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PRESENTACIÓN

Os obxectivos xerais

A Sección de Antropoloxía Cultural do Consello da Cultura Galega trata
de levar a cabo, dende hai doce anos, a tarefa de convocar simposios nos que
se abordasen temas de especial interese para Galicia e para as terras do noso
ámbito espacial e cultural. Froito desta arela foi a realización, ata o presente,
dun total de nove encontros, sendo este que estamos presentando o último
da serie, celebrado en Compostela no mes de abril de 2000. Como vén
sendo habitual, o encontro estivo dedicado a unha figura galega destacada
no campo temático proposto, neste caso a don Manuel Murguía, sen dúbida
o máis venerable dos nosos devanceiros decimonónicos no que se refire ó
estudio da etnicidade galega e á reivindicación da identidade diferencial da
nosa terra. En efecto, don Manuel deixounos en obras como a Historia de
Galicia, no libro Galicia e en moitos outros exemplos da súa producción un
bo feixe de páxinas en que aspirou a interpretar un pasado e un presente
diferencial que debía reclamar un trato específico no concerto das nacións
de Europa. É evidente que moitas das aseveracións deste persoeiro deben ser
hoxe matizadas, e mesmo corrixidas, á luz de novos datos e de novos ache-
gamentos. Mais o seu esforzo será sempre un guieiro para quen queira saber
sobre o proceso de construcción étnica e nacional de Galicia.
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O tema proposto como centro dos debates é un que ten candente actua-
lidade, o da etnicidade e o nacionalismo. Nun mundo sometido a procesos
de globalización crecentes, e nunha Europa que tende a unha unión, resulta
salientable a actualidade, nuns casos tráxica e noutros esperanzadora, de
fenómenos como a identidade étnica ou a identidade nacional. Como ben
teñen sinalado estudiosos do fenómeno, o nacionalismo e a etnicidade non
son fósiles dun pasado que debe ser soterrado, senón realidades con plena
vixencia dentro dun mundo que está a piques de entrar nun século XXI
situado máis alá da posmodernidade. Os movementos de poboación que
acaban debuxando mapas de multietnicidade e multiculturalismo na vella
Europa, ou as reivindicacións de nacións-sen-estado fronte ós estados-
nación constituídos nos últimos douscentos anos, conforman un campo de
confrontación ó que non podemos ser alleos, pois a futura configuración do
noso contorno de civilización depende en grande parte das suxestións que
xurdan dunha análise demorada dos feitos e das conseguintes estratexias que
cómpre desenvolver no futuro.

Unha sinxela ollada á prensa diaria, ou ós noticiarios e reportaxes televi-
sivos, deixa ben ás claras a existencia dunha problemática arredor deses dous
grandes conceptos de etnicidade e nacionalismo. A análise neles presente
está dominada, as máis das veces, polo que, de acordo con Bourdieu, pode-
riamos denominar uns campos de acción social, o da prensa e o da política
especialmente; pero tamén, a xeito de pano de fondo, o dos grandes pode-
res fácticos, como o representado por un neocapitalismo que, non sen certa
incorrección, é definido como multinacional. E estes campos están intensa-
mente condicionados por un feito que, crecentemente, afecta de maneira
intensa a toda a nosa civilización: a présa. O político ou os boss das chama-
das multinacionais deben apresurarse para dar satisfacción a unhas deman-
das que xorden, pola súa vez, dunhas aspiracións marcadas tamén pola
urxencia. O reporteiro de televisión está condicionado, así mesmo, por esa
présa, pola necesidade de roubarlle audiencia á competencia, polas limita-
cións no tempo e, con máis frecuencia da que sería de desexar, por unhas
sutís formas de censura ou de autocensura. O resultado de toda esta carreira,
baseada na aceleración crecente, é que se acaba instaurando unha cultura do
fast thought, correlato rigoroso do que, no ámbito da alimentación, é o fast
food. Medios técnicos, que permiten apura-la provisión de documentación e
os intercambios de información, son privilexiadas ferramentas para reducir
en tempo e esforzo os procesos de construcción de teorías e da súa posterior
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aplicación práctica. Mais, en calquera caso, o pensamento profundo, refle-
xivo e analítico, propio tanto das ciencias chamadas “duras” como desoutras
aparentemente máis “brandas”, require dun discurso amplo e cheo de casuís-
tica, da mesma maneira que, por volver á imaxe gastronómica, un bo prato
de peixe, ou de carne, personalizado pola man dunha veterana cociñeira,
esixe dunha individualización e dun tempo que están rifados coa homoxe-
neidade e as aceleracións que acompañan ó proceso de producción do citado
fast food.

A disquisición anterior está feita en función de advertir que as reflexións
sobre temas tan importantes como os aquí propostos -importantes en tanto
que arredor deles xira o porvir de culturas, crenzas, linguas, formas de con-
vivencia, pero tamén vidas e esperanzas de futuro para millóns de seres
humanos- necesitan atopar un lugar de serenidade, afastado tanto do polí-
tico afanado en capta-la vontade dunha masa de futuros votantes mediante
frases-consigna -que as máis das veces non din nada novo, senón que repi-
ten teatralmente un tópico-, como da présa do periodista, que ten que des-
pachar en corenta ou cincuenta liñas un asunto que os homes de ciencia a
penas lograron deseñar tras longos anos de estudio e debate. Porque, en con-
tra do que pensan algúns desinformados, o traballo de analizar unha nación,
ou de establece-los principios de convivencia en sociedades crecentemente
multiétnicas, non é tarefa reservada ós políticos e ós seus colaboradores. É,
por riba de todo, labor calado e constante que compete de maneira primor-
dial ó estudioso, sexa este filósofo, antropólogo, sociólogo, historiador,
etnopsicólogo, economista ou especialista en teoría política. Centos deles
traballan arreo no asunto, con máis ou menos fortuna, e, por certo, non o
fan dende antros clandestinos, senón en institucións e centros de investiga-
ción espallados polo mundo -mesmo, en tempos ou casos concretos, nas súas
propias casas-.

O grave problema co que teñen que se enfrontar estes estudiosos reside
en contar coa posibilidade de que os seus logros, ou as súas inquietudes,
cheguen a ter unha difusión razoable e acaden a meta última de seren de
proveito para a sociedade en que están inmersos ou para a humanidade en
xeral. Formas de difusión como o libro son de utilidade para este fin. O
libro permite, en primeiro lugar, someter a debate as propias teorías den-
tro do círculo de especialistas no asunto, pero, así mesmo, pode ser lido
por un público algo máis amplo que está en condicións de capta-la súa
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mensaxe. Como xa dixemos, os medios informáticos modernos -a tecno-
loxía, posta de verdade ó servicio dos homes non é nada malo- facilitan a
difusión de enfoques ou o intercambio de datos e información de maneira
importante, tanto no que se refire ó campo de estudio aquí proposto como
a outros moitos. Por outra banda, a convocatoria de simposios, congresos
ou reunións de traballo é unha tradicional forma de facilita-lo coñece-
mento de ideas e de experiencias -sempre e cando se organicen con rigor,
e non como eses “pseudo-congresos” convocados para contentar a un sec-
tor profesional ou para satisfacer demandas urxentes da política cultural
que lle cadre-, mais tamén recurso para que estudiantes, profesionais ou
público en xeral poidan, asistindo a eles, coñece-las propostas, teorías ou
experiencias dos relatores. De tódalas maneiras, hai que salientar que estas
formas de intercambio/difusión non chegan, nin teñen por que chegar
necesariamente, á masa da poboación. Abren, sinxelamente, portas para
que outros sirvan de mediadores eficaces entre o estudioso e a sociedade,
sempre e cando, por suposto, ese mediador estea disposto a prestárlle-la
atención debida. No caso concreto de Galicia -e penso que en moitos máis
sitios- resulta realmente deprimente o tratamento que a este tipo de even-
tos se lle dá nos medios de comunicación, pois parece que o máis destaca-
ble deles é o acto de presentación con autoridades á fronte, e non os
contidos dos relatorios, a verdadeira razón de ser do congreso/simposio.
Tamén é deprimente o feito de que estas reunións son pouco frecuentadas
por responsables do tema abordado, ou polos técnicos do seu correspon-
dente equipo, aínda que, iso si, non deixen de manifestar retoricamente o
seu interese polo tema.

Diante deste cúmulo de miserias, o intelectual/estudioso non ten outro
remedio que seguir porfiando para que, na medida que sexa posible, as
súas investigacións, ou as súas reflexións, poidan abrirse paseniñamente
paso no conxunto da sociedade. Para iso conta con institucións que lle
abren portas a través das que pode manifestar en público a súa perspectiva
sobre o tema que lle incumbe. A Sección de Antropoloxía do Consello da
Cultura Galega, coa impagable axuda desta institución en que está
incluída, fai precisamente ese esforzo continuado, como antes indicamos,
mediante a convocatoria de simposios e publicación posterior das corres-
pondentes actas. Fuxindo de tópicos manidos, e de descualificacións apre-
suradas e repetidas coma tics reflexos máis ca como argumentos sólidos, un
pequeno, mais selecto, feixe de estudiosos, seguidos por preto dun cento
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de asistentes, debateron ó longo de tres días uns contidos que interesan
moito a Galicia, e que requiren un encadre nun marco amplo e unha
correspondente visión comparativa doutros exemplos ou enfoques proce-
dentes do noso contorno cultural, social e político. Na selección de rela-
tores-invitados non se tivo en conta nin adscricións de escola nin
fidelidades doutro tipo, senón sinxelamente se requiriu a participación de
especialistas procedentes do ámbito da antropoloxía, pero tamén da histo-
ria, da socioloxía ou da teoría política, utilizando como criterio básico que
demostrasen unha capacidade notoria no campo abordado -en moitos
casos trátase dunha capacidade moi notoria, pois o simposio contou con
persoeiros de recoñecido prestixio internacional-. Seguindo o modelo de
anteriores simposios, tratouse de combinar da maneira o máis equilibrada
posible a presencia de estudiosos e temas de Galicia, da Península Ibérica
en xeral e doutros países de Europa Occidental -Noruega, Escocia, Ingla-
terra, Bélxica, Bretaña-. Como calquera pode comprobar nestas Actas que
agora estamos a presentar, quedaron fóra da nosa convocatoria represen-
tantes doutras terras de Europa e da península; nalgún caso isto sucedeu
porque distintos avatares impediron que o relator invitado acudise a Com-
postela; pero nos máis as ausencias derivan de lóxicas limitacións, entre as
que destaca o factor tempo. En calquera caso, creo que non é irresponsa-
bilidade dicir que este simposio é unha importante fiestra aberta para o
debate arredor da etnicidade e do nacionalismo, aberta para que reflexio-
nemos sobre Galicia, mais tamén para que dende Galicia contribuamos a
construí-los alicerces da Europa futura. Unha análise dos contidos deste
volume pode ser un bo camiño para amosar que esta nosa arela tivo cum-
prida resposta. Velaquí, a seguir, o resultado.

Descrición comentada dos contidos

Como o lector poderá observar, a variedade de contidos, e de niveis de
tratamento, da temática proposta é moi ampla, feito que non debe ser valo-
rado como unha eiva, senón como reflexo do seu carácter poliédrico ou da
variedade que se pon de manifesto cando se entra en casuísticas concretas.
De tódolos xeitos, tratamos de agrupa-las achegas dunha maneira minima-
mente coherente, malia o relativismo que adoita subxacer en calquera tipo
de clasificación.
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O primeiro bloque de relatorios inclúe un conxunto de cinco nos que,
con tratamento moi diferente, abórdase a problemática da construcción das
nacións, os procesos cognitivos polos que se chega a elaborar un sentimento
nacional e tamén as novas orientacións que con probabilidade chegue a
adopta-lo nacionalismo no século XXI. En tódolos relatorios predomina o
discurso teórico, xenérico, no que se establecen principios aptos para inter-
preta-lo nacionalismo desde unha perspectiva global, por moito que se
acuda a exemplos concretos que ilustran os aspectos abordados. O primeiro
escrito, da autoría de M. Keating, un recoñecido especialista no tema nacio-
nalista dende a perspectiva da teoría política, trata o feito de que, onte coma
hoxe, as afirmacións da soberanía están baseadas, entre outras cousas, en lec-
turas específicas da historia; isto reflíctese de maneira especial en estados
como o Reino Unido, España, Bélxica ou Canadá, onde conviven grupos
diversos con posibilidade de construír unha identidade histórica específica.
Nesta situación, en que a tensión entre o nacionalismo de estado e os nacio-
nalismos chamados periféricos é constante, tanto uns coma outros botan
man do pasado e xeran, en consecuencia, dúas historiografías: a estatal e a
periférica. En cada caso as construccións historiográficas presentan matices
propios, mais en conxunto persiste o esforzo por lograr unha interpretación
da historia que xustifique a postura nun ou noutro extremo. Paradoxal-
mente, o pasado actúa como garantía da unidade ou do diferencialismo
nunhas circunstancias en que resulta imposible reproducir ese pasado à la
lettre. Por iso a historia acaba resultando máis arma simbólica que res gestae
aparentemente asépticas, pois ese asepticismo nunca existiu, nin na historia
nin nas demais ciencias.

A historia pode ser un bo punto de arranque para a xustificación nacio-
nalista. De tódalas maneiras, o labor de construcción nacional, de nation
building, require un proceso complexo no que deben de converxer unha
serie de factores moi diversos para chegar a unha elaboración minimamente
coherente das nacións. Esta cuestión é abordada, tamén dende a óptica da
ciencia política, polo profesor R. Máiz, da Universidade de Santiago. Perfi-
lando, matizando ou ampliando o dito por outros investigadores sobre esta
visión procesual da nación, no seu texto preséntasenos un modelo en que se
pon de manifesto que a nación non é algo dado, senón froito de pasos e con-
verxencias que teñen lugar en certos contextos económicos, sociais e cultu-
rais. Del derívanse consecuencias de interese para comprendérmo-lo feito
nacional, como a de que a etnicidade, tan utilizada dende o romantismo
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polas distintas teorías primordialistas como alicerce fundamental da nación,
non é tanto unha causa como unha consecuencia do proceso de nation buil-
ding.

Orientación diferente ten o escrito seguinte, da autoría de A. Aguirre
Baztán, profesor da Universidade de Barcelona e especialista en etnopsicolo-
xía. Dende unha perspectiva inspirada en boa parte na construcción de ima-
xes arquetípicas -moi influenciada, como é lóxico por conceptos elaborados
pola psicoloxía e a psiquiatría, mais tamén polas teorías da globalización-,
este investigador fai unha análise do imaxinario nacionalista, baseada no que
poderiamos cualificar como subimaxinarios étnicos ou históricos. Segundo
a súa visión, seguramente discutible dende outras ópticas, o nacionalismo é
froito dun pensamento crítico contra a homologación e a totalización cul-
tural, pero feito non como construcción positiva, senón como reacción rura-
lista ante a globalización, o que xera frecuentemente rexeitamentos
xenófobos. En todo caso, e sempre dentro dos parámetros do autor, a cidade
cultural, mestiza e multicultural está poñendo en crise os imaxinarios nacio-
nalistas que aspiran a mante-la homoxeneidade cultural interna.

Se a achega anterior pode favorecer unha interpretación crítica dos nacio-
nalismos que, dalgunha maneira, tratan de manter posturas esencialistas ou
primordialistas, o seguinte relatorio abre as portas para unha concepción do
nacionalismo acorde cos novos tempos. Efectivamente, o investigador J.
Martí, do CSIC en Barcelona, incide nas novas formas de nacionalismo
baixo o suxestivo título de Etnicidad y nacionalismo en el siglo XXI. Botando
man das teorías que defenden a aparición dunha Third Wave, este autor pon
de manifesto a perda da visión esencialista da ideoloxía nacionalista e a apa-
rición dunha emerxente perspectiva acorde coa sociedade multiétnica e mul-
ticultural do século que estamos a punto de iniciar. Esta postura permite que
convivan dentro da mesma sociedade distintas fidelidades nacionais, enten-
didas estas como fidelidades sociais e culturais, o que provoca unha conse-
cuencia inmediata, a de que as conviccións nacionalistas poden chegar a ser
máis unha opción persoal, elixida de maneira voluntarista, que unha adscri-
ción imposta. Desta maneira, a cultura nacional, elixida e practicada libre-
mente, queda diferenciada da cidadanía, é dicir, da vertebración nunha
unidade máis ampla na que poidan convivir distintas identidades nacionais.
A proposta de J. Martí resulta unha aposta esperanzadora no que se refire á
compaxinación de dous polos en tensión permanente: o da liberdade do
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individuo como membro dun grupo de identificación gratificante e o da
integración en macroestructuras económicas, sociais e políticas de dimen-
sión supragrupal. En calquera caso os retos desta proposta son evidentes
pois, como el mesmo recoñece, é preciso que tódolos compoñentes dese
conglomerado manteñan unha capacidade funcional como membros da
colectividade, e precisamente esta capacidade pode acabar servindo de correa
de transmisión de novas estratexias asimilacionistas.

O relatorio que cerra este primeiro bloque está noutra liña diferente en
comparación cos anteriores. Efectivamente, do que se trata agora, levados da
man do profesor Llobera, un prestixioso antropólogo e profesor en Londres e
Barcelona, é de reflexionar sobre a construcción de Europa como marco xené-
rico no que moitas nacións -entre elas Galicia- van paseniñamente integrán-
dose. O relator parte no seu escrito do concepto de Europa como idea-forza
para, a continuación, descubrírno-la complexidade dun proceso que está ame-
azado por riscos constantes, pois os logros aparentes aséntanse sobre un
lameiro pouco consistente no que conviven fondas resistencias a carón de
esperanzadoras propostas. Das súas palabras pódese deducir que o proceso de
construcción de Europa presenta fondos interrogantes que soamente se pode-
rán despexar se o citado proceso se basea en opcións verdadeiramente demo-
cráticas, inspiradas no respecto á pluralidade, pois unha Europa constituída de
costas ás identidades nacionais/rexionais concretas resulta de difícil consecu-
ción. Permítasenos un pequeno comentario que reforza a argumentación tele-
graficamente exposta; a construcción europea ten necesariamente que facerse
mediante unha axeitada redefinición das competencias dos grandes estados-
nación, as dos grupos nacionais que carecen de estado propio, e tamén da reso-
lución dos problemas de asentamento das xentes procedentes doutros
contextos de civilización que posúen unha acusada identidade étnica. Da com-
plexa vertebración deste complicado tour de force dependerá o xurdimento
dunha identidade europea realmente compartida por todos.

* * *

Tras estas achegas, de carácter teórico xenérico, seguen as que conteñen
análises de situacións ou de comunidades concretas, sen prexuízo de que
nelas poidamos atopar tamén interesantes propostas de tipo teórico. E pre-
cisamente os tres primeiros relatorios están dedicados a Galicia, que foi a
anfitriona do encontro. Unha das cousas que pode apreciar calquera estu-
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dioso do fenómeno etnonacional é que as alusións nos distintos libros ó caso
de Galicia son máis ben escasas. A nosa terra galega conta, seguramente,
cunha etnicidade propia e tamén cun proceso máis ou menos completo de
construcción dunha idea de nación. Pero é evidente que a súa feble concre-
ción histórica, a súa falta de forza nos foros internacionais -ou a súa ausen-
cia ata hai pouco tempo-, fixo que poucos especialistas centraran a súa ollada
neste recanto da periferia atlántica, por moito que na propia Galicia xurdi-
ran xa dende o século XIX teorías e movementos comparables cos presentes
noutras terras de Europa. Por iso precisamente resultaba necesario chama-la
atención sobre o asunto tanto ad intra como ad extra mediante unha pun-
tual acción, a de convocar este simposio no que Galicia fora a anfitriona. E
neste marco concreto resultou obrigado que coñecedores do caso galego
puxeran de manifesto algúns trazos fundamentais da etnicidade e a cons-
trucción nacionalista neste país.

O primeiro dos relatorios con este contido é debido a quen isto escribe.
Posto baixo o epígrafe xenérico de construcción da identidade etnonacional,
nel pretendemos dar conta dalgúns feitos destacables da etnoxénese de Gali-
cia. Arrincamos para esta tarefa da delimitación do país galego como espa-
cio dende a Idade Media, pero pasamos a continuación a amosar algunhas
mostras da identificación dos galegos en tempos posteriores, e rematámo-lo
percorrido co proceso de elaboración dunha concepción de Galicia como
nación e os problemas que a mesma ten no presente. Como o discurso estaba
necesitado de ser enmarcado nun campo conceptual no que debían ser
sometidas a crítica certas visións vertidas por algúns estudiosos, o labor de
delimitación dunha identidade galega territorial e étnica vai precedido no
relatorio dunha consideración sobre conceptos teóricos xerais, como o de
etnia, etnicidade ou cultura.

Xosé Luís Costa, un etnomusicólogo novo que conta xa con importantes
estudios no seu currículum, é o autor do seguinte relatorio. Neste caso a
música convértese en fío conductor dunha análise baseada en conceptos máis
amplos, propios da antropoloxía, e que persegue a finalidade de interpretar
cientificamente o xurdimento e elaboración dunha música que é considerada
como especificamente galega. Nestas páxinas o lector ten mostras rigorosas de
que o fenómeno musical axuda a construír unha realidade social e a crear com-
poñentes de identidade grupal. Mais este feito deriva de mecanismos de selec-
ción baseados en presupostos determinados. Así, os principios sobre os que
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don Manuel Murguía montou no século XIX a súa teoría da diferencialidade
galega van ter unha repercusión indiscutible no que se refire a definir musi-
calmente o que é propiamente galego. A busca das esencias musicais mediante
procesos de selección de materiais tomados do pobo, ou inspirados nel, é
cousa ben documentada en diversas terras de Europa, e os exemplos dados por
Luís Costa son un bo indicador de que Galicia seguiu os mesmos pasos ca
outros países na construcción do que poderiamos definir como un imaxinario
musical, aínda que o fixera con menos medios e con menos repercusión xeral.
Creo que, dende esta perspectiva, non se pode cualificar este esforzo de inven-
ción desnortada, pois, se situámo-lo fenómeno nun contexto xeral, esta era a
opción que lle quedaba ós defensores da identidade musical de Galicia, a non
ser que se renderan ante outros, alleos e tamén inventores e depuradores da súa
tradición. Sen prexuízo de que hoxe debamos abordar criticamente este labor,
como fai atinadamente o profesor Luís Costa, non podemos caer na falacia de
negar que estes mecanismos tiveron a súa importancia á hora de definir unha
identidade musical galega.

A terceira achega que incluímos neste bloque dedicado a Galicia presenta
unha interesante análise comparativa dos usos ideolóxicos da etnicidade nos
nacionalismos galego e español. O seu autor, o profesor Xusto González
Beramendi, é un destacado historiador que exerce a súa profesión na Uni-
versidade de Santiago e que conta cunha importante producción verbo do
nacionalismo galego e os seus principais formuladores. No seu relatorio, tras
defini-la súa visión de conceptos como o de etnicidade, o profesor Bera-
mendi dá conta da existencia dun forte nacionalismo español baseado nun
estado preexistente que xa fora xerando paseniñamente unhas certas formas
de identidade no período que el define como prenacional, é dicir, anterior á
configuración política de España como nación nos albores do século XIX.
Sobre este material previo, este nacionalismo vai activar, especialmente a
partir da segunda metade do século XIX, uns mecanismos que podemos
cualificar como específicos do ámbito da etnicidade, e que atopan a súa
mellor expresión na interpretación da historia, na xeneralización da lingua
castelá ou mesmo nun cúmulo de tópicos ocultos baixo expresións como
“alma española”. Esta construcción duns referentes de etnicidade española
acentúase de maneira especial a partir da crise de 1898, de tal maneira que
todo o nacionalismo español, dende o máis reaccionario ata o liberal, acu-
dirá con máis ou menos énfase á defensa de lugares comúns de carácter esen-
cialista como forma de definir un españolismo conformador dos alicerces do
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estado. En contraste con esta visión dominante, xorde tardiamente -aínda
que con algún precedente salientable, como o do Padre Sarmiento- un
movemento de reivindicación da etnicidade galega que vai acompañado dun
proceso paralelo de construcción dunha idea de nación. O feito de que o
pobo galego conservara, dende o período prenacional, unha serie de ele-
mentos diferenciadores, como a lingua, foi utilizado e interpretado como
punto de partida para elaborar un discurso etnicista no que tamén se reco-
rre a conceptos como o de Volksgeist, ou mesmo o de raza. Murguía no
século XIX ou Risco xa no XX son dous sobranceiros exemplos deste labor
de construcción identitaria. Acantoado tanto polo nacionalismo español
como polo galego dos últimos tempos, nembargantes aínda podemos atopar
algún resto de diferencialismo étnico no discurso político actual, especial-
mente un compoñente, a lingua, que ten unha alta capacidade identifica-
dora, pero que carece do descrédito en que caeron outros, como a “raza”.

* * *

Un novo conxunto de relatorios, con contidos diversos en canto ó ámbito
abordado e en canto ó enfoque, abrangue un total de catro achegas que
teñen un denominador común: están todas referidas a comunidades da
Península Ibérica, marco xeocultural e político inmediato no que Galicia
está incluída. A incorporación destas mostras, que, por suposto, non pre-
tenden abranguer tódolos casos posibles, presenta a característica de que
incluímos no debate algunhas comunidades autónomas que non contan con
intensos procesos de construcción dunha identidade colectiva ou, no caso de
tela, esta non se reflectiu con forza na praxe política.

Tal é o caso do escrito do profesor José Luis Alonso Ponga, antropólogo
da Universidade de Valladolid, a cal se desenvolve nun ton moi diferente ó
que se pode ver noutros casos. Efectivamente, mentres as comunidades, ou
nacións, que contan xa con importantes antecedentes no labor de construc-
ción do imaxinario étnico e unha paralela elaboración dunha idea de nación,
permiten análises pormenorizadas de aspectos concretos, ou baseadas nos
antecedentes, máis ou menos completos, dos procesos de nation building,
outras, como Castela-León, da que se ocupa este profesor, carecen polo
momento dunha mínima vertebración sobre a que soportar unha identidade
englobadora de tódolos matices e diversidades presentes na rexión. Diversa
dende o punto de vista cultural, con fondas parcelacións comarcais e locais
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dende tempos históricos, Castela-León é presentada como unha comuni-
dade invertebrada que necesita poñerse á tarefa de elaborar un imaxinario
identitario capaz de dotala de personalidade propia. Para Alonso Ponga é
posible, e necesario, emprender camiños nos que as diverxencias comarcais
contribúan á construcción dunha identidade global. O seu relatorio, máis
que un estudio demorado de fenómenos precedentes, é unha especie de grito
a favor dun futuro no que quede definitivamente debuxada unha Castela-
León plural nos alicerces, mais delimitada na cúpula.

Completamente diferente é o relatorio de Salvador Rodríguez Becerra,
un importante antropólogo da Universidade de Sevilla e fondo estudioso
dunha identidade andaluza con diversidade interna moi grande, pero tamén
cunha etnicidade ben definida dende unha visión externa. Este autor optou
por presentarnos un estudio de caso no que se mostran os procesos de cons-
trucción da identidade local por medio de símbolos relixiosos nunha cidade
media, Andújar. A dimensión simbólica da identidade, neste caso, ten as
súas raíces no século XVII, cando se constrúe un referente común arredor
do culto a San Eufrasio, un dos míticos varóns apostólicos que colaboraron
co Apóstolo Santiago na evanxelización de Hispania. Datos históricos máis
ou menos rigorosos van ser mesturados polas elites relixiosas e intelectuais e
van ser transmitidos ó pobo mediante mecanismos como os sermóns, a lite-
ratura de cordel ou a oralidade, que acabaron por constituírse en chanzos
sólidos de identidade. Do escrito do profesor Rodríguez Becerra podemos
extrae-la lección de que estas mostras de localismo poden chegar a utilizarse
como materiais dunha identidade andaluza, a cal, por outra banda, está
tamén presente nun importante santuario situado nas inmediacións de
Andújar: o de Nosa Señora da Cabeza.

Anovador é o exemplo que nos trouxo o catedrático da Universidade
Rovira i Virgili, J. J. Pujadas, de quen é ben coñecido un punteiro libro
sobre a etnicidade, un dos temas deste simposio. A súa elección recaeu non
na análise da identidade catalana, ben abordada en numerosos estudios,
senón nos procesos de construcción identitaria nun microestado pirenaico,
soberano dende o punto de vista político, Andorra. Tras facer un minucioso
estudio comparativo entre diversos microestados europeos, o profesor Puja-
das céntrase no espacio andorrano para documentarnos sobre a súa xénese e
características históricas, sobre as súas peculiaridades comunais e sobre a
construcción dunha “cultura de fronteira”. Mais a análise non se limita a dar
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conta de Andorra como realidade histórica consolidada, senón que, partindo
do principio de que a identidade nacional ou étnica é un constructo en con-
tinua redefinición fronte a diversidades internas ou esixencias externas,
penetra na realidade presente, na que aparecen retos como a persistencia dun
forte parroquialismo, os enfrontamentos entre fraccións, a realidade dunha
estructura demográfica atípica ou as deficiencias na representación simbólica
de Andorra como país. Todos estes retos van esixir nos próximos anos a defi-
nición dun novo concepto de cidadanía andorrana, definición da que
depende a articulación futura de Andorra. 

As análises de casos concretos, no que á península se refire, complétanse
cunha achega do profesor Tomás Calvo Buezas, catedrático de Antropoloxía
Social da Universidade Complutense, director do Centro de Estudios Sobre
Migracións e Racismo e representante de España na Comisión Europea da
Loita contra o Racismo (Consello de Europa). Hai que advertir que o profe-
sor Calvo Buezas, por dificultades no transporte aéreo, non puido chegar ás
sesións do simposio a tempo para expoñe-lo seu relatorio, pero xentilmente
deixóuno-lo seu texto para ser publicado nas Actas, cousa que fixemos gusto-
sos porque supón unha necesaria visión dun aspecto da construcción das
identidades en Europa que non podiamos pasar por alto. Efectivamente, no
seu relatorio a perspectiva está dominada pola análise das reaccións que a pre-
sencia de minorías étnicas produce nas sociedades europeas. Tras destacar
aspectos altamente negativos que xorden ante o “outro”, dando lugar ó que o
autor define con termos como “nacionalismos perversos e idolátricos” ou
“versións perversas do ultranacionalismo” plasmadas na xenofobia e o
racismo, o relatorio achega interpretacións sobre estalidos contra os magrebís
como o que tivo lugar hai pouco na localidade andaluza de El Ejido, que para
o autor hai que explicar -como vén defendendo noutras importantes obras
súas- dentro dunha contextualización en que entran coordenadas como a
pobreza, a globalización, a situación económica-demográfica-xeográfica de
Marrocos, etc. Finalmente, na última parte do relatorio, o profesor Calvo
Buezas ocúpase doutra minoría étnica secularmente instalada en España: o
pobo xitano, amosando que no seo deste está a aflorar un nacente naciona-
lismo que aspira a que esta identidade sexa recoñecida nun estado multicul-
tural e multiétnico como é o Estado español.

Calquera lector pode botar en falta a análise doutros casos concretos da
Península Ibérica. E non lle faltará razón. Pero, como descarga desta posible
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crítica, temos que dicir que nas sesións do simposio foron presentadas outros
dous relatorios, un do profesor Garmendia (Universidade de Deusto) sobre
Euskadi e outro do profesor Catroga (Universidade de Coimbra) sobre Por-
tugal. Infortunadamente, e malia as nosas reiteradas peticións para que nos
remitiran o orixinal con vistas á súa publicación, os citados investigadores
non responderon á nosa demanda, e esa é a única razón, non imputable á
organización, de que non se inclúan no presente libro.

* * *

De acordo cos obxectivos do simposio, a continuación sitúanse unhas
cantas mostras doutros países de Europa Occidental que completarán e
ampliarán as visións de conxunto mediante estudios de casos concretos. Esta
intención logrouse gracias a tres relatorios nos que se abordan exemplos,
tamén de diferente alcance e contido, sobre Noruega, Bretaña e Bélxica. Na
súa ordenación situamos en primeiro lugar o de M. Gullestad, investigadora
do Institute for Social Research de Oslo, que nos presentou un exemplo moi
relacionado co último do bloque anterior, en tanto que nel aparece tamén a
problemática dos inmigrantes en Noruega.

Como ben nos indica a relatora, Noruega, o mesmo que outros países nór-
dicos, presenta un contexto interesante para examina-los paradoxos do iguali-
tarismo. O feito de que os noruegueses lograsen construír, ademais dunha
igualdade cívica, unha forte igualdade cultural repercute nos debates sobre os
inmigrantes. É dicir, a presencia dunha idea de igualitarismo cultural é utilizada
como instrumento para afianzar unha identidade etno-nacional por contraste
cos chegados dende outros países nos últimos decenios. A análise de palabras-
chave, como innvandrer, permítelle á investigadora amosar que a diferencia
entre o “nós” e os “outros” sitúase máis alá do dereito á cidadanía, creando
unhas invisible fences operativas na mente da xente e con repercusións na cate-
gorización social. Os Moslems poden, dende esta perspectiva, ser considerados
como invitados, e poden mesmo chegar a obte-la cidadanía norueguesa, mais,
no nivel da homoxeneidade cultural, seguen sendo catalogados frecuentemente
como “non noruegueses” porque non entran dentro das categorías de paren-
tesco simbólico xeneralizado percibidas como propias dos noruegueses. 

Se o estudio de M. Gullestad se move dentro do que poderiamos deno-
mina-la dialéctica da etnicidade, a achega de M. Nicolas, profesor da Uni-
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versidade de Rennes e recoñecido experto na historia política e cultural bre-
tona, é un percorrido polas orixes causais e o desenvolvemento posterior do
emsav, o movemento de reivindicación da identidade bretona, e o seu corres-
pondente correlato nos eidos da política. Na Bretaña, coma noutras terras de
Europa, xorde este movemento a partir dunha reivindicación baseada fun-
damentalmente na cultura e na lingua, fronte a unha lóxica das tendencias
asimilacionistas do Estado francés. Tras un período dominado polos ideais
postos en marcha polo romanticismo, o emsav comeza a súa marcha decidida
a partir de 1898, continúa no XX con correspondentes posturas políticas
diversas, e posteriormente incluso con alianza táctica, tibia e minoritaria
coas autoridades alemanas de ocupación nos anos da Segunda Guerra Mun-
dial -o que favoreceu a propaganda desprestixiadora do movemento en con-
xunto-. Superada a depresión da posguerra, a reivindicación da identidade
bretona rexurdiu a partir dos anos cincuenta, e nos últimos tempos esta acti-
tude presenta novas formas de acción sociocultural superadoras das vellas
concepcións. A influencia do europeísmo ou o traslado das reclamacións a
novas esferas alleas ó vello sistema político, do que poden ser exemplo as rei-
vindicacións contra a deterioración ambiental, conviven cos esforzos de
manter certos sinais críticos de identidade, como a lingua bretona ou o fol-
clorismo.

A Bretaña é un país fortemente mediatizado por un estado, como o fran-
cés, que tratou, dende hai máis de dous séculos, de crear un espacio de
homoxeneidade cultural no que, convencionalmente, se vén denominando
o “hexágono” -é dicir, Francia-, apoiándose para isto nos principios dun
civismo igualitarista. Pero, fronte a esta situación, atopamos en Europa casos
como o de Bélxica, un estado que naceu en 1830 e que conservou no seu seo
unhas marcadas diferencias de orixe etno-cultural. Sobre unha Bélxica fon-
damente diferenciada, con tres comunidades con identidade propia -a
valona, a flamenca e unha minoría xermana -que aspiraron crecentemente
con éxito, de maneira moi especial no caso de Flandres, a lograr no só un
recoñecemento cultural, senón tamén político, sitúase unha problemática
derivada de novas incitacións que chega a poñer mesmo en perigo a existen-
cia do Estado belga. C. Stallaert, investigadora da Universidade de Antwer-
pen e boa coñecedora da temática, achégase ó asunto mediante a análise do
que ela chama a batalla de Bruxelas. Efectivamente, unha vez establecidas
unhas estrictas diferencias e ámbitos de competencia exclusivos entre Flan-
dres e Valonia ó longo dos últimos decenios, o novo campo de batalla cén-
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trase na cidade de Bruxelas, un enclave con status especial en pleno territo-
rio flamenco, unha cidade progresivamente aculturada lingüisticamente
polo francés, pero tamén un lugar onde a presencia dunha numerosa pobo-
ación procedente doutras terras provoca unha “desnacionalización” do seu
espacio. Precisamente aquí é onde os flamencos tratan de sacar adiante un
proxecto que reproduza o equilibrio xa conseguido para o resto do estado,
esixindo unha total igualdade de competencias, malia ser, actualmente, un
grupo minoritario. Nesta confrontación os inmigrantes desempeñan un
papel decisivo, pois a súa actitude ante fenómenos como a aceptación da lin-
gua e a cultura flamencas incidirá decisivamente en que Flandres acepte
seguir formando parte do Estado belga ou, pola contra, poida iniciar un
movemento de secesión que conduciría á súa desintegración. En calquera
caso, tamén destaca a profesora Stallaert que na propia cidade de Bruxelas
está xurdindo unha nova identidade bruxelesa, allea ás vellas vinculacións
con Flandres ou Valonia, e centrada en reivindicacións como o ecoloxismo,
a cal pode converterse en terceira alternativa nun futuro máis ou menos pró-
ximo. Dende esta actitude o combate por Bruxelas sería tanto unha batalla
perdida como unha batalla superada.

* * *

Finalmente, este volume de Actas complétase con dúas contribucións que,
en certa medida, poderían ser incorporadas a algún dos conxuntos temáticos
anteriores, pero preséntanse aquí porque teñen un denominador común: o de
seren lecturas sobre a instrumentalización da cultura con fins identitarios.

O primeiro destes relatorios débese ó investigador A. Medeiros, do Insti-
tuto Superior de Ciências do Trabalho e da Empresa da Universidade de Lis-
boa. Está centrado nunha análise, de tipo dialóxico-crítico, da exposición
colonial celebrada en Porto no ano 1934. A razón de ser deste evento hai que
situala no intento de construcción dunha identidade imperial portuguesa
potenciada polo Estado Novo. Na descrición das iconas identitarias, e das
análises de opinións da época, podemos percibir un esforzo case caricatu-
resco por definir unhas “provincias” de acordo cuns principios emanados do
poder, pero tamén un desaxuste entre medios e aspiracións que está en
íntima relación cos débiles recursos dispoñibles e coa falta dun contexto
social e económico capaz de asumi-las imaxes postas en acción. O investiga-
dor Medeiros transmítenos, ó respecto, unha interpretación reveladora que
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pon de manifesto como membros de comunidades do norte portugués se
autorrepresentaban por manipulación allea, contribuíndo a crear unha iden-
tidade a partir de agregados escasamente imbricados. O relatorio, en suma,
é unha boa mostra do que poderiamos definir como unha identidade for-
zada dende o poder.

O relatorio que pecha estas Actas, dun prestixioso etnomuseólogo, Xosé
Carlos Sierra Rodríguez, céntrase na análise do patrimonio cultural e os
museos como centros da memoria colectiva, que teñen a capacidade de se
converter en lugares de lexitimación das identidades marxinais fronte ós
modelos homoxeneizadores. O relator dá conta da controversia sobre os
museos, etnolóxicos ou doutro tipo, como lugares para a construcción
dunha identidade nacional, pero tamén nos transmite a idea de que estes
centros son lugares necesarios da memoria das comunidades locais verbo da
súa plural interpretación da identidade, contribuíndo así ós procesos de glo-
calización. Na parte final do texto están recollidas algunhas experiencias de
Galicia que son sometidas a análise crítica. Entre elas podemos destaca-la do
Museo do Pobo Galego, unha entidade que xurdiu hai máis de vinte anos
por iniciativa allea ó poder político, que logrou aglutinar a diversas institu-
cións e a numerosas persoas individuais, cun obxectivo común: desenvolver
un discurso en que os plurais compoñentes da identidade cultural de Gali-
cia fosen situados, e debatidos, nun marco pertinente de globalidade. Trá-
tase, pois, dunha institución museal que asume a cosmovisión etnonacional
de Galicia, pero tamén abre as portas para poder enfrontarse coa alteridade,
mesmo coa súa propia alteridade, presente en numerosas actividades -expo-
sicións, cursos, congresos- que se levan a cabo no seu seo.

