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La indianidad en los trabajos pioneros
de dos americanistas franceses:
Francois Bourricaud y Henri Favre

Por Jean-Pierre LAVAUD
Université de Lille, Francia

AN APARECIDO EN FRANCES DOS OBRAS que resumen la cuestion

de las investigaciones internacionales sobre las relaciones
interétnicas.' Tanto una como otra otorgan un amplio espacio a los
trabajos anglosajones, citando algunos textos de autores franco-
fonos africanistas, pero apenas mencionan los de los especialistas
franceses sobre Centro y Sudamérica.

Sin embargo, si entendemos por etnicidad, siguiendo a Marco
Martiniello, “la produccion y la reproduccion de definiciones so-
ciales y politicas de la diferencia fisica, psicoldgica y cultural en-
tre grupos llamados étnicos que desarrollan entre ellos relaciones
de diferente tipo (cooperacion, conflicto, competencia, domina-
cién,reconocimiento etc.)”,? algunos estudios, anteriores a los afios
setenta —y que por ello no utilizan, naturalmente, el pasaporte de
lanocion de etnicidad  habrian merecido una mencion. Adoptan
una perspectiva relacional en una época “en que las ciencias so-
ciales pensaban la etnicidad en términos de grupos humanos dife-
rentes caracterizados por una historia y una cultura propias™ y
algunos incluso antes que Frederik Barth publicara su libro Ethnic
group and boundaries, que data de 1969. A fortiori, estos escritos
son muy anteriores a los de los africanistas, si tomamos como punto
de referencia el libro de Jean-Loup Amselle y Elikia M’Bokolo
Au coeur de I'ethnie: ethnies, tribalisme et Etat en Afrique, apare-
cido en 1985.

Dejaré aqui de lado los aportes de Roger Bastide —su libro
Les religions africaines au Brésil aparecio en 1960— que merece-

! Philippe Poutignat y Jocelyne Streiff-Fenart, Théories de I 'ethnicité, Paris. rUF
1995 (Col. Le sociologue), y Marco Martiniello, L ‘ethnicité dans les
contemporaines, Paris, pur, 1995 (Que sais-je?).

? Martinielo, L ‘ethnicité, p. 18.

? [bid., p. 40.




108 Jean-Pierre Lavaud

rian solo ellos largos apartados, para poner el acento en otros dos
autores, Frangois Bourricaud y Henri Favre, que se ocuparon del
lugar de los indios en las sociedades de Centro y Sudamérica. El
segundo no es mencionado jamas, y el primero sdlo es citado en la
bibliografia de P. Poutignat y J. Streiff-Fenart por su contribucién
a la obra colectiva de Nathan Glazer y Daniel P. Moynihan Ethni-
city, theory and experience, 1975, con el siguiente titulo: “Indian,
mestizo and cholo as symbols in the Peruvian system of stratifica-
tion”. Ahora bien, en este articulo Frangois Bourricaud desarrolla
una argumentacion que hacia rato le pertenecia y figura en varios
textos anteriores escritos en francés. En su libro Changements a
Puno: étude de sociologie andine, publicado en 1962, ya define al
indio de los Andes “como aquel que, en sus relaciones con los no
indios, ocupa una posicion subordinada, instrumental y simboli-
camente”.* En otras palabras, el indio es producto de una relacion
social, de relaciones sociales. Henri Favre no dice otra cosa cuan-
do afirma en 1971 en su estudio sobre los tzotziles-tzeltales de
México:

En efecto, los grupos indigenas no son auténomos. Estan inscritos dentro
de una red de vinculos que los unen a los no indios. Estan insertados en un
sistema de relaciones por medio de las cuales participan en la sociedad
global. Sin embargo, esas relaciones estan desequilibradas y son desigua-
les, por lo que su unién con los no indios y su participacién en la sociedad
global se realiza dentro de la dependencia.’

Por consiguiente, tanto el caracter relacional, mas que esencial, de
las identidades étnicas, como su caracter dindmico y no estatico
son afirmados por ambos autores: “Las categorias étnicas tal como
se construyen en las relacionesintergrupales” son objeto de inves-
tigaciones donde denuncian la “ilusion culturalista”.

