indigenas a nivel federal, el gobernador chiapaneco, Victérico
Grajales (1932-36), quien no era de ninguna manera partidario de
las medidas reformistas del Presidente, inauguré la politica de la
integracién de los indigenas a la entidad, con el siguiente
discurso: "Los indigenas son el mayor obstaculo para la moder-
nizacién y el programa del estado". (Benjamin, 1990, p.112).

Hoy en dia, al expresar sus opiniones o posiciones con
respecto al Ejército Zapatista de Liberacién Nacional (EZLN),
tanto el gobierno federal como el local insisten en negarles a los
indigenas la capacidad ideolégica y organizativa necesarias
para conformar una organizacién como ésta, capacidad que
acceden a atribuirles solamente a los miembros no indigenas de
esta agrupacién politico-militar.

- A modo de conclusién

Esto nos lleva de regreso al planteamiento teérico inicial de
Wieviorka y Moreno acerca de la posibilidad de establecer una
unidad teérica global en el anélisis de los distintos tipos de
racismos, considerdndolos como fenémenos propios de la mo-
dernidad.

Me parece que la historia de los indigenas, de las relacio-
nes indio-ladino y, por tanto, del racismo en Chiapas, plantea,
ante esta posicién, varias interrogantes.

Al igual que en todo el mundo colonizado, en Chiapas el
nacimiento de la heterofobia, de la discriminacién, de la exclu-
sién en contra de los naturales nacié con la Conquista misma, y
se desarroll6 a lo largo de la Colonia como una de las manifes-
taciones mas claras del etnocentrismo aplicado a las condiciones
especificas de la regién.

3 Don Emilio O. Rabasa, representante en Chiapas de la ideologia y del

proyecto econémico y politico porfiriano, goberné a la entidad entre 1891 y 1894,
un periodo de gobierno que se conoce como el rabasismo.
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Si avanzamos en el tiempo, jqué fue lo ocurrié posterior-
mente en este sentido? Durante la primera mitad del Siglo XX,
Chiapas se anexé al México independiente. A mediados de este
siglo, las nuevas élites de los valles bajos centrales le arrebata-
ron momentaneamente el poder a la oligarquia sancristobalense
y encabezaron, en la entidad, el proyecto de Reforma de los
liberales del centro del pais. En 1892, esta oligarquia liberal
volvié a arrancarle el poder a la vieja, aneja y conservadora
oligarquia de los Altos, y la capital politico-administrativa del
estado pasé de San Cristébal de Las Casas a Tuxtla Gutiérrez, en
donde se encuentra hasta nuestros dias. La gran revolucién
mexicana (1910-1920) no se desarroll6, en Chiapas, como en el
resto del pais: en lugar de ser una guerra entre campesinos y
porfiristas o entre éstos Gltimos y las clases medias que buscaban
democratizar la politica, fue una guerra entre diversos grupos de
las élites locales por el poder estatal o de la oligarquia
chiapaneca contra el nuevo poder revolucionario federal (Garcia
de Leén, 1985, Benjamin, 1991), en la que los indigenas sirvieron
de carne de caién de todos los bandos. Mas adelante, durante los
afos treinta, el proyecto agrarista del General Cardenas tuvo
serias dificultades para introducirse en este estado fronterizo del
sur de México, en donde encontré mucha resistencia de parte de
la clase politica y terrateniente que no toleraba el ver perdidos
sus ancestrales privilegios en favor de los campesinos, quienes
en su enorme mayoria eran, como ya lo vimos, indigenas.

Hoy en dia, solamente 2% de las actividades productivas de
Chiapas corresponden al sector industrial; salvo por el
Soconusco, integrado desde tiempo atris al mercado mundial
debido a su economfa cafetalera, la entidad vive basicamente
del cultivo del maiz, de la ganaderia, del comercio y, en menor
medida, del turismo. Desde el punto de vista politico, Chiapas
esta enfrascada en un profundo conflicto que estallé el 19 de
enero de 1994 cuando el EZLN se levanté en armas "en contra
del mal gobierno". Este levantamiento armado se produjo y se
mantiene precisamente en aquella regién del estado —los Altos
y la Selva— donde mas de 80% de la poblacién es indigena y
tanto sus milicianos como su tropa son de origen indio.

Cabe entonces hacerse la pregunta: jpuede decirse que
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Chiapas ha ingresado en el territorio econémico, social, politico
y cultural de la modernidad? Contestar a esta interrogante resulta
sin duda demasiado ambicioso y complejo como para plantearse
hacerlo dentro de los limites de este ensayo. Limitémonos
entonces a preguntarnos: jpuede decirse que el estado de
Chiapas de mediados del Siglo XiX a nuestros dias ha procedido
a llevar a cabo, con respecto a su realidad colonial, aquella
ruptura que lo ha hecho ingresar en términos idolégico-politicos
en el territorio de la modernidad? En otras palabras, puede
afirmarse que, mientras que la sociedad de la Provincia colonial
de Chiapa se basaba en un principio estructurante de desigual-
dad en términos ideolégico-politicos, la sociedad actual de la
regién se basa en el principio estructurante de la igualdad como
valor?

Desde mi punto de vista, es dificil responder afirmativamen-
te. Me parece que no es sino hasta el 12 de enero de 1994, hasta
el estallido de la rebelién zapatista, que la entidad ingresa a la
posibilidad —apenas a la posibilidad— de que se opere en su
territorio una apertura hacia la modernizacién politica; a la
posibilidad de que los seres humanos que la habitan, incluido el
26% indigena, sean considerados como seres iguales.