Advertencias finais e agradecementos

Os relatorios que foron sinteticamente presentados anteriormente, e que
o lector poderá coñecer con detalle nas páxinas que seguen, son boa mostra
da poliédrica dimensión das identidades étnicas e/ou nacionais de Europa
Occidental. Ademais das conclusións que cada relatorio podería suscitar,
xorde unha máis xenérica e que xa anunciamos no primeiro epígrafe desta
introducción: a etnicidade e o nacionalismo, por riba da valoración ética que
nos merezan as súas plasmacións, son unha realidade á que non podemos
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pecha-los ollos. Presentan trazos ás veces de “arcaísmo” ou primordialismo
mesmo preocupante, manifestan unha variabilidade diferencial moi grande
segundo os lugares en que se manifestan, camiñan cara ó futuro mediante
novas formas de acción ou representación, pero, en calquera caso, é preciso
tomar en conta a súa existencia para a construcción do futuro. Tamén é pre-
ciso recalcar que Galicia pode sacar ó respecto leccións plurais, mais provei-
tosas, do que pode se-la construcción futura dunha identidade política e
cultural; e, cando menos, poden os galegos e galegas -moi especialmente os
líderes económicos, sociais, políticos e relixiosos- comprobar na lectura des-
tes relatorios que as dialécticas arredor desta temática non son froito de
anormalidades históricas, senón consecuencia lóxica do esforzo por elaborar
solucións en que podiamos convivir pacificamente sen perdérmo-la nosa
localización nunha cultura e nun espacio específico.

Dentro dun talante plural e democrático, na sesión de clausura do sim-
posio presentouse un documento breve no que se manifestaba a aspiración
de que este tipo de reunións, ou intercambios de experiencias, tiveran con-
tinuidade no futuro. De maneira provisoria creouse un comité que puxese
en marcha a iniciativa e, aínda que non poidamos garantir que tan intere-
sante proposta chegue a bo porto, o mero feito de ser formulada é un indi-
cio de que a reflexión sobre esta temática terá que continuar,
inevitablemente, nos tempos vindeiros. Como mostra dun espírito aberto e
plural, o citado documento breve, que reproducimos ó final destas Actas,
está redactado en tódalas linguas dos relatores do simposio -noruegués,
inglés, flamenco, bretón, francés, catalán, éuscaro, castelán, portugués e
galego-. Pola mesma razón, para transmitir ese afán de pluralidade, e para
poñe-la nosa lingua galega en pé de igualdade con outras, optamos, como
vén sendo habitual, por respecta-lo idioma en que foi presentado cada un
dos relatorios.

Soamente me resta, como coordinador do simposio, manifesta-lo meu
agradecemento persoal a tódolos relatores, que contribuíron a el cos seus
importantes traballos, facendo extensivo este ó persoal do Consello da Cul-
tura Galega encargado da infraestructura organizativa, e ós meus compañei-
ros da Sección de Antropoloxía Cultural, os que non só me deron azos para
levar adiante o labor, senón que participaron, co seu consello e a súa pre-
sencia, na organización e desenvolvemento deste evento. A este respecto é
obrigado dedicar unha sentida lembranza a D. Antonio Fraguas Fraguas,
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que, na súa calidade de presidente da Sección, acolleu con ledicia a proposta
de convocatoria do simposio pouco antes do seu pasamento. Se a morte nos
levou deste mundo dos vivos a un mestre e amigo inesquecible, a súa
semente segue a estar entre nós e dando froitos, un dos cales é este tomo de
Actas que agora acabamos de presentar.

Xosé M. González Reboredo
Santiago de Compostela, outubro de 2000
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PRESENTATION

General objectives

The Cultural Anthropology Section of the Consello da Cultura Galega
gave itself the task, twelve years ago, of holding symposiums tackling
subjects of special interest to Galicia and places within our spatial and
cultural scope. Fruit of this desire has been the organisation so far of a total
of nine encounters, of which the one we are presenting is the latest in the
series, held in Santiago de Compostela in April 2000. As has become the
norm, the encounter was devoted to an outstanding Galician figure from the
proposed thematic field, in this case Manuel Murguía, without doubt the
most venerable of our nineteenth-century predecessors as far as the study of
Galician ethnicity and the claims for a differential identity for our land is
concerned. In effect, Manuel has left us, in works such as Historia de Galicia,
in the book Galicia and in many other examples of his production, a fine
collection of pages in which he aspired to interpret a differential past and
present which had to call for specific treatment in the union of European
nations. It is clear that many of the assertions from this great person must
be clarified, and even corrected, in the light of new data and new
approaches. But his effort will always be a guide to those who wish to know
about the Galician process of ethnic and national construction.
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The theme proposed as the focus of the debates is one that is pressing
today, that of ethnicity and nationalism. In a world undergoing growing
processes of globalisation, and in a Europe tending towards union, the
current situation of, at times tragic and at times hopeful, phenomena such
as ethnic identity or national identity is worthy of note. As scholars of the
phenomenon have clearly pointed out, nationalism and ethnicity are not
fossils from a past that should be buried, but rather they are realities that are
fully in force in a world about to enter a 21st century located beyond post-
modernity. Population movements which result in multiethnic and
multicultural maps being drawn up in old Europe, or the claims of nations-
without-state as opposed to the nation-states created in the last two hundred
years, shape a field of confrontation from which we cannot remove
ourselves, for the future configuration of our sphere of civilisation depends,
to a great extent, on the suggestions that arise from a later analysis of events
and the consequent strategies that need to be to developed in the future.

A simple glance at the daily press, or television news bulletins, makes it
very clear that there are issues surrounding these two great concepts of
ethnicity and nationalism. The analysis by these is dominated, more often
than not, by what we could call, according to Bourdieu, fields of social
action, that of the press particularly is that of politics; but also, as way of a
back cloth, of the two great factual powers, such as that represented by a
neo-capitalism that, not without some imprecision, is defined as
multinational. And these fields are intensely conditioned by a fact that,
increasingly, intensely affects all our civilisation: haste. The politician or the
bosses of so-called multinationals must rush in order to satisfy demands that
arise, in turn, from desires also marked by urgency. The television reporter
is likewise conditioned by this haste, by the need to steal audience from the
competition, by limitations on time and, more often than one would desire,
by subtle forms of censorship or self-censorship. The result of all this racing,
based on growing acceleration, is that a culture of fast thought becomes
established, closely correlating to what, in catering, is called fast food.
Technical means, that make it possible to speed up the supply of
documentation and information exchange, are privileged tools for reducing
the time and effort for processes of theory construction and their later
practical application. But, in all events, profound, reflexive and analytical
thought, belonging to both what are called the “heavy” sciences and the
others that are apparently “lighter”, requires a broad discourse that is full of
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practical expounding, in the same way as, returning to our gastronomic
image, a good fish or meat dish from the hand of a veteran chef, demands
individualisation and timing that are at odds with the homogeneity and
acceleration which are associated with the fast food production mentioned
earlier.

The above disquisition has been made in order to warn that reflections
on subjects as important as those proposed here - important not only
because around them revolves the future of cultures, beliefs, languages, ways
of living together, but also the lives and future hopes of millions of human
beings - need to find a tranquil place, far removed from both the politician
striving to capture the goodwill of a mass of future voters by means of
watchword phrases, which more often than not say nothing new, but rather
repeat a platitude theatrically, and the haste of the journalist, who has to
dispatch in forty or fifty lines a subject that people of science have managed
with difficulty to draw up over long years of study and debate. Because,
contrary to what some ill-informed people think, the work of analysing a
nation, or establishing the principles of living together in increasingly
multiethnic societies, is not a task reserved for politicians and their
collaborators. It is, above all, a quiet, constant labour that falls primordially
to the scholar, be he or she a philosopher, anthropologist, sociologist,
historian, ethnopsychologist, economist or specialist in political theory.
Hundreds of them work on the subject continuously, with more or less
success, and, what is more, they do not do it from hidden caverns but in
research centres and institutions scattered around the world, and, at certain
times and in certain cases, in their own homes.

The grave problem which these scholars have to face lies in being able to
rely on the possibility of their achievements, or their concerns, becoming
reasonably divulged and reaching the ultimate goal of being of use to the
society in which they are immersed or to humanity at large. Forms of being
divulged such as the book are useful to this end. Books make it possible, in
the first place, to submit the theories themselves to debate within the circle
of specialists on the subject, but, at the same time, they can be read by a
wider public that is capable of capturing their message. As we have said,
modern information media - technology truly put to the service of mankind
is nothing evil - greatly facilitates the spread of approaches or the exchange
of data and information, both in the field of study propounded here and in
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many others. At the same time, the holding of symposiums, congresses or
meetings is a traditional way to facilitate the knowledge of ideas and
experiences - as long as they are organised with rigour, and not like the
“pseudo-congresses” held to keep a professional sector happy or to satisfy
urgent demands from the cultural politics which happen to fit at the time.
These meetings are also a resource that means students, professionals and
the public at large can, by attending them, know of the proposals, theories
or experiences of the speakers. In all events, it must be pointed out that these
forms of exchange/divulging do not reach the mass audience, nor do they
necessarily have to. They simply open the gates so that others act as effective
mediators between scholar and society, as long as, of course, such mediators
are willing to pay due attention. In the particular case of Galicia - and I
believe that in many other places - the treatment given to events of this type
by the media is truly depressing, as it seems that the most outstanding part
is the presentation, with the Authorities to the fore, and not the contents of
the papers, that is, the actual raison d’être for the congress/symposium. Also
depressing is the fact that these meetings are seldom frequented by those
responsible for the subject at hand, or by experts from their respective teams,
although it is true that they do not stop showing their interest in the subject
rhetorically.

In the face of these collected miseries, the intellectual/scholar has no
other recourse but to keep on insisting so that, as far as possible, their
research, or their reflections, can step by step be opened up to society as a
whole. Thus they rely upon institutions that open doors for them, through
which they can publicly show their perspective on the matter concerning
them. The Anthropology Section of the Consello da Cultura Galega, with
the invaluable help of the institution in which it is included, makes just such
a continued effort, as we have mentioned before, by holding symposiums
and later publishing the corresponding minutes. Fleeing from stale clichés,
and from hasty, repeated disqualification that is more like a nervous tic than
solid argument, a small, select, group of scholars, followed by a hundred
attendees, spent three days debating contents of great interest to Galicia, and
that need to be placed within a broad framework and a corresponding
comparative vision of other examples or approaches coming from our
cultural, social and political sphere. Belonging to a school or connections of
any other kind were of no bearing in the selection of guest speakers, but
rather it was simply required that participants were specialists not just from
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the field of Anthropology but also History, Sociology or Political Theory.
The basic criterion used was that they demonstrate a renowned capacity in
their field - in many cases this was a highly renowned capacity, as the
symposium included people of internationally recognised prestige.
Following the model of earlier symposiums, the intention was to combine
in as balanced a way as possible the presence of scholars in matters from
Galicia, the Iberian Peninsula in general, and from other Western European
countries - Norway, Scotland, England, Belgium, Brittany. As anyone can
see from the Minutes presented here, representatives from other European
or Peninsular area were not included in the event; in some cases this was
because various circumstances kept the speaker from attending in Santiago;
but in most cases absences were derived from logical limitations, among
which time was an important factor. In all events, I do not believe it
irresponsible to say that this symposium is an important open window for
debate centred around ethnicity and nationalism, opened so that we can
reflect on Galicia, but also so that, from Galicia, we can contribute in
constructing the foundations of the Europe to come. An analysis of the
contents of this volume could be a good way to show that our desire was
fully met. Below is the result.

Commented description of contents

As the reader will be able to observe, the variety of contents, and the
levels of approach, of the proposed theme is very broad, a fact that should
not be regarded as a defect, but rather as a reflection of their polyhedric
character or the variety to be seen when specific practical cases are entered
into. In all events, we have tried to group the contributions in a minimally
coherent way, despite the relativism which usually underlies any type of
classification.

The first group of papers contains five, which deal with, through very
distinct approaches, the issue of the construction of nations, the cognitive
processes by which the elaboration of a national feeling is achieved, and also
the new perspectives that nationalism in the 21st century is likely to adopt.
A generic, theoretical discourse predominates in all the papers, in which apt
principles are established for interpreting nationalism from a global
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perspective, although specific examples are used to illustrate the aspects dealt
with. The first essay, by M. Keating, a recognised specialist on the
nationalist theme from a political theory perspective, deals with the fact
that, yesterday like today, sovereignty claims are based, among other things,
on particular readings of history; this is reflected in a special way in states
such as the United Kingdom, Spain, Belgium or Canada, where diverse
groups live together with the possibility of constructing a specific historical
identity. In this situation, one in which the tension between nationalism of
the state and the so-called peripheral nationalisms is constant, both make
use of the past and generate, as a consequence, two historiographies: the
state one and the peripheral one. In each case the historiography has its own
nuances, but together the effort exists to achieve an interpretation of history
that justifies the posture of one or the other extreme. Paradoxically, the past
acts as a guarantee of unity or of differentialism in certain circumstances in
which it is impossible to reproduce the past à la lettre. Thus history ends up
being more a symbolic weapon than an apparently aseptic res gestae, for such
asepticism has never existed, in history or in any other science.

History can be a good starting point for nationalist justification. In all
events, the job of nation building requires a complex process in which a
series of diverse factors must converge in order to achieve a minimally
coherent elaboration of nations. This question is tackled, also from a
political science viewpoint, by Professor R. Máiz from the University of
Santiago. Profiling, detailing or enlarging what other researchers have said
on the procedural vision of nation, presenting us with a model in which it
is made clear that a nation is not a given thing, but rather the fruit of steps
and convergence that take place within particular economic, social and
cultural contexts. Consequences are derived that are of interest in order for
us to understand the fact of nation, such as ethnicity, so oft used since
romanticism by several primordialist theories as a fundamental foundation
for the nation, which is not so much a cause as a consequence of the nation
building process.

A different orientation is found in the following essay, by A. Aguirre
Baztán, Professor at the University of Barcelona, and specialist in
ethnopsychology. From a perspective inspired in good measure by the
construction of archetypal images - greatly influenced, as is logical, by
concepts drawn up by psychology and psychiatry, but also by globalisation
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theories- this researcher analyses nationalist mythology, based on what we
can qualify as ethnic or historical sub-mythology. According to his view,
surely debatable from other perspectives, nationalism is the fruit of critical
thinking against approval, and cultural totalization, but done, not as
positive construction, but rather as a ruralist reaction in the face of
globalisation, which often generates xenophobic rejections. In all events,
and always within the author’s parameters, the cultural city, half-caste and
multicultural, is placing those nationalist mythologies that aspire to
maintain internal cultural homogeneity under crisis.

If the previous contribution might favour a critical interpretation of
nationalisms that, in some way, attempt to maintain essentialist or
primordialist postures, the next essay opens the doors to a concept of
nationalism in agreement with present times. To be precise, the researcher J.
Martí, from CSIC in Barcelona, approaches the new forms of nationalism
under the suggestive title Ethnicity and nationalism in the 21st century. Making
use of theories defending the appearance of a Third Wave, this writer makes
clear the loss of essentialist vision from nationalist ideology and the appearance
of an emerging perspective that is in agreement with the multiethnic,
multicultural society of the century we are about to begin. This posture allows
different national allegiances to live together within one society. These
allegiances are understood to be social or cultural, provoking an immediate
consequence which is that nationalist convictions can become more a personal
option, chosen in a voluntary way, than an imposed membership. In this way,
national culture, chosen and practised freely, becomes differentiated from
citizenship, that is, from the framework of a broader unity within which
distinct national identities can coexist. J. Martí’s proposal is hopeful as far as the
reconciling of two poles in permanent tension is concerned: that of the freedom
of the individual as a member of a group with gratifying identity and that of
integration in economic, social and political macrostructures of a supra-group
dimension. Whatever the case be, the challenges of this proposal are clear for,
as the writer himself recognises, it is necessary for all the components of this
conglomerate to maintain a functional capacity as members of the group as a
whole, and precisely this capacity can eventually become the drive belt for new
strategies for assimilation.

The essay which closes this first part takes a different line compared to
the previous ones. To be precise, what Professor Llobera, the prestigious
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anthropologist and teacher in London and Barcelona, is dealing with at the
moment is reflection upon the construction of Europe as a generic
framework in which many nations - including Galicia - are being
progressively integrated. The writer starts with the concept of Europe as
force-idea to then uncovers for us the complexity of a process which is
constantly threatened by risks, for the apparent achievements are built upon
an inconsistent marsh where deep resistances coexist beside hopeful
proposals. From his words it can be deduced that the European construction
process raises profound questions that can only be clarified if this process is
based upon truly democratic options, inspired by respect for plurality, since
a Europe formed with its back to specific national/regional identities will be
difficult to obtain. Allowing ourselves a small commentary to reinforce the
argument that has been outlined; the construction of Europe must
necessarily be done by means of an appropriate redefinition of the
competencies of the great nation states, those of national groups that have
no state of their own, and also through the resolution of settlement
problems for peoples possessing marked ethnic identities coming from other
civilisation contexts. The rise of a European identity truly shared by all will
depend on the complex framework for this complicated tour de force.

* * *

These contributions, of a general theoretical nature, are followed by
those containing analyses of specific situations or communities, though this
does not preclude that interesting proposals of a theoretical type cannot be
found in them. The first three papers are devoted to Galicia, the host of the
event. One of the things that any scholar of ethnonational phenomena can
appreciate is that reference to the case of Galicia in the various books
available is rather scarce. Our Galician land has, it is sure, its own ethnicity
and also a more or less complete process of construction of an idea of nation.
But it is clear that its weak historical ability to turn its position into goals,
its lack of force in international forums - or its absence until recently - led
few specialists to focus on this corner the Atlantic periphery, although in
Galicia itself theories and movements comparable to those found in other
European lands have emerged. This is precisely why it is necessary to draw
attention to a matter which is as much ad intra as ad extra by means of a
specific action: the hosting of this symposium by Galicia. Within this
specific framework it was compulsory for those knowledgeable of the
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Galician case to make known some of the basic lines of ethnicity and
nationalist construction in this country.

The first of the essays on this matter is from the writer of this
presentation. Under the generic title of construction of the ethnonational
identity, we try to account for some of the outstanding details from the
Galician ethnogenesis. We take the delimitation for the country of Galicia
in this task as a space since the middle ages, but go on to show some samples
of identification for the Galicians in later eras, and finish the journey in the
process of drawing up a conception of Galicia as a nation and the problems
currently facing this. As the argument needed to be framed within a
conceptual field in which the particular views given by some scholars should
be subject to criticism, the task of delimiting a territorial and ethnic Galician
identity is preceded in the essay by a consideration of general theoretical
concepts, such as ethnic group, ethnicity or culture.

Xosé Luis Costa, a young ethnomusicologist whose CV already includes
important studies, is the author of the next essay. In this case music becomes
the connecting theme in an analysis based on broader concepts, from
anthropology itself, and pursues the aim of scientifically interpreting the
appearance and elaboration of a music that is considered as particularly
Galician. Within these pages the reader has rigorous demonstrations that the
musical phenomenon aids the construction of a social reality and creates
components of group identity. But this fact derives from selection
mechanisms based on particular premises. Thus, the principles upon which
Manuel Murguía, in the 19th century, based his theory of Galician
differentiality are going to have an indisputable repercussion as far as
defining musically what is especially Galician is concerned. The search for
musical essences by means of selection processes for subjects taken from the
people, or inspired by them, has been well-documented in many European
lands, and the examples given by Luís Costa are a good indicator that
Galicia followed the same steps as other countries in what we could define
as a musical imagery, although it did it with fewer means and with less
general repercussion. I believe that, from this perspective, this effort cannot
be qualified as a directionless invention, for, if we place the phenomenon in
a general context, this was the option remaining to defenders of Galicia’s
musical identity, unless they gave in to others, removed and also inventors
and purifiers of their tradition. Without prejudicing the fact that today we
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must tackle this task critically, as Professor Luís Costa does pertinently, we
cannot fall into the fallacy of denying that these mechanisms had their
importance when defining a Galician musical identity.

The third contribution we include in this section devoted to Galicia
presents an interesting comparative analysis of the ideological uses of ethnicity
in Galician and Spanish nationalisms. Its author, Professor Xusto González
Beramendi, is an outstanding historian who exercises his profession in the
university of Santiago and has produced much concerning Galician
nationalism and its principle formulators. In his essay, after defining his view
on concepts such as ethnicity, Beramendi accounts for the existence of a strong
Spanish nationalism based on a pre-existing state which was already gradually
generating certain forms of identity in the period he defines as pre-national,
that is, before the political configuration of Spain as a nation at the dawn of the
19th century. This nationalism will activate on this earlier material, particularly
from the second half of the 19th century, mechanisms that we can qualify as
specific to the scope of ethnicity, and which find their best expression in the
interpretation of history in the generalisation of Castilian Spanish or equally in
the accumulation of clichés hidden by expressions like “alma española”
(Spanish soul). This construction of reference points for Spanish ethnicity
becomes particularly marked after the crisis of 1898, in such a way that the
whole of Spanish nationalism, from the most reactionary to the liberal, will
approach, with more or less emphasis, the defence of common places of
essentialist character as a way of defining a Spanishness conforming to the
foundations of the state. In contrast to this dominant vision, and too late in its
appearance - although there were some notable precedents, such as that of
Father Sarmiento - is a movement claiming Galician ethnicity which is
accompanied by a parallel process of construction of an idea of nation. The fact
that the Galician people conserved, from the pre-national period, a series of
differentiating elements, such as language, was used and interpreted as the
starting point for elaborating an ethnicist discourse which also resorted to
concepts such as the Volksgeist, or even race. Murguía in the 19th century, or
Risco now in the 20th, are two outstanding examples of this identity
construction work. Cornered by both Spanish and, in recent times, Galician
nationalism, we can still find, however, some remains of ethnic differentialism
in current political discourse, particularly one component, the language, which
has high identifying capacity, but which lacks the discredit into which others,
such as “race” have fallen.
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* * *

Another group of essays, with diverse contents as regards the field being
dealt with and as regards approach, encompasses a total of four
contributions with a common denominator: they all refer to communities
on the Iberian peninsula, the geocultural and political framework in which
Galicia is included. The incorporation of these samples that, of course, do
not attempt to encompass all possible cases, demonstrates that we have
included in the debate some autonomous communities that do not have
intense processes for construction of a collective identity or, if they do, this
is not strongly reflected in political praxis.

One such case is the contribution by Professor Xosé Luís Alonso Ponga,
anthropologist at the University of Valladolid, in which a very different tone
is developed from the one to be seen in other cases. In short, whilst
communities, or nations, which already have precedents in the task of
constructing an ethnic mythology and a parallel elaboration of an idea of
nation, allow detailed analysis of specific aspects, others, such as Castile and
Leon, the subject of this professor, for the moment lack the minimum
framework upon which to support a unifying identity for all the nuances
and diversities present in the region. Castile and Leon is diverse from a
cultural point of view, with deep, historical local and regional divisions, and
is presented as a community with no framework, that needs to work on
elaborating an identifying mythology capable of providing it with its own
identity. For Alonso Ponga it is possible, and necessary, to embark on paths
in which regional divergence contributes to the construction of a global
identity. His essay, more than a study in hindsight of previous phenomena,
is a kind of cry in favour of a future where Castile and Leon, plural in its
foundations but delimited at its head, is definitively drawn. 

A completely different contribution is made by Salvador Rodríguez
Becerra, an important anthropologist from the University of Seville and,
great scholar of an Andalusian identity with great internal diversity, but also
with well defined ethnicity from an external point of view. This author opts
to present us with a case study showing the local identity construction
processes by means of religious symbols in a medium-sized city, Andújar.
The symbolic dimension in this case of local identity has its roots in the
17th century, when a common reference point was constructed around the
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cult of Saint Eufrasio, one of the mythical apostolic men who collaborated
with the Apostle St. James in the evangelisation of Hispania. More or less
accurate historical data were mixed by the intellectual and religious elite and
transmitted to the people through mechanisms such as sermons, literature
and oral tradition, and eventually became solid supports for identity. We can
extract from Prof. Rodríguez Becerra’s work the lesson that these
demonstrations of localism can eventually be used as material for an
Andalusian identity, which, is also present in an important sanctuary located
near Andújar: Our Lady of the Head. 

J. J. Pujadas, Chair at the Rovira i Virgili University brought us an
innovative example. He is well known for his outstanding book on ethnicity,
one of the symposium’s themes. His choice was not the analysis of
Catalonian identity, well covered in numerous studies, but rather the
identity construction processes in a Pyrenean microstate, which is sovereign
from a political point of view: Andorra. After an exhaustive comparative
study of several European microstates, Professor Pujadas focuses on the
Andorran space in order to document its genesis and historical features, its
communal peculiarities and the construction of a “border culture”. The
analysis is not just limited to accounting for Andorra as a consolidated
historical reality, but rather, taking as a starting point that national or ethnic
identity is a construct that is continually redefined in the face of internal
diversity or external demands, it penetrates the current reality, where such
challenges appear as the persistence of strong parochialism, confrontations
between factions, the reality of an atypical demographic structure or
deficiencies in the symbolic representation of Andorra as a country. Over
the next few years, all these challenges are going to demand the definition
of a new concept of Andorran citizenship, a definition upon which depends
the future cohesion of Andorra.

The analyses of specific cases, as far as the peninsula is concerned, is
completed by a contribution from Professor Tomás Calvo Buezas, Chair of
Social Anthropology at the Complutense University, director of the Centre
for Studies into Migration and Racism and a representative for Spain in the
European Commission for the Fight against Racism (Council of Europe). It
must be said that Professor Calvo Buezas, due to difficulties with flights,
could not arrive at symposium sessions in time to present his own paper, but
has kindly allowed us to publish the text in the Minutes, which we do with
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pleasure as it means we have a necessary view of an aspect of identity
construction in Europe which we could not ignore. In short, the perspective
of his paper is dominated by the analysis of the reactions that the presence
of ethnic minorities produces in European societies. After highlighting
highly negative aspects that arise when faced with the “other”, which give
rise to what the author defines with terms such as “perverse and idolatrous
nationalisms” or “perverse versions of ultranationalism” taking the form of
xenophobia and racism, the article approaches interpretations of attacks on
Maghribians such as that which took place recently in the Andalusian
locality of El Ejido, which for the author have to be explained - as he defends
in other important works - within a contextual setting which includes
factors such as poverty, globalisation, the economic-demographic-
geographic situation of Morocco, etc. Finally, in the last part of the paper,
Professor Calvo Buezas is concerned with another ethnic minority that has
been present in Spain for a long time: the Gypsy population, showing that
at the heart of this people a nascent nationalism is emerging that aspires to
be recognised with an identity in a multicultural and multiethnic state such
as Spain.

Any reader might see a lack of other specific cases from the Iberian
Peninsula. And they would be right. However, in response to this possible
criticism, we have to say that two more papers were presented in the
symposium sessions, one by Professor Garmendia (University of Deusto) on
the Basque Country and another by Professor Catroga (University of
Coimbra) on Portugal. Unfortunately, and despite our repeated requests for
them to send an original with a view to publication, the researchers did not
responds to our plea, and that is the only reason, not attributable to the
organisation, why they are not included in this book.

* * *

In accordance with the objectives of the symposium, there follow
examples from other Western European countries which complete and
enlarge the views as a whole by means of specific case studies. This intention
is met thanks to three papers in which examples are taken, again, of various
scope and contents, from Norway, Brittany and Belgium. The first is by M.
Gullestad, a researcher at the Oslo Institute for Social Research, who
presented us with an example closely related to last one of the previous
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section, for the issues surrounding immigrants in Norway also appear. As the
author indicates, Norway, like other Nordic countries, presents an interesting
context for examining the paradoxes of egalitarianism. The fact that the
Norwegians managed to construct, besides civil equality, a strong cultural
equality has repercussions in debates on immigrants. That is, the presence of
an idea of cultural equality is used as an instrument to support an ethno-
national identity in contrast to those that have arrived from other countries
during recent decades. The analysis of key words, such as innvandrer, allows
this researcher to show that the difference between “us” and “them” is located
beyond the territory of citizenship, creating invisible fences operating in the
minds of the people and with repercussions on social categorisation.
Moslems can, from this perspective, be considered as guests, and can even
attain Norwegian citizenship, but, at the level of cultural homogeneity, they
often continue to be called “non Norwegians” as they do not enter into the
categories of symbolic kinship generally perceived to be proper to
Norwegians.

If Gullestad’s study moves within what we could call the dialectic of
ethnicity, the contribution from M. Nicolas, Professor at the University of
Rennes and recognised expert in Breton political and cultural history, is a
journey through the causal origins and later development of emsav, or the
movement claiming Breton identity, and its corresponding correlate in
political spheres. In Brittany, as in other parts of Europe, this movement has
arisen from a claim based fundamentally on culture and language, against a
logic of the French state’s assimilationist tendencies. After a period
dominated by ideas set up by romanticism, emsav began its determined
movement from 1898, it continued in the 20th century with several
corresponding political postures, and later even a tactical alliance, which was
lukewarm and minority backed, with the German occupation authorities
during the Second World War years - which favoured disparaging
propaganda for the movement as a whole. After the post-war depression, the
claims for Breton identity re-emerged from the fifties on, and recently this
attitude has presented new forms of socio-cultural action which has
overcome the old conceptions. The influence of Europeanism or the shift of
the claims to new spheres removed from the old political system, for
example claims against environmental deterioration, live together with
efforts to maintain certain critical signs of identity, such as the Breton
language or folklorism. Brittany is a country that is heavily annexed by a
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state, like France, which has tried, for over two centuries, to create a space
for cultural homogeneity in what, conventionally, is called the “hexagon” -
that is, France - leaning on principles of egalitarian patriotism for this. But,
In contrast to this situation, we can find cases in Europe such as Belgium, a
state that was born in 1830 and that conserves at its heart certain marked
differences of ethno-cultural origin. In a deeply differentiated Belgium, with
three communities with their own identities - Walloon, Flemish and a
Germanic minority - that aspired with increasing success, in a very special
way in the case of Flanders, to achieve not only cultural, but also political
recognition, there are issues derived from the incitements that are placing
the existence of the Belgian state itself under threat. C. Stallaert, researcher
at the University of Antwerp and a great expert on the subject, approaches
the question through the analysis of what she calls the battle of Brussels. In
short, now certain strict differences and spheres of exclusive competence
have been established between Flanders and the Walloon area over recent
decades, the new battlefield is centred on Brussels, an enclave with special
status well within Flemish territory, a city progressively given over to French
linguistic culture, but also a place where the presence of a numerous
population coming from other countries provokes a “denationalisation” of
its space. It is precisely here that the Flemish try to carry on a project that
reproduces the balance already achieved in the rest of the state, demanding
total equality of competence, despite being, at present, a minority group. In
this confrontation, immigrants play a decisive role, for their attitude in the
face of phenomena such as the acceptance of Flemish language and culture
will decisively influence whether Flanders agrees to continue forming part of
the Belgian state or, on the other hand, is able to initiate a secession
movement that would lead to the disintegration of this. In all events,
Professor Stallaert also points out that in the city of Brussels itself, a new
Brussels identity is emerging, removed from the old links with Flanders or
the Walloon region, and centred around claims such as ecology, which could
become a third alternative sooner or later in the future. From this attitude
the battle for Brussels would be both a battle lost and a battle overcome.

* * *

Finally, this volume of Acts is completed by two contributions that, to
some degree, could have been incorporated in one of the above themed
groups, but are presented here because they have a common denominator:
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they are articles on the exploitation of culture for identity ends. The first of
these papers is from the researcher A. Medeiros, from the Instituto Superior
de Ciências do Trabalho e da Empresa at the University of Lisbon. It is centred
on an analysis, of a dialogic-critical type, of the colonial exposition held in
Porto in 1934. The raison d’être for this event is to be found in the attempt
to construct a Portuguese imperial identity by the Estado novo. In the
description of the identifying icons, and the analysis of opinions from the
era, we can perceive an almost caricatured effort to define “provinces”
according to principles originating from power, but also a mismatch
between means and aspirations which is closely linked to limited available
resources and to the lack of a social and economic context capable of
assuming the images put into action. Medeiros, shows us in his research,
with regard to this, a revealing interpretation which makes it clear how
members of communities in the north of Portugal represented themselves
through external manipulation, contributing to the creation of an identity
starting from groups that hardly overlapped. In sum, the paper is a good
example of what we could define as an identity forced from power.

The paper that closes these Minutes, from a prestigious ethno-museologist,
Xosé Carlos Sierra Rodríguez, focuses on the analysis of cultural heritage and
museums as centres for collective memory, which are capable of becoming
places for legitimation of marginal identities as opposed to homogenising
models. The writer accounts for the controversy surrounding museums, be
they ethnological or otherwise, as places for construction of a national
identity, but he also gives the idea of these centres being places needed for the
memory of local communities with regard to their plural interpretation of
identity, contributing to the processes of globalisation. The final part of the
text includes some experiences from Galicia that are subjected to critical
analysis. Of note among these is the Museo do Pobo Galego, an entity that
began over twenty years ago through the initiative from outside political
power, and which managed to group together several institutions and
numerous individual people in a common aim: to develop a discourse in
which the plural components of Galicia’s cultural identity were placed, and
debated, in a relevant framework for totality. It is, therefore, a museum
institution that takes on the ethnonational world view of Galicia, but also
opens the doors in order to face otherness, even its own otherness, present in
numerous activities - exhibitions, courses, congresses - which take place at its
heart.
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Final notes and thanks

The papers presented in summary form above, and which the reader
can know about in detail in the following pages, are a good sample of the
polyhedric dimension of ethnic and/or national identities in Western
Europe. Besides the conclusions that each paper could elicit, a more
general one emerges that we mentioned in the first section of this
introduction: ethnicity and nationalism, besides the ethical evaluation
that their forms deserve from us, are a reality to which we cannot close our
eyes. They sometimes present signs of “archaism” or primordialism which
is worrying in itself, they show very great differential variability according
to the places they appear in, they are moving towards the future by means
of new ways of action or representation, but, in all events, their existence
must be taken into account for the construction of the future. It is also
necessary to stress that Galicia can make several, yet useful, interpretations
concerning this, about what the future construction of political and
cultural identity can be: and, at least, Galician men and women -
particularly economic, social and political leaders - can confirm in reading
these papers that the dialectics on this subject are not the fruit of historical
abnormalities, but rather a logical consequence of the effort to draw up
solutions in which we can live together peacefully without losing our
location in a culture and a specific space.

In a plural, democratic mood, the closing session of the symposium
presented a brief document in which the hope was expressed that meetings
of this type, or exchanges of experiences, would continue in the future. A
committee was provisionally set up to get the initiative underway and,
although we cannot guarantee that such an interesting proposal comes to
fruit, the mere fact of it being drawn up is indicative that reflection on these
issues will have to continue, inevitably, in times to come. As a
demonstration of the open, plural spirit, that brief document, which is
reproduced at the end of these Minutes, has been written in the languages
of all the contributors to the symposium - Norwegian, English, Flemish,
Breton, French, Catalonian, Basque, Spanish, Portuguese and Galician. For
the same reason, in order to get across the desire for plurality, and to place
our Galician language on an equal footing with the others, we opted, as is
becoming the norm, to respect the language in which each paper was
presented.
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All that is left for me to do, as Coordinator of the symposium, is to show
my personal gratitude to all the authors who contributed with their
important papers, and extend this to the staff of the Consello da Cultura
Galega in charge of organisational infrastructure, and my colleagues in the
Cultural Anthropology Section, who not only encouraged me to carry on
with this task, but also took part, with their advice and presence in the
organisation and development of this event. On that score it is also
necessary to express heartfelt memories of Antonio Fraguas Fraguas, who, in
his capacity as Section President, took up the proposal of organising a
symposium with joy shortly before passing away. If death has taken from the
world of the living our unforgettable master and friend, his seed stays with
us giving fruit, some of which is this volume of Minutes we have presented
here.

Xosé M. González Reboredo
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HOW HISTORIC ARE HISTORIC RIGHTS?
COMPETING HISTORIOGRAPHIES AND

THE STRUGGLE FOR POLITICAL
LEGITIMACY
Michael Keating
European University Institute and University of Aberdeen

Historic rights and national legitimation

One of the most striking features of the re-emergence of minority
nationalist demands in multinational states like the United Kingdom,
Spain, Canada and Belgium is the prominence that historians have acquired
in political debate. It is difficult to imagine a more effective refutation of the
“end of history” thesis than the grounding of political arguments in a live
and developing historical context. Another irony is that, in a world
supposedly bound by single set of universal values, arguments for
democratic self-determination and rights are so often rooted in particularist
histories and traditions. On a more considered reflection, however, this is
not so anomalous. In a post-sovereign world in which the nation-state is
being demystified and its role as the foundation of legitimate order
questioned, there is a scramble for legitimacy among competing forms of
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social and political order. Political theory, while it has contributed much to
debate on the principles of legitimate order within states, has struggled with
the question of what states should exist and of who is the subject of the right
of self-determination (Moore, 1998a; Lehning, 1998). Proponents of self-
determination are therefore thrown back on empirically-based sociological
arguments, to the effect that such and such a group consider themselves the
subject of self-determination and wish to exercise the right, or on historical
arguments to the effect that a group already has the right or had it in the
past but lost it unjustly. 

Historic rights arguments for self-determination also have their
strengths (Herrero de Miñón, 1998) and their weaknesses. In their favour
is the fact that they rely on exactly the same principles of legitimacy as do
states themselves. Whatever the myths of social contract or national
consent, the nation-states of today exist because they exist. This point is
often ignored in debates on secession where the onus always seems to be
put on the secessionists to justify their demands with reference to
universalizable theories, while the existing state is never called on to justify
its own existence. Historic rights therefore allow minorities to make the
same sort of claims as the state itself, rooted equally in historic practice
and consent. The doctrine has been given a particular and interesting slant
recently. Late nineteenth and early twentieth century nationalists tended
to forge myths of ancient independence, since the world was heading to
system of states as the basic principle of legitimacy. This gets us straight
into the fundamental problem of secession, that it cannot be
universalized, since the claims conflict. The present conjuncture, of
diffused and shared sovereignty, makes it more attractive as well as
possibly historically more accurate, to recall a past of undefined
sovereignty and shared authority. This may be used as a basis for forms of
self-determination and accommodation falling short of statehood.

There are some principles universally seen as underpinning legitimate
authority in the modern world, including constitutionalism, democracy,
liberalism and respect for individual rights. All sides in these debates are
therefore obliged to root their historic rights claims to a tradition that is
more democratic and respectful of rights than the others. The trend in the
contemporary world to delink human rights from national citizenship and
the growth of transnational rights law undermines the claims of the state as
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the only repository of universal values. So claims to self-determination or
special status which previously might have appeared as a violation of
universal principles can now be presented as not only compatible with them
but even as a means to their realisation. Since mere ethno-history,
particularism or romanticism are not enough to substantiate claims to self-
determination in the late modern world, the battle is on to present
particular histories that best incorporate universal principles. Supporters of
the nation-state, who tended to win these arguments from the nineteenth
century, are now very much on the defensive. 