¢ Frangois Bourricaud, Changements a Puno: étude de sociologie andine, Parfs,
Travaux et mémoires de I'Institut des hautes études de I’ Amérique latine, x1, 1962, p. 22
[Cambios en Puno: estudios de sociologia andina, México, Instituto Indianista Inter-
americano, 1967, citamos por esta traduccién}].

3 Henri Favre, Changements et continuité chez les Mayas du Mexique: contribution
a [ 'étude de la situation coloniale en Amérigue latine, Paris, Anthropos, 1971 {aparecié
en castellano con el titulo Cambio y continuidad entre los mayas de México: contribu-
cibn al estudio de la si i) lonial en América Latina, México, Siglo xxi, 1973; 2*
ed., corregida por el autor, México, cnca, mvi, 1984; citamos por esta ltima edicion,
aqui p. 379] se trata en realidad de su tesis, resultado de investigaciones de campo
realizadas a comienzos de los afios sesenta.

¢ Poutignat y Streiff-Fenart, Théories de ! 'ethnicité, p. 90.
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No nos proponemos desarrollar ampliamente las razones por
las cuales estos estudios de calidad son ignorados. Conviene sin
embargo citar algunas de éstas porque estan ligadas a los abordajes
de la cultura y a las definiciones de los indios en boga en los aiios
1960-1970. En primer lugar, es evidente que los americanistas fran-
ceses son relativamente poco numerosos en comparacion con los
especialistas en otras areas culturales, especialmente los africa-
nistas. Es seguro que no se comunican entre ellos, como notaba
Thierry Saignes en 1983.7 En segundo lugar, los trabajos de los
sociologos dedicados a las poblaciones indio-campesinas de
los altiplanos y los valles fueron opacados por los de los observa-
dores de los llanos, que en los afios setenta resucitaron y pusieron
de moda la figura del indio como el “buen salvaje”, inocente y
atroz victima del etnocidio en textos que ofrecian una vision
primordialistay esencialista.®* Notemos de pasada que entonces se
conocia todavia muy poco de estas poblaciones: “A comienzos de
los afios setenta, todavia no existian mas que unas cincuenta
monografias publicadas sobre toda la Amazonia; para una region
comparable en superficie en Africa occidental se contaban unos
dos mil”.? Ademas, la orientacion de lainvestigacion en esos afios
estaba dominada por corrientes o paradigmas que frenaban u
opacaban las investigaciones relativas a las relaciones intercultu-
rales. Ante todo el marxismo, que tendia a reducirlas a enfrenta-
mientos de clase. Luego el estructuralismo que, siguiendo al
funcionalismo, reforzaba “la tendencia al estudio de las socieda-
des como cerradas e inmdviles”." Por iltimo, la escena universi-
taria estaba ocupada principalmente por los defensores de dos con-
cepciones del indio que se caricaturizaban mutuamente: por un
lado quienes postulaban una cultura —tan cercana a la naturaleza
que para algunos no se distinguia de ella (una buena naturaleza, se
entiende)--- y en el extremo opuesto quienes hacian del indio el
producto de unsistema de explotacion de base econdmica que s6lo
el analisis marxista podia y lograba explicar. Y ademas los vivos
debates que derivabantomaban la forma de un enfrentamiento entre
americanistas y africanistas. Mientras que Pierre Clastres arafiaba

7 Thierry Saig Sur le foncti de la recherche latino-américaniste en
France (sciences sociales): quelques réflexions d 'un chercheur, ms., mayo de 1983.

! Principalmente los escritos de Robert Jaulin.

® Anne-Christine Taylor, L 'américanisme tropical, une frontiére fossile de
['ethnologie, ms., 1983.

'% Pierre-Jean Simon, “L’étude des minorités et des relations interethniques dans
I’anthropologie et la sociologie frangaise”, Pluriel, nim. 32 (1982).
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a Claude Meillassoux y a Maurice Godelier en la revista Libre,'!
un equipo de africanistas bajo la direccion de Jean-Loup Amselle
fustigaba la imagen ahistdrica y reaccionariade los indios que pre-
sentaba un conjunto de americanistas que podian pasar por repre-
sentativos: Claude Lévi-Swrauss, Robert Jaulin, Pierre Clastres,
Jacques Lizot, Roger Renaud."? En total, la comprension de la di-
namica de las sociedades indias y de su perpetuacion no resultaba
iluminada por esas discusiones acaloradas, y a veces acerbas, a las
que el indio solo servia de pretexto.