En otras palabras, si bien como parte de la nacién mexicana
esta sociedad esta basada de jure en el principio estructurante de
la igualdad como valor, de facto, estructuralmente hablando
sigue viviendo regida por la desigualdad como valor, fundamen-
talmente en lo que toca a los indigenas. Esto —que no es sin duda
privativo de Chiapas, ya que, en los hechos, el conjunto de la
poblacién indigena del pais constituye precisamente el sector
mas claramente desfavorecido ("menos igual") en términos tanto
socioeconémicos, como culturales, politicos y legales— adquie-
re en Chiapas, sobre todo en los Altos y la Selva, tintes extremos
y dramaéticos, dada la extrema polarizacién socio-étnica existen-
te histéricamente hablando en estas subregiones.

Son precisamente estos tintes extremos los que han hecho
que, entre la Colonia y los afios anteriores al 12 de enero de 1994,
los sectores dirigentes, parte de los sectores intermedios y parte
también de los sectores populares ladinos del estado no hayan
considerado siquiera la eventualidad de verse obligados en un
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determinado momento a justificar el caracter de la jerarquia
sociocultural establecida entre ellos y los indigenas, una jerar-
quia que ellos consideraban como natural e inevitable; no hayan
considerado, en otras palabras, que en algtin momento se verfan
constrefiidos a justificar los rasgos racistas de su visién de y de
su relacién con los indigenas. S6lo el 12 de enero de 1994 y todo
lo ocurrido desde entonces puede conducir a que ellos empiecen
a sentir y a pensar que hoy es necesario explicarle a la nacién y
al mundo el por qué dicha jerarquia es, desde su punto de vista,
justa y necesaria.

El ritmo tan lento y desigual del ingreso de Chiapas a una
modernidad a la que el pais ha estado ingresado de manera
también desigual a partir de la Reforma, ha tenido como
consecuencia que las alteraciones producidas por dicha moder-
nidad en la ideologia y en las practicas heterofébicas hacia los
indigenas de gran parte de la regién, no hayan sido tan importan-
tes como lo han sido en otras partes del pafs.

Una de las hipétesis del trabajo que ahora desarrollo es por
lo tanto que en Chiapas el racismo de la desigualdad nacié con
la Conquista y se ha extendido en el tiempo como un fenémeno
histérico de larga duracién que se ha modificado poco, en
esencia, a lo largo de los dltimos quinientos anos.

Dados sus rasgos econémicos, socioculturales e ideolégico-
politicos, Chiapas, en quien los ojos del mundo estan puestos por
ahora, es en conclusién uno de los estados de la repiblica en los
que la exclusién sufrida por los indigenas m4s sigue marcando el
conjunto de la vida de la entidad. Por ello, hablar del racismo en
Chiapas es también primordial para desbloquear el mito de que
México no es un pais racista.

Uno de los principales motivos por los cuales se habla de
México como de un pais no racista es, como ya lo planteamos, el
importante mestizaje cultural y biolégico, una poderosa realidad
estructural y superestructural que se desarroll6 en nuestro pais
desde la Colonia. Otro es el indigenismo asimilacionista que, en
parte producto del mismo mestizaje y en parte producto del
ingreso del pais a la modernidad, se convirti6 en la ideologia
oficial del Estado mexicano a partir de la revolucién de 1910,
pero que naci6 con fuerza desde el Siglo XIX. Otro mas es que en
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nuestro pais ha habido muy pocas manifestaciones de racismo
estilo europeo, norteamericano o Apartheid sudafricano, como lo
fue aquella del racismo antichino de principios de este siglo en
el norte de México, que llevé al asesinato o expulsién del pafis de
méas de 10 000 chinos.

Sin embargo, como también lo hemos planteado aquf con
insistencia, el caracter sui generis del desarrollo de los conflictos
interétnicos e interculturales en México no ha impedido la tenaz
discriminacién y exclusién socioeconémica y cultural del indige-
na.

Por todo ello es importante que este tema deje de ser tabt
en nuestro pais. Es importante que se abra el debate en torno a él,
ya que, como lo escribe Rodolfo Stavenhagen, en el fondo de este
debate est4 la cuestion de los derechos humanos, individuales y
colectivos.

Segdn el Derecho internacional, todos los seres humanos
debemos poder vivir libres de discriminacién y disfrutar de una
igualdad fundamental. ;Significa esto que las comunidades
inmigrantes o las comunidades étnico-culturales "diferentes" de
lo que el Estado considera "lo nacional® —o, en su caso, "lo
regional"— tienen el derecho de "asimilarse" e "integrarse", o
significa que tienen derecho a una identidad propia, a ser
"diferentes"? Cuando los ide6logos del nacionalismo proclaman
su derecho a una identidad nacional ante la inmigracién y la
necesidad de cerrar las fronteras y contener el flujo, o procla-
man su derecho a una identidad nacional ante las demandas y los
movimientos de las comunidades étnico-culturales "diferentes" y
la necesidad ya sea de asimilarlas, de segregarlas o de destruir-
las, jno estan defendiendo un derecho y negéndoselo a otros al
mismo tiempo?

Estos derechos no deben ni pueden ser incompatibles: el
derecho de vivir libre de discriminacién incluye también el
derecho de ser diferente, y si el Estado decide, en nombre de las
comunidades, por uno de estos derechos en detrimento del otro,
estd nuevamente imponiéndoles obligaciones sin respetar su
cultura y olvidéndose de que la modernidad debe suponer, en
principio, la igualdad como valor.
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