Another factor in the new historiography is the questioning of received
social science accounts of national integration. These largely teleological
accounts tended to identify state building and national integration with
modernization itself. They saw market integration, industrialization,
capitalism, cultural integration and the penetration of the modern state into
all parts of its territory as linked processes, which would produce
homogeneous nation-states without important cultural, ethnic or territorial
cleavages (Deutsch, 1966). Some modernists portray both European
integration and globalization more generally as a continuation of these
diffusionist trends, leaving ever less space for particularisms. More
commonly, however, European integration and globalization have served
further to question the sovereign nation-state as the sole form of political
order and have provoked scholars into looking again at pre-modern forms
of authority and their similarities to the modern post-sovereign order. The
sovereign nation-state can, in this account, be seen as an exception or
interlude rather than the end point of political development. Already in the
1970s, Rokkan (1980) was presenting the construction of European nation-
states as a problematic and incomplete process, leaving behind important
cleavages (Rokkan and Urwin, 1982, 1983; Flora, 1999). Tilly (1990) has
shown how different forms of nation-state emerged according to
circumstances and that alternative paths, based on city regions, were in
principle possible (Tilly and Blockmans, 1994). Even in international
relations, scholars have begun to question the “Westphalian” paradigm as a
historical account (Osiander, 1994; Spruyt, 1994) or as an adequate way of
understanding contemporary politics (Agnew and Corbridge, 1995). I have
also sought to present the territorial state as historical contingent, and the
process of integration as at least potentially reversible (Keating, 1988a;
1998).

47



Competing Historiographies

There is nothing new in the use of history to conduct political argument.
Most European nations have origin myths, typically tracing their descent
either from the tribes of Israel, or from Trojan refugees. Medieval rulers
employed tame scholars to invent genealogies and discover lost laws and
traditions. The opening scene of Shakespeare’s Henry V has the English
monarch consulting his sages on the meaning and application of the old
Salic law to sustain his claim to the crown of France. While modern
historiography from the nineteenth century was supposedly more scientific,
based on evidence and research, it has been scarcely less ideological,
deployed in the interests of state and nation. It has rarely been completely
uncontested and at times has been vigorously disputed. 

To simplify, we can identify two competing historiographies in the four
multinational states under discussion here, the state historiography and the
peripheral one. State history follows the same line as the sociological
diffusionists, but with a rather different method. History is seen
teleologically as a progress to national unity, with the sovereign state as the
final expression of this. As these accounts modernized themselves, origin
myths could be dismissed as romantic nonsense. Indeed, historians could
celebrate the diverse origins of the nation as a source of its strength and its
success moulding them into one as a sign of the national genius but the
teleology is only reinforced thereby as this unity is seen as the essence of
progress. The pre-modern order of Europe, with its diffused authority is
presented as an obstacle to progress and enlightenment. The estates systems,
fueros, special laws, historic rights and the whole patchwork of authority that
characterized the pre-state order are dismissed as bastions of reaction and
privilege, obstacles to the advance of capitalism, markets and middle class
liberalism. It is not only liberals who adhere to this view, since Marxists also
see the rise of capitalism and the bourgeoisie and, in so far as it facilitated
these, the nation-state as an essential phase in historical development and
thus a force for progress. Engels” strictures on nations without history are
well known and a modern Marxist historian like Hobsbawm can draw a
distinction between large nation-states, which have a progressive potential,
and minority nations, which tend to reaction. The same attitudes are found
in analyses of the failure of the Austro-Hungarian empire, which historians
have presented as doomed to failure because it was not a nation-state and
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could never become one. This bias to the consolidated nation-state often
accompanies a cultural disdain for the minority or non-state cultures and
languages, which are also presented as signs of backwardness and obstacles
to progress. An extreme form of this combination of statism and
nationalism is the French “jacobin” tradition, itself largely an invention of
the Third Republic, pitched into conflict with monarchism and the Church.
Milder forms can tolerate the existence of municipal self-government but
under the umbrella of absolute state sovereignty. 

Peripheral historiography presents a very different account. There is often
a myth of primordial innocence and primitive democracy, before the alien
intrusion of the modern state. Historians may present the incorporation of
their territory into the state as an act of conquest, in which case it is
illegitimate and was never accepted by the people. This may underpin
arguments for secession. Alternatively they may present incorporation as the
fruit of a pact, in which case they insist that historic rights were not
surrendered, that the pact can be renegotiated. This underpins the union
state (Rokkan and Urwin, 1983) or fragment of state (Jellinek, 1981;
Herrero de Miñón, 1998), a form of asymmetrical incorporation which
recognizes the continuing rights of territories. While state historians present
historic institutions of the pre-state era as necessarily reactionary because
they were not democratic or liberal, peripheral historians have two
responses. Some present the old institutions as forms of primitive
democracy in advance of their time. Others point out more reasonably that
no institutions in the Middle Ages were democratic by modern standards
and that there is no reason why estates, foral bodies or guilds could not have
democratized in the same way that the British Parliament did. So there was
more than one potential path to democratic modernization. As the state
loses its mystique, these histories of diffused authority are refurbished as the
basis for a post-sovereign political order and new forms of democracy.

The United Kingdom

Historiographical arguments in the United Kingdom go back to the
Middle Ages, when the Norman-Welsh historian Geraldus Cambrensis
sought to justify English suzerainty over the whole of Britain, against a
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vigorous defence on the part of Scottish historians like Hector Boece, first
principal of the University of Aberdeen (Ferguson, 1998). In the
constitutional conflicts of the seventeenth century, a primitive democratic
English constitution was evoked, sometimes counterposed to the “Norman
yoke” imposed after the Conquest of 1066 — although at other times the
Normans were seen as quintessentially English themselves (Kidd, 1999). For
our purposes, however, the most influential school of historians in the
nation-state tradition were the Whig historians of the nineteenth and
twentieth centuries. 

A central feature of this history was its focus on England. Almost all the
works were entitled histories of England, tracing British history directly
from English experience, with the peripheral nations putting in only
occasional appearances and joining the central narrative only after union
with England. Even Scottish historians like Macaulay and Hume wrote their
“histories of England”. Yet the meaning and confusion of the terms
England, Britain and United Kingdom is almost never addressed explicitly
and the terms are used interchangeably1. Instead the unions of 1536, 1707
and 1801 are treated as mere incidents after which English history
continues. So Erskine May (1906) could entitle his book The Constitutional
History of England, introduce it as an effort “to trace the progress and
development of the British constitution” (p. iv) and argue that “nothing in
the history of our constitution is more remarkable than the permanence of
every institution forming part of the government of the country” (p. 273).
Trevelyan (1926, p. 481), ignoring the mutual abolition of both Scottish
and English Parliaments, wrote that “The Union involved the absorption of
Scotland’s Parliament and Privy Council in those of England”. A logical
consequence was that constitutional historians saw the United Kingdom as
the product only of English constitutional practice, arguing that
parliamentary sovereignty was absolute since this had been established in
sixteenth and seventeenth century England (Dicey and Rait, 1920; Dicey,
1886, 1912) (for a critique of this see MacCormick. 1999). Maitland
(1909) does give an account of the unions and the breaks in constitutional
continuity of 1688-9, 1707 and 1801, but his account of constitutional law
takes in only English history and he insists that Parliament has developed
continuously from the old English one. Allied with anglocentrism is an
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isolationist tendency, which sees the United Kingdom as something apart
from Europe and in opposition to it. 

Pre-Union Scotland, where it featured at all, was portrayed as a materially
and intellectually impoverished country and its eighteenth century
Enlightenment and nineteenth century industrialization attributed to the
beneficent effects of union with England. Green’s (1896) History of England
claimed that the Union opened to Scotland “new avenues of wealth which
the energies of its people turned to wonderful account … Peace and culture
have changed the wild clansmen of the Highlands into herdsmen and
farmers” (p. 130). Tevelyan (1926, p. 482) claimed that “By this great act of
modern legislation, England placed upon the world’s highway of commerce,
colonization and culture, a small nation, hitherto poor and isolated”, failing
to mention that blunt threats to Scottish independent commerce had been
used to get the Union. Yet while recognizing at one point that the name of
the country had changed, he continues for the rest of the work to refer to it
as England. A profound disdain for the Gaelic culture of Scotland pervades
the work of a conservative historian live Trevor Roper (1983)2. Ireland was
similarly presented as a backward periphery and the rich Gaelic culture of
pre-conquest Ireland largely ignored. Well into the nineteenth century, Celts
were seen as alien and threatening, although potentially civilizable according
to English norms. By the late nineteenth century, a Germanic cult presented
a racial basis for constitutionalism in England as in Stubb’s (1908)
Constitutional History of England whose title is for once correct but where the
absent Celts are presumably beyond this civilizing and constitutional
experience. Wales hardly featured in this historiography at all for, as Trevelyan
(1926) put it, “From the Tudor settlement until the Nineteenth Century,
Wales had no history, except that of slow social and religious growth”.

English national bias was closely linked to the portrayal of
constitutional development as smooth, consensual and tending
ineluctably to liberalism and democracy. England was the exception in a

2 In the celebrated Hobsbawm and Ranger (1983) book on the invention of tradition he writes that
Celtic Scotland could have no independent tradition since before the seventeenth century its people
and those of Ireland were the same. It is difficult to see what culture could survive this primordialist
test — certainly not England. The book is a curious invention itself, with diehard conservatives and
marxists agreeing to denigrate so-called inventions. One can only assume that the conservatives think
that the only authentic practices are those that never change, while the marxists think that only cul-
tures made ex novo are valid. The idea that Scottish culture is a living one and might have adapted
and modernized seems not to occur. For an effective critique of Trevor Roper see Ferguson (1998).



Europe bound up in feudalism and absolutism. The medieval English
parliament is presented as unique, despite the existence of parliamentary
institutions in Scotland, Ireland, Wales and Cornwall, as well as in many
parts of Europe. The conservative politician Balfour (1912) explictly
argued that the superior English polity needed to triumph over the
backward “tribal” organization of Ireland and the Scottish Highlands.
Magna Carta featured strongly as the basis of English liberties, although it
was arguably no more than a feudal pact of the sort common elsewhere in
Europe and it seems only to have been rediscovered and given its
prominence from the mid-seventeenth century (Davies, 1999). The
struggles of the mid seventeenth century between King and Parliament are
described as the “English Civil War” rather than the War of Three
Kingdoms (Morrill, 1995; Barber, 1995; Davies, 1999)3 with the Irish and
Scots in walk-on parts. Its constitutional implications are thereby reduced
to the development of English parliamentarism. The coup d’état of 1688-
9 which brought William of Orange to the throne was celebrated as the
“Glorious Revolution” laying the foundations for a democratic and liberal
regime. Well into the twentieth century, Whig historians identified
liberalism with Englishness (Stapleton, 1999)4 against challenges from
within and outwith the UK. The fact that the UK gained universal
suffrage only in 19285 and was the last state in Europe to keep a hereditary
chamber of parliament is not stressed. The identification of liberty with
Englishness has sometimes required a bit of category stretching, to include
the likes of William of Orange or the Hanoverian monarchs, and leads to
extreme anachronism and invention when treating of the middle ages. 

The dominant historiography has also been profoundly Protestant.
Historians have recognized that both Catholics and Protestants persecuted
each other in their interludes of power in the sixteenth century, but tend to
excuse the latter because they killed Catholics not for their religion per se,
but because of their disloyalty to the state. Since, whatever the protestations
of loyalty of Catholics themselves, Catholicism was defined as intrinsically
incompatible with good citizenship, this amounts to a defence of a sectarian
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state6. The treatment of King James II and VII is particularly illustrative.
James may have had many faults but was deposed in 1688-9 for introducing
religious toleration for all, Anglicans, Presbyterians, Catholics and
Dissenters. The revolutionary regime celebrated by the Whigs withdrew
toleration for Catholics and Dissenters and imposed religious uniformity in
each of the three kingdoms, ironically, in the celebrated Bills of Rights. It is
not that Whig historians approve of religious persecution, but their
willingness to deplore the excesses of Anglican oppression of Catholics and
Dissenters does not extend to questioning the fundamentally sectarian
nature of the developing British state. Trevelyan (1926) is typical, “The
outcome (of the battle of the Boyne) subjected the native Irish to
persecution and tyranny for several generations to come, but it saved
Protestantism in Europe and enabled the British Empire to launch forth
strongly on its career of prosperity, freedom and expansion overseas”7. The
Stuart dynasty as a whole are presented as the incarnation of continental
abolutism and their defeat in the earlier Civil War celebrated. Davies”
(1999) view that they may have represented a form of enlightened
despotism more progressive than the parliamentary oligarchy might be
contentious, but it is a provocative counter-suggestion. 

It would be wrong to claim that there is a coherent counter-history from
the periphery. Scotland, Ireland and Wales have their own historiographies
which themselves are rich in controversies and revisionisms. From the
nineteenth century, national history schools developed in Scotland, Ireland
and Wales, challenging anglocentrism and focused on key elements in their
own political development. This picked up on earlier, pre-Union traditions.
A Scottish historiography had been deployed to counter the claims of the
English crown in the middle ages and Scottish historians have tended to root
sovereign authority in the people. The Declaration of Arbroath (1320),
while embroidered with origin myths, asserts the sovereignty of the Scottish
people and their right to reject not only the English monarch but also,
should be betray their trust, their own king Robert Bruce. English historians
have tended to belittle the significance of this, pointing out that it was
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savages, whom is was the task of the Anglo-Saxon to keep docile and unarmed even in their own
island.’



written by the monks of Arbroath and was little more than a typical
medieval statement of conditional loyalty, yet its popular credentials appear
better founded than those of Magna Carta or the Glorious Revolution and
Scottish historians have emphasized its precocious annunciation of the
doctrine of limited monarch (Cowan, 1998). Hector Boece’s History of
Scotland (1526) elaborated on these earlier ideas which denied absolute
sovereignty and rooted legitimacy in consent and in the people (Ferguson,
1998) and this was pursued by George Buchanan (1506-82) after the
Reformation8. Scottish historiography has also had a European bent,
reflecting the continental travels and interests of scholars and the search on
the part of Scottish monarchs for support in France and elsewhere against
English claims. 

While for centuries, Scottish historiography was deployed to support
claims to national independence, from the late eighteenth century, the age
of Enlightenment, there emerged a Scottish unionist historiography,
critical of the “inventions” of the past and prepared to embrace English
constitutional practice as more advanced (Kidd, 1993). This was founded
in a Scottish form of Whiggism, also celebrating the Revolution of 1688-9
(which was a separate event in Scotland) and stressing the backward state
of such Scottish institutions as Parliament, the law and the nobility. It is
this perception that explains the willingness of Scottish intellectuals to
abandon their own history and tradition and adopt the English Whig
gospel (Finlay, 1998). With the re-emergence of nationalism in the
nineteenth and twentieth centuries, however, a nationalist historiography
reappeared, much of it based on the contested nature of the Union itself9. 

Scottish historians for their part have stumbled over how to treat the
Highlands in their own history. On the one hand, the symbols and
legitimacy of the early Scottish state was rooted partly in the Gaelic culture
and tradition. On the other, Scottish monarchs from the sixteenth century
strove to assimilate the Highlands to Lowland norms and extirpate the
Gaelic culture. The Stuarts were forceful supporters of assimilation (Hunter,
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1999) yet ironically it was in the Highlands that Jacobitism (the movement
to restore the Stuart dynasty) was strongest after 1688. Jacobitism after 1745
and especially in the nineteenth century was incorporated into a romantic
view of Scottish nationalism, yet nationalism was also associated closely with
the defence of the Presbyterian Church establishment threatened by the
Stuart kings and secured by the settlement of 1689. Certainly Jacobitism
was not the pure reaction depicted by the Whig historians – it had a popular
basis and its programme included the restoration of the Scottish Parliament,
while the Stuarts did have a record of religious toleration. Yet it sits uneasily
with the Presbyterian tradition. Presbyterianism itself features strongly in
Scottish historical myths, with its democratic forms, including the election
of ministers and an ethos of social egalitarianism. This in turn provided the
basis for a view of Scotland as a meritocratic society, emphasizing education
and self-improvement, where the “lad o’pairts” from a poor background
could make good. 

Scottish nationalist histories stress the corruption involved in the
negotiation of the Union of 1707 and the popular opposition it aroused at
the time (Ferguson, 1977), thus undermining its legitimacy. Riley (1978, p.
xvi) concludes that, “The union was made by men of limited vision for very
short-term and comparatively petty, if not squalid, means”, and only gained
broader acceptance much later, although recognizing that the alternatives
might have been worse. The intellectual arguments advanced during the
union debates by Andrew Fletcher of Saltoun, and his plea for a confederal
order, have continued to inform nationalist scholars (Scott, 1992). In the
1990s, they have even found sustenance in Fletcher for a united Europe
recognizing the rights of small nations. There have been efforts to rescue the
old Scottish Parliament from the bad image given it by unionist historians
(Young, 1998), and to stress the plurality of authority in pre-Union
Scotland, divided among the Crown, Parliament, courts and Kirk (Kidd,
1993). Scottish nationalist historians have also tended to stress the
democratic traditions in Scottish society, including the organization of the
Church of Scotland. Scots law has featured prominently as a form of
continuing legitimacy through the Union and as more rational and
European than its English counterpart. In the 1990s, Scottish historians
have critically examined their own historiography (Ferguson, 1999;
McCrone, 1999) and have stressed the continuation of an autonomous
Scottish civil society within the union state and the regular adjustments of
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the terms of union (Finlay, 1997; Devine, 1999; Paterson, 1994). Above all,
non-unionist historians have sought to present the Union as a pact between
sovereign nations, which could not be changed except by mutual consent.
Analysts of the union debates have argued that this sovereignty was so ill-
defined as to leave little in the way of legal theory (Robertson, 1995) but the
doctrine survived and led directly to the Claim of Right of the Scottish
Constitutional Convention in the 1980s, whose very name linked to
historic precedents (CSA, 1988). In a famous case in 1953 (McCormick vs.
Lord Advocate) it was held that the Union of 1707 was indeed superior law
and not changeable by the Parliament of the United Kingdom, but the
courts did not assume the right to redress the revealed wrong (the use of the
title Elizabeth 11 in Scotland). Nearly fifty years later, MacCormick’s son
was pointing to the “Scottish anomaly” of Scottish sovereign rights within
an ostensibly unitary Parliament and pointing to the need to resolve this
within a broader European order of divided sovereignty (MacCormick,
1999). Indeed it may be that the very vagueness of old Scottish doctrines of
national sovereignty served them ill in the era of emerging nation-states but,
like its Catalan equivalent, it may be more useful in more complex modern
conditions. 

Irish historiography was complicated by the presence on the island of
three distinct groups, the Old Irish of Gaelic or Celtic extraction, the Old
English descended from Norman settlers of the middle ages, and the New
English descended from Protestant settlers in the seventeeth century and
who were in fact mostly Scots. All developed a distinctly Irish account of
history, borrowing freely from each others” experiences while often
intermarrying (Kidd, 1999). After the Reformation, the Old Irish and Old
English were drawn together by their common Catholicism and new Irish
identity, largely forged by Geoffrey Keating10 (1570-1644) tied in the
Normans to a continuous pattern of assimilation of incomers into Irish
society. This new Irish identity was accompanied by a doctrine that Ireland
had never been incorporated into the English crown but was merely a
“lordship” whose personal head might happen to be the king of England
(Kidd, 1999). Seventeenth century Irish lawyers recalled that Magna Carta
had been sent over to Ireland in a distinct form, and called for respect for
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the old Irish parliamentary institutions (Morrill, 1995). At times of reduced
sectarian tensions, even the New English could buy into this Irish identity,
adopting the history of the other two groups. During the eighteenth
century, efforts were made to deny the backwardness of pre-conquest Ireland
by playing on the alternative myth of the “land of saints and scholars”, and
portraying the “ancient constitution” of Ireland as balanced and
parliamentary. Others argued that pre-conquest Ireland had an advanced
system of trade and commerce under its own laws (Kidd, 1999). Such
historical accounts legitimized the Patriot Parliament (Grattan’s Parliament)
in the late eighteenth century, which repudiated Poyning’s law and claimed
sovereign legislative power asserting that, like the Scots, they had never been
conquered, merely brought into a monarchical union. Allied to the
modernizing impulse of the French Revolution, they underpinned the
United Irishmen and their democratic nationalist rising of 1798. Yet the
institutions which it supported remained the property of the Anglo-Irish
Protestants and the patriots never succeeded in bringing in the Catholic
majority. So from the nineteenth century mainstream Irish nationalism
drew instead on accounts of conquest and oppression, turning to forms of
nationalism rooted in Celtic identity and Catholic culture. A whole “Story
of Ireland” genre of historiography confirmed the primordial vision of
national continuity and separateness (Foster, 1998). The corollary of this
account was not a re-accommodation of Ireland within the union, but
separatism. Meanwhile in England, Scotland and Wales racist stereotypes
depicted the Catholic Irish as ignorant savages. Oddly, however, Maitland,
author of the unitarist account of constitutional history, in the introduction
to his translation of Gierke’s work on medieval political thought, identified
the British problem in Ireland as their lack of a theory of authority between
absolute dependence and absolute independence, although tucking this
shrew observation away in a footnote (Maitland, 1900, p. x, note 1). The
Scots covenant tradition was exported to Ireland but for the Protestants of
Ulster, who used it as an instrument against incorporation into a home rule
state.

The implication of the dominant unionist and anglocentric
historiographies is that British constitutional development is English
constitutional development, that the peripheral nations have left no
contribution to it, and that the British Parliament is the heir to the unitary
English state tradition. In the absence in the UK of either a successful
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absolutism or a jacobin republican tradition, this provides the intellectual
underpinning for an uncompromisingly unitary state. Yet in the last fifteen
years or so, an alternative historiography has developed, in parallel with the
renewed political mobilization in the periphery, challenging both the
anglocentric History of England school and the practice in the four nations
of sustaining separate national histories (Ellis, 1995). This new approach
sees the histories of the (British) Isles as linked in complex ways with each
other, and as part of a wider European history and regards the final
outcomes, with one secessionist state, one union and a disputed territory
between, as non inevitable (Pocock, 1975; Brockliss and Eastwood, 1997;
Ellis and Barber, 1995; Kearney, 1995; Davis, 1999).

This is accompanied by a revisionism within peripheral historiographies,
notably in Ireland, where it counters the dominant nationalist accounts
(Foster, 1989; 1998). The emergence of Irish nationalism in the nineteenth
century is put in a broader European context, it is not anachronistically
projected back to the Middle Ages, and its ultimate triumph not taken for
granted. Ireland is also seen as part of a wider Isles community, its elites
linked into developments in the other kingdoms, and the common history of
northern Ireland and western Scotland is recognized11. Other scholars have
traced the reforging of Welsh identity in the nineteenth century (Morgan,
1980) and problematized the relationship of the Highlands and Islands not
just with the British state but with the Scottish state and society (Hunter,
1999). Even English historians are more ready to distinguish England from
Islands history. Already in 1971 Sir George Clark prefaced his History of
England by specifying that “I mean England in the strict sense, not Great
Britain or the British Isles” (Clark, 1971, p. v). By the late 1990s it was
possible to question not only the anglocentric history of the United
Kingdom but the unitarist account of English history, as in Tomany’s (1998)
work on the distinctiveness of political history and constitutional practice in
the North of England. This historiography in turn makes it easier to
accommodate Scottish and Welsh devolution, the Anglo-Irish Agreement
and the Good Friday accords and, in the peripheral nations if not yet in
England, European integration. A post-nationalist historiography (Kearney,
1998) is thus a central element of a political order which, if post-nationalist,
is post-sovereigntist.
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Spain

In Spain, too, history has become a potent weapon in modern political
debate. A proposal in 1998 to reform the teaching of humanities in schools
to emphasize common Spanish experience sparked a fierce dispute and the
proposal was withdrawn following objections from the Catalan
nationalists, on whom the government depended for support. In 2000 the
conservative government, re-elected with a majority, proposed to
reintroduce the proposal. Like the United Kingdom, Spain is a
multinational state forged over centuries but without either expanding into
the whole of its potential geographical space (in its case the Iberian
peninsula) or assimilating its component nationalities into a single identity.
Like the UK, it has a dominant national historiography challenged by
competing historiographies in the periphery, which themselves have been
more vocal at times of national tension, such as the late nineteenth century
or the period since the 1970s. The dominant historiography is based on the
expansion of Castile, seen as the heart of Spain and a teleological vision of
the country attaining its natural destiny in union. The long struggles
against the Moors are celebrated as the Reconquista and the union of the
kingdoms of Castile and Aragon and the later incorporation of Navarre are
presented as national victories. Like the UK, united Spain remained for
centuries a complex and pluralistic order, with no obvious division between
the metropolis and the empire (Artola, 1999) but national historians saw
this as the sign merely of the incomplete state of national unity, evidence
of a national malaise, looking with admiration on France and, curiously the
United Kingdom which, confusing it with England, they saw as a unitary
national state. National historiography attributes absolute sovereignty at an
early stage to the monarchical state, and insists that the traditional
privileges and fueros of the provinces and towns of Castile and those of the
Basque territories, were merely gifts from the monarchy and not original
rights. Castile is presented as the vertebra of Spain and unification as a
process of incorporation into an essentially Castilian state and law. As in
the UK, this is accompanied by a contempt for cultural outliers, like
unassimilated Basques (roughly equivalent to the Highlanders or Irish) and
a grudging respect but resentment towards the Catalans (equivalent to the
Scots). The unification of Spain is presented as the source of all its greatness
and achievements, and particularism as the sign of failure (Ortega y Gasset,
1975).
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Yet while the dominant British historiography was inspired by a liberal
teleology, Castilian-centred history has two distinct traditions, a
conservative and a liberal one. For conservatives, Spain is essentially
Catholic and traditional, committed to an imperial role in the world and
pure in blood and spirit. All bad ideas, including liberalism, atheism and
(once it was discredited) the Counter-Reformation, came from outside and
violated the true Castilian spirit. Developed over centuries, this
historiography underlay such ideology as the Franco regime possessed. 

The liberal Castilian historiography is weaker than its English
counterpart, although influenced in the nineteenth century by the British
Whigs themselves. It sees absolutism as an alien importation from France
which, under both Habsburg and Bourbon rulers, destroyed the municipal
liberties of old Castile, but approves of Philip 11’s foreign policy for
defending the nation against outsiders (Fox, 1997). El Cid, used by the right
as a monarchical hero, is turned by the liberals into a popular folk hero and
defender of the peoples’ rights. It is not anti-Catholic since, unlike their
counterparts in France and Italy, Castilian liberals were not generally anti-
clerical12, but it is critical of ultramontane Catholicism and of the Counter
Reformation and Inquisition as products of it. The incorporation of the
peripheral territories of crown of Aragon (including Catalonia) and the
Basque provinces into a unified state is presented as unequivocally good
since it permitted the creation of a national market and stimulated capitalist
development. Their traditional privileges and fueros are dismissed as mere
props for dominant local power brokers, notably landowners and their
abolition is seen as a step towards equal citizenship and democracy as well
as freer trade and industry. For Cánovas, historian and politician, the old
regime had given Castile too little local autonomy and Aragon and
Catalonia too much, preventing the emergence of a unified liberal state
(Fox, 1997). The “war of independence” against Napoleon is presented as a
seminal moment in the construction of the political nation and the
constitution of Cadiz as the basis for a legitimate national authority
recognizing no internal divisions (Parada, 1996). Linguistic unity through
Castilian is equally seen as a sign of progress and another step on the way to
true national citizenship. De Blas (1989, 1991) traces a liberal Spanish
nationalist tradition to the nineteenth century, linked to modernization,
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democracy and progress, contrasting it with peripheral nationalisms which
often had their origins in conservativism and the defence of the ancien
régime. 

Spain indeed had its equivalent of the Jacobitism of the British Isles, in
Carlism13, a movement in favour of a rival branch of the royal family14.
With their slogan “God and the old law” (or fueros) Carlists were
religiously Catholic, conservative and traditionalist, and gained their main
support in Catalonia and the Basque Country whose traditional privileges
they claimed to uphold – indeed they were among the main precursors of
Basque nationalism. This helps Spanish national historiography to link
reaction with support for peripheral rights. This liberal version of a
Castililanized history was propagated by the Institución Libre de Enseñanza
founded in 1876 (Vicens Vives, 1970; Fox, 1997). While the conservative
history underpinned the political right up to Franco, this liberal version
was a guide to the regeneracionistas, the generation of reformers who
sought to build a modern and liberal Spain after the defeat and final loss
of empire in 1898. The outbreak of Basque and Calatan nationalism at the
turn of the century was for some an affront to an already formed Spanish
nation (Nuñez Seixas, 1993). For others, like Ortega y Gasset (1975) it
represented the failure of Castile’s historic mission to build the Spanish
nation. For De Blas (1989), the appropriation of Spanish nationalist by
Franco on the one hand and the undermining of it by the peripheral
movements on the other, brought unmerited discredit on the liberal
nationalist project and its potential. 

There is again no coherent counter-history, but competing histories
among the peripheral nationalities and within them. Catalan writers have
long stressed the peculiar constitution of the Crown of Aragon and of
Catalonia within it, based on divided sovereignty, pactism and
constitutionalism (Moreno and Martí, 1977; Giner et al., 1996; Lobo, 1997).
Some have pointed to the lack of Arabization during the Moorish occupation
of Spain, and to the weakness of the Counter Reformation, Catalan
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Catholicism being distinct and more tolerant. Emphasis is placed on
Catalonia’s European vocation, as the border of the Carolingian empire (the
Marca Hispanica) and a land of passage between the continent and Spain. The
implication is that it has been more open to progressive European social,
political and economic ideas than has landlocked Castile. Unification under
Ferdinand and Isabella did not, in this account, mean incorporation, but
voluntary union with each part of the kingdom retaining its sovereign rights.
Some would even credit the Habsburg monarchs with respecting those rights
and attribute Catalonia’s woes to the Bourbon victory in the War of Spanish
Succession, which led directly to the suppression of Catalonia’s self-governing
institutions in 1714. Others see the Habsburgs in a less benevolent light and
recognize their efforts to assimilate Catalonia in the seventeenth century. At
the same time Catalonia is seen as part of the wider Spanish or Iberian
community, participating fully in its development except when shut out by
Castilian centralism. Vicens Vives (1970, p. 54), looking back to the earliest
Spanish kingdoms, regrets the failure of the Catalan vision to triumph, “The
cancellation of the imperial phantasm, the birth of a viable Spain forged with
a Portuguese, Castilian and Catalan-Aragonese trident – such was the
unquestionable merits of Ramón Berenguer15. He propounded a pluralism
that never excluded an awareness of unity of purpose in Hispanic affairs”16.
This pluralistic conception of Spain and vision of divided authority has
informed Catalan nationalists to this day, giving rise to a debate on the
multiple meanings of, and paths to, sovereignty (Puig, 1998). Catalan
historiography also presents Catalans as inherently more commercial, hard
working and entrepreneurial, portraying the typical Castilian as Don Quijote.
This self-stereotype is perpetuated into the nineteenth and twentieth
centuries and underpins Catalan visions of its place in Spain and Europe.

Basque history is more contentious and internally divided. One tradition
sees the Basques as the original Spaniards, the most Spanish of the Spanish,
drawing on their long presence in the territory and their prominent role in
Spanish military, religious, political and economic affairs (Monreal, 1985).
Another tradition, which overlaps with this, is provincialist, stressing the
ancient rights of the “historic territories” of Vizcaya, Guipúzcoa and Alava,
enshrined in their fueros, and the kingdom of Navarre. Conservative in
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politics and deeply Catholic, this tradition fed into Carlism in the
nineteenth century, with its slogan of God and the Old Law. This made an
easy target for liberals who could now equate defence of the old territorial
pluralism with reaction and obscurantism. Basque nationalism itself was a
product of the modern era, distilled by Sabino Arana from Carlism and the
old folk tales, fortified by the sense of ethnic identity and continuity
(Garmendia, 1985). Given the lack of a literature in Basque (in contrast to
Catalonia) much of the tradition was based on oral legend and this was
especially susceptible to manipulation by nineteenth century romantics,
either to support or discredit Basque claims. Anti-nationalists like Jauristi
(1998) have attacked Basque historic rights discourse as little more than a
farago of folk tales, many of them invented or borrowed from the history of
other peoples. Nationalists see their culture as embodying a continuity of
independent rights and shared sovereignty, albeit one that adapts to
changing circumstances. What is certain is that Sabino Arana himself took
great liberties with history, to convert a tradition of foral rights into a history
of sovereign independence, first for Vizcaya, then for the Basque territories
as a whole. According to this account, the Basque provinces had been
sovereign states whose ruler merely happened to be the king of Castile and
then Spain (PNV, 1995). This stands at the opposite pole from Castilian
centralists for whom the fueros were privileges granted by the sovereign
crown but both doctrines share the nineteenth century belief in a single
national sovereignty. Consequently, Basque nationalism has had a much
stronger separatist tendency than has its Catalan counterpart. The Basque
Nationalist Party (PNV) refused to support the Spanish constitution of
1978 since the restored autonomy and fiscal privileges of the Basque
provinces were presented as the product of the constitution and not the
other way around. With the PNV recommending abstention, the
constitution thus failed to gain the endorsement of a majority of Basques in
the referendum, leaving a lasting legacy of bitterness and a problem of
legitimacy. For Arana, Basque sovereignty was equally rooted in racial
differentiation and superiority and the fundamental incompatibility
between the Spanish (in which he included the Catalans and the Galegos)
and Basque personalities. Purity of race and cleanliness of blood (limpieza de
sangre), ideas used widely in Castile against the Moors and Jews, were
refined in Basque terms and used against all other Iberian peoples. A
doctrine of universal nobility rooted in Basque custom and tradition also
served as an badge of racial superiority.
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Modern Basque nationalism is altogether more liberal and has a strong
progressive element. Doctrines of racial purity have been abandoned and
while Sabino Arana is still revered as the founder of the Basque Nationalist
Party, his racism and extremism are the source of some embarrassment17.
There is also an effort to distance themselves from Carlism by arguing that
the Carlists were really centralists who cynically used the foral argument to
gain support in the Basque Country but, when the Civil War came, showed
where their true loyalties like by backing the Spanish absolutism of Franco
(Sorauren, 1998). Lacking the racial or ethnically exclusive arguments,
modern Basque nationalists rely more heavily on institutional traditions and
historic rights as embodied in territory. They see in old Basque society
elements of primitive democracy. Universal nobility is less about Basques
being superior to Spaniards and more about them being equal among
themselves. The fueros are interpreted not as gifts of the Spanish state but as
original rights, not as sources of privilege within Basque society but as a
form of limited government and contractualism. To condemn them as not
yet democratic is anachronism equivalent to attacking the English Magna
Carta for not providing universal suffrage since they could have evolved into
modern democracy, just as the early English Parliament did (Sorauren,
1998)18. Lorenzo (1995) argues that, while the abolition of the fueros
allowed a capitalist take-off, the immediate beneficiaries were the
bourgeoisie, and the losers were the common people. The foral regime, he
admits, protected not only Basque sovereignty but the rule of the oligarchy
within it, but the former could have been preserved while undermining the
latter though foral modernization and democratization.

A problem facing all modern Basque nationalists is that of the unity of
their country and whether to base their claims on the rights of a Basque
people or of the seven historic territories (three of which are in France).
Arana himself moved from provincialism to pan-Basque nationalism and
the unity of the people is a theme in all nationalist doctrine, yet the
autonomous Basque government functions as a federation of three provinces
(or historic territories) and it is the provincial diputaciones who have the key
revenue-raising powers. Alava has been the least nationalist of the three
provinces in the Basque autonomous community and tends to a
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provincialism hostile to pan-Basque ideology, represented in the 1980s and
1990s by the conservative Unidad Alavesa. Even more vexed is the issue of
Navarre. Until 1838 Navarre had the legal status of a separate kingdom
although it had been conquered by Castile19 and not incorporated by pact.
Although it lost most of its rights in 1841 and 1876, it kept its own fiscal
regime and, unlike those of Vizcaya and Guipuzcoa, this even survived
under Francoism, thanks to the support of Navarrese Carlists for the cause.
So there is a strong argument from continuous historic rights for Navarrese
autonomy. Culturally and linguistically Navarre is partly Basque, which has
led Basque nationalists to call for its incorporation into the Basque
autonomous community. Navarrese Basque nationalists like Sorauren
(1998) try to reconcile these principles by arguing that Navarre was
historically a Basque kingdom extending to the other Basque provinces and
beyond and its practices rooted in a form of early constitutionalism. Other
scholars observe quite logically that, if the three provinces of the present
autonomous community preserve historic rights, then there is nothing to
stop them federating and exercising them together or for Navarre to join
them (PNV, 1995; Herrero de Miñón, 1998).

More recently, Basque nationalists have been seeking in the doctrine of
historic rights a justification for divided sovereignty and contractual order
within a wider European order. New historiographical work is under way,
which would eventually allow the Basques to adopt a world view based on
the post-sovereigntist discourse of the Catalans. The divisions of the society
and the competing visions of Basqueness, however, make this a formidable
challenge. 

The historians’ wars in Spain have been particularly bitter, without much
middle ground. Recently, however, Javier Tusell (1999) has outlined a
possible Spanish history based on pluralism and the notion of the state as a
“nation of nations”. This moderate position corresponds rather closely to that
of the new British Isles historians, but the venture has a long way to go20.
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Canada

While Canada is a much younger society than the United Kingdom or
Spain, it too has competing historiographies, which are at the centre of
contemporary political debate, notably over the place of Quebec and the
native peoples in the constitutional order. Canada does not have as clear a
founding moment as the United States, nor a developed doctrine of popular
national sovereignty. It does, however, have a nationalist historiography,
serving the cause of nation building since the last century. This presents
Canada as a liberal nation with a British constitutional tradition, demarcated
from the individualist society of the United States21. French Canadians are
presented as a part of this society that has been treated liberally for the most
part, with the lapses from tolerance (such as the refusal to implement
bilingualism in Manitoba) as deplorable exceptions. Quebec nationalism is
portrayed as intolerant, ethnically exclusive, divisive and disruptive but not
historically important to the Québécois themselves. Nineteenth century
Quebec, in this view, was a quiescent society dominated by a reactionary
Catholic Church, based on pre-revolutionary France. The main concern of
the Québécois was survival as a linguistic group and neither then nor now
have they been motivated by political nationalism (Cook, 1995). 

Countering this is a Québécois historiography, itself divided into distinct
schools. All share the vision of Quebec as a distinct national society and of
the Conquest of 1759 as a defining moment. One is more nationalist and
separatist in inspiration, denying that Quebec ever was part of a wider
Canadian political society, while the other is rooted in the vision of “two
founding nations” (or, as was sometimes said “races”) both of which form
essential parts of the Canadian fabric. As Laforest (1995, p. 7) puts it
“Historians, politicians and intellectuals in Quebec are just about
unanimous in believing that two founding peoples, two nations, two
distinct societies, two majorities, gave birth to Canada in 1867. This belief
is deeply anchored in the Québécois people.” 

There are also conservative and progressive versions of the Quebec
narrative, with the latter increasingly in the ascendant. The conservative
vision, associated with the Abbé Groulx and Catholic particularism, sees
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Quebec as a bastion against the evils of modern society, including liberalism
and socialism. As expressed in the Tremblay report of the 1950s, “the French
Canadians are almost all of the Catholic faith... The French Canadians are
of French origin and culture... the French Canadians are the only group
whose religious and cultural particularism almost exactly coincide. Only
French Canada, as a homogeneous group, presents the double
differentiating factor of religion and culture (Tremblay, 1973, p. 6)”. The
Conservative regime of Maurice Duplessis between the 1930s and the 1950s
fostered this isolationist and conservative vision, providing objective allies to
those in English Canada who saw Quebec nationalism as inherently anti-
modern and reactionary. The Quiet Revolution, the programme of social
and political reform that succeeded Duplessisme, did not challenge this view
of the past in all respects, since the new intellectuals were intent on
discrediting the old Quebec institutions to legitimize their new policy
prospectus. They did, however, rediscover liberal traditions in Quebec
political culture and a genuinely Québécois progressivism which had been
frustrated by political oppression; key historical markers are the rebellion of
1837 and Papineau’s fight for responsible self government in the name of
Canadiens. The liberal tradition is also more pan-American, seeing Quebec
as part of a wider continental society and free of anti-Americanism. This in
turn plays into contemporary support for free trade as a way of weakening
the Canadian frame and presenting an outward-looking and cosmpolitan
vision of the nation. More recently, the myth of the Quiet Revolution itself
has been questioned as Quebec is presented as a normal political society
which has evolved in its own way to modernity. Recent work has even
sought to show that the Duplessis era was not the Grande Noirceur of legend,
but in many ways an evolving liberal society (Gagnon and Sara-Bournet,
1997; Beauchemin, 1997). Quebec therefore does not suffer from an
ingrained ethnic virtue (for the conservatives) or pathology (for the liberals)
but must be seen as a full national society in its own right, with all the
internal conflicts that this implies. 