Pero volvamos a nuestros dos autores, que hacen claramente
del indio el resultado de relaciones sociales de dependencia. Uno
y otro expresan las mismas reservas sobre la conceptualizacion de
Robert Redfield" en términos de cultura folk, con lo cual designa
a pequeiias sociedades de tecnologia rudimentaria, cerradas sobre
ellas mismas, sin contacto con el mundo moderno, fuertemente
integradas tanto desde el punto de vista de las redes que enlazan
entre si a los habitantes como de las normas y valores que regulan
sus conductas. Para Frangois Bourricaud, que sigue a Charles
Foster, las comunidades ea cuestion “exhiben las influencias mas
numerosas y diversas de la cultura occidental”.!* En consecuencia,
ninguna de estas comunidades folk puede ser “estudiada aislada-
mente de la sociedad global en cuyo interior se desarrolla” y toda
interpretacion de las sociedades folk debe por lo tanto acudir a la
historia. La vida social en Puno se explica entonces a la vez por
los contactos que los habitantes han tenido en el pasado y por “el
esfuerzo actual de adaptacion a una sociedad mas amplia en vias
de industrializacion, o mas bien de urbanizacién™.!* Se abre camino
asi una tarea que debe comenzar por la descripcion de la “socie-
dad global” en la que el indio ejerce su actividad: es este mismo
esfuerzo “lo que deberia constituir la tarea propia del socidlogo”.
Por ello, agrega, “consideramos con prudencia los llamados estu-
dios de comunidades”.'® Con este punto de partida, sefiala que

Lasociedad indfgena no solamente esta ligada a la sociedad misti, en cuanto
a que la primera sufre la dominaci6n de la segunda; una y otra viven, por

!! Pierre Clastres, “L’anthropologie des marxistes™, Libre, 3 (1978).

' Jean-Loup Amselle, ed., Le sauvage & la mode, Paris, Le Sycomore, 1979.

13 Robert Redfield, Peasant society and culture, Chicago, University of Chicago
Press, 1956.

' Bourricaud, Changements ' Puno, p. 28 [trad. p. 27].

3 Ibid., p. 29 [trad. pp. 27-29].

' Ibid., p. 30 [uad. p. 29].
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decirlo asi, en simbiosis, aunque toda interpretacion de una supone la com-
prension de la otra [...] Por referencia al blanco y al mestizo el indigena
adquiere conciencia de su propia originalidad y de sus propias diferencias,
del mismo modo por referencia al propio indigena, el misti y el cholo se
situan y definen."”

Se ve asi bosquejado un método que, para explicar las actitudes y
los comportamientos, pone en escena un sistema de interaccion en
un medio; método formalizado por Raymond Boudonen 1979 en su
libro La logique du social.

En cuanto a Henri Favre, pone en relacion los estudios del
pueblo mexicano de Tepoztlan efectuados en 1926 por Robert
Redfield y en 1943 por Oscar Lewis. El primero ve en esta comu-
nidad el arquetipo de la folk community; el segundo, diecisiete afios
mas tarde, lo pinta atravesado por tensiones, con sus formas de
cooperacion debilitadas y sus habitantes individualistas. Esta evo-
lucion parece confirmar la hipotesis de Robert Redfield de la disolu-
cion progresiva de las especificidades culturales de las comunida-
des folk en la sociedad urbana. Pero Henri Favre hace notar que
esta transformacion radical, en tan pocos afios, deriva de que, en-
tretanto, la Revolucion Mexicana fue llevando su obra a cabo, se
institucionaliz6 transformando radicalmente el México central, es-
pecialmente por la Reforma Agraria. En el origen de estos cam-
bios culturales hay cambios estructurales. En consecuencia, “la
aculturacion engendra menos dinamismo del que supone™.'® La
condicion del indio cambia como consecuencia de conmociones
estructurales. Para Henri Favre, no puede cambiar sino como con-
secuencia de este tipo de conmociones.

El punto de vista de Frangois Bourricaud, que deja una mayor
libertad de maniobra a los actores dominados que son los indios,
esta lejos de ser tan radical. Es que de hecho nuestros dos autores
divergen en la manera de conceptualizar el tipo de dependencia
del indio; una diferencia que proviene en parte de las situaciones
mismas que analizan, pero no sélo de ellas. En México, en los
afios sesenta, ladinos e indios conforman dos categorias exclusi-
vas cuya linea de separacion rara vez es puesta en duda' ya que
“cuando un indio habla espaiiol y se viste a la europea, es automa-

\7 Ibid., p. 29 [trad. p. 29].

'* Favre, Changements et continuité chez les Mayas du Mexique p. 328 [trad. p.
382].
' Ibid., p. 84 [trad. p. 93].
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ticamente integrado a la sociedad nacional (colonial). Pasa del gru-
po dominado al grupo dominante, de la categoria de los explota-
dos a la de los explotadores, sin que el recuerdo de sus origenes
obstaculice este pasaje y lo ligue de alguna manera al grupo o
categoria del que sali6”.? No hay un corte neto de este tipo en
Pert, donde la categoriaintermediael cholo, entre el criollo o misti
y el indio permite juegos sociales mas sutiles y diferenciados; “el
cholo es el indio en vias d~ ascenso y de mutacién™?' suscitando a
la vez hostilidad y simpatia,. pero sobre todo envidia, pues es el
picaro, el listo que cambia de estado.

Es notable que el analisis de estas dos situaciones tenga muy
en cuenta percepciones y juicios de los actores. Ningin criterio
objetivo permite, en efecto, decidir tajantemente por ninguna de
las diversas posiciones sociales ni decir precisamente quién perte-
nece a cual: la raza (todos son mestizados) no mas que la lengua,
el vestido, la religion —desde el punto de vista cultural, las proximi-
dades son grandes y el sincretismo legion— ni la ocupacién, el
estilo de vida. Siempre se lee con mucho provecho el trabajo de
“desconstruccion del objeto étnico” al que se libran nuestros dos
autores;* esta “rehabilitacion de la historia™ y la reintegracion de
los grupos étnicos “en conjuntos mas amplios” “estructurados por
factores econdmicos, politicos, y/o culturales” que los “determinan”
y les dan un “contenido especifico” no seran emprendidos para
Africa sino en 1985, es decir de veinte a treinta afios maés tarde.

El cuestionamiento de los abordajes objetivistas y culturales
del indio conduce también a nuestros dos autores a concluir que la
relacion de dependencia entre minoria étnica y grupo dominante
no es radical, no es del tipo que opone a negros y blancos en Esta-
dos Unidos. “En Puno nc hay una ‘linea de color’ marcada; los
rasgos fisicos contribuyen sin duda a fijar el status de un indivi-
duo. Pero, como lo veremos después, éstos no bastan y a menudo
no se les asigna sino poca importancia, aun si de un abogado dan
una imagen muy parecida a la de un cargador o de un campesino

2 Jbid., p. 327.

2 Bourricaud, Changements a Puno, p. 84.

2 [bid., pp. 6-33 [trad. pp. 1-34}, y Favre, Changements et continuité chez les
Mayas du Mexique, pp. 81-111 [trad. pp. 93-127).

B Jean-Loup Amselle y Elikia M’Bokolo, Au coeur de I'ethnie: ethnies, tribalisme
et Etaten Afrigue, Paris, La découverte, 1985; en América Latina, es interesante consta-
tar que ese mismo trabajo de “desconstruccién” fue pronto retomado por algunos estu-
diosos, por ejemplo Eve-Marie Fell, cuyo libro Les indiens, sociétés et idéologies en
Amérique hispaniqgue (Paris, Artnand Colin, 1973) todavia puede consultarse con pro-
vecho.
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indigena”.* Mientras que en el estado de Chiapas, “el ladino reco-
nocera con mucha mas facilidad las ‘roturas’ de su arbol
genealdgico cuando el monto de sus bienes y de sus entradas mo-
netarias les asegura una situacion de prestigio y autoridad indiscu-
tible”. Y en la medida que “la adquisicién de una posicion social
equilibra bien la herencia racial y el éxito hace olvidar un naci-
miento bajo [...] no hay y no puede haber ‘racismo’ en las relacio-
nes entre indios y no indios” %