Some of the fiercest disputes, however, centre on a very recent piece of
history, the patriation of the Canadian constitution in 1982 by Pierre
Trudeau’s government, without the consent of the Quebec National
Assembly or people. Canadian nationalists note that Trudeau consistently
won election victories in Quebec and that opinion polls at the time showed
that most Québécois supported patriation. According to Ramsay Cook
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(1995) this would have been the end of the matter had not Brian Mulroney
foolishly re-opened the constitutional dossier by negotiating the Meech
Lake Accord and seeking the recognition of Quebec as a “distinct society”
within Canada. Québécois scholars see matters very differently. 1982 was
not only a betrayal of Quebec but a repudiation of the very principle upon
which the Canadian federation rested, that of the union of two peoples, who
both needed to consent to anything as momentous as a new constitution.
This interpretation was sustained by the Supreme Court which ruled that,
while legally patriation was constitutional, it did violate the historical
conventions that had governed Canadian practice hitherto. McRoberts
(1997) agrees, arguing that the Trudeau approach fundamentally
misconceived the nature of Canada as a historical political society. By the
1980s the demands of native peoples for recognition and self-government
was added to the constitutional agenda, bringing in rather different
historical arguments. In some cases, native demands are based on the
injustice of conquest or the absence of treaties, in others on treaties signed
by Britain or Canada but not carried out. Some argue that the destruction
of native institutions and identities is the source of the economic and social
problems afflicting many native peoples and call for a recognition of
inherent rights to self-government. Others, in a manner analogous to state
nationalists elsewhere, paint native traditions as undemocratic and
inegalitarian, especially in gender relations, or condemn ethnically based
government as in contradiction to modern notions of liberalism. 

These problem, rather than arguments over the distribution of
competences, remain at the heart of the Canadian constitutional debate.
Many people in Quebec and among the native populations have invoked
their own past in defence of limited sovereignty, contractualism and divided
authority. Canadian nationalists, perhaps because of the threat to Canadian
sovereignty from globalization and North American integration, have
responded with a very traditional discourse. The Meech Lake Accord, which
followed the “two nations” approach without using the term, was widely
rejected as giving Quebec special status against the Canadian tradition. In
1999 the federal government published a bill which would refuse to
recognize any Quebec referendum on sovereignty that did not frame the
issue in separatist terms. The idea of Quebec as a people able to negotiate its
place within a broader Canadian political order and post-sovereign world,
was rejected completely. 
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Belgium

The case of Belgium is particularly interesting, since before the
Napoleonic era this territory had not been incorporated into a nation-state
and retained the diffused sovereignty and complex political order of the old
imperial system. Under Burgundian, Spanish and then Austrian suzerainty,
it retained traditional rights of autonomy, although the northern provinces
broke away in the seventeenth century to form a nation state. The ancient
Joyous Entry ceremony confirmed both the provinces” loyalty to the
sovereign and their own privileges and rights. Both progressives and
traditionalists were prepared to defend these rights against the enlightened
despotism of the Austrians (Deprez and Vos, 1998) and during the protests
of the late eighteenth century developed the idea that these were full
national constitutions (Roegiers, 1998) just as Basque nationalists were to
do a century later. Yet, while there was some occasional Flemish nostalgia for
the old Burgundian regime, this past was based on provincial and municipal
autonomy and so has not been available to the emerging Flemish and
Walloon nationalist movements of the twentieth century. Belgian official
national identity after 1830 was rooted in myths of ethnic continuity back
to Roman times and, while historians might not have taken them seriously,
they were not challenged in political debate until the rise of the Flemish
movement. It does appear, however, that the revolution of 1830 was
supported in both language groups so that Belgian identity was not pure
fabrication of official propagandists (Stengers, 1995). Flemish identity, as far
as it existed, underpinned this Belgian nationality (Wils, 1992, 1996) which
was further reinforced by memories of the Peasants” Revolt of 1798,
presented first as a conservative reaction against the secularizing French
revolution, and then by liberals as a nationalist rising against France itself
Raxhon, 1998).

As the Flemish movement developed in the nineteenth and twentieth
centuries, it developed its own myths, but the movement was rooted in
linguistic solidarity and economic concerns and largely failed to develop a
historic rights doctrine. It did, on the other hand, construct its own myths
and historical revisions (Morelli, 1995). The Battle of the Golden Spurs
(1302) was reinterpreted as a saga of Flemish resistance to Francophone
dominance, where previously it had represented the triumph of a precocious
‘Belgian’ resistance to the claims of the king of France. A myth of a
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prosperous, industrious Flanders is also counterposed to an image of
Wallonia as poor, declining and dependent, linking the medieval era to the
present but passing quickly over Wallonia’s era of industrial splendour
during the nineteenth and early twentieth centuries. Yet historic claims
about legal and constitutional rights are almost entirely lacking. Perhaps the
strongest claim that can be made is that history has left to Belgium a
relatively weak sense of national identity and that, unlike in France, elites
failed to build a unified and culturally prestigious nation state, so that the
transition to a post-sovereign political order in Europe has been less painful
as a result. 

Conclusion

It is a commonplace that getting history wrong is a requirement of all
nationalist movements. Historical inventions and accounts of continuity
feature widely, even among such unlikely candidates as Padania (Oneto,
1997). The aim of this paper is not to argue for a knowable “right” history
to put against this nor to debunk ethno-histories or draw attention to the
manifold falsifications perpetrated by state historians and their adversaries.
It has been to show, rather, that most claims to sovereign authority are
rooted in historical accounts and that the unified nation-state is just one
contender. It has also shown that the statist accounts are not the only ones
with universalist, liberal and democratic credentials. In fact the counter
claims about original sovereignty, whether rooted in medieval or nineteenth
century inventions, are less interesting than the, probably more accurate,
history of divided sovereignty, plurinationality and accommodation. This,
of course, does not present us directly with a set of principles for managing
multinational states since we could not simply return to the past, even if we
knew for certain what it had been. Nor does it justify ethnic groups seeking
to reconquer territories long lost to other peoples, as certain historic claims
do (Moore, 1998b). It is, rather, a basis for questioning the idea of unified
state sovereignty and seeking other principles and discourses equally rooted
in custom and practice22. This is easier in some cases than in others, since
some stateless nations have more of a usable past and some accounts have a
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firmer basis in practice. Catalan pactism, pragmatism and divided
sovereignty, while only part of the complex history of that country, fit the
emerging European order quite well. A return to the pre-1714 status as a
self-governing community within complex layers of overlapping authority
appears more like hard headed realism than impractical utopia. So does
Scotland’s tradition of popular but limited sovereignty, although Scotland
was a nation-state, if a weak one, before 1707, and the official policy of the
SNP favours a Europe of the states. Basque society can also invoke a practice
of limited and conditional sovereignty, although the meaning and
authenticity of this are more contested than in the Catalan case. The Belgian
cases are more difficult given the even greater lack of correspondence
between historic units and present claims, but Belgium is perhaps a trend
setter in its linking of national disintegration with European integration.
There is a story to be told about Europe itself, an enterprise just begun
(Bartlett, 1993; Davies, 1997) to save it too from national historiography.
An old saw holds that, while Europe has too much history, Canada suffers
from an excess of geography. Yet, for all its youth, Canada does sustain
competing historiographies. These might form the basis for an
accommodation in mutual respect of the three cultural groups but at present
the trend seems to be towards a reaffirmation of the traditional state-
building strategy rather than an embrace of the old and new ideas. 
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NATIONALISM AND POLITICAL
MOBILIZATION: A MULTIDIMENSIONAL

ANALYSIS OF NATION-BUILDING

Ramón Máiz
Universidade de Santiago de Compostela

1. Constructed versus essentialist nationalism

In recent years the proliferation of studies on nationalism has multiplied
the number of disagreements between researchers on the correct methods,
perspectives, explanatory factors, etc. Conferences such as the ones in
Santiago de Compostela, Warwick or Barcelona have made this amply
manifest (Beramendi, Máiz and Núñez, 1994; Smith, 1996; Sánchez et al.,
1997). However, a certain overlapping consensus has also emerged from
these debates, coalescing on at least three fundamental points:

1. Nationalism is considered to be a strictly modern phenomenon,
inseparable from the state. Nationalism’s genesis occurs within a specific
institutional and political arena, whatever the historical roots of its ethnic
component. This is the case both for nation-state induced nationalism, and
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for nationalism that challenges a nation-state or a multinational/colonial
empire, demanding its own state.

2. The nation does not constitute a crystallized primordial fact. Instead
it is the contingent outcome of a construction process that takes place in
certain social and political contexts or institutions.

3. The concept of nation thus becomes a practical category more than an
objective or substantive one. It is used with the intention of manifesting the
political perspective present in the minds of a specific national collective
identity. Hence it is necessarily a mass phenomenon, not an elite one.

However, this new and growing consensus raises questions about
fundamental aspects of the logic and morphology of the traditional
explanations given in studies on nationalism. We are not concerned with the
various types of primordial positions, which conceive the nation as a reified
community built over time around a series of objective diacritical features -
race, language, culture, tradition, myths and symbols. Its purportedly
remote origins provide the explanation for its present political
manifestation. One of the most outstanding framers of this model recently
admitted that the notion of national identity as a primordial phenomenon
has generally been laid to rest by researchers (Armstrong, 1995). Another
scholar that has been included - erroneously - as one of this model’s
supporters due to his focus on the ethnic origins of contemporary
nationalism is Smith. At present he proposes an approach that would
appropriately balance past ethnic influence with the present impact of
nationalist activity (Smith, 1995).

In order to reach a more plausible and complete explanation of
nationalism, we may ask however if it is sufficient to generally abandon any
perennialism about the nature of nations, and to instead emphasize their
“imaginary community” side. The rather problematic logic of the traditional
studies still persists in a far too active form within the present consensus on
nations’ modernity, political construction and state-centeredness.
Reformulating Bowles’ and Gintis’ enlightening conceptualization, this
explanatory model might be labeled expressive nationalism and exogenous
ethnicity. The logical sequence of the argument, which is often implicit in
explanations of subnationalism, may be summarized as follows:
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1. A previous objectively differentiated ethnicity, based on certain features
(language, “race”, culture, tradition, territory, etc.),

2. Generates a pre-political matrix of common national interests. The
community, through the effort of its elites and intellectuals, becomes
increasingly conscious of it, to the point of

3. Fashioning a collective identity that is adopted by a certain segment of
the population. The political expression of this national interest sooner or
later originates

4. A nationalist movement that, by discovering and extending the national
difference to broader and broader segments of society, finally demands

5. The right to self-determination and its own state, enabling it to obtain
self-government and channeling the defense of the community’s interests.

This sequence also basically applies to a nation-state’s nationalism,
although the order of the last factor needs to be changed so that it becomes
1-2-5-3-4. In this manner the state, as the institutionalized representation of
a certain ethnicity and its pre-political interests, reinforces the cultural,
economic and administrative territoriality of the nation. The state is
supported by nationalism, and in turn supports it as a discourse to be used
by the political parties that see themselves as expressing the national interest.

Although seldom taken to its final implications, the new consensus
would indicate a need to abandon this underlying model of mere expressive,
and in the last instance essentialist nationalism in order to replace it with the
notion of constructed nationalism. So nationalism should no longer be
considered a manifestation or externalization of the nation taken as a given.
Rather, the nation itself is the dynamic and unfinished outcome of a
complex process of political and social construction that takes place in
certain cultural, economic and political contexts due to the pressures of
nationalism.

Going beyond mere ethnocultural differences, the final construction of a
nation requires meeting a series of demanding conditions in the areas of
structure and action. These prerequisites can be summarized as:
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1. Certain distinguishing ethnic preconditions, taken not as objective
facts, but as the outcome of a selection, filtering and invention process
that nationalists carry out using ethnic “raw material” of richer or poorer
quality, which in turn results from prior handling by elites and
intellectuals.

2. Certain social preconditions that favor the existence of a nation. One of
these might be common economic interests among the population, which
give rise to a potential conflict with another group or groups. Another might
be an economic crisis resulting from modernization which causes people to
feel uprooted due to loss of traditional links, resulting in the need for certain
segments of society to identify themselves with a concrete identity. A third
example would be the arrival at a minimum threshold of social mobilization
or supra-local communication that would contribute to the perception of a
common social space.

3. An appropriate political opportunity structure. This may be formal, such
as political decentralization (a consociational or federal state, etc.) or
opportunities for political access (a certain level of real democracy) which
encourage the politicization of national differences. Or it may be informal,
such as governmental policies and strategies that facilitate nationalism,
electoral dealignments, intra-elite conflicts, opportunities for new alliances,
etc.

4. An efficient political mobilization, which through organizational and
discoursive effort is able to establish the existence of the nation as an
undeniable political fact among a broad social group, building on shared
national interests and specific objectives for self-government.

In sum, there are no ethnic founding moments or national interests prior
to the political process. Instead, each political mobilization produces - that
is selects, prioritizes and popularizes - distinctive ethnic markers, along with
concrete and contingent national interests. Even the specific social and
political milieu may in turn be altered by the movement itself and by other
internal or external factors. Thus a perspective that takes into account the
constructed and dynamic, open-ended nature of the process reintroduces
politics as the fundamental and truly foundational element, rather than as a
mere expression of a given nation.
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Tracing the most recent contributions in the fields of nationalism and
social movement theory, the following pages summarize some of the
central factors in nation-building as a process, suggesting a
multidimensional analysis of nationalism as a rather specific political
mobilization.

2. Ethnicity seen as a cultural and political outcome, not as a fixed
social given

The eclipse of the primordial and organic positions, along with the
increasing agreement on the malleable, historical and non-natural aspects of
the diacritical features that shape the ethnicity of nations, give rise to two
very different sets of questions. First of all, we find that differentiated
ethnicity is a necessary but not sufficient cause for the genesis of a nation. A
group that manifests its own particular language, culture, traditions,
customs or economy may exist without developing a nationality
(Stavenhagen, 1996; Gurr, 1993). Moreover, it is necessary for the ethnic
difference to be socially activated through shared oppression, inequality or
exploitation, and for political entrepreneurs/intellectuals to forge a social
block around certain ethnonational characteristics.

But secondly, the relative nation-building potential of ethnicity and
even its internal nature are problematic when seen from the new
constructivist approach. Specifically, ethnicity does not constitute a
pristine difference - a static set of objectively given factors. Rather, it is
the dynamic result of a political and intellectual production process,
occurring within the same cultural and political mobilization that sets the
objectives as well as the criteria for community ascription - the specific
features for belonging to a group. If ethnicity constitutes a series of
identity markers that are socially and politically constructed and selected,
but never entirely crystallized, then one of the first goals when analyzing
nationalism should be to explain the mechanisms used in setting the
specific ethnic ascription criteria in each concrete nation-building
process. We should explain not only the fluctuation and malleability of
the ascription criteria, but also the sociopolitical process for shaping it
through collective nationalist action.
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In this sense we find certain - albeit limited - usefulness in a classic,
preliminary conceptual distinction between ethnicity, ethnic solidarity and
national mobilization (Olzak, 1983; Hechter, 1987; Chai, 1996). The
concept of ethnicity includes various socially and politically established non-
primordial factors (language, culture, history, tradition, territory, economy,
myths and symbols). These attributes are used both within the group and
toward the outside in order to set the insider/outsider border (Barth, 1969;
Van den Berghe, 1981; Smith, 1986; Connor, 1994; Hedetoft, 1995). Each
specific ethnic group emphasizes, selects and even “invents” certain
differential criteria for community ascription (language, “race”, territory or
tradition). Other criteria are rejected or minimized, especially those that
may imply internal differences within the community (Hobsbawm, 1992;
Anderson, 1983).

Ethnic solidarity goes beyond this. It implies that individuals consciously
identify with a group or community, requiring not only a vague sense of
distinctiveness as a people but also solid support from interaction and
communication networks or from formal/informal institutions that socialize
new members and reinforce social links between communities (Tilly, 1978;
Olzak, 1983). Ethnic solidarity is generated by various social practices such
as endogamy or economic specialization in the labor market. It may also
arise due to political practices such as cultural repression, experiences of war,
ethnic cleansing, genocide, etc. (Hechter, 1978; Bonacich and Modell,
1980; Stavenhagen, 1996).

Finally, the concept of ethnic mobilization refers to a collective action of
selecting certain ethnic characteristics as criteria for belonging to a
community and then linking them to specific political objectives for self-
government. The level of mobilization has traditionally been measured
using indicators such as the percentage of votes for nationalist parties
(Hechter, 1975; Ragin, 1977; Nielsen, 1980; Olzak, 1982) or the level of
ethnic conflict (Smith, 1981; Gurr and Harff, 1994; Stavenhagen, 1996).

However, this useful distinction creates a potential problem. In an
undercover way it may reintroduce the linear nature in expressive
nationalism - a continual progression from a differentiated ethnicity to a
growing conscience of the difference and finally political mobilization
demanding nationhood. As mentioned before, it is not sufficient to admit
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the malleability of ethnic ascription criteria. It is also necessary to explain
how and why a certain version of ethnicity crystallizes. In other words, we
need to know why certain exclusion/inclusion limits are established around
specific diacritical elements, which are supposedly objective and in some
way naturalized as social and political evidence. In order to explain these
matters we must inevitably see ethnicity, not as the starting point but as one
of the contingent and undetermined outcomes of mobilization itself.

The social scientist’s challenge in explaining nation-building thus
involves maintaining that ethnicity is of non-primordial character -
produced and thus imagined or invented - while at the same time
accounting for the important role played by the national “evidence” in the
construction and production of the nationalist social/political realms. So an
examination of the changing ethnic sources of a nation is necessary to avoid
diluting its substantive nature. Otherwise we are led to explanations based
solely on the structural socioeconomic factors that activate a nation, or to
simply resolving problems of collective action logic as posed by a specific
group. Ethnicity is truly a construct; but it retains its own political
effectiveness, which must be explained with the highest possible degree of
precision. When elaborating the definition of a differentiated collective
identity, nationalist elites/intellectuals select and build upon certain
elements: language, culture, territory, traditions, myths, symbols... In this
way they determine the nature of the insider/outsider opposition, along
with the democratic, violent or xenophobic character of the borders and
habits of inclusion/exclusion.

The problem with certain classical theories of ethnic conflict such as the
“cultural division of labor”, the “split labor market” or the “ethnic
competition” theory is that they tend to dilute the ethnic factors in the
structural economic factors that activate them. Thus ethnic factors loose
their independent causal and explanatory force, becoming in the end minor
if not superfluous variables in the analysis. The most patent example of this
analytical elision of ethnicity is found in Bonacich, Banton et al.’s theory of
“split labor markets”. In fact, Bonacich grants causal relevance only to the
structural socioeconomic factors, such as differences in salaries and
inequalities between groups within the labor market (Bonacich 1972,
1979). Ethnicity is thus understood as a constant, devoid of significant
variation. Banton in turn focuses on ethnic competition generated by a
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certain group’s monopolization of the economic resources. Once again
ethnicity is, in fact, irrelevant, this time due to the explanatory weight of
other social factors (Banton, 1977).

This weakening of ethnicity in favor of structural and mobilizing factors
can be encountered - although to a lesser degree - in researchers such as
Olzak, whose concept of “ethnic resources” is extremely significant in this
respect. According to her argument, ethnic resources principally refer to
organizational factors such as networks, information circuits or institutions
that maintain stable interactions over time. They do not refer to the ethnic
materials used by political leaders and organizations. In this fashion
ethnicity becomes something self-evident, purely accessory to mobilization,
a sort of “black box” that one does not attempt to analyze at any time
(Olzak, 1983, 1985). Hechter himself, in spite of recognizing the central
importance of cultural differences based on religion and language along
with the problematic issue of interpreting meaning through ethnic limits,
hypothesizes its dependence on unequal development as the explanatory
cause (the internal colonialism hypothesis). So unequal development
becomes the decisive factor that banishes the study of ethnicity to a marginal
status, left aside as virtually transparent and self-evident. This critique can
generally be extended to the entire internal colonialism and unequal
development schools. Time and again ethnicity is redirected to the
structural factors that catalyze it, so that they become the center of analysis,
allowing little opportunity for systematic study of the ethnic origins of
nations (Gellner, 1964; Nairn, 1977; Ragin, 1979).

The analysis of ethnic preconditions to nationalism has had no better
luck at the hands of rational choice studies, due to the emphasis that the
collective action logic places on incentives for action and on the need to
overcome mobilization problems. By limiting the analysis to these types of
questions they in turn avoid any substantive treatment of the formation and
internal articulation of the ethnic preconditions for nationalism. An
example of this is seen in Rogowsky’s concept of stigmata. These group
characteristics that provide easy identification and are difficult for group
members to alter, can only considered as the basis for the existence of
negative selective incentives that hamper free rider behavior due to the
visibility of the individual’s choice (Rogowsky, 1974). The same can be said
of two of the most recent analyses of nationalism from a rational choice
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perspective: Hardin and Chai. Hardin hypothesizes that the rational nature
of nationalism - even in its most violent forms - explains the process of
generating power and the benefits accrued to individuals as a result of it. But
he does not examine the weight of the traditions and myths that have been
adopted and transmitted within the community, nor the community’s
capacity to generate the nation as a quasi-natural undeniable fact with a
decisive political leaning in the conflict (Hardin, 1995). Chai provides an
extremely interesting effort at rethinking the formation of ethnic frontiers
when the groups occupy similar positions in the labor market, when
structural changes such as migration and modernization occur, and when
the appearance of altruistic preferences generates cooperative behavior. In a
work which for the first time explicitly examines the formation of ethnic
borders, surprisingly there is still no substantive reference to the factors that
shape ethnicity in each specific case and result in diverse political/social
consequences (Chai, 1996).

Given that ethnicity and its component elements are not objective and
natural but derived from a process of elaboration and thus susceptible to a
number of changes and re-formulations by nationalist elites/intellectuals,
there is an immediate need to examine the process of shaping and producing
ethnicity. In fact, this should be the central factor analyzed within
nationalist mobilization, in order to explain the content, that is, the specific
version that becomes predominant among the several available possibilities
of language, culture, history, myths and symbols. It is also necessary to
explain which specific values are linked to which “national interests” and the
process by which each of these reaches the status of a self-evident truth
shared by many citizens as self-conscious members of the nation (Pérez-
Agote, 1993, 1994; Gurrutxaga, 1991, 1996).

The first step should clearly be to establish the fundamental reason for
ascription to a certain community, by determining the boundaries and
appropriate weighting, configuration and internal structure of the ethnic
factors: culture, language, history, traditions, customs, territory, economy,
race, religion, etc. A decisive aspect that is common to all these genetic
national elements is their “organic” nature as factors to be utilized in the
development of a nationalist discourse. From their mere presence
nationalists derive the unequivocal conclusion that a nation exists as a
natural fact, regardless of whether or not the majority has arrived at this
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position. Hence the nation is presented as a reified being that has existed
from time immemorial, which is to say, as a non-political reality separate
from any individual’s will and consciousness, as “nature imposing itself ”
upon the nationals in a self-evident fashion. The effectiveness of this organic
definition of the nation runs in parallel with the problems involved in
establishing a democratic discourse. By definition the political dimension,
in both its structural and actor’s perspectives, becomes marginal and purely
expressive, excluded from the ethnic and essential nucleus that defines the
nation in its building process.

In the classic words of Kohn, none of the elements that confer national
charisma (language, territory, traditions, religion, customs, etc.) are
indispensable for the formation of the nationalist community, which can in
fact be founded upon very different combinations or variations of them
(Kohn, 1949). This is an additional reason to analyze how and why certain
diacritical elements become politically significant for a group, which in turn
depicts them as natural and self-evident. This key dimension must
unavoidably be examined without diluting it in the social preconditions that
activate it or the collective action problems that the group in question must
resolve.

In effect, the specialists insist time and again that nationalism is
characterized by a dual identity - a peculiar and explosive combination of
interests and affective relationships (Rothschild, 1981). Ethnic identity is
composed of a unique mix of emotive and expressive relations, of feelings
and loyalties alongside of instrumental and calculated political interests, so
that the latter are fully explained and significant only through the former
(Nagata, 1981).

Not surprisingly, both the ethnic perspective (Smith) and the
instrumental one (Brass) have highlighted that traditions, stories, myths and
symbols are powerful signs that generate feelings of affinity or exclusion, of
closeness or hatred among groups and successive generations. They are
manipulated and reproduced over time by the nationalist elites to build the
insider/outsider - or even friend/enemy - dichotomy.

In the final analysis this is the indisputable pertinence of mythic-
symbolic analysis of the ethnic formation of nations (Armstrong, 1982;
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Smith, 1986). It is vitally important to explain the cultural materials
inherited by the nationalists and available at each juncture, since these
veritable ethnicity repertoires may not predetermine or condition but
certainly do guide the subsequent formulations and restrict the future
possibilities of producing the concept of nation in a given context. As we
have argued, these ethnic materials - culture, religion, language, myths,
symbols, etc - contain their own political history. They are the result of
filtering, selection and invention by previous generations of nationalist
elites and intellectuals.

Going beyond the mobilizing power of ethnicity and the process of
extending it as indisputable evidence of a national community, it is
important to consider both its structure and genealogy, performing minutely
detailed diachronic and synchronic analysis of the foundational story of the
community. For example it is no small matter that in hindutva nationalism
the founding myth is built around a war god such as Rama, or that the
myths of the Golden Age and universal nobility of the first Basque
nationalism are ground in traditional and intolerant Catholicism (Elorza,
1995). This is why the embryo of diacritical elements upon which the “core”
of ethnicity is built becomes so decisive. Thus very different political
consequences are derived from biologizing the idea of nation, beginning
with the concept of “race”, or acculturating it with concepts such as
“popular culture”, “national character” or even Volksgeist (Máiz, 1997). This
affects not only the external linkage of nationalism with the principles of
other ideologies such as racism, fascism or liberalism; it also affects the
internal articulation of the diacritical elements selected to shape the nation.
In sum, the specific ethnic repertoire that is inherited will significantly affect
the subsequent development of nationalism. It constitutes the nationalist
ideological capital that is partially transmitted and reformulated from
generation to generation. Developed in conjunction with a variety of
ideologies, it maintains over an extended period of time its potential to be
inclusive or exclusive, to set objectives, to delimit that which is
indigenous/alien.

Ethnonationalism’s starting point is to build a community of origin upon
objective ascriptive criteria, independently of how the nationals perceive
these criteria. Even in the most cultural versions this leaves the political
nature of the concept of nation at the margins, obscuring its aleatory and
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dynamic construction process. This tends to de-emphasize democratic
participation and mobilization - which lead to the general will - as well as
the latent plurality of the competing projects involved in building this
community, and the individual rights and guarantees required in any
democratic process.

Each generation forms, so to speak, its cognitive map of the nation. But
it does this in the midst of inherited elements constituted around a series of
specific mythic-symbolic sets. Using these raw materials, nationalists
proceed to “rediscover” and reinterpret (Smith, 1986, 1996) the national
ideological capital according to the diverse requirements and urgencies of
each moment. Thus nations inevitably become “imagined communities”
(Anderson, 1983), carriers of partially invented traditions (Hobsbawm and
Ranger, 1983; Hobsbawm, 1992) that arise during the process of political
mobilization. For this reason the analysis of ethnic preconditions should not
center so much on scientific, historical or archeological evidence
demonstrating objective characteristics. Instead one must first look within
the mobilization process to the specific nationalist narrative that gives birth
to a nationality by imbuing it with particular meaning. Ultimately it should
be analyzed as a frame for interpreting action.

3. Economic and social preconditions that activate ethnonational
conflicts

Research on nationalism has so far provided one of its most solid
contributions in the area of structural conditions facilitating nationalist
mobilization, even though this approach tends to under-emphasize the
ethnic origin of nations and their further transformation.

Although most theories coincide that nationalist mobilization is a
product of modernization, they diverge on whether the ethnic preconditions
are residual or explanatory, and on the factors that catalyze the nationalist
mobilization. Addressing this last issue, a nation exists when it is considered
as such by a majority of the population, that is, when it becomes a mass and
not just an elite phenomenon (Connor, 1994). In Hroch’s terms, a nation
exists when it succeeds in passing from phase B, political agitation, to phase
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C, broad support and identification with the nation (Hroch, 1985). In this
case we still need to answer the question of what social preconditions
facilitate the success of nationalist political mobilization. We shall briefly
summarize several plausible socioeconomic facilitators of nationalism that
have been suggested in the literature.

The contributions of political development theories to an understanding of
structural factors are often unjustly forgotten due to certain very debatable
ideological assumptions that accompanied their principal theses and in the
end were shown to be empirically false. Development and cultural
assimilation were linked so that the decline of ethnic mobilization was
predicted as modernization progressively substitutes traditional relationships
with instrumental and urban ones. In addition, an excessively linear
causality theorized the existence of an ethnic difference prior to political
mobilization. Yet this approach does not explain how the ethnic difference
can be a political outcome shaped during the political conflict -which is
often the case.

Although the linear and assimilationist aspects of Deutsch (Deutsch,
1953) or Rokkan (Rokkan, 1970) as well as the initial linkage established by
Gellner between industrialization and nationalism (Gellner, 1964) are not
supported by comparative research findings, these authors have highlighted
other preconditions which ought to be taken into account. As researchers
such as Hroch have recently pointed out, significant factors that favor the
development of nationalist movements include a degree of “social
mobilization” (participation in the educational or electoral systems...) as well
as vertical “social mobility” and a certain density of social communication
networks and channels (Hroch, 1993). Leaving aside the linear model of
ethnicity’s gradual extinction, we find that nation-building is only
moderately well explained as a process of externalization and defense of a
traditional lifestyle which is threatened or in the process of disappearing.
Although nation-building is often described as a “return to tradition”, a
more correct explanation would center on the process of dissolving prior
social, economic and psychological bonds in order to adopt a new
socialization and behavioral mannerism. In short, every nation is a newly
birthed community, mobilized as a social and political construct built on
new values and ideologies, articulated within certain ethnic and identity
borders.
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In addition, both Deutsch and Rokkan pointed out that modernization
and social mobilization would have contradictory effects. If a speedy
mobilization tends to encourage assimilation, it may also raise peripheral
resistance to the core. Thus the very channels for assimilation in the nation-
state may also become vehicles for subnational division/defense/reinvention
of local culture, language and traditions, giving rise to a process of “ethnic
revival” (Deutsch, 1953; Rokkan and Urwin, 1982; 1983).

In turn, authors such as Brass, Breuilly or Linz have demonstrated that
once freed from its linear nature, which predicted the mechanical coincidence
of the nation-building and state-building processes, nationalism as a central
phenomenon of modernity must be explained in reference to a second key
factor - the state. Although nationalist discourse teaches that the state is an
expression of the nation that preceded it, and even called it into being, the
nation can be shown to be the product of the state. Both ethnicity and
nationalism are modern phenomena inseparably linked to the activity of the
state (Brass, 1991). This is so to the point that the modern state becomes the
model for nationalism, supplying nationalism with its fundamental political
objective: its own state (Breuilly, 1993). Linz has recently highlighted how
attention to state-building processes and their crises can aid in comprehending
the reasons why potential nations on an ideal ethnic-linguistic map may
nonetheless fail in their construction process (Linz, 1995). In fact, as
Tiryakian has pointed out among others, the three historical waves of
nationalism (nation-states, colonial nationalism and nationalism directed
against the nation-state) all in one way or another unequivocally place the
state as their point of reference (Tiryakian and Rogowsky, 1985). Brubaker
has brilliantly shown that the “institutionalized multi-nationality” that is at
the base of the emerging nationalisms in the ex-USSR can only be fully
grasped in the light of the peculiar territorial structure of the Soviet state,
which gave substance and institutional incentive to the nationalities
(Brubaker, 1996). Finally, the Minorities at Risk study has concluded that there
is overwhelming empirical evidence demonstrating that the progressive
increase in state power generates defensive reactions within, by groups who
radicalize the conflict and become the source of numerous ethnonational
rebellions world-wide (Gurr & Harf, 1993).

Moreover, nationalist mobilization is also catalyzed by other interesting
social preconditions, which this theoretical perspective refers to and
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subsequent comparative research on nationalism has consistently
confirmed. Thus we have factors such as the mitigation of class cleavages,
which leaves open the possibility of incorporating the electorate into
nationalist parties of a catch-all variety. Another influential factor would
be the greater level of economic development of a peripheral area vis-à-vis
a less developed and ethnoculturally distinct core. A third would be the
concentration of ethnically homogeneous populations within certain
geographical limits (Lipset and Rokkan, 1967; Linz, 1973; Petrosino,
1991; Linz and Stepan, 1996). Recently Díaz Medrano has formulated a
new variant of the developmental theories, paying special attention to the
different models - rather than levels - of development. One of the factors
that would explain the differences between Basque and Catalan
nationalism is the contrast between the mixed production of mainly
capital goods in the Basque country, compared with the principally
endogenous and specialized production of consumer goods in Catalonia
(Díaz Medrano, 1995).

The cultural division of labor school focuses on a series of social
preconditions for nationalism. It constitutes an interesting explanatory
approach even though it is weakened somewhat by its intertwining with the
internal colonialism model (Hechter, 1975; Nairn, 1977; Gourevitch, 1979).
In effect, Hechter’s initial work tends to rely excessively on a reformulation
of the Gramscian theses of “internal colonialism”, so that unequal capitalist
development would constitute the independent variable explaining national
mobilization within the Western multinational states. The center/periphery
relationship would act within the Western countries so as to superimpose on
the distinction between developed core/underdeveloped peripheral
nationalities an ethnocultural difference between the hegemonic nation
within the state and the historic nationalities “existing prior” to the nation-
state building process. In this manner economic exploitation and cultural
oppression would mutually reinforce each other, giving birth to nationalist
movements in the poor peripheries of the modern nation-states. Subsequent
empirical analysis actually demonstrated just the opposite (Ragin, 1977,
1979; Connor, 1994; Smith, 1981; Nagel and Olzak, 1982; Díaz Medrano,
1995). The greatest political success for nationalist movements is found in
the most highly developed territories that show an ethnic difference. Maybe
it would be useful to reintroduce the notion of “relative deprivation”
proposed by Gurr, since the decisive factor is not the grievance that the
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group has suffered, but rather the perception of it that the leaders make
public based on the gap between their expectations and reality (Gurr, 1993). 

As mentioned earlier, there is an explanatory deficit in the excessive
emphasis on activating ethnicity which ignores the development of the
ethnic preconditions. For example, this approach does not explain why
ethnic solidarity prevails over, say, class mobilization understood in a strict
sense. There is in fact a clear divergence over the effects of class conflict on
nationalist mobilization: while Laitin classifies it as a factor that weakens
nationalism (Laitin, 1985), Díaz Medrano holds that the stronger the
internal class conflict, the greater the likelihood of developing separatist
movements (Díaz Medrano, 1995).

However, the cultural division of labor hypothesis is much more plausible.
When cultural and occupational differences are superimposed in the labor
market, segregation within the job market occurs along cultural and
linguistic lines, encouraging the cultural persistence and mobilization of those
who share one same subordinate labor status along the cultural cleavage.
Group solidarity is doubly reinforced, due to stratification and to internal
communication concerning common traditions, culture and language. If
the members of a minority are systematically relegated to low status posts
and lower income, the linkage of class interests with social and
communicational exchanges will be a powerful motivator of ethnic group
solidarity. The segmental division of labor may then be translated into a
concentration of ethnic groups in specific jobs, while the informal or
association networks strengthen the ethnic limits, thus bringing together
their cultural, economic and labor interests (Hechter and Levi, 1985).
Hechter (1978) and Gurr (1993) admit that there are operationalization
problems associated with this specific category of national minorities, the
ethnoclasses (i.e. the North African minority in France, Koreans in Japan,
non-Caucasian immigrants in Britain or the US, Turks in Germany, etc.).
Still, it permits us to analytically identify exploitation and domination
without falling into an economicist interpretation. This hypothesis has also
demonstrated its analytical potential in large-scale comparative projects
(Gurr, 1993; Gurr and Harf, 1994). Until now there has been little
systematic investigation of the often decisive role that these minorities play
in activating their own nationalisms once they return to their country of
origin.
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Sun Ki Chai has recently pointed out the pertinence of the cultural
division of labor hypothesis through a comparative study of ethnic border
formation in Nigeria, Malaysia, Zaire and Pakistan. Those that might be
negatively affected by the mobilization will not tend to be incorporated into
the process. Yet it is difficult for an ethnic group to mobilize with any
effectiveness at all if shared interests are lacking, and especially those that
would profit from cooperative behavior. The most common way for a group
of individuals to share similar interests is through occupying a similar status
in the labor market. As a consequence, this common position will be a
central factor in “expressing”, producing and crystallizing ethnic borders in
order to maintain or - better yet - improve their status in the job market
(Chai, 1996). For this reason Chai considers modernization and migration
to urban centers or plantations as social preconditions for mobilization.
Cooperation between individuals and a predisposition towards collective
action tend to result from the cultural division of labor in conjunction with
the relatively simple process by which the group conforms to ethnic
ascription criteria (language, religion, customs, etc). A preexisting common
position in the labor market thus constitutes a necessary but not sufficient
precondition for ethnic mobilization, which only becomes activated as a
result of structural changes and migration to urban centers.

The same can be said of the split labor market theory, which shares with
the former model an assumption that occupational roles condition the
degree of solidarity and ethnic mobilization. An initial version of this theory
held that the social precondition that facilitated ethnic mobilization was
competition between two or more ethnic groups. This competition would
take place within the same job market, not as a result of a cultural division
of labor. So a strategy of ethnic division of the labor force by the owners of
the means of production would heighten the competitive mobilization of
different ethnic groups, each seeking the best occupations and salaries
(Bonacich, 1972, 1979). 

A second version of the model highlights how the persistence of ethnic
solidarity and mobilization can at times be explained through the interplay
of institutions and group solidarity networks. Immigrants occupy specific
marginal niches of the labor market, which hampers their cultural
assimilation into the receiving country. This in turn reinforces mechanisms
of cooperation and solidarity such as networks providing aid, support and
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socialization, which perpetuate traditions and generate hostility based on
the insider/outsider dichotomy with the population of the host country,
resulting in collective action mechanisms for economic and social self-
defense (Bonacich and Modell, 1980). By extension, these analyses are also
useful for examining the internal nationalisms of multinational states.

Finally, to conclude this brief overview of the most frequently
highlighted social preconditions in the literature, we must also consider the
ethnic competition models inspired by human ecology (Nielsen, 1980) and
the theory of resource mobilization (McCarthy and Zald, 1977). These
analyses hypothesize that competition for scarce resources among several
ethnic or national groups in the same markets will encourage them to
mobilize politically, which will only increase as they gain access to resources.
In this manner ethnicity or nationality becomes, not a natural or biological
factor, but a strategic one to be defined relationally (Barth, 1969; Van den
Berghe, 1981). Thus it will be fairly malleable, as we shall see in the final
section of this article, given shape by competition for access to resources
including the very process of organizing groups.

Nagel and Olzak show how four processes related to modernization
constitute socioeconomic preconditions that favor ethnic and national
mobilization: industrialization, urbanization, expansion of the political
arena, and independence from an empire or metropolis (Nagel and Olzak,
1982, 1986). The ethnic competition theory does away with any remaining
plausibility of the internal colonialism thesis and confirms the validity of the
cultural division of labor hypothesis. So we find that ethnic and nationalist
mobilization is more likely in economically developed, urban and
industrialized areas. In fact, there is empirical evidence that supports the
argument that industrialization and urbanization tend to generate
ethnonational resistance (Nielsen, 1980; Olzak, 1983).