Por el contrario, mientras que Frangois Bourricaud se niega a
calificar como colonial la dependencia del indio frente al misti,
Henri Favre se esfuerza por demostrar la perpetuacion de este tipo
de dependencia,; es incluso la tesis principal de su obra, bien mar-
cada por el subtitulo: “Contribucion al estudio de la situacion co-
lonial en América Latina”. Para el primero, si la calificacion de
colonial es impropia, “‘es que la dominacidn, aunque se ejerza fuer-
temente [sobre el indio] no constituye en este caso una relacion
rigurosamente intransitiva”.2

La dependencia de éste no es absoluta; por eso se distingue de la situacion
colonial en la que el grupo dominado no goza de ningiin prestigio, por lo
menos en el nivel consciente y explicito ante el grupo dominante, ni éste le
reconoc=, por lo menos explicitamente, ninguna excelencia. La distancia
entre el grupo dominante y el grupo dominado (que se trate de distancias
sociales, oportunidades de ascenso o de distancia cultural, prestigio acor-
dado a tales o cuales formas de ser, de actuar o de pensar), es menor en
Puno que en una ciudad colonial, 0 aun que en una ciudad del sur de los
Estados Unidos.”’

Si el indio de Puno “no tiene ninguna oportunidad de acceso, en
cuanto indio, al grupo dominante” puede, por el contrario, si ha
ganado algo de dinero, instalarse en una pequefia tienda, conver-
tirse en cholo, reconocerse bajo esta denominacion y pasar por tal
a los ojos de los otros.

En cuanto a los tzotziles-tzeltales, se encuentran insertos en
una estructura de dependencia mucho mas rigida, por lo menos
Henri Favre lo presenta asi: “Una sola y inica estructura que frac-
ciona, aisla y margina a algunos grupos para hacerlos servir mejor

¥ Bourricaud, Changements & Puno, p. 23 [trad. p. 21].

B Favre, Changements et continuité chez les Mayas du Mexique, p. 85 [trad. p. 97}.
2 Bourricaud, Changements a Puno, p. 23 [trad. p. 21].

¥ [bid., p. 24 [wad. p. 22).
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a otros y afianzar el dominio de éstos sobre aquéllos™® tan bien
que “ladino e indio en cuanto tales y en sus relaciones mutuas
solo existen en funcion de sus grupos respectivos y de las relacio-
nes que estos grupos tienen entre si”.?° Esta estructura procede de
la organizacion que se elebord en el siglo xvi pero difiere de ella.
No es una estructura de castas, por la cual dos poblaciones se ha-
llarian separadas, como deseaba la Corona espafiola—*“espaiioles
y tzotzil-tzeltales vivieron siempre en estrecho contacto a pesar de
las barreras juridicas que debian aislar a unos de otros”—,* lo
atestiguan sobre todo los numerosos intercambios sexuales, que
por otro lado persisten hasta hoy. Tampoco es “una estructura de
clase” incluso para aquellos [indios] que trabajan regularmente
como obreros agricolas y que reciben regularmente un salario: “la
posicion de asalariado nunca se transforma en un modo de vida
[...] el trabajador indigena continuara el cultivo de su pequeiia
area [...] sigue siendo ante todo un campesino libre”.?' Es decir
que es dificil identificar a los ladinos como capitalistas y a los
indios como una clase proletaria.

Sin embargo, los indios son explotados de multiples maneras
en tanto que productores, pero también en tanto que consumido-
res: los mercados locales estan controlados por los ladinos, que
pueden obligar al indio tanto a la compra como a la venta y al
trabajo, insertdndolo, por ejemplo, en un sistema de deudas que a
veces se trasfieren de una generacion a otra. Se hallan pues, para
Henri Favre, en una estructura colonial que “tiene su propia logica
y su propia dindmica”, “cada grupo se presenta como una ‘socie-
dad’ [...] y se organiza de acuerdo con modelos sociales diferen-
tes”.3?La sociedad ladina esta estratificada en funcion del ingreso
y del nivel de vida; la permanencia de los estratos no excluye la
movilidad. Por el contrario, la sociedad tzotzil-tzeltal se basa en
la comunidad, constituida por grupos de ascendencia piramidales.
La organizacion comunitaria igualitaria excluye las posibilidades
de movilidad social individual: el sistema de cargos sobre el que
reposa la jerarquia interna de prestigio impone gastos suntuarios
que obligan a gastar sus excedentes. Las dos sociedades persiguen

2 Favre, Changements et continuité chez les Mayas du Mexique, p. 335 [trad. p.
379).

® Ibid., p. 91 [trad. p. 105].