In Chai’s opinion, the social preconditions for ethnic mobilization
presented by the cultural division of labor model are incomplete without
the competitive dimension. Cooperation within the group generates
altruism and trust, which means that less resources are consumed within
the group in attempts to insure cooperation, and thus the mobilization
efficiency of the group as an organized competitive unit is increased (Chai,
1996).
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In turn this competitive dimension suggests the need to broaden the
narrow economic scope of social preconditions in order to include a key area
in nationalist mobilization, that is, the political and institutional factors that
facilitate it.

4. The political opportunity structure of nationalism

Although socioeconomic preconditions such as social mobilization,
communication and shared interests play a fundamental role in activating
nationalist mobilization, an equal or even greater role is played by a group of
factors that have been generally forgotten in the literature. We are referring to
the institutional and strategic political contexts that nationalism encounters,
given that the competition between groups occurs principally in the political
arena. In this sense, two dimensions are especially relevant in the success or
failure of political mobilization. First of all, we must consider the
institutionalization of ethnicity, that is, the normative regulation and territorial
structure of political power. Secondly, we must take into account the more
dynamic aspect of the policies and regulatory strategies applied to ethnic
problems and conflicts. The main assumption here is that these factors are
central to ethnic mobilization due to the fact that ethnicity is not a pre-existing
given, crystallized long ago. Rather than being an antecedent, it instead tends
to be a consequence of the diverse political processes that regulate the nation-
building process. In fact, institutions and policies constitute more than just the
context that determines the gamut of possibilities available to the actors. Rather
than being merely a frame for their interests or an external influence on their
activity, institutions and policies directly form the actors on the scene, along
with their interests and the spectrum of their activities (Brubaker, 1996). Nagel
has pointed out that ethnic mobilization becomes more likely when the
political access and participation structures are organized along ethnic lines, as
well as when the public policies that are implemented “recognize” and
institutionalize ethnic differences. But, on occasion, the very process of
regulating ethnic limits creates new collective identities that formerly were non-
existent (Nagel, 1986).

The political context thus becomes decisive in “transforming” into
action the nationalist mobilization potential generated by the
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aforementioned ethnic and social preconditions. Along these lines we find
that the concept of political opportunity structure (POS) is extremely
pertinent to the analysis of nationalism. It was developed in social
movement analysis to explain a series of political, strategic and
institutional factors that facilitate or complicate the progress of nationalist
mobilization (Tilly, 1978; Tarrow, 1988, 1989, 1991; Kitschelt, 1986;
Kriesi, 1995; Jenkins and Klandermans, 1995). The POS centers on the
“structural conductivity” of a context for a certain movement. It is
principally composed of variables that refer to the characteristics of the
political system in which mobilization takes place: an open or closed
system, stability or instability of political alignments, presence or absence
of future allies, divisions among the elites in power, etc. However, this
should not be seen as a static analysis of its components. Let us examine
three points related to what we are investigating here. First, it is important
to take into account both the formal political structure and the various
informal strategies and practices of those in government dedicated to
developing the structure (Kriesi, 1992). Second, the dynamic character of
the POS will eventually be translated into a broadening of the available
opportunities, as the movement progresses to the point of creating its own
opportunities (Tarrow, 1994). Third, the POS presents a subjective
dimension of “opportunities as perceived” by the actors. This partially de-
emphasizes the structural side of the concept by relating it to the creation
of meaning that accompanies the actor’s “reading” of the open or closed
nature of the POS (Gamson and Meyer, 1996; Klandermans, 1997).

To begin, one of the components most often included in the POS is the
degree of state centralization or decentralization in which a movement takes
place. Originally proposed by Kitschelt based on the distinction between
“strong” and “weak” states (Kitschelt, 1986), it is ideal for our purposes.
According to our argumentation, ethnicity is the result of several factors
including state structure and policies, the spectrum of constitutional and
legal frameworks, as well as the strategies adopted by governments. All
become decisive in explaining the channels and vicissitudes of mobilization
(Gurr, 1993; Stavenhagen, 1996).

We may classify the most important regulatory policies for ethnic
conflicts in two groups according to their possible effects on mobilization:
elimination and accommodation policies.
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Elimination policies aim at somehow doing away with the subnational
difference, in order to unify a territory ethnoculturally. Ethnic disactivation
is pursued by the state with variable intensity and diverse outcomes, always
seeking to forge a “nationalizing” (Brubaker, 1996) or “ethnocratic” state
(Stavenhagen, 1996) that serves one dominant ethnic group and its
interests.

It is quite clear that in most countries assimilation was the preferred policy
for dealing with the problem at its roots. This policy involves an absence or
reduction of collective rights along with simultaneous negative and positive
incentives to abandon any traditional or subnational collective identity, so as
to adopt the language, culture and values of the dominant nation in a gradual
nation-state building process. However, it is important to distinguish
between properly labeled assimilation policies, and integration policies. The
former pursue the explicit goal of gradually eliminating internal national
differences in order to create a common ethnocultural identity, while the
latter pursue a merely “civic” common identity (McGarry and O´Leary,
1993). Integration policies are compatible with certain recognition of
national minorities, and are more flexible than assimilation policies, which
focus exclusively on producing a single nation. Strict assimilation policies are
by definition majoritarian and militate against consensus by incorporating
strategies which in a cultural sense attempt to impose one official language in
public administration, education and the media. In the political arena they
encourage the overrepresentation of the dominant nationality in public
positions. In the legal arena they empower the dominant nation’s institutions
and conventions of private law. In the economic realm they extend preferential
treatment to companies or regions representing the interests of the
hegemonic nation’s elites (Linz and Stepan, 1996).

Comparative analyses demonstrate that the homogenization processes
involved in building the modern nation-states have been relatively
successful, although assimilation policies have had a high cultural and
democratic cost. In fact, the likelihood of reemerging internal nationalism
in multinational states fully depends on the success or failure that past
assimilation processes have had in creating a national state. There is a greater
chance for internal nationalism to become active wherever nationalization
was late and deficient from a political, economic, educational or cultural
perspective (Rokkan, 1970; Tiryakian and Rogowsky, 1985). A variety of
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challenges to assimilation arise which encourage demands for cultural and
political autonomy. These challenges may derive from the social
preconditions of unequal development or from a cultural division of labor
or from inter-territorial competition. Others challenges to assimilation arise
from democratic incentives for territorial representation and
decentralization, the crisis of the centralized and sovereign nation-state, as
well as the renewed sense of value given to local languages and cultures, etc.
The extended presence of elites who benefit from the reactivation of
ethnonational demands thus constitutes a novel feature that feeds the
ethnonational conflicts on every side (Linz and Stepan, 1996).

Among the extreme methods of elimination we find diverse approaches
to ethnic cleansing. These include direct and indirect strategies encouraging
an ethnic group to abandon a territory by applying pressure, either
militarily, socially, culturally, linguistically, or through policies that coerce,
ostracize or discriminate in order to normalize. This “clearing” of the
national space by ridding it of members of a national minority in order to
favor the hegemonic nation also affects those who resign themselves to
acculturation by renouncing their cultural heritage. This type of regulation
initially appears efficient in destroying any possibility of ethnic national
mobilization. Leaving aside its ethical and political implications, very often
ethnic cleansing has generated long term resentment and cocoon groups,
along with a spiral of hate, violence and fundamentalist reaction. Instead of
deactivating the ethnic problem, this policy entrenches and exacerbates it,
leading to a political impasse.

However, most democratic states are also multinational or multiethnic
(Connor, 1994; Linz, 1995; Máiz, 1998), and their stability partially
depends on how the territorial problem is solved. Hence it is common for
them to adopt non-majoritarian forms of decentralizing political power,
while also implementing accommodation policies that break out of the
nationalizing state mold. There are three fundamental varieties within these
general policies, each having a certain effect on the mobilization process:
federalism, consociational democracy, and with very specific features of its
own, democratic secession.

Federalism may be defined as a politically decentralized structure that
combines self-rule with shared-rule. It constitutes one of the most resistant
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solutions that have been devised as a policy of accommodation in
multinational states. The most interesting variety in our case is territorial
federalism, in which the federated units broadly coincide with the territorial
location of the diverse ethnic national groups within the country. One
should not infer that accommodation tends to deactivate nationalist
mobilization, even though it has demonstrated its effectiveness as a
democratic answer to territorial conflicts within the state. It spans both the
formal political opportunity structure, as well as the strategies and informal
methods used by those in power and their way of interpreting the formal
institutional framework. The outcome may include a variety of
contradictory results, depending on what stable institutional structures exist
and which regulatory or developmental policies are applied. In fact, some
scholars have traditionally not considered federalism as an accommodation
strategy, given that it was seen to stimulate increasing demands for
autonomy and, in the end, secessionist outcomes (Nordlinger, 1972).

Thus as a decentralized and democratic territorial structure, federalism
does activate the political processes of participation and ethnonational
mobilization. Whether this contributes to stabilize or destabilize the system
will depend principally on several additional factors in the strategic, political
and institutional realms. From our limited perspective here, examining the
POS, a decisive element seems to be found in the balance between the two
dimensions of federalism: self-government and joint implication of the
federal units in a broader shared political project. The crucial element of
loyalty to the federation (Bundestreue) is not guaranteed by the formal POS,
but instead is the product of consensus and mutual trust between the
various actors participating in the pact. In any case, increases and cutbacks
in powers and resources are integral aspects of the strategic environment of
the actors involved.

Similar contradictory outcomes may also be observed in consociational
democracies. Its usual characteristics include abandoning majoritarian
criteria so as to govern with the consensus of the principal groups within a
state, a tendency towards grand coalition governments, proportional
recruiting of elites and civil servants, and in sum, a high degree of autonomy
in the decisions that affect the specific groups (Lijphart, 1968, 1977).
Consociationalism has been successfully implemented in various countries
in order to partially deactivate ethnic conflicts by a more democratic means
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than otherwise possible. Yet there are two problematic effects derived from
it along the lines of what we are examining regarding ethnic national
mobilization. First, it encourages elite politics by strengthening the role and
power of the leaders of the various groups. This implies that in one way or
another it postpones the democratic mobilization of the masses, ignoring
the competitive side of politics or the formation of an active citizenry (Barry,
1991). Second, and in absolute contradiction with what we have seen so far,
consociationalism assumes rather problematically that subnational and
ethnic differences are objectively crystallized once and for all, when in fact
they are extremely dynamic political syntheses that react to strategic and
institutional stimuli, changing over time in interests, features and demands.
This means that it sanctions and strengthens the existing ethnic borders, the
dominant version of a culture or the existing criteria for ascription, which
we have seen to be derived from the interests of specific elites and leaders
(Brass, 1991).

Secession must be considered separately, as it is collective action by a
group attempting to become independent from its state in a fashion that
implies partition of the existing state’s territory (Buchanan, 1991). Leaving
aside ethical or political questions of various types, and examining the POS
of nationalist mobilization, we find that secession’s strategic dimension is
quite a prominent matter. In other words, given the malleable self-
determination goals of nationalist mobilization, the discourse of secession
will often be used strategically in order to achieve certain lesser objectives
which may be external (increased power or self-government) or internal (to
increase intra-community solidarity and homogeneity). This, with rare
exceptions such as the Canadians’ IPSO “partition with partnership”
(Seymour, 1998), generally encourages an anti-pluralist, communitarian
discourse that exacerbates the insider/outsider distinction while covering up
internal differences and overlapping or multicultural identities. Although
useful in mobilizing, this leads to a peculiar spiral of maximizing positions
that is hard to break. The dilemma that nationalist leaders often face is the
trade-off between greater maximizing radicalism and moderation. The latter
implies gaining electoral support by using the rhetoric of self-determination
merely as a final threat or for internal effects to reinforce the identity of its
members. In contrast, maximizing radicalism complicates the process of
achieving a majority sufficient to extend and consolidate a movement. Yet
the lack of independence of the leaders vis-a-vis their rank and file and the
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competition between elites within the nationalist parties themselves
encourages the adoption of maximizing demands and tends to contribute to
extreme positions. In effect, agreements between groups that hold moderate
positions are complicated by the incentives that nationalist leaders have to
adopt maximizing positions which will improve their grassroots support,
thus generating a peculiar internal spiral of radicalism that feeds on itself
(Meadwell, 1993).

So rather than being external phenomena, or prior to
institutionalization, the empirical evidence suggests that ethnic conflicts are
influenced by diverse accommodation formulae which act as causal agents
on the conflict (Gurr, 1993; Stavenhaven, 1996).

So far, from the prior discussion it becomes clear that there are two
significant aspects of the POS: the formal (decentralized structures) and the
informal (regulatory policies). But it also becomes important to link the
degree of decentralization with the level of openness of a political system,
that is, its degree of democratization. It is well known that repression of a
movement (through eliminating channels for political representation,
making individual rights precarious, political or legal pressure, etc.) sends
the costs of collective action sky-high, making cooperative behavior very
difficult (Tilly, 1978; Tarrow, 1994). This seriously complicates the
mobilization process. In general the analysis of social movements finds that
when the costs of collective action decrease, mobilization tends to increase,
so that protest arises precisely when the system becomes more open and
flexible. But this situation also tends to favor the adoption of more moderate
strategies by the movement’s leaders (Kriesi, 1995).

However, the study of nationalism shows that the results of repression are
much more mixed. It is true that high degrees of repression increase the costs
of acting so much that often it blocks the development of the movement,
causing the level of protest to decrease drastically. However, it has also been
found that at a certain level of repression the movement will increase its
degree of organization, even to the point of isolating itself as a clandestine
movement. This enables it to entirely resist the passing of time, leading to
fundamentalist positions that generate very resistant networks. These
reinforce the collective identity and foster a willingness to assume risks,
justifying the patriot’s personal sacrifice of life or liberty through
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mechanisms such as a cult of the heroes and leaders chosen to speak for the
people. This is often the case among repressed national minorities (Smith,
1986; Guibernau, 1996).

Several studies have also demonstrated that using negative and positive
incentives in different ways with different groups is central to the process of
internal solidarity building (Schneider and Ingram, 1993; Gurr, 1993). In
addition, a structural analysis of institutions and laws must be completed
with studies on changes in the openness of public policies, which may take
place under one same normative framework (Della Porta, 1995). In general,
the effects of democratization tend to favor nationalist political mobilization
(Gurr, 1993). But in other cases we find that prior to the democratic
transition there already existed a specific authoritarian institutionalization of
multinationalism. In the ex-USSR and ex-Yugoslavia, for example, this
would give rise to the relational triad that Brubaker observes: nationalizing
states, national minorities, and irredenta, each with its corresponding effects
on the nationalist mobilization process (Brubaker, 1996).

A third element of the POS, also to be included in the analysis of
nationalist mobilization, is the re-composition of the party system in close
association with an eventual electoral dealignment. From the beginning
researchers of nationalism pointed out that one of mobilization’s effects was
the appearance of nationalist forces in the party system, which would also
be a test of the movement’s maturity and effectiveness (Horowitz, 1985). In
Hroch’s model this would imply moving from phase A to phase B, from
mere cultural agitation to explicit political action (Hroch, 1985, 1993).
Since nationalism is first and foremost a form of politics, a political
movement by definition, the organizational dimension of leadership and
administration of resources becomes a central element in succeeding in a
competitive political arena (Brass, 1991). In order to avoid drawing the
excessively rigid line found in Hroch’s model between a cultural and a
properly political process, an examination of the concept of multi-
organizational fields becomes especially pertinent to our research
(Oberschall, 1984; Kriesi, 1993; Klandermans, 1997). Since nationalist
movements rework and spread a particular ethnic matrix, they usually
generate a variety of cultural associations, clubs, publishing houses, mass
media instruments, etc. A diffuse network of allies are established in fields
such as culture, religion and education, constituting political support
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networks that are essential to the organizational growth of the movement.
In fact, the ethnic/national conflict is a continual form of collective action
that requires a certain broad level of organization. Comparative analyses
demonstrate in this regard that nationalist movements tend to arise in
situations of catness, to use Tilly’s term. That is, groups of individuals operate
in the midst of structured networks of social and political relations
constituting something like a nationalist social capital.

The rise and success of nationalist parties depends both on the trade-off
between radicalization/electoral success, and in good measure on the
strength of the existing party and electoral systems. The latter may hinder
the political consolidation of a movement if it is majoritarian. A partial or
general political realignment that erodes a dominant party’s voters may
provide new opportunities for the nationalist parties. If nationalists are able
to politically activate cultural/linguistic resentment, or highlight the
negative effects of relative deprivation or a cultural division of labor, the
POS may widen enough to allow a firm nationalist base even where there
was no such prior tradition. Once again nationalism as a mobilization
process benefits from occasionally favorable political environments (i.e.
electoral dealignment) while at the same time producing its own
opportunities (i.e. adapting its political discourse to average voters). A
moderate stance and the occasional discrediting of one of the hegemonic
parties may present a chance for nationalism to establish itself in the
political system, or even to fight for the leading role, thus creating a
differentiated subsystem of parties within the larger party system.

The same strategies that Dalton encounters in the ecologist movements
(Dalton, 1995) also apply to nationalist movements, who have attempted
three very diverse manners of relating to the party system. They may
function within existing parties as the nationalist faction; or they may form
separate interclass nationalist parties centered on the defense of the
homeland’s interests, attempting to identify themselves with the entire
community; or else they may stay away from political competition by
adopting a cultural stance. But the dynamic nature of political opportunities
may also channel the process in the opposite direction. A radical turn in
nationalist demands or the inclusion of nationalist demands in a state party’s
platform may reduce the presence of the nationalist parties even when it
appeared that they had consolidated their electoral position. Two good
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examples of this possibility are the SNP and to a lesser extent Plaid Cymru
(Moreno, 1995). In any case, linear growth in the political maturity of a
nation – going from a cultural expression to a full fledged political
nationalism with broad support - only takes place in nationalist narratives
of the nation. 

As mentioned, in multinational states with strong parties, a vote for a
nationalist party may be due to displeasure with the dominant policies and
parties, a reawakening of national identity, or the ability of the party to
moderate itself and act as a catch-all. The simultaneous influence of other
electoral issues and the capacity of state parties to bring them to the fore will
also mark the debate. Voters may turn back to state parties through various
mechanisms: strategic voting, or due to an excessive radicalization of
nationalist demands for autonomy, or failure to secure selective
concessions/benefits, etc.

Concerning nationalist party membership it is worthwhile to apply the
“group solidarity” hypothesis in that individuals will most likely be drawn
by an organization that offers concrete selective or identity benefits that
are not supplied by the competition. The most probable cause of the
growing demand for benefits from the nationalist party resides, as we have
mentioned, in the improvement of the educational level and professional
qualifications of an ethnically differentiated population, which leads some
of its members to seek new opportunities. Thus, a nationalist party must
offer its members a social network for integration into a community along
with a discourse that defends their welfare and presents a real possibility
of self-government. It must also provide a recognizable identity and
“ontological security” in Giddens’ terms through membership in a nation
that exists, being essentially the same, since time immemorial. But we
know that nationalism combines emotional support with calculated
strategies and interests. Thus other competing parties may also offer
positions of prestige, social status, power, various selective incentives, etc.
The model of structural conductivity highlights how the present and past
political diversity and plurality of the context may have lasting effects on
the capacity of nationalist parties to gain support. Greater political
competition has historically been a complicating factor in a nationalist
movement’s efforts to break into the party system (Pinard, 1975; Nielsen,
1986; Díaz Medrano, 1995).
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Along with nationalist interests there is the matter of mobilizing
sufficient resources to be able to reward the members and maintain the
organization. In sharp contrast with the internal colonialism thesis, it has
been shown that the more developed a region is, the greater its capacity to
generate additional resources for use by the organization that defends its
interests. In consequence, it is foreseeable that membership in a nationalist
party will increase to the extent that individuals consider their participation
as the best method for insuring personal progress and increased benefits,
especially in the area of selective incentives offered by the party (Hechter
and Levi, 1985).

This organizational element of the POS occasionally overlaps with the
possibility of new alliances on the political scene that would reinforce the
nationalist movement. This factor is of significant weight from an internal
perspective as allies form part of the multi-organizational field of support,
providing resources, ideological coverage, political collaboration, etc. These
are vital for taking advantage of opportunities that arise to cash in on the
mobilization potential (Klandermans, 1997). But the presence of potential
allies in the political arena is also fundamental for achieving external
parliamentary support, forming coalitions, etc. This provides the
maximization of opportunities and additional effectiveness in defending the
interests of the various groups.

Finally and briefly, two other components of the POS should be
mentioned: conflict/division among elites and the international arena.
These have not been investigated as extensively in the literature but are
important nonetheless. Comparative analysis has highlighted that ethnic
communities are formed and transformed by elites in modernizing societies,
or in relatively developed regions where expectations are frustrated. This
process invariably implies competition and conflict between central and
peripheral elites over resources, political power and social status. Yet this
should not be interpreted as the generator of ethnonational political
antagonism. In fact, local elites often find it more in their own interests to
cooperate with the central elites than to have a stand off with them.
Eloquent demonstrations of this are the historical examples of the Basque
and Catalan bourgeoisie, of the Welsh aristocracy, of the Lithuanian and
Romanian nobility, etc. The greater the conflict of interests with the
dominant elites, the more the elites of the dominated group will favor
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nationalist mobilization. The sum of forces on each side will demonstrate
the cost/benefit ratio for the local elites, who generally seek conflict only
once all possibilities of collaboration have been exhausted, although usually
this position remains renegotiable (Diani and Melucci, 1983).

Brass has focussed on the conflicts between elites in the transformation
of ethnic groups into nationalities. In his estimate the initial stages of a
nation-building process involve conflicts between local landowners and
foreign conquerors, between religious elites, between religious leaders and
local aristocracies. When religious, cultural or linguistic differences separate
relatively disadvantaged groups of elites from their competitors in the
dominant group, these differences constitute the basis for demanding more
privileges and better positions. Differentiated social mobilization in
modernizing multiethnic societies may favor either ethnic differentiation or
assimilation. But it almost invariably leads to some form of ethnic conflict
and competition between elites, which may be over control of local power
or over new opportunities in the most modern fields of the emerging
economy (Brass, 1991). Other factors to be explored are the disagreements
between the elites of the hegemonic group concerning what sort of
treatment to give peripheral nationalism -i.e. repression/accommodation- or
the relationship to have with local elites -i.e. conflict/collaboration.

Comparative analyses always include external support as a typical
facilitator of the movement’s development. External factors mentioned in
comparative analyses of nationalism include a favorable international
setting, the crisis of the nation-state, diffusion of waves of nationalism,
direct support from neighboring states... Each of these factors must be
examined empirically in order to understand how it affects the specific
ethnic group involved (Diani and Melucci, 1983; Gurr, 1993). An especially
notorious case is that of national minorities who become veritable irredenta
supported by neighboring states of similar nationality or ethnicity (National
Homeland). The Armenians in Nagorno-Karabaj, the Palestinians in
Lebanon and Israel, the Russians in Estonia and Latvia all constitute cases
of mobilization where external support through economic, political and
ideological means plays a fundamental role.

Gurr and Harf point out that under conditions of severe relative
deprivation, the greater the external support is, the greater the chance of
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violent means being used to defy the authorities (Gurr and Harf, 1994).
Brubaker highlights that the increasing political cost of annexation along
with the progressive loss of value in physically controlling a territory has
resulted in more subtle forms of hegemony and intervention by the national
homelands, constituting decisive factors in the mobilization capacity and
possibilities of certain ethnonational minorities (Brubaker, 1996).

5. Solving collective action problems and nationalist discourse

Favorable ethnic and socioeconomic preconditions, along with the right
political opportunity structure are necessary but not sufficient prerequisites
for the establishment and consolidation of a stable nationalist movement.
Like any other social movement, it must also answer specific collective
action problems that arise when those individuals involved threaten the
mobilization process with non-cooperative behavior. Throughout this paper
we have insisted on the dual nature of nationalism, both emotional and
interest-laden, symbolic and strategic. We will conclude by attempting to
demonstrate a more substantial relationship than is generally acknowledged
between two aspects of this type of political mobilization: the formation of
nationalist political preferences and the movement’s interpretation
framework.

Among others, Breton, Hardin, Hechter, Laitin and Motyl have shown
the analytical futility of considering nationalism as an “irrational”
phenomenon from an individual perspective. Without denying the existence
of normative or altruist factors, they center on explanations for nationalist
mobilization which emphasize the participant’s private interests. Thus, for
example, Hardin has highlighted how nationalism may be fruitfully
analyzed by examining the formation of a group that depends on
“coordination power”. Since it depends on membership participation and
involvement, this group will be much less flexible than one linked in some
way to “exchange power”. As a consequence it will tend to employ hostility
and insider/outsider exclusion mechanisms built on stereotypes that
galvanize the collective identity, rather than drafting policies or programs
with clear objectives. New members in a group based on coordination power
will strengthen the group’s power and its possibilities of achieving its
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objectives. This in turn will benefit the members, so that a direct link is
established between participating and obtaining resources via distribution of
selective incentives. The answer to nationalism’s collective action problem is
not a prisoner’s dilemma, according to Hardin, but rather an issue of
coordination that lacks a conflict concerning the possible outcomes. By
reinforcing mutual expectations, this group generates an identification
process based on satisfying interests: the benefits obtained are shared among
the group through coordination. In a political conflict over scarce resources
a coordinated group has advantages based on the low cost of transactions
and the strong element of identification, which spectacularly increases its
political potential (Hardin, 1995). But this may also apply to its potential
for violence. Under certain conditions highly organized nationalist groups
may resort to strategic violence in order to increase the cost for the
government of its centralizing policies, while pressing for additional
concessions. Hence this peculiar economy of violence may be partially
explained in instrumental terms: the weaker the organizational capacity and
thus the less control the members have over it, the greater the possibility of
an uncontrollable increase in violence disconnected from the cost/benefit
ratio. This would provide an explanation for the diverse use of violence in
different places such as Northern Ireland, the Basque Country, Bosnia or
Rwanda (Hechter, 1995).

However, the analysis of nationalist movements clearly shows the defect
of Olsonian collective action logic, which implausibly assumes that
individuals decide to participate and become committed in an isolated
fashion, as if the factors that guide individuals to act of one accord -
solidarity, commitment, trust, pressure, etc. - were non-existent. Well-
known internal solutions to the prisoner’s dilemma become the basis for
emerging cooperation in the repeated encounters between actors to the
extent that they foresee future interaction (Hardin, 1982; Axelrod, 1984).
This is especially the case when there is a community, that is, a group of
individuals that possess common beliefs and values, maintaining direct and
multiple contacts (Taylor, 1987). This last element is an extraordinarily
interesting one in the analysis of nationalist mobilization because
individuals within a group maintain direct links and loyalty with the entire
ethnic collective. But even more significant is a characteristic already
mentioned, the fact that the community is surrounded by a dense network
of organizations such as associations, clubs or other small groups of various
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types - cultural, religious, instrumental friendship, etc. These generate a
micromobilization context of solidarity, support, trust and behavior visibility
that allows the deployment of a vast repertoire of control, stimuli and
selective social incentives. In this manner the face-to-face networks and
communities tend to overcome barriers to cooperation - invisible personal
behavior, low probabilities of reward or penalty, subjective importance of
one’s own contribution, etc.

But in the analysis of nationalist mobilization we should also take into
account external solutions to the problem of cooperation. These imply a
change in the preferences and expectations of the actors. An example would be
political entrepreneurs who assume the risks involved in being early-risers,
supplying decisive resources for changing other’s beliefs or expectations and
encouraging other’s conditional cooperation. At the same time, they are the
beneficiaries of certain selective incentives (fame, prestige, power within a
group, etc.). However, in nationalist movements there are also expressive
incentives, so that the costs of participation may be considered part of its
benefits (in process benefits, to use Hirschman’s terminology). When
participation in mobilization is seen through the community’s interpretational
frame of reference and the doctrine of patriotic mission and sacrifice for the
homeland, it becomes a reward in itself whether or not the ultimate objectives
are achieved.

All of this in turn leads us beyond the narrow assumptions of
epistemological individualism and private interest, so as to include in the study
of nationalism as a specific form of politics the altruistic preferences theory
(Hechter, 1993; Seers, 1983). This well-worn research tradition within rational
choice involves incorporating the affective and normative aspects that
constitute the other side of the phenomenon we are studying. For example, the
appearance of unconditional cooperation improves the supply of incentives for
late comers and removes any barriers for the mobilization to reach the take-off
level.

Chai’s theory of the development of altruism in communities of origin is of
special interest in this regard. Making note of the consistent presence of
altruistic preferences among the members of nationalist movements, this
researcher hypothesizes their genesis from an endogenous and constructed
standpoint, rather than being merely exogenous, finished, complete and prior
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to the political process. In this fashion we assume that ethnic preconditions
and ethnonational identities have a political and social aspect to their
production of altruistic preferences, as well as an endogenous nature which
permits us a more political and dynamic analysis of the emergence of
cooperation.

Chai connects the formation of altruistic preferences not with the survival
of traditional community links within a local area of face-to-face
communication, but rather to emigration and broader population nuclei.
Thus migration to urban centers or plantations in turn generates the
formation of a common set of interests, which, according to the cultural
division of labor hypothesis, superimposes the ethnic identity on a certain
position in the labor market.

Now then, having the same interests - even if they are both cultural and
economic - will still not be enough to overcome the free-rider problem which
blocks ethnonational collective action. At this point altruism towards the
members of the group acts as a factor in reducing the cost of cooperation while
supplying selective and expressive incentives. In this manner a virtuous circular
process is established between cooperation and altruism, creating additional
altruistic preferences towards other members of the group so that the entire
ethnonational community is inscribed within the circle, thus overcoming the
previously limited confidence and altruism which were purely local and
familial. This also encourages cooperation by increasing its marginal utility
within the ethnonational competition, which in turn forges even stronger links
within the group and crystallizes the boundaries of this differentiated ethnicity.
Hence the ethnic boundaries of groups are built on ascriptive characteristics
such as race, language, culture, religion or customs, which in the end become
the basis for nationalist mobilization - and also its political outcome - through
the process of endogenous development of altruistic preferences (Chai, 1996).

When addressing the problems of ethnic preconditions and the POS, we
pointed out that beyond the “objective” factors that each give rise to, they also
incorporate undeniable elements of subjectivity, understanding one’s own
distinguishing characteristics and “perceived opportunities”. In this last section
we have seen how the expressive and altruistic components played as
important a role as one’s own vested interest in the genesis of nationalist
mobilization. All of this finally leads us to the mythic-symbolic dimension that
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underlies loyalty to a nation based on a common culture and the
insider/outsider opposition (Hedetoft, 1995). Beyond this lie the nationalist
discourse and the mobilization frames.

The analysis of social movements has increasingly emphasized that these
phenomena are also cultural, capable of formulating and extending collective
identities and worlds of meaning (Gamson, 1988; Melucci, 1989; Eyerman
and Jamison, 1990; Laraña and Gusfield, 1995; Johnston and Klandermans,
1995; Klandermans, 1997). This is extremely pertinent to the analysis of
nationalism as a mobilization process, since the ethnic reality is both political
and cultural. Its characteristics derive less from objective markers than from the
meaning given - initially by the intellectuals and elites, subsequently by the
majority of the group - to certain cultural, territorial and historical properties
along with the shared meaning and experience given them (Smith, 1986). In
fact, ethnicity’s relationship to objective data is only a weak one, which
becomes more robust in the arena of symbol production. Distinguishing
marks are constantly reinterpreted through the construction of myths and
symbols along with political action (Melucci and Diani, 1983). So the nature
of this elusive set of myths, traditions, values and symbols cannot be grasped
except as a part of the conditions of discourse within which it arises, since
nations are in this sense “imagined communities” (Anderson, 1983). Thus the
need to specify the discursive dimension of the “idea of nation” (Greenfeld,
1992) which is so central to all nationalisms. This requires an ethnosymbolic
study analyzing the social preconditions and rationality of mobilization, taking
into account the ethnic materials that nationalism has available to work with
(Smith, 1996). It will also be necessary in order to explain the specific
articulation of the diacritical elements of ethnicity as they are formulated in
each case, their transformation and external linkage with political ideologies
and values that may influence them in one direction or another. In sum, it
requires an analysis of the very discursive conditions that provide the
possibility of nationalism developing (Cabrera, 1992; Máiz, 1996, 1997).

In this sense, we find highly useful the concept of “mobilization frames”, as
a set of collective beliefs that give participation sense within collective action.
The central elements of the movement’s discourse are a sense of injustice or
inequality (grievances), a belonging to a collective identity, and a motivation
for political action (Eder, 1996; Gamson, 1992). These are summarized in the
frames, sometimes intentionally (“framing strategies”) and at other times
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unconsciously (“mobilization frames”). We have already seen how the meaning
of national oppression should be analyzed from the perspective of relative
deprivation, as frustrated expectations (Gurr, 1993). We have also mentioned
how nationalism generates a collective identity through ascriptive mechanisms
with diacritical elements (language or “race” or territory). These determine
antagonistic insider/outsider stereotypes so that differences with others take on
extreme importance, while the internal differences are minimized within the
community (Touraine, 1981; De Vos and Romanucci-Ross, 1977). Myths and
symbols have the additional mobilizing “virtue” of ambiguity, in that they
galvanize the entire community while leaving aside any other internal
fractures. Yet a common ethnic heritage and common socioeconomic interests
are not sufficient to produce action. It is also necessary for the nationalist
discourse to activate this mobilization potential through formulating and
selecting mythic-symbolic elements of altruism, cooperation and sacrifice for
the homeland. This leads to heroic actions, and even atrocities, along with an
exacerbation of the insider/outsider conflict, supplying great doses of the
emotional content essential to mobilization (Brass, 1991).

We have shown that interpretation frames do not “reflect” or “express” a
preexisting objective national reality. Instead, as “rhetorical strategies”, they are
fundamental instruments for building the ethnonational difference itself,
choosing some features while diluting others, proposing certain political
objectives while ignoring others. As such, they are a central element in
collective action. In this sense, the more a discourse becomes emotional,
radical, specific, bounding opposing identities, the more mobilizing it will be.
But this excess in radical intensity generates a process of frame dealignment,
raising for nationalist leaders a problem of political exclusiveness. The
challenge of achieving a balance between the mobilizing emotion and the
moderation needed to broaden electoral support generates the characteristic
ambiguity and multiplicity of meanings that are typical in nationalist
discourse.

From this perspective a (successful) collective nationalist actor is also the
result of a dynamic of “frame alignment” (Snow and Benford, 1988; Eder,
1996). This is a process of overstating the myths and symbols of the
“community of origin” so as to establish it as a natural and self-evident entity.
In the eyes of nationals it is not seen as politically arbitrary but natural and
immutable. Its beginning goes back to time immemorial and its essence is built
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around diacritical elements of the ethnic core: a collective name, a myth of
common ancestry, a shared and linear history, a common culture, linkage to a
specific territory, patriotic unity, etc. Thus every nationalist narrative is woven
through a process of symbolic packaging of several specific interpretation
frames. It is, in sum, the political result of a concrete framing strategy (Eder,
1996).

Hence nationalism generates a discourse using various framing devices of
moral, factual or aesthetic nature that overlap so that the individuals’ identity
dissolves, through immersion - Herder’s hineinfühlen - in the collective identity
of the nation. Thus, the link with the homeland is established as a duty for this
collective entity that in turn has its own rights (self-determination, linguistic
normalization, etc.). Overwhelming empirical proof of a national difference is
provided through “scientific” data (language, race, territory, etc.). On the
aesthetic level myths are developed remembering a “golden age”, a common
ancestry, etc. The nation is presented as an undeniable natural fact, while the
state is nothing but an artificial construct.

In each case this strategy of framing certain values, differential ethnic
elements, socioeconomic interests and political objectives leads the nationalist
movement towards a specific political orientation. It also determines the
strategic repertoire, the “authentic” members of the nation, the formula for
self-government, the potential allies, the democratic or authoritarian nature of
the community, etc. (Hedetoft, 1995; Cabrera, 1992)

Comparative analysis demonstrates that in general, nationalist movements
maintain a basic gamut of three ideal-typical framing strategies, which they
never completely narrow down to one. They are ethnonationalism,
constitutional patriotism and populism (Diani, 1996; Viroli, 1995; Máiz,
1998). The ethnonationalist strategy is the most common, given that
nationalism is defined by its ability to establish a collective identity based on
the existence of certain distinguishing features (ethnicity). This strategy does
create mobilization problems. First of all it is problematic in territories that are
relatively plural or that present weak ethnic differentiation due to its lack of
inclusiveness. But it also introduces a spiral logic since it principally relies on
the ethnic core and devalues the voluntary or political dimensions, thus
generating a mobilization that is starkly non-democratic as seen in the recent
cases of ex-Yugoslavia and the ex-USSR, as well as the Basque Country and
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Northern Ireland. This creates anti-pluralist pressures, charismatic leadership,
the crisis of certain individual rights that are subjugated to communitarian
ones, and in the worse case scenario reliance on the direct incorporation of
xenophobic features such as racism or ethnic cleansing. Even apparently
innocuous elements of nationalism such as language, culture, traditions or
territories nevertheless weaken the free and plural formation of political
volition and the due respect of minorities, eroding in turn the concept of
citizenship, which is central to democracy (Máiz, 1998b, Seymour, 1998).

Constitutional patriotism centers on the constitutional dimension of
citizenship, individual rights, legal guarantees and democratic pluralism. But it
must minimize the insider/outsider contradiction, creating a rational and
formal discourse that is strategically very inclusive but does not pack an
emotional or mobilizing punch. As seen in the evolution from “wir sind das
Volk” to “wir sind ein Volk” during German unification, it leaves an open door
for competitive forces that may use the more effective ethnonationalist strategy
of mobilization without worrying too much about its democratic liabilities.

Finally, the populist strategy dilutes the ethnic foundation by limiting the
insider/outsider opposition to a people/dominant elites duality (Diani, 1996).
As the evolution of the Italian Lega del Nord shows, its strategic rhetoric is of
great narrative usefulness and political plausibility when combined with a mix
of inclusion and “antipolitical” emotional intensity. In regions with a weak
ethnic difference but strong and unequal development its inclusive and
mobilizing power may be great.

In each specific country nationalism tends to oscillate between the first two
strategies, following one or the other more closely depending on the situation
at hand. Since the populist and civic strategies dilute the definition of
ethnicity that characterizes these types of movements, the ethnonationalist
option tends to dominate but seldom in a pure form. Elements of the others
are also incorporated in accord with the specific preconditions - ethnic, social
and political opportunity structure - that each nationalist movement faces.
This is not due to some objective self-evident fact as argued by the
nationalists. Rather, it is the very contingent and undetermined political
outcome of nationalist conflict and mobilization.
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LA CONSTRUCCIÓN DEL IMAGINARIO
NACIONAL

Ángel Aguirre Baztán
Universidade de Barcelona

1. Demarcación de “lo imaginario”

Lo imaginario es la “imagen” que un grupo o comunidad proyecta de su
identidad. Estas imágenes, al igual que las fotografías que componen un
álbum biográfico hacen referencia, tanto a la “unidad e identidad” del grupo
como a la permanencia de esa identidad a través de la historia.

Han sido, sobre todo, los nacionalismos los que han realizado estas con-
trucciones mítico-románticas del “imaginario nacional”, imaginando la
“nación” como un territorio, casa o cuerpo “maternos” (tierra madre), de los
que surgía el pueblo como “hijo-héroe” que ha de salvarla y conducirla his-
tóricamente.

La “caída” de la nación en una crisis de postración (dominación, exilio,
angustia de disolución, desorientación histórica, etc.) hace surgir al “héroe-
pueblo”, para crear un movimiento de recuperación (éxodo) de la tierra-
nación perdida.
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Esta “caída” o pérdida “ontológica” de su “ser” (identidad) provoca en el
pueblo la nostalgia de los orígenes, aviva el sentimiento soteriológico de
redención y liberación histórica, para lo cual el hijo-héroe-pueblo construye
una esperanza antropológica, en forma de utopías y ucronías que rediman la
historia.

Es entonces cuando se aviva el imaginario nacional: las leyendas nos
hablan del “paraíso primigenio” con tintes de bucolismo y arcadismo rural,
alrededor de la “casa pairal o parental”, como centro de esa cosmovisión
rural. Se recuerda su folclore, sus fiestas cíclicas, su religiosidad popular, etc.,
y se mitifica la “abundancia nutricional” materna de los campos, idealizando
la ingenua y honesta alegría de vivir de sus gentes.

Semejante cuadro o “imagen” bucólico-matriarcal es reforzado con trazos
de “edad de oro”: “vivíamos en paz”, “las gentes eran religiosas”, “había una
profunda cultura popular”, “todos éramos iguales y nobles”, etc.

La recuperación de ese “paraíso perdido”, de esa “edad de oro” perdida,
no puede hacer más que por la creación de un “movimiento de liberación
histórica”. El hijo-héroe-pueblo creará un “movimiento” (éxodo, larga mar-
cha, etc.) para redefinir la historia en forma de lucha y esperanza, proyec-
tando el futuro como una utopía y una ucronía, como una restauración del
“orden materno” perdido.

La utopía no es otra cosa que el “paraíso perdido”, proyectado en el
futuro; la ucronía no es más que la “edad de oro” proyectada hacia la paz
futura. Utopía y ucronía son futuro proyectado, pero en el fondo son
“pasado materno” mirado históricamente hacia adelante. De ahí las insis-
tentes alusiones a la “tierra”, a la “terra lliure”, a “ama lur”, a los paisajes y la
ecología idealizados (para no ensuciar el cuerpo de la madre-tierra, con polu-
ción industrial paterno-capitalista).

La consigna nacionalista parece ser: restaurar el explendor del paraíso
materno (madre-nación, donde y de la que nacimos), no ya en un orden
meramente cosmogónico de retorno a los orígenes, sino en el orden soterio-
lógico de la salvación histórica (protagonismo del héroe-hijo-pueblo), a tra-
vés de la lucha por la utopía y la ucronía.
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El “paraíso perdido” es un imaginario materno del pasado, mientras que
la “utopía” es un imaginario materno del futuro.

El poder del imaginario histórico reside, principalmente en el poder
liberador que asume el “hijo héroe” del cuerpo de la madre-tierra-nación.
Si se reconquista la imagen primigenia (madre-tierra-nación), proyectán-
dola en el futuro (utopía), entonces será posible vivenciar, desde el
momento en que comienza la lucha nacionalista, el imaginario nacional
como identidad.

Claro que, como veremos, existe otro tipo de imaginario, enmarcado en
la nueva realidad urbano-industrial-telemática: el imaginario de la globaliza-
ción y la comunicación, del multiculturalismo y el mestizaje intercultural.

1.1. Encuadre previo del concepto de “imaginario”

Es preciso, no obstante, definir con claridad el concepto de imaginario,
para hacerlo adecuadamente operativo.

El concepto de “imaginario” nace en el contexto de la oposición román-
tica al racionalismo ilustrado. Se ha hecho notar que el racionalismo “tiene
por tradición constante devaluar ontológicamente la imagen y psicológica-
mente la función de imaginación, maestra de error y falsedad”1. Para los
románticos, sin embargo, lo imaginario se vivencia y se siente a través del
“retrato-imagen” de la identidad histórica2, construida por el entrecruza-
miento y hasta con-fusión de la ficción legendaria (deseo), que es elevado a
la categoría de “voluntad de ser” historia real.
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1 G. Durand ([1979]1981): Las estructuras antropológicas de lo imaginario. Madrid: Taurus, p. 17.

2 “Es un concepto, como el mito, que, en la conjunción de sus facetas, se ve mejor que se entiende.
Es un concepto, desde luego, menos estudiado, aunque cuente ya desde hace algún tiempo con dis-
tintas vías de aproximación. Es y no es, lo que se puede imaginar o se ha imaginado; es un no es lo que
sólo tiene existencia en la imaginación, si nos atenemos a las acepciones inmediatas del término. El
concepto de Imaginario incorpora toda la problemática del entrecruzamiento de historia y ficción. No
remite únicamente al discurso, llama y lleva también a la iconografía, a los ceremoniales y ritos cívi-
cos, a la titulación y simbólica de cuerpos e instituciones, al urbanismo, al calendario y sus efemérides,
a las canciones y fiestas populares, etc.” (J. M. Sánchez Prieto (1993): El imaginario vasco. Barcelona:
Eiunsa, p. 35).



Ya desde una perspectiva filosófica (prepsicológica), Sartre intentó liberar
a la imagen de su definición “cósica” a la que la reducía el racionalismo, afir-
mando que la imagen era una conciencia trascendente (sólo, de entrada, el
cubo “imaginado” tiene seis caras, no el “percibido”, que como máximo
tiene tres)3.

Aunque, por otra parte, se ha insistido en que “el (o lo) imaginario” es
“un concepto elevado a la categoría de sustantivo, [que] está poco hecho toda-
vía”4. Y es que las formulaciones sobre lo imaginario, provenientes tanto
desde la corriente jungiana (G. Durand, A. Ortiz Osés) como desde los aná-
lisis del imaginario nacionalista (J. M. Sánchez Prieto, M.J. Buxó) no han
sido muy precisas, sólo meramente aproximativas.

Por eso nos proponemos, como punto de partida, clarificar este concepto
de “imaginario”, cada vez más presente en la literatura nacionalista, abor-
dándolo desde la perspectiva de la psicología cultural actual.

1.2. La imagen como identidad yóica

Para entender el significado de lo “imaginario” será muy útil partir de la
célebre ponencia de J. Lacan sobre “Le stade du miroir”5, donde analiza los
primeros pasos de la formación del yo, así como de la construcción de los
iconos proyectivos, generadores de grupos.

a) Lacan parte del hecho de que el niño, durante los seis primeros meses,
aproximadamente, vive prisionero de una vivencia esquizoide de “cuerpo frag-
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3 J. P. Sartre ([1940]1968): Lo imaginario. Buenos Aires.

J. P. Sartre ([1950]1070): La imaginación. Buenos Aires.

“El mérito que nadie puede negar a Sartre es el de haber hecho un esfuerzo por describir el fun-
cionamiento específico de la imaginación y por distinguirla -al menos en las doscientas primeras pági-
nas de la obra [Lo imaginario]- del comportamiento perceptivo o mnésico. Pero, a medida que
progresan los capítulos, la imagen y el papel de la imaginación parecen volatilizarse y desembocan, en
definitiva, en una total devaluación de lo imaginario, devaluación que no corresponde en modo
alguno al papel efectivo que juega la imagen en el campo de las motivaciones psicológicas y cultura-
les” (Durand, 1981:20).

4 J. M. Sánchez Prieto, o.c., 1993:35.

5 J. Lacan en el Congreso de Marienbad (1936), reelaborada en el Congreso de Zurich (1949). Cfr.
J. Lacan (1966), Écrits I, pp. 89-97.



mentado” (“cuerpo de arlequín”), en la que experimenta una angustia de dislo-
cación y de muerte6. Pero, prosigue Lacan, hacia los seis meses el niño es capaz
de identificar su imagen en el espejo, asegurando la unidad de su yo-cuerpo:

La asunción jubilosa de su imagen especular, por el ser sumido aún en la impo-
tencia motriz y en la dependencia de la crianza, que es el hombrecito en estado de
‘infans’, nos parece, desde ese momento, manifestar, en una situación ejemplar, la
matriz simbólica en la que el ‘yo’ se precipita en una forma primordial, antes de
objetivarse en la dialéctica de la identificación con el otro, y antes de que el len-
guaje le devuelva, en lo universal, su función de sujeto7.

En esta primera experiencia yóica desde la unidad de su rostro, desde
su imagen corporal-facial, enmarcada a su vez en el cuerpo envolvente y
complementario de la madre, el niño descubre un “otro-sí mismo” (ima-
gen especular) que le da “forma de ser” (pasa desde la angustia ontológica
de no-ser o ser disgregado, a la asunción jubilosa de su imagen de identi-
dad, de ser).

La imagen del espejo es, pues, una respuesta narcisista gratificante a la
angustia de desmembración, de cuarteamiento, de escisión, “de muerte”.

No es casual que a la primera infancia, en la que el niño vivencia su
cuerpo como “completado” por el cuerpo de la madre y en la que desarrolla
un conocimiento mágico-animista, le llame Lacan “periodo de lo imagina-
rio”, al que seguiría el “periodo simbólico” (sin destruir la anterior dimen-
sión imaginaria), originario por la presencia “social” de lo parental8, a partir
de los cinco años.
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6 “Los psicoanalistas de niños han demostrado, a través del estudio de la esquizofrenia precoz y del
hospitalismo, que el desmembramiento de la imagen del cuerpo propio constituye el núcleo de la
enfermedad mental. Una de las angustias más profundas es la angustia de la pérdida de unidad del
cuerpo y del psiquismo” (D. Anzieu (1986): El grupo y el inconsciente. Madrid: B. Nueva, p. 66).

7 J. Lacan, o.c., 1966:90.

8 “En esta primera fase de lo imaginario, la madre completa y complementa el cuerpo parcial del niño;
sin embargo, a partir de la percepción del cuerpo entero (falo), el niño, edípicamente, invertiría la posi-
ción, queriendo completar a la madre, ocupar el lugar del padre, haciendo un todo afectivo con ella. Es
entonces, cuando aparece el padre intrusor y lo expulsa del paraíso terrenal de la madre (con las ame-
nazas del relato bíblico: trabajarás, etc., es decir, si no eres un hombre no te querrá ninguna mujer, si
no trabajas no serás nada, etc. (amenazas de castración)” (I. Badillo (ed.) (1998): Las culturas del ciclo
vital. Barcelona: Bardenas, p. 32).



En el tránsito desde el “imaginario presentista” y abiográfico, de los
pimeros cinco años, hasta el periodo “simbólico” de la segunda infancia, apa-
rece el llamado “imaginario diacrónico”9, donde nace el mito identitario del
héroe, tal como se expresa en los cuentos infantiles.

b) Por otra parte, los psicoanalistas han puesto de manifiesto que el grupo
es la realización “imaginaria” de un “nosotros” colectivo; el yo, desde la
angustia de escisión del cuerpo de la madre, “reconstruye” proyectivamente
en el exterior un nosotros orgánico (cuerpo “organizado”). El grupo sería la
proyección exterior de este deseo interno de unidad y totalidad; sería una
reconstrucción, en forma de unidad grupal, una recomposición (angustiosa)
de las partes, en peligro de excisión. A más ansiedad de escisión, mayor deseo
de control del grupo.

Se puede admitir, primero, que en toda situación de grupo (grande o pequeño,
de trabajo o de placer, de cultura o de vida económica) existe una representación
imaginaria subyacente, común a muchos miembros de grupo. Mejor aún, en la
medida en que existe tal representación imaginaria, hay una unidad y algo común
en el grupo10.

La imagen es así, el soporte de una búsqueda incesante: encontrar el objeto del
deseo en el mundo exterior11.

Dificilmente puede expresarse esta realidad con mejores palabras: la ima-
gen es la “re-presentación” del deseo de unidad e identidad interior, que se
proyecta en el exterior grupal.
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9 “En la primera infancia, el niño vive la identidad imaginaria (proveniente de la identidad perci-
bida a través de la imagen del espejo). Este imaginario presentista (no-biográfico) se transforma, hacia
los cuatro años, en imaginario diacrónico, cuando el niño es capaz de adquirir una estructura narra-
tiva a través de los cuentos, mediante la cual llega a pensar su biografía (identificación con el héroe),
aunque, todavía, desde una posición mágico-animista. Esta estructura narrativa de los cuentos, que
adelanta el viaje que el niño tiene que realizar para convertirse en padre/madre, posibilita el paso a la
identidad simbólica, cuando llega a internalizar la norma social-parental, ya en la segunda infancia.

Podemos decir que, hasta los cuatro años, el mundo del niño es el cuerpo de la madre; a partir de los
cuatro a seis años se comienza a percibir el mundo como exterior a la madre. En la primera infancia,
el mundo es la madre; en la segunda infancia se percibe el mundo a través de los padres; y, en la ado-
lescencia, se quiere comprender el mundo al margen de los padres” (A. Aguirre (1999): “La identi-
dad cultural”, en A. Aguirre/J. F. Morales (1999): Identidad cultural y social. Barcelona: Bardenas, p.
13).

10 D. Anzieu (1986): El grupo y el inconsciente. Madrid: B. Nueva, p. 68 (la cursiva es mía).

11 R. Kaës (1977): El aparato psíquico grupal. Barcelona: Gránica, p. 48.



Por eso, como representación de los grupos (y del mismo individuo) se
construyen las representaciones individuales o grupales icónicas12. No deben
extrañarnos, por ejemplo, las “mascarillas mortuorias” como mentís icónico
contra la “desfiguración” que produce la muerte, como detención del tiempo
vital en el último momento, antes de la desintegración (escisión y muerte).
Este mismo papel lo representan las “huellas” dejadas en el papel, el
cemento, etc.

Actualmente, las “mascarillas” han sido sustituídas por la “fotografía” (en
todas sus formas, desde el papel, hasta el vídeo, el cine, etc.). Una fotografía
de graduados, de familiares en una comida o celebración, de obreros a punto
de jubilarse, etc., detiene el tiempo y actúa de talismán contra la desintegra-
ción (muerte) del grupo. ¿Quién no recuerda el cuadro (“fotografía”) de Leo-
nardo da Vinci, sobre la “Última Cena”, sobre la “comunión” colectiva de
los apóstoles antes de la disgregación, como gran “Memorial”?.

Las fotografías o los retratos, individuales y de grupo, constituyen com-
posiciones escénicas (re-presentaciones), que significan “imaginarios de per-
vivencia” individuales o grupales. Estos mismos cuadros escénicos se nos
presentan en el cine o la publicidad, las novelas o los cuentos, etc., como una
auténtica iconografía narrativa.

c) En conclusión, el imaginario grupal se origina a través del mecanismo
de “proyección”, desde las internas vivencias angustiosas de escisión, y desde
el deseo de reconstruir la unidad interior en un “doble” exterior”. El imagi-
nario grupal es un trasunto del imaginario primordial a través del cual el
niño descubre su unidad identitaria a través del icono que le muestra el
espejo.

Lo importante aquí es esa imagen mental (re-presentación) de la unidad
yóica interior que se proyecta al exterior como re-construcción grupal, iden-
tificable y fotografiable. La fotografía, por ejemplo, es una “imagen” de tota-
lidad y de permanencia de la identidad. Por otro lado, escogemos la mejor
imagen, la que colma nuestros deseos de “re-conocimiento” identitario.
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12 “En especial, el retrato y la fotografía aseguran una función de lucha contra la desmembración
grupal y una función instauradora de un ideal compartido en una nueva forma específica: la del grupo
en su condición de objeto psicosocial” (Kaës, o.c., 1977:62).



2. Globalización vs. nacionalismo

Esta imagen colectiva, construída desde el interior y que había
tomado cuerpo desde la autoadscripción intragrupal y la heteroadscrip-
ción extragrupal, aparece en nuestros días amenazada por el fenómeno
de la “globalización” exterior. Vivimos en unos tiempos de incertidum-
bre identitaria, ya que el mundo telemático, militar o económico ha roto
las fronteras perceptibles de identidad grupal (o nacional), y se ha mun-
dializado/globalizado, ensanchando de tal manera las dimensiones de la
totalidad identitaria que las percibimos como disolución y adiferenciali-
dad.

Por eso, frente a la creciente amenaza de disolución centrífuga en la glo-
balidad (“aldea global”), está surgiendo un movimiento centrípeto e insular
de identidad: en un mundo globalizado, todos los grupos se transforman en
minorías huérfanas13.

Diríamos que hemos transformado el mundo en “aldea global” y que, a
la inversa y como reacción, estamos haciendo de nuestra aldea un mundo
nacionalista.

Esto explica la pasión por la diferencialidad:

El problema de la diferencia recorre nuestra época y hasta la penetra: la dife-
rencia de los sexos, la diferencia de la cultura y de la naturaleza, la diferencia entre
las culturas y los códigos nacionales o regionales se ha reafirmado.

Una obsesión hace presa en nuestra época, saturada de comunicación: la del
repliegue de cada uno en su propio territorio, en lo que hace su diferencia, es decir,
su identidad separada, propia. Sueño de reigambre en el espacio insular de una
separación14.

El diferencialismo se ha convertido en pensamiento crítico de la homo-
logación y la totalización cultural, política y económica, ya que, en la prác-
tica, el discurso homogeneizador y totalizante es hegemónico, relegando los
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13 Cfr. A. Aguirre (1999): “La identidad cultural”, en Aguirre/Morales, o.c., 1999:1.

14 J. Benoist (1981): “Facetas de identidad”, en C. Lévi Strauss y otros (1981): La identidad. Bar-
celona: Petrel, p. 12.



discursos periféricos (minorías) a “lo que no es” el discurso dominante (nega-
ción ontológica de la identidad).

2.1. El imaginario (fáctico) de la globalización

a) Técnicamente, todos estamos de hecho globalizados, pero esta globa-
lización solamente la perciben y manipulan unos pocos. Hay quien dice que
lo único que realmente se ha globalizado es la pobreza.

Críticamente, podríamos entender la “globalización” como el discurso
de unos pocos sobre la totalidad, como un imaginario del poder econó-
mico (el poder imagina que el planeta tierra es la aldea global económica,
tal como lo ritualiza la “rotación” bursátil horaria de las bolsas de Tokio,
Frankfurt, Nueva York: “en la bolsa nunca se pone el sol”). El poder no
“percibe” la realidad global (sólo se ven tres caras del cubo), se la “imagina”
(ya hemos dicho que se puede “imaginar” al cubo con seis caras) desde el
propio etnocentrismo de las tres caras percibidas (homologación de las tres
caras ocultas)porque la globalización es también el horizonte imaginado
por sujetos colectivos e individuales, o sea, por gobiernos y empresas de los
países dependientes, por realizadores de cine y televisión, artistas e inte-
lectuales, a fin de reinsertar sus productos en mercados más amplios. (...)
Si hablo de globalizaciones imaginadas es porque la integración abarca a
algunos países más que a otros. O porque beneficia a sectores minoritarios
de esos países y para la mayoría queda como fantasía. También, porque el
discurso globalizador recurre a fusiones que en verdad suceden, como dije,
entre pocas naciones. Lo que se anuncia como globalización está gene-
rando, en la mayoría de los casos, interrelaciones regionales, alianzas de
empresarios, circuitos comunicacionales y consumidores de los países
europeos o los de América del Norte, o los de una zona asiática. No de
todos con todos.

No es que el imaginario sea una falsedad, es que es una verdad de pocos,
es la verdad de la perspectiva del poder.

El imaginario globalizante no es nuevo: la iglesia se hizo “católica” (uni-
versal) y el marxismo se declaró siempre una “internacional socialista”. En
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esta línea, movimientos de religión civil como los Juegos Olímpicos, se ins-
talan en la globalidad15. 

Fruto de la globalización son el intercambio internacional, tanto de bie-
nes (mercamundialización) como de personas (turismo y migraciones) y de
informaciones (telemática), lo que conlleva nuevas relaciones interculturales.

b) Para algunos, la globalización no es otra cosa que una “norteamerica-
nización”, la etapa superior del capitalismo norteamericano (Coca-Cola,
McDonals, Holywood, etc.), siendo ésta la que podríamos denominar “glo-
balización tecnológica y económica”.

Pero hay otra globalización no menos importante, a la que ya hemos alu-
dido, las migraciones:

Treinta y seis banderas de diferentes países, hechas con cajitas de plástico
llenas de arena coloreada. Las banderas están interconectadas por tubos, den-
tro de los cuales viajan hormigas que van corroyéndolas y confundiéndolas.
Yukinori Yanagi realizó una primera versión de esta obra, en 1993, para la Bie-
nal de Venecia. En 1994 la reprodujo en San Diego, en el contexto de la mues-
tra de arte multinacional inSITE, con las banderas de países de las tres
Américas. Después de unas semanas, los emblemas se volvían irreconocibles.
Puede interpretarse la obra de Yanagi como metáfora de los trabajadores que,
al migrar por el mundo, van descomponiendo los nacionalismos e imperialis-
mos16.

El hambre no tiene fronteras y las “hormigas trabajadoras” no entienden
mucho de identidades locales. Las diferencias económicas y tecnológicas
entre el primer y tercer mundo son cada vez más distantes; la natalidad del
primer mundo es escasa, mientras que la del tercer mundo es desbordante.
Todo esto hará multiplicar los flujos migratorios, de una manera considera-
ble, en las próximas décadas.
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15 A. Aguirre (1998): “La religión civil”, en Anthropologica 2, 1998:1-58.

16 N. García Canclini (1999): La globalización imaginada. Barcelona: Paidós, p. 53.



2.2. El imaginario nacionalista como reacción

a) Si bien el nacionalismo, en sentido moderno, data del siglo XVIII,
no obstante, como fenómeno cultural, se inicia en el siglo XIX, habiendo
experimentado una importante redefinición en la segunda mitad del siglo
XX17.

La nación (de nascor, nacer) es la tierra-madre donde se nace. Decía ya
Chabod, uno de los más brillantes teóricos del nacionalismo, que “decir sen-
timiento de nacionalidad es decir sentimiento de individualidad histórica.
Se llega al principio de nación cuando se llega a afirmar el principio de indi-
vidualidad; es decir, a afirmar contra tendencias generalizadoras y universa-
lizantes el principio de lo particular, de lo singular”18.

Jáuregui dice, con razón, que “existen pocas realidades tan dificilmente
escrutables y aprehensibles como el nacionalismo. Se trata de un fenómeno
que encierra en su seno aspectos sumamente abstractos y etéreos, lo cual
hace que se nos presente con un carácter extraordinariamente polisémico. A
ello debe añadirse el caos terminológico que acompaña a los conceptos con
él relaccionados”19. La vagedad definitoria del concepto de nación y de
nacionalismo es grande, por falta de criterios objetivos y exceso de criterios
subjetivos. Sin embargo, podríamos definir el nacionalismo como una “con-
ciencia colectiva y voluntad de ser nación diferencial”.

Además de la afirmación de la nación como una realidad heterónoma, las
causas principales de la existencia del imaginario nacionalista las podemos
encontrar en: la angustia por la disolución en una realidad global y homo-
geneizadora, el retorno al imaginario singular ruralizante y la resistencia al
pluralismo cultural urbano, el complejo de existencia periférica ante el cen-
tralismo estatal, etc.

Podemos referirnos a las dos fuerzas dominantes antagónicas: la socie-
dad tecnológica se asienta en el rechazo o negación a la diferencia (la tec-
nología es una fuerza constante de homogeneización); por el contrario, la
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17 Cfr. E. Hobsbawn (1998): Naciones y nacionalismos desde 1780. Barcelona: Grijalbo, pp. 9-10.

18 F. Chabod (1987): La idea de nación. México: FCE, p. 19.

19 G. Jáuregui (1997): Los nacionalismos minoritarios y la Unión Europea. Barcelona: Ariel, p. 23.



cosmovisión ruralizante nacida del “aislamiento geográfico e histórico”
está fundada en el particularismo cultural, en la total singularidad y dife-
rencialidad.

b) N. Elías puso de manifiesto20 la diferente perspectiva en la construc-
ción francesa del concepto de civilization y de la construcción alemana del
concepto de kultur.

El concepto de civilización nació como concepto universalista, expre-
sando las altas culturas urbanas, mientras que el concepto de cultura se refi-
rió en Alemania a la afirmación romántica de la singularidad de lo rural.

El imaginario étnico de la “nación” romántica alemana surgió a partir de
Herder, como una afirmación de su ruralidad sentimental (pueblo), frente al
corruptor espíritu urbano del París ilustrado.

Dos fueron los componentes básicos de este imaginario: el componente físico
(pueblo y territorio) y el componente cultural (lengua, religión e historia).

La “nación” como etnoterritorio surgió del aislamiento geografico
(alpino), rural y pastoril, alrededor de la gran montaña (Los Alpes). Este
territorio fue recorrido y reconocido mediante el alpinismo y el excursio-
nismo, siendo las alturas la metáfora de la anticiudad, de la limpieza espiri-
tual y la honestidad.

La “tierra” donde nacen (“nación”), a su entender, les confiere diferencia-
lidad racial y cultural, debido al aislamiento. Un determinismo geográfico
(tal como lo vemos en Ratzel) y la pureza racial y cultural de la endogamia
regional están presentes en la construcción de este imaginario. La “tierra”, las
“fronteras”, el paisajismo de los valles y montañas, el arcadismo y bucolismo
de lo pastoril y lo agrícola serán constantes temas de afirmación.

La “lengua oral” y el Volkskunde o folclore, las canciones, los cuentos, las
leyendas, los dichos, las oraciones, etc., formarán uno de los rasgos más fuer-
tes de la identidad cultural. A su vez, la lengua aportará el sentido de “cos-
movisión”, que se une a la hermenéutica y visión del mundo que aporta la
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20 Cfr. N. Elías ([1977]1989): El proceso de la civilización. México: FCE.



religión tradicional (religiosidad popular). La historia y las leyendas aporta-
rán explicaciones de “pueblo elegido”, de “unidad de destino”, de identidad
diacrónica, es decir, de “singularidad histórica”.

El imaginario de la “tierra madre” aún está presente en los nacionalismos
actuales, donde el etnoterritorio y la lengua sobre todo se constituyen en
lugares privilegiados de identidad.

Pero este imaginario rural del nacionalismo romántico, construído según
la idea de que los campesinos vivían en un “paraíso rural incontaminado y
honesto” y que llevó a glorificar su folclore como identidad nacional, fue un
producto de los intelectuales y escritores urbanos, pues en ese momento,
como dice Burke21, los campesinos necesitaban emigrar a la ciudad y a los
núcleos de la reciente industria para poder comer, no teniendo conciencia de
la supuesta magnificencia de este imaginario rural.

2.3. La homogeneidad doméstica amenazada: entre el nacionalismo y la
extranjería

El concepto de nacionalismo como unidad cultural enmarcada en unos
definidos límites territoriales que mantiene una cohesión socioantropológica
interna, a base de compartir en común el etnoterritorio, la lengua (antes era
también la raza), la religión y la historia, choca frontalmente con los movi-
mientos migratorios, que irrumpen la membrana envolvente de la identidad
y disuelven en su interior la homogeneidad.
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21 P. Burke (1978): Popular culture y early modern Europe. N. York: Harper, pp. 12-13.

Como ejemplo del desdén romántico de la urbe y de la exaltación de lo “rural” reproducimos este
texto: “Sabino Arana, de formación jurídica y cultura carlista, recogiendo los valores morales de la
retradicionalización foralista decimonónica, reafirmaba el diagnóstico antiliberal de que la urbe es lo
malo y de que es en el caserío donde mana el bien; y, profundizando en la línea de reflexión román-
tica de Mogel Elissamburu, replanteó la vieja oposición cultural campo/ciudad diseñando nuevas
metáforas y un montaje alegórico anclado en la retórica historicista y racialista del siglo XIX. El pecu-
liar nosotros de caserío-aldea-provincia-rey, lo transformó en un nosotros de familia única, prístina y
racial, para la que inventó el término aberri (literalmente, gente de raza) o patria. El tradicional topo-
nímico del apellido lo disolvió en signos de oriundez racial, que llamó abizen (literalmente, nombre
de raza). Al creyente de este ideario lo llamó abertzale (literalmente, aficionado a la patria) o patriota.
Este nosotros vasco o de los euzkos (de ahí, Euzkadi) fue construido a base de otro simétricamente ima-
ginario, España, lo español, supuesto enemigo ancestral, opresor secular y entusiasta etnocida” (M.
Azurmendi (1998): La herida patriótica. Madrid: Taurus, pp. 49).



a) Ya nos hemos referido a la persistente afirmación de la territorialidad
(la “madre tierra”) y a las fronteras como “membrana o piel de identidad”
nacional por parte de los nacionalismos.

La historia y las leyendas demuestran la identidad diacrónica a través del
continuum histórico. La historia es siempre una proclamación de identidad
diferencial, por eso es tan difícil que dos pueblos, y menos los próximos,
construyan una visión histórica común.

Por otra parte, las afirmaciones históricas, desde el “ayer, hoy, siempre”, desde
el “somos y seremos”, etc., están intentando construir la nación “como destino”.

La religión es una cosmovisión y por lo tanto un importante referente de
identidad. La cosmovisión religiosa impregna la cultura de la comunidad a
través de los mitos, creencias, valores, rituales, etc., compartidos. Las gran-
des civilizaciones han surgido a partir de las religiones.

Donde la religión trascendente se ha “privatizado” (a partir de la separa-
ción de iglesia y estado), la religión civil realiza el cometido de dotar de tras-
cendencia histórica, de unificar políticamente y de crear una ortopraxis
ritual vertebradora de la sociedad22.

Pero es, quizá, la lengua el indicador de identidad más prestigiado de los
nacionalismos actuales. La lengua es el principal vehículo de comunicación
y la comunicación es la “red sanguínea” de toda comunidad o nación. Los
nacionalismos mantienen como “lengua oficial” la llamada “lengua propia”.
Hay definiciones de “lengua propia” basadas en imaginarios históricos, pero
la lengua no es de la geografía, ni de la historia, sino de la demografía actual:
para una comunidad la “lengua propia” es la (o las) lengua “apropiada” para
la comunicación, utilizada por ella.

Los nacionalismos acentúan, como definición de su imaginario, casi
siempre, el indicador étnico de la lengua; otras veces adquieren superior
rango de representatividad la religión o la historia. Esto les lleva a denomi-
narse “comunidad lingüística”, “comunidad histórica” o “comunidad reli-
gioso-civil”, diferencial.
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Pero, prácticamente siempre, los elementos del etnoterritorio, la etnohis-
toria, la etnoreligión o la etnolengua forman un todo imaginario, al que se
le supone homogéneo y diferencial.

b) Hemos dicho que los “extranjeros” inmigrantes se introducen a través
de la membrana cultural identitaria de los nacionalismos, instalándose como
“intrusos” en su “homogeneidad”, lo cual genera rechazo xenófobo (a veces
con argumentos racistas). La actitud del inmigrante puede ser la integración
o la de la marginación de “etclase”23. Tienen dificultades para ser aceptados
como “ciudadanos” (con plenos derechos civiles), pero sobre todo, son vis-
tos con recelo, porque incorporan un “multiculturalismo” que rompe la pre-
tendida homogeneidad cultural del nacionalismo.

3. La construcción actual del imaginario nacional

El concepto de “identidad cultural” ha estado, en las últimas décadas,
basculando hacia dos formas de definir la identidad: como resultado del “ais-
lamiento geográfico e histórico” (etnia) o como resultado del “aislamiento
psicológico y sociológico” (etnicidad).

a) Ya hemos analizado en otra parte24 la evolución conceptual del tér-
mino “etnia”, desde el momento de la Grecia antigua en el que lo étnico era
una movilidad periférica amenazadora (animales salvajes, persas, bárbaros),
hasta que durante la invasión otomana los propios griegos aceptan el mote
de étnicos, dándole el sentido de identidad.

En el siglo XIX la identidad étnica de los pueblos se analiza en términos
de “raza, lengua y cultura”25. Es decir, el concepto de etnia se refiere a la iden-
tidad de los pueblos, producida desde un aislamiento geográfico que com-
porta perpetuación biológica (raza) y cultural (lenguaje y tradiciones).
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23 Cfr. T. Calvo (1993): “Etclase”, en A. Aguirre (1993): Diccionario Temático de Antropología. Bar-
celona: Marcombo, pp. 247-251.

24 Cfr. A. Aguirre (1999): “La identidad cultural”, en Aguirre/Morales (1999): Identidad cultural y
social. Barcelona: Bardenas, pp. 18 y 50.

25 Cfr. F. Barth ([1969]1986): Los grupos étnicos y sus fronteras. México: FCE, p. 50.



Como veremos a continuación, la etnografía clásica se ha referido al des-
cubrimiento de la identidad cultural de los pueblos “aislados geográfica e
históricamente”, con unas culturas simples y singulares.

b) Pero, desde F. Barth26 se sustituye el término y concepto de “etnia” por
el de “grupo étnico” o “etnicidad”, lo que supone dejar de concebir la iden-
tidad étnica como raza/cultura/lengua, para introducir la perspectiva “psico-
lógica” al definir la identidad cultural como autoadscripción, ya en el marco
de un contexto urbano multicultural27.

c) La “etnicidad” será ahora aquella identidad cultural-grupal adquirida
mediante la “opción psicológica” de formar un grupo o entrar en un grupo
para “organizarse” en él (se decide ser parte del “organismo” u organización
grupal) con la finalidad de alcanzar un objetivo común.

Mientras la “etnia” es construida desde el aislamiento físico como “una
sola forma cultural” que “necesariamente” engloba al individuo, la “etnici-
dad” es construida desde el individuo que opta (autoadscripción) entre el
pluralismo cultural urbano, siendo reconocido por el exogrupo (heteroads-
cripción).

No hablaremos aquí de “etnicidad”, pues la etnicidad surge en el con-
texto de un pluralismo cultural, e incluso el individuo posee tantas culturas
como número de grupos a los que está adscrito, aunque integrándose en
ellas desde una “asimetría” cultural (diversas intensidades) y estando sujeto
al cambio o “mutancia cultural”.

3.1. Etnia y aislamiento geográfico-histórico

¿Cómo se construye el imaginario cultural (étnico) en los “aislamientos
geográficos e históricos?

a) La realidad de las culturas aisladas o étnicas
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- Los llamados “pueblos primitivos”, descubiertos por misioneros, explo-
radores o antropólogos, en “aislamientos geográficos” (valles incomunicados,
islas, selvas, desiertos, etc.), parecían haberse parado en la prehistoria, por lo
que los evolucionistas los llamaron “primitivos”. Su intrahistoria era lenta,
casi imperceptible (de ahí que se les denominara, también, “ahistóricos”).
Estas pequeñas comunidades habían desarrollado culturas grupales, simples
y singulares, por lo que eran fácilmente “identificables” como diferenciales.

- El romanticismo alemán asimiló, de algún modo, el aislamiento geo-
gráfico de los “pueblos primitivos” a los “aislamientos rurales” de los valles
alpinos a la hora de estudiar su cultura “nativa” o “nacional” como singular
(particularismo geográfico e histórico). El modelo “alpino” del romanti-
cismo alemán fue el generador del “particularismo geográfico-histórico”.

Por eso no es de extrañar la permanente recurrencia de algunos naciona-
lismos actuales al folclore rural (deporte rural, canciones, etc.) y a la lengua
como indicadores de identidad.

En el fondo, la metodología etnográfica que se aplicaba al estudio de los
“pueblos primitivos” se aplicaba también a las comunidades rurales para
estudiar su etnoterritorio y etnohistoria, su religión y su lengua.

- El problema actual reside en que la sociedad, sobre todo la occidental, se ha
“urbanizado” y hasta el mismo concepto de “región natural” (regiones, comar-
cas, etc.) está debilitándose, pues “es ciudad todo lo que está a menos de una
hora barata de camino”, desapareciendo en la práctica, a través de buenas redes
de comunicación (viales y telemáticas), el mismo concepto de región aislada.

b) Neonacionalismo rural

Desde estas premisas rural-románticas se entiende la razón de la recu-
rrencia de los neonacionalismos a “esencializar el imaginario rural” en el que
se sustentan, para hacerlo compatible con la realidad urbana multicultural y
mestiza, cosmopolita y globalizante, de nuestras modernas urbes. 

Esta esencialización del imaginario rural se basa en cuatro puntos princi-
pales: territorio, historia, religión civil y lengua, que concentraremos en dos:
imaginarios territorial e histórico, dadas las limitaciones de este artículo.
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3.1.1. La cartografía nacionalista

El etnoterritorio del neonacionalismo actual está construido no ya
desde la perspectiva de un hábitat necesario para la subsistencia (recursos
naturales), sino desde la legitimación política de ser el “territorio de la
lengua” o el “territorio de la historia”, es decir, como un imaginario de
identidad.

Es evidente que la recurrencia al imaginario etnoterritorial como identi-
dad está en contradicción con la realidad “global” actual:

Los territorios han sido siempre objeto de pasión, un motivo esencial de
discordia entre los hombres. Pero esta continuidad no puede hacernos olvi-
dar los profundos cambios que han tenido lugar en la significación política
del espacio. Luchar por un pedazo de tierra puede ser, en distintos momen-
tos de la historia, un hecho grandioso, un pérdida de tiempo o una estupidez
(...) Aunque se afirme de modo solemne el principio de territorialidad, el
espacio político está sometido actualmente a una gran incertidumbre. Cir-
cuitos financieros, intercambios comerciales, difusión de ondas e imágenes,
migración de personas, solidaridades religiosas, culturales o lingüísticas pare-
cen pesar más que nunca en la frágil cartografía del mundo. Probablemente
sea exagerado hablar del fin de los territorios; pero no cabe duda de que la
gravedad del espacio nacional ha cedido el paso a una territorialidad difusa,
ambigua y versátil28.

En los “aislamientos geográficos” que dieron lugar a las culturas singula-
res, la “apropiación” material y simbólica del territorio ocupado era perci-
bida como “natural” (territorio necesario para la supervivencia, no
reclamado por nadie). Pero el imaginario territorial del neonacionalismo, de
profunda raigambre rural, se construye desde: 

Los valores emocionales de la “geografía mítica romántica” (paisaje, mon-
tes sagrados, patria, “nuestra tierra”, etc.), de la que sienten nostalgia los emi-
grados o desterrados, siendo la idealización nostálgica el equivalente
imaginario de las leyendas, respecto a la historia.
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Se trata de una construcción “primaria y emocional” de la representa-
ción de la “tierra madre”, en el contexto de los valores rurales de la casa
agrícola-familiar y del paisaje romantizado. La obra etnográfica de Baran-
diarán, por ejemplo, gira en torno a este imaginario rural un tanto
matriarcal, al que otros dan un tinte romántico-político:

Tenía trece años cuando escuché, por primera vez, la palabra Euzkadi. Está-
bamos un grupo de escolares mirando desde lo alto de la colina adonde nos
solía llevar el maestro para la clase de Ciencias Naturales, cuando mi compa-
ñero de pupitre, impresionado quizás por la amplitud y belleza del valle que
veíamos desde allí, suspiró de manera ostensible y declaró: Nikbizia emango
nikek Euzkadiren alde. Es decir, “yo daría la vida por Euzkadi”. Detrás de noso-
tros había un bosque, y un pájaro entre verde y marrón salió de él y pasó por
encima de nosotros como queriendo rubricar la afirmación. Gu ez gaituk espai-
nolak, gu euskaldunak gaituk, añadió el compañero de clase cuando el pájaro
había vuelto a desaparecer entre los árboles. “Nosotros no somos españoles,
nosotros somos vascos”29.

En un siguiente paso se procede a una delimitación “cartográfico-sim-
bólica” y reivindicativa sobre el llamado “territorio propio” o “nuestra tie-
rra”. 

Los criterios cartográficos del neonacionalismo pueden ser “históri-
cos”, pero las fronteras se han modificado notablemente a lo largo de la
historia. Si admitimos como criterio histórico, por ejemplo, la formación
de los “reinos” en la Reconquista, veremos que ni Asturias, León, Casti-
lla, Navarra, Aragón, etc., han mantenido uniformidad de fronteras.

Es, además, curioso que se acepten, sin grandes problemas, los límites
de la “provincianización” de España (de 1833, propugnada por Javier de
Burgos) para demarcar Cataluña, País Vasco o Galicia, por ejemplo, como
“Comunidades Autónomas”.