% Ibid., p. 93 [trad. p. 106).

> Ibid., p. 98 [trad. p. 112].

3 Ibid., p. 101 [trad. p. 115).
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pues objetivos opuestos: “En tanto que la sociedad india no per-
mite la acumulacion ni la formacion de capital, la sociedad ladina
tiende por entero hacia ese fin”.* Y el indio no puede entrar en
competencia con un ladino que lo considera como “un medio o un
instrumento de capitalizacion”.* Como consecuencia, el proble-
ma indio es “un problema de liberacién de una poblacion oprimi-
da™*y “aceptar al indio es justificar implicitamente el dominio
que lo hace tal. Admitirlo en su especificidad es legitimar implici-
tamente el fenomeno colonial del que es efecto”.’® En definitiva,
aunque Henri Favre no se remite explicitamente al marxismo, queda
claro que se inspira mucho en él. En efecto, si admitimos, con los
autores de la obra Théories de [ 'ethnicité, que las divisiones étnicas
son entendidas por esta corriente “a partir de las funciones que
cumplen en el sistema capitalista, especialmente la de permitir la
creacion de una fuerza de trabajo barata o la constitucion de un
ejército laboral de reserva”,”” es suficiente reemplazar sistema ca-
pitalista por sistema colonialista para reencontrar su tesis central.

El principal defecto de este tipo de acercamiento es que difi-
cilmente permite explicar como la situacionestructural bloqueada
de los indios puede evolucionar, a falta de cambios exdgenos que
responden a la sociedad global y a su dindmica; no queda claro
como podria nacer una lucha de liberacion, tan interiorizada y ra-
cionalizada a la vez esta la dependencia por quienes la sufren.”* En
pocas palabras, el actor indio no tiene ninglin margen de manio-
bra, estd enteramente entrampado en la estructura colonial de ex-
plotacion que esta condenado a suffir.

La opcion de Frangois Bourricaud, que coloca a los actores
—indios y no indios— en el centro de su andlisis, y no hace de la
cultura india un simple reflejo de unaestructura de explotacion, es
evidentemente diferente.

Segun él, a pesar de las luchas de intereses, “entre mistis e
indios hay una comprension implicita mucho mas amplia y pro-
funda de lo que generalmente se admite”.* Esta comprension de-

3 [bid., p. 107 [trad. pp. 122-123].

3 [bid., p. 108 [trad. p. 124).

3 Ibid , p. 329.

% Ibid., p. 344 [trad. p. 389].

37 Poutignat y Streiff-Fenart, Théories de !'ethnicité, p. 117.

3 Cf. Henri Favre, “A propos du potentiel insurrectionnel de la paysannerie indienne:
oppression, aliénation, insurrection”. en Actes du XLI] Congrés International des
Ameéricanistes, vol. m, 1976.

¥ Bourricaud, Changements & Puno, p. 31 [trad. p. 31].
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riva especialmente de que en la sociedad aparece “como un con-
junto de relaciones interpersonales entre el sujeto, sus padres, sus
compadres, sus amigos. Se comprende muy dificilmente la idea
de que estas relaciones puedan ser determinadas o modificadas
por reglas trascendentes. No hay ley, solo voluntades que obligan
en formadiversay eficaz”.** Ademas, los tres grupos —indio, cholo
y misti— no se distinguen en cuanto a sus practicas. La demostra-
cion reside en lo que concierne a los roles familiares, el compa-
drazgo, las concepciones sobre la salud, el lazo del culto y de la
fiesta. Esto se debe a que un conjunto de costumbres indigenas
provienen de viejas tradiciones hispanicas tanto como de usos pre-
colombinos. Ademas, “hay un fondo cada vez mayor de costum-
bres y de creencias que se estan difundiendo por los procesos
de instruccion, de castellanizacion y por los de urbanizacion e in-
dustrializacion”.*' En suma, “el mestizaje es el dato fundamental
sobre el cual se desarrolla toda la historia cultural desde los co-
mienzos de la colonia”.*?