La interpretación “histórica” del territorio puede ser de lo más subje-
tiva:
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Hace cien años, la inmensa mayoría de los vascos creían ser los más españoles.
Hace setenta, en plena guerra civil, los vascos luchaban incivilmente entre sí,
escindidos entre una mayoría que se consideraba española y apoyaba un modelo
autoritario de Estado, y el resto de los vascos entre los que “ser español” era tam-
bién natural y no era el asunto en liza, sino que lo era el modelo democrático del
Estado. Pero, al socaire del franquismo, el abertzalismo ha ido forjando en el ima-
ginario de casi la mitad de la sociedad vasca una entidad empíricamente inexiste,
el “español”, lo “español” como foráneo, ajeno y enemigo de lo vasco30.

- Ha sido, sobre todo, el indicador étnico de la lengua sobre el que se ha
trazado la cartografía neonacionalista. Si Hitler invadió Austria, como espa-
cio de lengua alemana (Anschluss), o el catalanismo habla de “Països Cata-
lans” para referirse a la geografía del habla catalana (Cataluña, Valencia,
Baleares), excluyendo la vinculación histórica de Aragón, por ejemplo; si el
abertzalismo vasco quiere reunificar en una “Euskal-Herría” a todos los vas-
cos de las “siete provincias” (tres vascongadas, Navarra y tres francesas) que
“deben hablar euskera”, etc. es porque la lengua se ha convertido en el indi-
cador territorial por excelencia (la lengua “propia” como vínculo nacional):

Una radicalización étnica y, en consecuencia, política, tanto en la teoría como
en la práctica, suprimiendo el factor raza y su secuela xenófoba; tan sólo la lengua
convierte al vasco en autóctono, pero también al castellano o a cualquier otro
extranjero. Las limitaciones en la extensión y uso del euskara se extienden como
derivadas de la opresión política; y en esto consistiría especialmente España, en un
diseño estatal de opresión cultural. La Euzkadi de los euzkos y euzkotarras que pro-
ponía Sabino Arana queda transformada en la Euskadi de los hablantes de la len-
gua euskara31.

La “ontologización” nacionalista ha llevado a algunos a definir el ‘ser’ desde la
raza (Euzkadi) o desde la lengua (Euskadi)32.

El imaginario territorial se concretiza en el mapa, en el plano de la
“casa común”, que es como la silueta del cuerpo de la “madre-tierra”. Su
diseño es como una fotografía de identidad. Las fronteras son contornos
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y “piel” o membrana de identidad de ese cuerpo de la madre-tierra que
alberga a los hijos que hablan la “lengua-madre” y que escuchan las leyen-
das orales de unos tiempos que fueron, antes de la invasión, pero que vol-
verán cuando sean reconquistados por el hijo-pueblo-héroe.

3.1.2. El imaginario histórico

Si, básicamente, el hombre centra su identidad alrededor de dos reali-
dades, la histórico-biográfica (identidad diacrónica) y la resultante de
construirse un mundo o cosmovisión (identidad sincrónica), entendere-
mos el por qué el “imaginario nacionalista” concede tanta importancia a
la “tierra” como mundo y a la “leyenda” como historia. Mundo e historia
constituyen, en el imaginario nacionalista, dos realidades profundamente
subjetivas y emocionales, a través de las cuales se afirma la identidad
colectiva.

a) Los pueblos “primitivos” propiamente no tenían historia tal como hoy
la entendemos (incluso, se les llamó “ahistóricos”), sino que tenían historia
“mítica o sagrada”, explicada en tres momentos: cosmogónico, soteriológico
y escatológico (aunque M. Elíade diga que en los pueblos “primitivos” el
mito central es el “cosmogónico”).

Desde un punto de vista cosmogónico, los nacionalismos necesitan expli-
car sus orígenes y demostrar que ha habido un continuum nacional hasta
nuestros días (“ayer, hoy y siempre”, “somos y seremos”, etc.). A falta de
documentos sobre sus orígenes, los nacionalismos se apoyan en leyendas,
que a veces parecen ‘literatura de huérfanos’ (no saben nada de su madre,
pero necesitan hablar maravillas de ella). Son géneros narrativos (épico-
novelescos), sacralizados (pueblo elegido o descendientes de “dioses”), legen-
darios (propios de la literatura romántica)33.

Entre el paraíso perdido/la edad de oro perdida, por una parte, y la uto-
pía y la ucronía, por otra, encontramos la historia soteriológica. Un líder
héroe o un grupo activo (salvador/es), que se llama a sí mismo “conduci-
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dor” (Mesías, Führer, Duce, Caudillo, Gran Timonel, etc.), pone en movi-
miento al pueblo (éxodo, peregrinación, procesión, conquista, larga mar-
cha, manifestación, guerra santa, etc.). Desde ese momento, la historia
sacralizada de la comunidad nacional tiene un “antes” y un “después” (A.
y N. Testamento, Hégira, etc.), es decir, un “año cero”, desde el que
comienza la nueva historia de la “redención” del pueblo, y de la “redefini-
ción” de las antiguas doctrinas de liberación. Los discursos del héroe a las
masas son recopilados en un “libro” (religión “monoteísta”, de “libro”),
que recibe por título un nombre que se refiere a “camino”, “lucha”, “sal-
vación”, “liberación”, etc., generalmente de carácter maximalista y directo,
aunque el líder sabe combinar el maximalismo doctrinario con la ingenie-
ría de rituales (“representaciones” colectivas).

La dimensión escatológica de la historia hace referencia a los fines, a la
salvación o condenación finales, es decir, a la “utopía” y a la “ucronía”. La
“utopía” es el lugar que no ha tenido aún lugar, la “patria (mejor, ‘matria’)
prometida (cielo, triunfo del proletariado, nación liberada, etc.). Por el
hecho de que la utopía es un “paraíso perdido, proyectado” (cuerpo
materno, tierra madre, paraíso terrenal), lleva a imaginar un “nuevo
mundo”, una “nueva ciudad”, una “isla” de abundancia y seguridad (un
“cuerpo materno” nutricio y seguro, como el de la infancia)34. Por su parte
la “ucronía” es el tiempo esperado que todavía no ha llegado (“adveniat
regnum tuum”), que tiene el gran efecto de redimir el “tiempo de caída” y
transformarlo en “tiempo de lucha y esperanza”, en “tiempo de salvación”,
en el “tiempo eterno” del sistema (final del “movimiento”, triunfo de la
“revolución”, aburrimiento “biográfico”, eliminación de la “historia”).
Algunos han llamado a este periodo final (de dictadura prolongada) “revo-
lución institucional”, “partido único revolucionario” y otras contradicio-
nes terminológico-conceptuales. La utopía y la ucronía, por otra parte, son
hermosas mientras son pensadas como “proceso”, pero cuando se llevan a
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34 “Un ejemplo actual de imaginario histórico nos lo proporcionan los nacionalismos (nacionalso-
cialismo, nacional capitalismo, nacionalismos étnicos, etc.). Partiendo de una historia ‘legendaria’ que
les legitima en la bondad de sus orígenes (edad de oro arcádica, cuando eran ‘libres’), y que, a la vez,
no reconoce su ‘culpa original’, achacan su ‘caída’ y esclavismo, al enemigo exterior, lo que genera
sentimientos de hostilidad persecutoria (Cfr. S. Freud, Moisés y el Monoteísmo, 1939), generan un
liderazgo totalitario o totalizante, de caudillaje populista, que predica la utopía de la liberación de la
nación, de la “ocupación” exterior. Esto permite al líder unir al pueblo contra la ‘amenaza exterior’ y
perpetuar su jefatura. Su ideología suele ser ‘ruralista’ (tierra madre, tierra libre), lo mismo que sus
rituales festivos y folclore, a través de los cuales se exalta la lengua, las tradiciones y hasta la ‘raza’, etc.,
del campesinado y del pequeño comerciante urbano” (A. Aguirre (1996): “Imaginario”, en Revista de
Antropología Aplicada, p. 175).



la práctica acaban como “racionalismo social”, como perversión de la his-
toria35.

3.2. ¿Imaginarios urbanos?

Es ciudad todo lo que está a menos de una hora “barata” de camino. El
concepto “rural” y “romántico” de región se resiente cuando la ciudad tiende
sus redes rápidas y baratas por toda la región de su influencia económica y
cultural. Podríamos decir que una metrópoli moderna tiende a englobar y a
suplantar la región, a hacer de ésta su periferia.

Pero, por otro lado, las ciudades son multiculturales, a diferencia de las
regiones, que siempre (desde su aislacionismo geográfico) han tendido a ser
culturalmente homogéneas. Al existir la multiculturalidad se deriva en inter-
culturalidad y mestizaje, a la vez que se favorecen los lazos de internaciona-
lidad (mejor, inter-metrópolis que internaciones) y de globalidad.

Aquí el imaginario pasa a ser prospectivo, de la misma manera que los
rituales dejan de ser meramente “celebrativos” y pasan a ser “anticipativos”.
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35 La “perversión utópica” se realiza cuando la utopía acaba en “racionalismo social”: “La vivencia
de la utopía tiene dos fases: la utopía como norte y meta, el lugar que todavía no ha tenido lugar, que
es vivenciada como camino de libertad y liberación (tiempo de lucha y esperanza), y la utopía como
instauración e institucionalización (dictadura del proletariado, partido revolucionario único, etc.) o la
claridad lógica del orden. Un análisis de las utopías llevadas a la práctica nos lleva a la desolación, ya
que están hechas de formas de rutina y en la negación misma de la libertad. La utopía hermosa nunca
se cumple, porque es hija del idealismo. Cuando, por desgracia, los líderes mesiánicos llegan a insti-
tucionalizarla en sectas, nacionalidades o comunidades, lleva al más rotundo fracaso” (A. Aguirre
(1994): Estudios de Etnopsicología y Etnopsiquiatría. Barcelona: Marcombo, p. 130).

“Si la utopía encanta, ello sólo se puede deber a su carácter fastuoso, minucioso y preciso, pero no por
cierto a su facultad visionaria, que es prácticamente nula. Tal es la razón por lo que uno se asombra
de que, hasta una fecha muy reciente (Lapouge, 1973), se haya confundido al pensamiento utópico,
que es el racionalismo social mismo, en lo más austero y seco que tiene, con lo que es propiamente su
contrario: la libertad poética, el grito del hombre de teatro, el chamán o el anarquista, el enamorado,
al no poder más de goce y fantasía” (F. Laplantine (1977): Las voces de la imaginación colectiva. Bar-
celona: Gedisa, p. 147).

La utopía se transforma, así, en pasión por el sistema, minuciosidad obsesiva, moralismo coercitivo,
etc., presentes en las obras de Campanella, Moso, Fourier, Owen, etc. y ridiculizadas por Huxley en
Un mundo feliz



4. Algunas conclusiones

En un mundo que se comunica icónicamente no es de extrañar que se
recurra a “representar” la identidad desde la imagen.

En el mundo de la empresa, por ejemplo, son abundantes los logos, los
símbolos, etc., como formas de identificación comunicativa.

a) Pero han sido los “nacionalismos” lo que más han utilizado el tér-
mino imaginario para significar la identidad geográfica (patria) e histórica
(liberación). Ante la amenaza de disolución en la “globalidad”, los nacio-
nalismos han acentuado sus imaginarios diferenciales de identidad. Podrí-
amos decir, incluso, que existen dos imaginarios competitivos, el de la
globalidad y el del particularismo diferencial. 

Para complicar las cosas, los nacionalismos han visto como se quebraba
su “homogeneidad” cultural por el multiculturalismo inmigrante.

b) El psicoanálisis ha contribuido a explicar con profundidad cómo la
representación imaginaria subyacente que todos tienen en su interior se con-
vierte en un soporte de búsqueda incesante: la reconstrucción proyectiva en
el exterior de la “totalidad identitaria”.

Sobre la base de que la identidad es buscada como una “reconstrucción
proyectiva”, hemos visto como el hombre o el grupo construyen dos reali-
dades imaginarias de identidad: el mundo y la biografía.

Toda persona o grupo se construye un mundo o cosmovisión en el cual
habita y desde el cual explica la realidad de la vida. También,toda persona o
grupo construye una biografía-historia, a través de la cual conforma su iden-
tidad (no somos lo mismo, pero sí el mismo).

c) Es así como los nacionalismos han construido un “imaginario-
mundo” (la “tierra”, la “patria”) como casa común, dotándole de una carto-
grafía o membrana simbólica (límites de identidad), a veces pasionalmente
sentida.

Pero también los nacionalismos han construido un imaginario histórico,
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casi siempre a través de leyendas históricas que narran los orígenes, la caída
y la liberación por el héroe y su pueblo. El imaginario histórico es descrito a
través de paraísos perdidos (nostalgia de los orígenes) proyectados (utopías y
ucronías), que han revitalizado la historia como construcción de la identidad
propia.

d) Estudiar las “representaciones” y sus “proyecciones” (imaginarios his-
tóricos y utópicos) constituye una de las herramientas conceptuales para
entender la “angustia de identidad” (“totalidad yóica” escindida) que viven
algunos nacionalismos, y la tentación de “totalitarismo” (falsa y apresusada
reconstrucción de la “totalidad yóica”) a que se ven abocados.

La ciudad multicultural y mestiza, internacional y abierta ha puesto en
crisis los imaginarios nacionalistas que han pretendido seguir con una homo-
geneidad cultural más propia de los aislamientos geográficos antiguos que de
la globalización creciente de nuestros días.
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ETNICIDAD Y NACIONALISMO EN EL
SIGLO XXI

Josep Martí
Institución Milà i Fontanals
CSIC, Barcelona

El nacionalismo, uno de los principales motores de la historia en las últi-
mas centurias, ha tenido una gran importancia a lo largo del siglo XX y parece
también que seguirá constituyendo una realidad a lo largo del siglo XXI. Sólo
hace falta tener presente el importante papel que ha desempeñado en los cam-
bios sociales y culturales experimentados en las últimas décadas en la Europa
del este, y, por lo que se refiere al estado español, nadie puede poner en duda
que los nacionalismos seguirán teniendo un innegable protagonismo en la vida
ciudadana de principios del siglo XXI. Los nacionalismos juegan un papel
importante en la percepción social de las identidades y, por consiguiente, en la
vida política del país. Nadie osaría, no obstante, afirmar que se puedan enten-
der las lealtades nacionales de la misma manera como era el caso cincuenta
años atrás. Nuestra sociedad ha experimentado a lo largo de las pasadas déca-
das una profunda transformación, y esta transformación está afectando todos
los ámbitos de la vida cotidiana: métodos de producción, la familia, los valo-
res, las creencias... Y los procesos de globalización actuales generan continua-
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mente nuevas realidades sociales que forzosamente deberán incidir, también,
en la problemática de las identidades y del nacionalismo. 

Hay muchos tipos de nacionalismos: desde el más excluyente y grosera-
mente xenófobo que puede contar incluso con el apoyo de todo el aparato
estatal, hasta el nacionalismo de tinte cultural y reivindicativo de muchas
minorías; desde el nacionalismo checheno o tamil hasta el existente en los
países de la Europa occidental. En esta comunicación me centraré preferen-
temente en la problemática del nacionalismo tal como se presenta en la
sociedad postindustrial. Las tres cuestiones básicas que sugiere esta proble-
mática son las siguientes:

1. El nacionalismo frente a los procesos de globalización.

2. El reto de la inmigración para los nacionalismos actuales.

3. Cómo se configura el nuevo nacionalismo. 

En los trabajos sobre nacionalismo de la última década, se distingue con
una cierta frecuencia entre el nuevo y el viejo nacionalismo (Delanty, 1996:
1-4). Según estas perspectivas, si el viejo nacionalismo se caracterizaba por
mostrar una cierta hostilidad hacia otras naciones, en el nuevo, esta hostili-
dad se pone de manifiesto de manera preponderante hacia los inmigrantes.
Se habla, pues, de un nacionalismo considerado primariamente de exclusión
(contra los inmigrantes), tal como se observa en nacionalismos de partidos
radicales europeos, en lugar del viejo que era de inclusión, puesto que aque-
llo que se perseguía era la asimilación de todos aquellos grupos que, a pesar
de poder poseer un diferente origen étnico, poblaban un mismo territorio
identificado con la nación. El viejo nacionalismo se presenta íntimamente
ligado al desarrollo de la sociedad industrial y el estado centralista decimo-
nónico, mientras que el nuevo surge de la crisis de este estado. Si el primer
nacionalismo se entendía especialmente en términos de superioridad, el
segundo se caracteriza más bien por su empeño en preservar diferencias. El
nacionalismo en el occidente desarrollado se articula primariamente en con-
tra del estado, en nombre de identidades sociales y culturales, y no especial-
mente como un nacionalismo que quiere formar estado. Al nuevo
nacionalismo se lo entiende no pocas veces como una cultura de la resisten-
cia a la situación creada por la inmigración y globalización (Rex, 1996: 2). 
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De acuerdo con esta última idea, a menudo se interpretan los actuales
procesos de globalización como una causa importante para la difuminación
progresiva de los nacionalismos. No obstante, pensando así, muy posible-
mente nos equivocaríamos de la misma manera que erró el modernismo
cuando pronosticaba la pronta desaparición de las identitades étnicas y los
nacionalismos, entre otras razones por no tener en cuenta que contenidos
étnicos e identidad étnica son dos magnitudes que no forzosamente tienen
que ser proporcionales: el hecho de que un grupo étnico vaya perdiendo a
través del tiempo elementos culturales diferenciadores en relación a los gru-
pos que le rodean no presupone automáticamente que tenga que debilitarse
su consciencia etnicitaria. Ni la uniformización cultural ni la integración
estructural implican el rechazo a la idea de la diferencia o a la lealtad a una
identidad nacional forjada a lo largo de la historia. Y en el caso concreto del
fenómeno de globalización actual, deberíamos ser conscientes de que, tal
como escribió Néstor García Canclini, “... lo fragmentario es un rasgo
estructural de los procesos globalizadores. Para decirlo más claro, lo que
suele llamarse globalización se presenta como un conjunto de procesos de
homogeneización y, a la vez, de fraccionamiento articulado del mundo, que
reordenan las diferencias y las desigualdades sin suprimirlas.” (García Can-
clini, 1999: 49).

Si esto es importante tenerlo en cuenta, hablando del nacionalismo, no
debemos olvidar tampoco sus pretensiones universalistas como sistema. Pre-
cisamente, la relevancia del modelo del estado-nación para muchos países no
occidentales se debe, de hecho, a los procesos de globalización producidos a
lo largo del siglo XX. En esto estaría plenamente de acuerdo con P. Treanor
cuando afirma que “Nationalism is not a particularism. It is a universalism,
a consistent vision or ideology” (Treanor, 1997: 5), por lo que no hay razo-
nes para considerar el nacionalismo y los procesos globalizadores actuales
como dos fenómenos antagónicos.

En realidad, quizá nos equivocaríamos al entender estos viejo y nuevo
nacionalismos -a los que antes aludíamos- como dos naturalezas tan dife-
renciadas como las que nos sugieren las anteriores apreciaciones dicotómi-
cas. Pero, por otra parte, parece perfectamente lógico suponer que si las
circunstancias actuales son diferentes a las que acompañaron el surgimiento
de los primeros nacionalismos, el nacionalismo actual deberá mostrar algu-
nas características propias debidas a su necesaria adaptación a los tiempos del
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presente. Algunas de las nuevas componentes circunstanciales que forzosa-
mente deberán incidir en la construcción y percepciones sociales del nacio-
nalismo, y que se encuentran íntimamente relacionadas entre ellas, son las
siguientes:

1. El nuevo contexto sociocultural que se ha bautizado con la denomi-
nación de la third wave o tercera ola.

2. La crisis del modelo del estado-nación.

3. La creciente concienciación de la nación como constructo. 

4. La complejización progresiva del cuadro de las identidades sociales.

Desde hace algunos años, se habla de la Third Wave o tercera ola como una
nueva revolución sociocultural que llegará a tener conscuencias en el plano
cultural, social y político de tanta magnitud como las que tuvieron las dos
grandes revoluciones anteriores: la agrícola y la industrial (Toffler, 1995).
Según Alvin y Heidi Toffler, la humanidad ha experimentado hasta ahora dos
grandes fases u olas de cambio. La primera fue la revolución agrícola, hoy día
ya prácticamente consumada en todo el mundo. La segunda fue la relativa a
la revolución industrial, un cambio que, aunque no haya llegado todavía a
todos los rincones del planeta, ha dejado sentir sus efectos en amplias capas
de la población de la tierra. La primera revolución necesitó miles de años para
instaurarse, mientras que a la segunda, por lo que se refiere a las sociedades
occidentales, le bastaron tres centurias. Ahora nos encontramos en la tercera
fase que, dada la aceleración de la historia, precisará de menos tiempo -algu-
nas décadas- para imponerse definitivamente (Toffler, 1995: 19 y ss.). Tres
civilizaciones, en palabras de Alvin y Heidi Toffler, representadas por el arado,
la cinta de montaje de las fábricas y el ordenador. 

Los estados, tal como se configuraron a lo largo del siglo XIX, son una
consecuencia de la modernización y el industrialismo. Pero esto no significa
que, cuando hayan desaparecido las condiciones que dieron vida al nacio-
nalismo, éste haya de desaparecer. En la actualidad, los estados van per-
diendo progresivamente su razón de ser debido a los cambios socioculturales
y, por tanto, también económicos que caracterizan a la tercera ola. Pero
nación y estado no son sinónimos, y, aunque éste se debilite, ello no implica
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ni mucho menos la desaparición del nacionalismo en cuanto estructuración
política de los sentimientos etnicitarios. De hecho, los ideales nacionalistas,
aunque por definición impliquen siempre algún tipo de articulación y reco-
nocimiento político (en forma de una autonomía suficientemente significa-
tiva, por ejemplo) se presentan cada vez más desligados de la idea de estado.
De aquí que, para la mayor parte de los nacionalismos de las naciones sin
estado de los países occidentales, el deseo de constituirse como estado vaya
perdiendo fuerza paulatinamente. Los ciudadanos de minorías nacionales de
los estados democráticos modernos tienden a no desear la independencia
aunque no renuncien a una cierta articulación etnocrática (Connor, 1989:
124); tanto por la progresiva pérdida de atracción identificatoria por parte
del estado como, también, por el hecho innegable de que una siempre cre-
ciente interrelación económica frena las tendencias separatistas1. 

Según Alvin y Heidi Toffler, dado que la tercera revolución civilizatoria
no está todavía totalmente consolidada, incluso en los países más pudientes,
en éstos resulta claramente visible una lucha interna entre las élites de la
segunda y tercera ola. Todavía se mantienen en el poder como lobbies polí-
ticos instituciones y sectores de producción relacionados con la sociedad
industrial (Toffler, 1995: 34), de manera que el conflicto resultante entre los
grupos de poder de la segunda y tercera olas forma de hecho el núcleo cen-
tral de las tensiones políticas que caracterizan nuestra actual sociedad. Y la
cuestión política básica será ahora no quién controla los últimos días de la
sociedad industrial sino quién da forma a la nueva civilización que la está
reemplazando a pasos agigantados (Toffler, 1995: 25).

Esta tensión se manifiesta asimismo en las diferentes formas y objetivos
de los nacionalismos según se encuadren en el modelo cada vez más obso-
leto propio de la segunda ola o bien en las líneas directrices que caracterizan
a la nueva sociedad. Por una parte, observamos todavía movimientos nacio-
nalistas de sociedades que aún conservan un cierto carácter preindustrial,
como por ejemplo los nacionalismos de la extinta Unión Soviética o los
nacionalismos de la Europa del este en general, los cuales aparecen más bien
como las tardías expresiones del nacionalismo del siglo anterior fuertemente
reprimidas por el férreo sistema político soviético mientras éste conservaba
su fuerza. Estos nacionalismos buscan la construcción de un estado propio
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tal como perseguían las naciones europeas dos siglos atrás. Este tipo de
nacionalismos los hallamos excepcionalmente en la Europa Occidental,
siendo el caso del nacionalismo vasco de ETA el más conocido. Aunque cla-
ramente anclados en el pasado, estos nacionalismos siguen teniendo sentido
en tanto que la poderosa componente etnocrática siga siendo un rasgo defi-
nidor de la organización del planeta en estados. Pero, por lo general, para los
nacionalismos europeos, tales como el escocés, galés o catalán, la constitu-
ción de un estado propio ha dejado, en muy buena medida, de ser ya un
imperativo. Son los nacionalismos que están claramente en vías de superar
la ideología del estado-nación, producto de la revolución industrial, debido
precisamente a la crisis del modelo de estado a consecuencia de la globaliza-
ción y de los nuevos planteamientos de la tercera revolución civilizatoria.
Actualmente, se puede ser nacionalista sin pretender formar un estado. 

Un aspecto que forzosamente también tiene que incidir en cómo son per-
cibidos actualmente los nacionalismos es la progresiva pérdida de la visión
esencialista sobre la nación. Hoy día, la nación difícilmente es vista con la
misma aureola mística tal como se la podía entender en el pasado, y no se la
entiende tampoco como un dictado de la naturaleza. Las ideas de “raza” y de
“cultura”, como elementos básicos de la etnicidad, han representado históri-
camente pilares fundamentales para los nacionalismos. La idea de “raza” se
encuentra hoy día ya totalmente descualificada y desacreditada, y la idea de
“cultura”, como marca étnica implicando homogeneidad y exclusivismo, y
habiendo asimilado funciones sociales no demasiado alejadas a las que antes
se habían otorgado a la idea de raza, se tambalea. Por una parte, porque la
antropología cree cada vez menos en este tipo de cultura, o al menos ya no
la ve forzosamente desde posturas esencialistas como una tradición que tras-
ciende a los mismos actores sociales sino sencillamente como un conjunto
de códigos y artefactos siempre susceptible de recombinación crítica y crea-
tiva (Clifford, 1988). Y por otra parte, porque la pluriculturalidad es una
característica no tan sólo intrínseca sino, también, cada vez más visible de las
sociedades modernas. Sabemos, tal como expresara Gellner, que es el nacio-
nalismo lo que engendra naciones y no al revés (Gellner, 1983: 55), algo que
se refleja a la perfección en la feliz denominación de Benedict Anderson
sobre la nación como comunidad imaginada (Anderson, 1983). No hay que
entender esta idea de una manera absoluta: una nación no se improvisa ya
que tampoco hay que olvidar que, por lo que se refiere a los países occiden-
tales, las naciones son el precipitado de un largo periodo histórico que se ini-
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cia en la Edad Media (Llobera, 1996: 288). Pero sin una voluntad de cons-
trucción de la identidad nacional articulada por la sociedad civil tampoco
habría naciones. Y el hecho de que hoy convengamos en entender las nacio-
nes como comunidades imaginadas tampoco significa que no sean bien rea-
les. La nación no constituye un grupo en el sentido sociológico del término
ya que la magnitud del conjunto de individuos que la forman difícilmente
permitirá una interacción directa entre ellos. Por eso hablamos de “comuni-
dad” o de “colectivo”. En cualquier vínculo de esta naturaleza podemos dis-
tinguir analíticamente entre el referente (la nación), la base ideacional de
este referente y el sentimiento de identidad que se produce. El referente es
lo que en términos de Anderson podemos entender como “imaginado” en
base a determinadas ideas. Pero el sentimiento de identidad y las actitudes a
las que predispone son bien reales. El hecho de que la nación sea un cons-
tructo no significa que no sea real en sus consecuencias. Al fin y al cabo, la
persona no es sino un animal que se mueve dentro de tramas de significa-
ción tejidas por él mismo (Geertz, 1992: 20). 

Una de las características de la tercera ola de civilización descrita por
Alvin y Heidi Toffler es la heterogeneidad, que sustituirá la homogeneiza-
ción que llevó a cabo la previa revolución industrial: 

The Third Wave brings with it a genuinely new way of life based on diversi-
fied, renewable energy sources; on methods of production that make most factory
assembly lines obsolete; on new, non-nuclear families; on a novel institution that
might be called the ‘electronic cottage’; and on radically changed schools and cor-
porations of the future. The emergent civilization writes a new code of behaviour
for us and carries us beyond standardization, synchronization and centralization,
beyond the concentration of energy, money and power (Toffler, 1995: 20).

La tercera ola de-masifica la cultura, reordena la diversidad. Dentro de
una misma sociedad hallamos una paleta mucho más amplia de valores, más
sistemas religiosos, diferentes tipos de familia... De ahí que surja un cuadro
más complejo de identidades sociales. En relación a los nuevos nacionalis-
mos, lo que dentro de la visión de la segunda ola aparece negativamente
como balkanización, para la tercera ola el reconocimiento positivo de la frag-
mentación social constituye una manera de dar la voz a aquellos que habían
sido previamente excluidos de la arena política:

165



Second Wave ideologies routinely lament the breakup of mass society. Rather
than seeing in this enriched diversity an opportunity for human development,
they attack it as ‘fragmentation’ and ‘Balkanization’ and attribute it to the arou-
sed ‘selfishness’ of minorities. This trivial explanation substitutes effect for cause.
For the rising activism of minorities is not the result of a sudden onset of selfish-
ness; it is, among other things, a reflection of the needs of a new system of pro-
duction which requires for its very existence a far more varied, colorful, open and
diverse society than any we have ever known (Toffler, 1995: 93).

Esta nueva sensibilidad hace que no se perciba como contradictorio el
hecho de que personas aparentemente pertenecientes a una misma sociedad
y situadas en un mismo territorio y contexto sociocultural puedan mostrar
diferentes lealtades nacionales, algo que se puede producir también en el
seno de una misma familia o, incluso, pueda darse perfectamente el caso de
que una misma persona experimente un cambio de convicciones nacionales
a lo largo de su vida. Antes, el Dios nos venía impuesto; ahora se puede esco-
ger, o incluso se puede prescindir de él y no sucede nada. Ya no hay que
temer a la hoguera ni a la condenación eterna, y lo mismo sucede con la
nación, ese Dios secularizado de nuestro tiempo en palabras de Josep R. Llo-
bera (Llobera, 1996). Las convicciones nacionales se presentan cada vez más
como una elección volicional, hecho en el que sin duda alguna también
influye la circunstancia antes aludida de no entender la nación como algo
dado por la naturaleza sino como un constructo más de nuestro tiempo. En
el nacionalismo podemos observar el mismo fenómeno que aparece en las
prácticas religiosas de que la secularización de la conciencia está en correla-
ción directa con el pluralismo. La secularización implica una desmonopoli-
zación de las tradiciones religiosas, y, por tanto, conduce a una situación
pluralista (Berger, 1999: 184, 194). De esta manera, si hasta hace poco se
podía pensar que “la «tragedia» del nacionalismo es la «tragedia» de su
opción, no la de su existencia” (Gurrutxaga, 1989: 237), esta «tragedia» va
perdiendo progresivamente parte de su virulencia. Los siguientes comenta-
rios irónicos de un conocido articulista catalán son bien sintomáticos para
estos cambios:

Uno puede elegir perfectamente la corbata que más le guste, el color de la
nevera, la chica de sus sueños, incluso entre estudiar telecomunicaciones o inge-
niero de caminos, pero ¡ay!, pobre de aquel que no entre dentro del común deno-
minador de los quebrados de la patria, de la idea que algunos tienen de ella [...].
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De verdad de la buena, que entre los unos y los otros cada día que pasa tengo más
ganas de nacionalizarme portugués (Trallero, 2000: 29).

Tal como expresó Delanty, “Identities today are not exclusionary but
can be chosen” (Delanty, 1996: 8). Pero dado que la identidad no se
puede entender separadamente de la sociedad, del contexto social en la
cual se integra, es muy importante que socialmente se reconozca esta
identidad a quien quiera participar de ella, es decir, que haya aceptación.
Por lo que se refiere a los discursos nacionalistas, esto es particularmente
relevante por todo lo que concierne a la inmigración. Los nacionalismos
actuales, para que puedan seguir cumpliendo sus funciones de aglutina-
ción y movilización social, y disminuir al mismo tiempo la conflictividad
que pueden implicar en sociedades cada vez más pluriculturales, deben
apostar por la integración. Si los viejos nacionalismos tenían como carac-
terística la voluntad de asimilación, para los nuevos la integración debe
ser entendida no como un requisito articulado e impuesto desde el poder,
sino surgida del mismo interés de la población, y por tanto, aprove-
chando, pero respetando al mismo tiempo, la naturaleza cada vez más
volicional de las identidades sociales. 

J. Rex, hablando sobre nacionalismo e inmigración, formulaba los tres
tipos diferentes de respuesta que se articulan en las sociedades de acogida
(Rex, 1996: 1):

a) Intentos de asimilación de las minorías entendiéndolas en los mismos
términos que al resto de los ciudadanos.

b) Intentos de subordinación de estas minorías al grupo étnico domi-
nante entendiéndolas como ciudadanos de segunda o “extranjeros
residentes”.

c) Intentos de reconocer la diversidad cultural dentro de la esfera privada
de la comunidad pero articulando una cultura política compartida.

Un nacionalismo que apostase por la segunda solución difícilmente
cumpliría las expectativas que hoy tenemos sobre una sociedad justa e
igualitaria, y, entrando, por tanto, en conflicto con estos valores, acaba-
ría sufriendo un merecido rechazo social. Lo más probable es que los
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nacionalismos, tal como se presentan en la sociedad postindustrial, aca-
ben por ejercer un doble juego. Aspirar por la integración en términos
psicológicos y estructurales de los inmigrados y sus descendientes dentro
del proyecto nacional, pero, por otra parte, aceptar también de buen
grado la posibilidad propuesta por la tercera solución, es decir, no con-
siderar el hecho de la diversidad cultural incompatible con su proyecto
nacional.

Jurgen Habermas nos hablaba de una identidad postnacional que
podría tomar la forma de “patriotismo constitucional”: Una especie de
postnacionalismo cuyo punto de referencia normativo es la constitución
democrática más que la cultura, el estado, el territorio o la tradición ética
dominante (Delanty, 1996: 8). Éste sería, según Habermas, el único tipo
de identidad nacional compatible con los requerimientos de una sociedad
multicultural, una identidad “founded on the constitutional principles
anchored in the political culture and not on the basic ethical orientations
of the cultural form of life predominant in that country” (Habermas,
1994: 139). Esta visión se correspondería con la idea de querer reconocer
la diversidad cultural de los inmigrantes admitiendo no obstante la nece-
sidad de la existencia de una cultura política compartida. Aquí hallamos,
no obstante, dos problemas. Por una parte, resulta algo contradictoria la
idea de creer en una identidad basada en los principios constitucionales y
en la cultura política y no en las orientaciones éticas básicas de las mane-
ras de vida culturales predominantes. Sin duda alguna, esta cultura polí-
tica se encuentra íntimamente inmersa en estas orientaciones éticas de la
vida cultural. Esto forma parte también de la cultura. La “cultura política”
tal como se cristaliza en una constitución democrática es algo más que un
conjunto de ideas básicas y una normativa elemental. Esta cultura política
implica todo un world-view, un complejo cuadro de valores que va mucho
más allá de la simple esfera política. De hecho, hablar de “reconocer la
diversidad cultural dentro de la esfera privada de la comunidad pero arti-
culando una cultura política compartida” significa tener una pobre idea de
lo que en realidad significa la “cultura”. Si por diversidad cultural se
entiende las diferentes tradiciones culinarias, festivas o musicales, por
ejemplo, el ideal multiculturalista sería fácil de realizar. Pero lo que se está
pidiendo en este caso a los inmigrantes es que sigan siendo ellos mismos
en aquel tipo de actividades consideradas desde el punto de vista de la
estructuración social menos relevantes mientras que para todas aquellas

168



prácticas culturales que tienen que ver directamente con la política, y por
tanto con todo lo relacionado con el ejercicio del poder, se les pide la inte-
gración.

Por otro lado, hoy ya no vemos el ideal multiculturalista con la misma
ingenuidad como se lo veía años atras ya que, tal como tuve ocasión de pun-
tualizar en otro trabajo (Martí, 1999: 93-95):

1. El ideal multiculturalista implica una visión esencialista de la cultura. 

2. Implícitamente, refuerza identidades étnicas y nacionales erigiendo
fronteras en el seno mismo de la sociedad, como última e inevitable conce-
sión para salvar las esencias originales.

3. Y, por último, el multiculturalismo implica un campo de juego cuyas
reglas son dictadas por y siempre a favor del equipo que juega en casa. 

En el fondo, no nos debemos extrañar de que los discursos multicultura-
listas acaben por reforzar la estructura jerárquica basada en los criterios etni-
citarios de la propia sociedad. Muy a menudo, la retórica de un
multiculturalismo igualitario esconde la existencia de un multiculturalismo
basado en la desigualdad injusta (Rex, 1996: 8). Y es que realmente, de
acuerdo con Kenan Malik, mientras que la diferencia puede surgir de la igual-
dad, la igualdad no puede resultar nunca de la diferencia (Malik, 1996: 4).

De hecho, integración es la palabra clave. Lo es para que una sociedad
pueda funcionar como tal, y lo es, especialmente, para los nacionalismos.
Pero también hay que ser muy prudentes con la manera de entender este tér-
mino. Integración no quiere decir asimilación o uniformización. Integración
quiere decir el hecho de poseer la capacidad funcional como miembro den-
tro de una colectividad. La integración no es una especie de estado de gra-
cia con el cual se pueda nacer o que una vez conseguido ya no se pueda
perder. La integración presupone continuos procesos de adaptación que se
producen ante el estímulo y reto de nuevas situaciones. Y en este sentido,
también los considerados autóctonos han de continuar adaptándose, entre
otras cosas, a los cambios que implica la llegada a la sociedad de nuevos
miembros que son portadores de diferentes esquemas culturales. Todos tene-
mos que ir integrándonos. No es necesario decir que los procesos de inte-
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gración que debe experimentar el inmigrante son mucho más intensos que
los esfuerzos que han de realizar los autóctonos en el mismo sentido. Pero de
aquí a pensar que el único que tiene que moverse hacia esta integración es el
inmigrado hay un gran trecho, más si tenemos además en cuenta que si
nuestra sociedad está abierta a la inmigración no es por mera filantropía sino
por propio interés económico.

El nacionalismo, ahora por ahora, es y seguirá siendo una realidad. No
tan sólo debido a la inercia histórica que ayuda a mantenerlo sino también
porque cumple ciertas funciones. Esto, no obstante, no implica que no
vayan cambiando nuestras actitudes hacia el nacionalismo y que éste vaya
transformándose. Los nacionalismos basados únicamente en los clásicos
parámetros con los que se intentaba definir la etnicidad: cultura, lengua,
religión, territorio, consciencia histórica... tienen los días contados: la socie-
dad postindustrial poco tiene ya que ver con aquella idea de grupos étnicos
a la que tanto ha contribuido la antropología de tiempos pasados que los
veía como unidades independientes y autónomas.

Los nacionalismos propios del siglo XXI serán aquellos que entiendan
integración más en clave de ciudadanía que en clave de los viejos y caducos
moldes de las culturas nacionales. Serán aquellos nacionalismos más focali-
zados hacia el presente y el futuro que no hacia el pasado. Éste será posible-
mente el principal reto del nacionalismo, superar la contradicción que
implica tener que renunciar a ciertas visiones del pasado que tradicional-
mente han sido tan importantes para él. Todo esto implica, asimismo, una
voluntad férrea de no desentenderse de la voluntad democrática. Querer
imponer un nacionalismo a base de la extorsión como acontece en determi-
nados círculos de activistas en el País Vasco, querer evitar el separatismo
mediante procedimientos genocidas tal como está aconteciendo en el
momento de redactar estas líneas en Chechenia, o declarar las fuerzas arma-
das como garante de la unidad de la patria, tal como dejó entrever el minis-
tro español de defensa Eduardo Serra en unas desafortunadas declaraciones
realizadas a principios del 20002, constituyen hoy día actitudes anacrónicas
de las que los nacionalismos tendrán que irse desentendiendo y distanciando
de manera cada vez más clara y decidida. 
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THE CONCEPT OF EUROPE
AS AN IDÉE-FORCE

Josep R. Llobera
University College, London
Universidade Pompeu Fabra, Barcelona

The European Union is based on a large set of values, with roots in antiquity
and in Christianity which over 2.000 years evolved into what we recognize today
as the foundations of modem democracy the rule of law and civil society. This set
of values has its own clear moral foundation and its obvious metaphysical roots,
regardless of whether modern man admits it or not. Thus it cannot be said that
the European Union lacks its own spirit from which all the concrete principles on
which it is founded grow. It appears, though, that this spirit is rather difficult to
see. It seems too hidden behind the mountains of systemic, technical,
administrative, economic, monetary and other measures that contain it. (…)

That is why it seems to me that perhaps the most important task facing the
European Union today’ is coming up with a new and genuinely clear reflection on
what might be called European identity, a new and genuinely clear articulation of
European responsibility, an intensified interest in the very. meaning of European
integration in all its wider implications for the contemporary world, and the
recreation of its ethos or if you like, its charisma.
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Simply reading the Maastricht Treaty, despite its historical importance, will
hardly win enthusiastic supporters for the European Union. Nor will it win
patriots, people who will genuinely experience this complex organism as their
native land or their home, or as one aspect of their home. If this great
administrative work, which obviously should simplify life for all Europeans, is to
hold together and stand various tests of time, then it must be visibly bonded by
more than a set of rules and regulations... 