Ahora bien, esta cholificacion, que sin duda nunca fue tan fuer-
te, no es para nada la sefial de una sociedad “una y coherente”.
“Por el contrario, casi se podriadecir que cuanto mas se homogeniza
el fondo, la materia de las creencias, y las practicas, mas se con-
servan los grupos que hemos distinguido y, por decirlo asi, reivin-
dican su originalidad, su especificidad”,* tanto que “la unifica-
cioncultural alrededordel modelomestizo [...] hace posible avivar
las tensiones sociales y hacer explosiva la situacion politica”, por-
que “los conflictos no podrian ya ser localizados por un mecanis-
mo de compartimentos estancos, que circunscriben los focos de
incendio, sino que cuesticnan el reparto del podery del prestigio
simultaneamente y a todos los niveles”.*

Hay que tener muy presente que esta hipotesis predictiva fue
por primera vez emitida en 1954; es retomada en el libro Change-
mentes a Puno en 1962 y precisada en 1975 en el texto publicado
por Nathan Glazer y Daniel P. Moynihan —el tnico que se cita
de la siguiente forma: los etnicismos nacen y se desarrollan cuan-
do las barreras culturales entre grupos han sido, si no abatidas, por

© Ibid., p. 225 [trad. p. 231}.

“ Ibid., p. 214 [trad. p. 219].

42 Jbid. [trad. p. 220).

* Ibid. [trad. p. 220].

“ Frangois Bourricaud, “Quelques caractéres originaux d'une culture métisse en
Amérique latino-indienne”, Cahiers Internati de Sociologie, vol. xvn (1954).
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lo menos en gran parte quebradas. La precision se hace posible
porque entre tanto, en el giro de los afios sesenta a los setenta,
surgieron en los Andes y en otras partes movimientos inspirados
por la ideologia indianista, los cuales efectivamente cuestionan
con mayor o menor rigor el reparto del “poder y del prestigio” a
escala nacional. Estas movilizaciones vienen a confirmar a
posteriori tanto la validez del esquema predictivo de Frangois
Bourricaud como la pertinencia de sus analisis.

Agreguemos, para terminar, que fue uno de los pioneros del
estudio de los mestizos y del mestizaje. Hicieron falta unos cua-
renta afios para que los americanistas franceses —principalmente
los historiadores y los etnologos— se interesaran nuevamente en
este tema, que actualmente es incluso una moda.*’ Pero puede re-
petirse a proposito de Frangois Bourricaud lo que Jean-Pierre Simon
escribia en 1982 de Roger Bastide: “Es asombroso constatar hasta
qué punto [sus trabajos} no €stan para nada superados, y de hecho
en realidad no fueron proseguidos”. Esto no es del todo cierto
por lo que respecta a Roger Bastide. Esperemos que lo mismo
suceda con los de Frangois Bourricaud.

Traduccion del francés por Herndn G. H. Taboada

“ Cf. Carmen Bemnand y Serge Gruzinski, Histoire du Nouveau Monde, Paris,
Fayard, 1993, cuyo tomo n tiene como titulo Les métissages [trad. México, Fce, 2000];
véase también el nimero especial de la revista L ‘Hfomme, 122-124 (abril-diciembre de
1992), especialmente las contribuciones de Nathan Wachtel, Antoinette Fioravanti,
Chantal Caillavet...; Thérése Bouysse-Cassagne y Thierry Saignes, “El chofo como ac-
tor hist6rico”, en Actes du I] Congrés d Ethnobhistoire, La Paz, Hisbol, en prensa; Thérése
Bouysse-Cassagne, “Incertitudesidentitaires métisses: I'éloge de labatardise”, Caravelle,
nam. 62 (1994); Marie-Danielle Demelas-Bohy, “Je suis oiseau: voyez mes ailes..., je
suis souris, vive les rats”, Caravelle, nim. 62 (1994).

4 Simon, “L’étude des problémes de minorités”.
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