I would welcome if, for instance, the European Union were to establish a
charter of its own that would clearly define the ideas on which it is founded, its
meaning and the values it intends to embody... 

If the citizens of Europe understand that this is not just an anonymous
bureaucratic monster that wants to limit or even deny their autonomy but simply
a new type of human community that actually broadens their freedom
significantly, then the European Union need not fear for its future...

(Extract from the speech made by the President of the Czech Republic to the
European Parliament in Strasbourg on March 8th, 1994)

Prelude

In this paper I will be using, more implicitly than explicitly, Alfred
Fouillée’s concept of idée-force to account for the developments that have
led to the construction of the European Union. For Fouillée ideas are active
principles that once they have been formulated lead to their own realisation
through successive approximations. With this conception Fouillée was
criticising the economistic approaches which were dominant in his time
(end of the 19th century). Ideas, once conceived and desired, are forces that
tend to assert themselves in action. Fouillée, however, was not trying to
defend an idealist standpoint; rather he insisted that ideas are only successful
when they signify something logically and experimentally. In other words,
only when they correspond to precise relationships. If ideas become
actualised is because they contain what Fouillée called an ‘objective
possibility’. An idea has to contain a kernel of truth to be powerful. Ideas are
forces because they have causal effects, although they are also caused. Ideas
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are, then, dynamic factors which impel individuals and nations to action
(Guyau 1913). 

Europe is an idea whose time has come. A famous French intellectual said
that “nations are not eternal; they had a beginning and they will have an
end. And what will replace them is the European confederation”. Now, these
words were not uttered by a prophet of Europeanism or by an ideologist of
the EU, but by none other that the very man who established the
centralityof the nation for modernity: Ernest Renan. A quarter of a century
later, another Frenchman, no less a patriot than Émile Durkheim wrote in
a similar vein that the European order would be achieved by the small patries
merging peacefully into a large one. What are we to make of these and
similar statements ? Simply, the realisation that Europe had to unite if it
wanted to survive as a civilisation. The two world wars of the twentieth
century clearly show that this would not be an easy task. None the less, the
concept of Europe was revived after 1945 and gave rise to the developments
that we all know. Fouillée would have said that the concept of a uniited
Europe was an idée-force, in spite of the difficulties to put into practice.

Paraphrasing Rudolf von Thaden in his book Prussia: The History of a
Lost State (1988) we could start by asking: Wo liegt Europa?, that is, where
lies Europe? Or in a different way we could ask how European is Turkey or
Russia, or even England. What determines European-ness: geography?,
political history?, culture?, consciousness? The sociologist Henri Mendras
has suggested that, in so far as Western Europe is concerned, it can be
defined by reference to four major traits: evangelical individualism,
nationalism, capitalism and democracy. But can that be generalised to other
parts of Europe? (Delanty 1995).

Introduction

At the end of the second millennium, and in the light of the acquis
communautaire of the past fifty years (but particularly since the mid-
1980s), it is possible to state that the European Union has radically
transformed European society at the economic and legal levels, has
created a new political space and has began to construct a sense of
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European identity. What is far from clear is the final outcome of these
complex processes, particularly in the context of both closer union and
enlargement.

If we take into consideration its first fifty years of existence, the
project of constructing a European community may have seemed for
social scientists a chimera. In which way can a union of states result in a
Gemeinschaft (community), unless we use the term in Benedict
Anderson’s term of an imagined community? Furthermore, the European
Union that we have today is not the outcome of the clear federalist
project of the founding fathers (Monnet, Schuman, De Gaasperi, Spaak,
Adenauer and others), but a rather messy contraption made out of many
compromises, concessions, accomodations, fudging of issues, etc., and
also of of whole periods of stagnation, back pedalling and outward
opposition to the communitarian project. Finally, the often cryptic and
convoluted language of the documents of the European Commission
does not project a clear picture of what the European Union is at present.

A key obstacle for seizing the essence of the European Union is our
conceptual poverty. For many observers, the only point of reference they
can muster in looking at the European Union is that of the nation-state.
In that context the European Union is seen as a potentially a nation-state
writ-large - and this, according to different political actors, may or may
not be desirable or feasible. On the other hand, the political reality of
what has emerged within the European Commission and the European
Parliament are often ignored. 

What the future will bring us is unclear. Philippe Schmitter has
suggested four possible outcomes for the European Union. To avoid the
contaminated language of modernity, he uses four Latin terms to refer to
them:

1) Federatio. This is what we might call cooperative federalism. Typically
it corresponds to similar arrangements to those which exist in Switzerland
and Germany.

2) Confederatio. This a flexible system in which the states enjoy a fair
degree of autonomy. Yugoslavia was a conferatio between 1980 and 1991.
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3) Consortio. In this articulation the states retain their territorial identity,
but pool capacities. This is the type of arrangement which exists between
Canada and the USA.

4) Condominio. In this system there is a high variation of territorial and
functional constituencies; divergences and conflicts can be common.

Each of these possible future political scenarios is likely to favour
different cultural arrangements. How far is European identity going to
develop is an open question, though even in the most appropiate framework
(which is that of a federatio) the prospects are limited. In any case, what
should be obvious is that national identity and European identity are not
comparable entities, unless we think of the European Union as the germ of
a future nation-state. 

Edgar Morin’s theory of Europe

In this section I propose to present an original interpretation of what
Europe is. It is an attempt to capture Europe as the precipitate of a
complex and contradictory history. Prior to that, however, it is important
to clarify the concepts of culture and civilisation. As we shall see in the
course of this chapter, different authors use these terms, particularly the
word culture, in different ways. One can find references, for example, to
‘English culture, ‘European culture’ and ‘global culture’, as well as to
‘high culture’ and ‘popular culture’, ‘gay culture’, etc. Looking at the
different uses of the word culture, Wallerstein has suggested that there are
two main ways, and a supplementary one, of looking at culture from a
general point of view:

In the first place, as a set of characteristics which distinguishes one group
from another. In this sense, culture is a set of values, symbols and patterns
of behaviour that a person acquires as a member of a group. This is the
widest definition possible and it is not always easy to operationalise it.

In the second place, as a set of phenomena which are different from a
higher than some other phenomena within any one group. It is in this sense
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that we have elite and popular culture, a great and a small tradition, high
versus low culture, etc.

Finally, as a set of objects (material culture) or as a set of ideas (mental or
intellectual culture).

An important feature of culture in the two major senses of the word
referred to above is that it refers back to the concept of group; in other
words, there can be no culture without a group that produces it, creates
it or adopts it. Groups are carriers of culture and this assumes also a
certain awareness of the boundaries of the group. Furthermore, culture
has to be learned within the family, the school, etc, and to that end the
group has a number of mechanisms to reinforce values and prescribed
behaviour.

Civilisation is also a complex concept, which is often confused with that
of culture. It has a long history and there are different national traditions,
but in the sense used by many contemporary social scientists it does not
refer to a condition of refinement and superiority to be contrasted, say, with
barbarism, but to a space “encompassing a certain number of nations, ach
national culture being only a particular form of the whole” (Durkheim and
Mauss 1998:153). According to Durkheim and Mauss civilisational
phenomena are essentially international and extranational; they are social
phenomena that are common to a number of more or less similar societies.
Some authors use the expression cultural area instead of civilisation. It is
important to remember that within this conception civilisation is always
used in the plural, and hence we have a plethora of civilisations: European,
Chinese, Indian, African, etc. 

When referrring to Europe it is conceptually and methodologically
important to separate between:

- The European Union as an entity that is the result of a common will to
build certain institutions.

- The European civilisation or cultural area which is the result of long-
term, non-intentional, non-anticipated and indirect circumstances.
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Can we speak of European culture? As we shall see, some authors do. But
in the context of this chapter if by culture we understand singularity,
individuality and specificity, it is obvious that it would be better to use the
expression European cultural space, or even better European civilisation. In
the final resort, European national cultures remain diverse at the religious,
linguistic, political, economic and many other levels, although certain
features that could be labeled European.

I follow Morin’s definition of culture, although he is not always
consistent in its use. By culture, in a strict sense of the term, he refers to
what is typical, what belongs to nations and ethnies. It is a term that stems
from the German tradition, that is, Herder, the Romantics, the historical
school and the Volksgeist tradition; it also corresponds to the
anthropological definition. Culture is the opposite of nature; it is the
singularity, the subjectivity, the individuality, the specificity of a society.
Culture develops by being faithful to one-self.

By civilisation, in a strict sense of the term, Morin refers to what belongs
to Europe as a whole; it is cumulative and progressive. The concept stems
from the French tradition and it is based on the universality of Reason.
Civilisation is transmissible, objective and universal. European civilisation
has produced a series of values: humanism, spirituality, rationality,
democracy, science and freedom. In a nutshell, “nations may share a
civilisation; but they will always be distinct in their culture, since culture
defines what they are” (Scruton 1998:1).

The French sociologist Edgar Morin, in his book Penser l’Europe (1990),
maintains that Europe is not a clear and distinctive notion, with precise
frontiers. The history of Europe is characterised not by unity, but by conflict
and division. If the medieval period is conceived as a unity it is because of
Christianity; in a strict sense, however, this period is pre-European. Europe
was made through the emergence of nations and the splits in Christianity.
Europe meant divisions, multiplicity and wars. This is particularly true of
the twentieth century. European cultural identity must be understood
through these divisions, conflicts and heterogeneity. 

The European consciousness of today stems from the interlocking of two
factors. First, what the Czech philosopher Pato-ka calls the ‘misery of the

179



fall, what is left in history after the fall’. Europe comes at a time of
decadence and comes as a unity of destiny. In contradistinction to nations,
which base the community of destiny in a past identity (on a cultural,
linguistic, ethnic and common historical identity), in the case of Europe
there is no common past, but that of division. We cannot refer to a past
community of destiny, but to a present and future ones. Europe was born
after 1945 as a result of the disintegration of national chauvinisms,
particularly those of France and Germany.

This community of destiny presuposes also the end of colonial empires
outside Europe (a fact that forced people to think in European terms). This
community took a great step forward after the oil crisis of 1973 when people
realised the vulnerability of Europe. The Cold War, with the Soviet threat,
was another factor which contributed to the unification of Europe. While
European economic identity is based on industrial potency, cultural identity
stems from political decadence and human misery.

For Morin, Europe is like a Switzerland writ-large: a mosaic of small
nations. Its wealth is the variety of cultures and languages. These cultures are
not only threatened by the USA, but also by the homogeneisation brought
about by industrialisation. Cultural diversity is, then, Europe’s major wealth.
In the past this diversity has been a major obstacle for Europe, because its has
produced conflicts and wars. But today these tensions can be to a great extent
superseded and channeled to more creative uses within the EU.

There have been many discussions concerning the issue of whether
Russia is European or not. In a manner of speaking one could say that the
Slav and Byzantine traditions are European, but Russia has also elements of
Asiatic despotism. In another sense, the European influence is seen also in
the Americas. Has Europe any fixed frontiers or is it an open concept? When
Europe is envisaged as a unity within a multiplicity we enter what Morin has
called the European cultural dialogics.

Europe has Judeo-Christian and Graeco-Roman roots, but these diffeent
contributions to the making of European culture have not always generated a
harmonic unity. The same applies to the inheritance of Latinity and
Germanity. Some of this oppositions are complementary, but other are
antagonistic.
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Dialogics is different from dialectics. It means the preservation of the
duality or plurality of instances, which in a way are complementary but in
another way antagonistic. Europe was born of the split in medieval
Christianity; this was the time when dialogics started. From the Renaissance
onwards philosophy dissociates itself from religion; and later on science
disassoaciates itself from philosophy. The dialogical movement means that
none of these instances will ever be completely hegemonic. It also means
that religion will be regenerated by philosophy and science or that Judaism
(hidden for many centuries in the ghettoes) will influence modern European
culture.

European institutions, be it Reason or Democracy, must be defined in
dialogical terms; they all incorporate dimensions that take these concepts to
the limits, showing their gragility and vulnerability. The example of
democracy, born in Ancient Greece to millenia and a half ago, is
paradigmatic. Democracy is not the power of the majority, but the rules of
a game that makes productive the conflict between opinions and
worldvisions. Dialogics means conflict asd fragility; but neither wars nor
imperialisms, neither chauvinisms nor dictatorships have completely
undermined democracy in Europe. 

Identity and difference - the two terms of the Hegelian conundrum - is
what defines Europe (according to Morin). Europe has been a continuous
ferment of cultures, a melting pot of cultures. The main problem that affects
Europe today is that of its lack of determination, its weakness, its inability
to assert itself.

In conclusion, Europe is a unity in diversity, a multiplicity of cultures
and languages in a democratic community of destiny. To be European is,
negatively, to reject annihilation and subjection; positively, to defend the
richness of a dialogical culture.

We are living through a period that can be described as agonistic: we do
not know whether we are going through the pains of birth or of death. In
any case, there is no room for the idea of an European nation, which would
substitute the existing ones. European cultural identity is something
different which heralds not an European nation, but an European
metanation.
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The European ideal: the enlightened pioneers

In the interwar period, and particularly during the hegemonic years of
generic fascism, the European ideal was at a low ebb. Different reasons can
be suggested to account for this state of things: the crisis of European
civilisation (exemplified in Spengler’s “decline of the West”), the
predominance of nationalism, the emergence of the idea of race as an
organising principle of the polis, etc. Nonetheless, there were attempts at
European unification as the Pan-Europa movement, led by Coudenhove-
Kalergi, and the Briand Plan testify (Heater 1992).

In the immediate aftermath of World War II there was an intense
clamour in favour of European unity, of which the Recontres
Internationales on “L’ Esprit Européen” (Geneva, 1946) and the European
Congress (The Hague, 1948) were perhaps the most important
manifestations. I focus mainly on “L’Esprit Européen” because it was
essentially a forum for intellectual discussion, while the European Congress
was more a conference of politicians. I make no claim of providing a
comprehensive picture of the period under consideration, nor do I intend to
justify the selection of intellectual voices. I have chosen the best-known and
the most influential thinkers. Interestingly enough one does not have to go
very far in the examination of texts to realise that a number of themes, in
the form of oppositions, emerge:

1) A religious versus a secular vision of Europe. While nobody denied
the impact of Christianity in the making of Europe, its importance,
particularly in modern times, is the object of controversy. Authors like
Julien Benda, Federico Chabod, Karl Jaspers and T.S. Eliot considered
Christianity the essential, defining element of Europe-past and the only
sound basis of Europe-future. Other thinkers like José Ortega y Gasset,
Denis de Rougemont and Georg Lukács gave prominence to reason, and
particularly to scientific rationality, in their chracterisation of Europe. On
the other hand, the secular camp was far from being unanimous; there is
a humanist vision, articulated by Ortega, and socialist one, defended by
Lukács.

This somewhat simplistic characterisation can be corrected by pointing
out that authors such as Chabod and Jaspers were not reluctant to emphasise
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the role played by non-religious factors in the making of Europe. Chabod’s
wartime lectures on the idea of Europe made it explicit that for him the
most obvious expression of European consciousness occurred during the
Enlightenment - a period in which thinkers such as Montesquieu and
Voltaire conceived Europe as an economic sphere, as a political body and as
an intellectual community. Jaspers insisted that the principles that animated
the variety and richness of Europe were freedom (conceived as the necessity
of truth), history (as a struggle for freedom) and science (Wissenschaft),
meaning the universal desire to know.

2) Europe as a cultural reality versus Europe as a political reality. Most
authors accepted that Europe was an idea (and also an ideal whose time had
not yet come) and they might even have talked about the existence of a
European culture, but it is only Ortega who took the view that Europe was
a public power, a political entity before it was ever divided into nation-
states. He also maintained that there has always been a European “state”,
albeit in the form of a balance of power.

3) A centralist versus a federalist vision of Europe. The future of Europe
was imagined diversely. There were those who, like Benda, envisaged the
construction of a supranational European state along the historical lines of
nation-and-state-building. At the other end of the spectrum, Denis de
Rougemont (with Raymond Aron approximating his position and to a lesser
extent Ortega as well) favoured federalism, or, to be more precise, proposed
a Swiss model for Europe. In the final resort, centralists expected that in a
united Europe national, ethnic and regional identities would be
subordinated, if not emasculated; federalists conceived European unity as
the condition for the preservation and development of the different
identities.

An important issue in the confrontation between Benda and Rougemont
was, as I have said, the future of national and ethnic identities in a united
Europe. Benda’s formulations in the conference were widely criticised for
confusing unity with unification and unity with identity. But nobody
expressed it as masterly as Raymond Aron when he said: “The choice is not
between a unified Europe and the diversity of nations; it is between two
conceptions, one totalitarian, which impedes conciliation, the other
federalist, which allows the existence of Europe as a community of culture
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and perhaps of interests, but preserves the diversity of nations in their
language, spirit and genius” (Aron 1947:62).

At a time like the present, when the word “federalist” is the object of so
much misunderstanding (particularly in Britain), it is perhaps appropriate
to conclude the reference to this conference with some sobering thougts
from the pen of Denis de Rougemont; the principles of federalism that he
wished to be applied to the construction of Europe were the following:

• A federation can only emerge if each of the composing nations
renounces the idea of hegemony.

• Federalism only makes sense if the idea of “esprit de système” is
excluded.

• Federalism respects the rights of minorities.

• The objective of a federation is not to erase diversity and to fuse all
nations in one single entity, but to preserve the distinctive features of
each nation.

• Federalism is built on the love of complexity.

• A federation starts at the bottom, with individuals and groups, and
not at the top.

(Rougemont 1948:70-77)

For much of its history, the construction of European unity was
influenced by the existence of two models one positive and one negative. On
the one hand, Europe meant freedom, democracy, solidarity, rationalism,
critical spirit, market economy, etc.; on the other, Europe represented
dictatorship, collectivism, passivity, statism, nationalism, etc. Both
traditions could draw on past history.

In 1948 the Congress of Europe met in The Hague. Federalists and
non-federalists discussed the future of Europe. Presided over by Winston
Churchill, who felt that the place of the UK was more with Empire and
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with its special relationship with the USA, the Congress opted for a
Consultative Assembly consisting of MPs appointed by each of the state
parliaments. The Council of Europe was created in March 1949, with
Strasbourg as its permanent seat. Among its aims figured a concern with
human rights, the facilitating of economic and social progress and more
vaguely the promotion of European unity. Federalists suffered a major
blow.

It was a core of European countries (Germany, France, Italy, The
Netherlands, Belgium and Luxembourg) which started the great adventure
of building a united Europe out the ashes of the Second World War and in
the context of the growing totalitarian menace of the Soviet block. The
failure of The Hague stirred Europeanists like Jean Monnet and Robert
Schumnan towards the creation of a modest, initial communitarian
institution in 1950: the European Coal and Steel Community. In 1953 they
suffered another setback when the French parliament rejected the idea of the
European Defence Community. None the less, in 1957 the creation of a
common market of six countries put the locomotive on the roll once again.
In the meantime, the United Kingdom remained, on the whole, aloof from
this process of unification.

European unification was began by the social democratic and Christian
democratic leaders of the Western European states who had fought each
other during World War II. The idea was to create a community of states
that would guarantee peace and prosperity. The process turn out to be long
and arduous, particularly after the federalist failures of the Congress of the
Hague (1949) and of the European Defence Community (1953). The main
emphasis was on economic cooperation, and the project was essentially
elitist (Hayward 1996:253).

We have mentioned that the process of European unification did not
start as a grass roots movement, but that it was dominated by top political
elites. It was the decisive leadership of Konrad Adenauer in Germany,
Robert Schuman and Jean Monnet in France, Alcide de Gasperi and Altiero
Spinelly in Italy and Paul Spaak in Belgium that created the first
institutions: European Coal and Steel Community (1951), European
Economic Community (1957). The British political elites adopted a
studiously ambiguous attitude towards European unification. Although it
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was favoured by Churchill in the aftermath of World War II, it was meant
to be a continental development, excluding Britain. 

The elites who participated in these developments in France,
Germany, Italy and the Benelux were small in number, but they agreed
on the basics. All major political parties, communists and extreme
nationalists excluded, backed the move towards European unification.
Other major social forces such as industrialists, farmers, trade unions
followed suit. An important force in the original impulse towards unity
came from the senior civil servants of all these countries, France being the
weakest link. The progress of the EEC/EU has often been the task of a
few dedicated people, with a clear sense of purpose from Jean Monnet in
the 1950s to Jacques Delors in the late 1980s and early 1990s. On the
other hand, the path has been anything but easy; there have been a lot of
interruptions. In some periods of history the EEC stood completely still,
left at the vagaries of powerful politicians who aimed at blocking any
progress (this was the case of de Gaulle in the 1960s and Thatcher in the
1990s) (Wilson 1999). 

Creating European Unity

In a number of articles dealing with the EU from the inside, the
anthropologist C. Shore (1993; 1996; 1998) has maintained that the main
objective of the so called ‘Brussels bureaucracy’ has been to create a
superstate. Further, and since at least the late 1980s onwards, talk about
creating ‘European identity’ has also been rife in the same circles. This was
perceived as an important issue, particularly at times when it was essential
to mobilize the Europeans. The reality, however, is that the EU is neither a
demos nor an ethnos, neither a polis nor a societas. In these circumstances,
how to increase European consciousness?

The history of the EEC/EU is summarized by Shore as a “technocratic,
managerial, top-down… attempt to create Europe by fiat (1998:48). The
failure of such an endeavour has prompted the EU to shift to the
development of a people’s Europe. The functionalists predicted that in the
long run a European consciousness would follow the institutionalized
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attempts at Eurobuilding undertaken by the EEC/EU elites. But this was
not the case because national identities remained strong, while European
identity is still very weak.

Why has the EU failed in its attempts to create a sense of European-ness,
while nations were successful in a relatively short period of time? Nations
were invented by using all sorts of means: the media, literature, education,
the arts, conscription, development of national languages, mobilization of
myths and symbols, manipulation of history, etc. The question is whether it
is possible to create an additional tier of identity beyond the existing
national identities. Shore does not think so, and for the two following
reasons:

1) National identities tend to become politicized along issues of power
and sovereignty. There follows that state-building and nation-building can
be very repressive an even violent.

2) The European cultural commonalities, that is, the values shared by
Europeans (Greco-Roman tradition, Judeo-Christian ethics, Renaissance
humanism and individualism, Enlightenment rationalism and science, civil;
rights tradition, democracy and the rule of law, etc.) are not sufficient to
create identity. In fact, Europeans are divided by language, religion,
historical memories, myths and symbols, etc.

To say that Europe is ‘unity in diversity’ is insufficient. The fact is that
for most Europeans the idea that there is an overarching European
culture that encompasses all national cultures is a chimera. If there is a
process of cultural homogenization, even at the microlevel, it is so slow
and imperceptible that it is hardly worth mentioning. Shore does not
believe that the increase of contacts among Europeans(holidays, sports,
etc.) and existence of more consumer convergence are sufficient motives
to state that an European identity is developing. People may consume the
same things but they give it a different meaning. On the other hand,
labour mobility in the EU is still very low, Belgian being the country with
the highest proportion of EU members (5%); in Italy it is only 0.2%. As
it is well-known, language is the most important barrier for European
identity; only a very small percentage of the EU population is
multilingual.
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For Shore, then, the failure of the construction of an European identity has
much to do with the irreconcilable differences which exist within the EU:
linguistic diversity, divergent historical memories and absence of kinship
bonds. The European narratives needed to construct a sort of overarching
nation-state are not available; in any case, the nationalism of the nation is still
very powerful. And he concludes: “To talk of Europe federal destiny is not
only a dangerous myth, it is also profoundly anti-historical” (1993:50).

Like some other British observers of the European scene Dr. Shore has
created a Leviathan to which he has projected all his fear and doubts. He often
uses an emotive language to refer to the EU (like the repeated expression
‘fortress Europe’). He certainly expects too much and too quickly of the
community. The EU is a long-term process and its current results should not
be subjected to such a demanding, sharp-edged razor. Furthermore, we should
always keep in mind Max Weber’s warning that human beings rarely achieve
everything that they have planned for, and perhaps even more importantly,
that there are unintended effects of human actions.

Another problem affecting Shore’s conclusions is the unreliable character,
or at least the multiple interpretations that can be given to, of the surveys of
public opinion that he refers to. Using the same sources (Eurobarometer),
Mattei Dogan (1994) reached rather different conclusions, that is, that the
nationalism of the nations was being eroded, although not obliterated.
Focusing on five indicators (national pride, confidence on one’s army,
unwillingness to fight for one’s own country, attitude to neighbouring
countries, support of the EU) it is possible to observe a decline of
nationalism based on the fact that support for the first three indicators has
diminished, while trust of neighbouring nations and support for the EU has
increased.

A word of caution. It is assumed in most surveys that European identity
and national identity are comparable categories, that they are the same
discursive practices; in other words, that only if the latter diminishes can the
former progress. Now, this is an assumption that is not warranted as we shall
shortly see.

It is in this context that the recent work of Habermas is relevant. The
point is that the attachment to the EU cannot be based on primordial
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allegiances, but on what Habermas has called constitutional patriotism
(popular sovereignty and human rights). This is not to suggest that nothing
unites the peoples of Europe. For starters, the two world wars were such a
revulsive, such a negative historical experience that, as we have seen, was the
decisive factor that triggered-off the process of unification in the late 1940s.
Before anything else, the devils of exclusionary nationalism had to be
exorcised. Habermas believes that a “certain sense of belongingtogether
culturally and politically [grew] out of these experiences –specially against
the rich background of shared traditions which have long since achieved
world-historical significance, as well as on the basis of the overlapping
interests and dense networks of communications which have more recently
developed in the decades of economic success of the European Community”
(1998:152).

It may or may not be utopian to think that a European people will ever
exist. However, European integration is provided by the existence of a
communicative network of a European-wide political public sphere
embedded in a shared political culture. The latter is based on a civil society
which consists of interests groups, NGOs and private initiatives. In the
future, it is not unthinkable that European-based political parties might arise.

Another author who has examined the issue of the existence of a
European people is J. Weiler (1997). His starting point is the classical
nationalist definition of the state or polity. What constitutes a polity is its
people (Volk, demos, ethnos). There is an objective (organic) and a subjective
(socio-psychological) dimension of peoplehood. At the subjective level we
have things like “social cohesion, share destiny and collective self-identity”
(1997:270). Here we find not only a descriptive but also a prescriptive
dimension. The objective factors are well-known: common language,
common descent, common culture, common history and common religion.
There is also a spiritual, mystic element as well. Ethno-cultural homogeneity
is a crucial issue for the presence of a demos. It has a quasi-organic in that
you are born into a demos by way of your parents being part of that demos;
in this sense, being a national is more primordial than any other identity
that a person can have (religious, political, gender, etc.). In this conception,
which is the German one, the people are the foundation of the modern
state. State and nation reinforce each other. “The state belongs to the nation
and the nation belongs to the state” (1997:272).
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On the basis of this definition of demos, Europe does not conform to the
criteria of peoplehood – or at least not yet. And since the basis of democracy
is the manifestation of the will of a people, the EU cannot be democratic.
Weiler objects to thinking of the demos as “bestowing legitimate rule-
making and democratic authority on a polity, exclusively in these Völkisch
terms” (1997:275). The alternative to this path is, of course, is the idea of
constitutional patriotism, that is, defining “membership of a polity in civic,
non-organic cultural terms” (1997:277). Here the key is to separate ethnos
from demos, nationality from citizenship. 

Individuals may belong to different demoi, for example, be Scottish,
British and European. In the context of the EU the key issue is that of
variable geometry. The sense of belonging to each of these levels must be
based on different criteria: ethnocultural elements at the national level, civic
values at the state and European levels. But each defines its own sense of
nationality, including the possibility of double state citizenship. The
European Union remains and ought to remain committed to an ever closer
union among its peoples. But it is not like the USDA – ‘one nation,
indivisible, under God’. For the time being, European citizenship has no
independent existence; it exists only in so far as there are European states. In
that, article 8 of the Maastricht Treaty is crystal clear: “Citizenship of the
Union is hereby established. Every person holding the nationality of a
member state shall be a citizen of the Union”.

After the collapse of the Soviet bloc, one of the key demands of the
peoples of the region (Eastern and Southeastern Europe) has been the
’return to Europe’. What does that mean? Joining the EU? The
acknowledgement that they belong to European civilisation? Perhaps both.
In practice, they demanded democracy, national sovereignty, personal
freedoms, economic prosperity, the rule of law and other features that over
the years have come to be identified with Western Europe, and more
specifically with the EU.

It has been the policy of the EU that the only requisites for admission are
economic compatibility, democracy, the rule of law, respect of the basic
human rights and freedom. No cultural criteria are required, except in the
sense of political culture, that is, values, attitudes, ingrained patterns of
behaviour, as a prerequisite for the functioning of the institutions.
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Smith’s contention that any attempt to create a supranational
European entity is “unlikely to be successful on the social and cultural
levels” (1993:134) is as valid today as in the foreseeable future. The
Europeans do not share any primordial identities. Hence Europe
cannot, will not, be built on the model of the nation-state. This would
require a homogenising, often repressive, process, which is
incompatible with the democratic approach on which the EU is based.
Paraphrasing Geertz’ s famous expression, it could be said that the
legitimacy the EU would not rest on a thick common cultural identity,
but on a rather thin form of it.

European identity and the mass media

The concerted attempts by the EU to unify Europe at the cultural level
are a response, at least partially, to the realisation that there was a growing
malaise in a number of countries concerning the implications of the Treaty
of Maastricht. To avoid nationalist reactions what was required was further
cultural convergence, if not uniformity. One of the objectives was the
creation of an European audio-visual industry. The survival of so-called
European cultural identity was at stake, and so was the competitiveness of
the industry. On the whole, the European communication policies can be
described as resistance against the industrial and cultural supremacy of the
USA and Japan. 

The European Commission for cultural matters has been extremely
concerned by the fact that American films dominate the EU market. In
1999 American films represented 70% of all the films shown in the cinemas
of the EU. While the EU and the USA produce approximately the same
number of movies (around 300 a year), there is no real European market but
only national ones for the films made in the EU; in fact, 93% of EU movies
never go beyond the borders of the countries were they have been produced.
On average an EU movie is seen by 2 million people; an American one
reaches 200 million persons. Furthermore, many European states subsidise
their productions with up to 70% of the costs. The effects of such a policy
has not increased the support for European culture, but has only encouraged
the making of low-quality movies.
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Because they have a relatively strong and definitely distinctive
audiovisual industry, the French have pursued over the years an active
protectionist policy often couched in Europeanist terms. However, and as
we have seen above, what is meant by ‘European culture’ is never too clear,
unless it is a sort of French culture writ-large. On the other hand, as Victoria
de Grazia (1998) has pointed out, that there is no such thing as European
cinema or television.

The new technological developments in the audiovisual industry (cable,
satellite, digital) are like a Pandora’s box. On the one hand, it offers an
opportunity for the members of the European Union to distribute more
personalised movies and television series; it will also be possible to produce
reasonably priced programs for culturally and linguistically specialised
audiences. If this is complemented with a framework that regulates the EU
internal audiovisual market, it may go some way into creating the
appropriate conditions for promoting European cultural themes. On the
other hand, the new technologies fragment the EU market even further, and
a time of increasing world liberalisation the audiovisual industry is
increasingly being controlled by foreign investors.

Since the 1980s, television has undergone major changes, and not only
technological. From being a rather minor part in the life of the people of the
EU, at present it roughly occupies half of their leisure time. Furthermore, it
has become their main source of information about local, regional, national,
EU and international news. For many years, most EU countries had only
two or three more or less officially television channels. The new technologies
have brought along transnationalisation of television. People have now
dozens, soon to be hundreds we are told, of channels at their disposal.
Whether the channels are American-owned or not, this proliferation of
outlets is often perceived as a cultural threat to both national states and the
EU. One reason is that the crass commercialism of the channels, challenges
the lofty cultural objectives of both the European nations and the EU.
Furthermore, the danger of Americanisation is real enough as the products
consumed transmit the ‘American way of life’ which authorities (though not
necessarily the wider public) vocally reject. At the level of the EU very little
has been done in practical terms to put an end to ‘American cultural
imperialism’, though the French regularly cry wolf (Morley and Robins
1995; Schlesinger 1997).
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We have stated that the new technology has made possible the
appearance of a new era of television broadcasting, characterised by the
presence of an increasing number of specialised channels catering for a
variety of taste. We have also seen that the main effect of this revolution
has not been the creation of a European domain, but rather the presence
of a variety of international channels offering news, soaps and movies for
specialised national audiences, often encrypted in the national language.
While in theory EU spectators have access to the main European
channels, only those with linguistic skills and cultural sophistication
watch them. On the other hand, there have been some attempts within
the EU to create a European space; but they have been rather few, and
mostly reaching only a minority of people. I will refer to two examples:
EuroNews and ARTE. (Richardson and Meinhof 1999).

EuroNews is a European-based television channel that was launched in
1993; it can be accessed by either cable or satellite, and it is available in
most European countries. It transmits in five languages (English, French,
German, Spanish and Italian), and satellite viewers can choose the
language of their preference. In this respect EuroNews is different from
other monolingual world-wide channels like Sky (though broadcasts both
in English and Spanish). EuroNews offer the same images, with either
comment in different languages or no comment at all. Written
information is offered in the five official languages.

EuroNews encourages, by the use of imaginative program tittles
coined in Eurospeak and by giving the native words for cities, festivals,
etc., a certain exposure to the languages and cultures of the EU and
elsewhere in Europe. It is true that at the news level most of them are not
transeuropean, but rather rooted in national spaces and extracted from
national channels; of course, the commentators try to give each piece of
news a European spin, with varying success. In EuroNews the word
‘Europe’ and its derivatives (European, Euro+noun, etc.) are repeated as
quasi-mantras, presumably with the goal of reminding the viewers of the
existence of an entity which is disputed and hence it needs constant
reiteration. One of the slogans of EuroNews is: “If it matters, if it’s
European, if you need to know, it’s on EuroNews, everyday, in every news
bulletin. EuroNews”.
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Close to the EU, EuroNews has tried to construct a sense of European-
ness among its viewers. How successful it is in its objectives is open to
contention. What seems to be true, however, is that it attracts a small
audience.

If EuroNews was conceived as a European-based news channel, with the
hope (yet to be realised) of attracting a wide-range of viewers, ARTE,
created by a Franco-German consortium in 1991, was born as a ‘cultural’
channel. It was unashamedly high-brow and elitist in its conception. It was
decided the channel would function in French and German, but it would
be made available through cable or satellite across Europe. As an alternative
to the dominant mass culture of American television, ARTE aimed at
offering the European intelligentsia a variety of products of high culture:
from classical music to literature, from the arts to independent cinema.
Financed by public money, ARTE has tried to create in its own way a
European television space, no matter how minimalist. As Richardson and
Meinhof have remarked:

ARTE has a distinctly cultural agenda – one which prefigures to some extent
the political construction of Europe in that there were always well-travelled,
multilingual elite groups with an appetite for transnational high culture outside
television. In that sense, the channel finds it easier to find a minority TV audience
whose tastes coincide with the public service ethos of education and serious
rational engagement with topics as a form of – Bildung and Kultur as joyful or
otherwise rewarding (1999:174).

Conclusion

We have seen that the EU appeals to economic self-interest and it stands
for democracy, human rights and the rule of law. However, this does not
imply that, except in some areas of government, business and the
intellectuality, there has emerged a European identity. Steps towards a closer
union, like the treatises of Maastricht and Amsterdam in the 1990s,
encountered various degrees of resistance across the EU, particularly in the
Nordic countries and in the UK. The same can be said of EMU, which has
created a sense of uneasiness in many countries including Germany. The
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issue of popular legitimacy has been at the forefront of many of the
criticisms against the leadership of the EU. The political lessons to be drawn
from such developments are not straitforward. While Eurosceptics will
conclude that the EU should not stray into the uncharted waters of further
unification, Europhiles believe that a popular EU will only come into being
with the emergence of a common identity.

With the prospective enlargement of the EU towards Eastern Europe and
beyond, another issue of critical importance will come to the fore: to which
extent is there a serious divergence between Western and Eastern Europe? If
Western Europe is already culturally multiform, what about Eastern Europe
and beyond? The question is not so much the internal cultural diversity of
the region, which is to be expected and it is not different from Western
Europe, but whether the underlying values of these societies will guarantee
the proper functioning of democracy, the rule of law, human rights
economic openness, etc. On the other hand, it is also possible that at least
some of the countries of Eastern Europe are more committed to the belief
in an European identity than some of the Western equivalents.

Those who, like Hobsbawm, have proclaimed the death of nationalism are,
if not foolish, at least premature in their forecasts. National identities are
certainly not eternal, but the time of their demise has not yet arrived. There
are certain primordial allegiances like kinship, language, culture, religion and
historical memory that still prove a strong magnet of attraction.The strength
of nationalism is far from being undermined by the existence of a
transnational elite parading its cosmopolitanism in selected circles of
academics, business people and others. As to European identity in no way can
we say that at the cultural level there is at present an entity that we can call
‘Europe’. The fact of the matter is that the everyday horizon of most
Europeans is still nation and state-based, if not regionally coloured. Europe is
bound to remain what Ralph Darendorf has ironically called “a figment of
statistics”. Whether Europe can become a ‘virtual’ community instead of a real
one, as (Delanty 1998) suggests, it is to be seen.. As we are entering the
knowledge society, perhaps Europe can be built on the growing interaction
between the European Union and its citizens through the electronic media. 

We have mentioned that in many surveys and studies on Europe it is
often wrongly assumed that European identity and national identity are
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comparable categories, that they belong in the same category of discursive
practices. In other words, that European identity can only progress if
national identity fades away. In fact, as Habermas has repeatedly emphasised
the attachment to the EU cannot be based on primordial allegiances, but on
constitutional patriotism (popular sovereignity and human rights). This is
not to suggest that there have not been decisive historical experiences that
undeniable unite the European peoples both politically and culturally.
Whether a European people will ever exist is a purely speculative question. 

I would like to close this paper by referring to the wise words of Phillip
Allot (1997). In many ways he rejoins Fouillée’s perspective. He believes that
the European Union is above all an anarche, that is, it lacks an ultimate
ordering principle. The Europeans have not yet an entity to which they can
attach their loyalty. Three steps must be taken to create a responsive
European society:

1) “The re-integration of Europe’s re-unifying into the historical
consciousness of Europe, into the ever-maturing constitutional
psychologies of the people and the peoples of Europe”.

2) “The bringing back to consciousness of a public mind of Europe, of
a collective consciousness which can process the concepts, the ideals,
the values, the purposes, the policies, the priorities, the hopes and
the fears of the people and the peoples of Europe”.

3) “The final step in the salvation of Europe’s reunifying must be the
instituting of a transcendental debate in the public mind of Europe
about the idea and the ideal of European integration”.

Like Fouillée, Allot is convinced that “the only power over power is the
power of ideas”. The spirit of Europe has to be rekindled and encouraged.
Much has been achieved since 1945, but to ensure the way of the future we
must be constantly vigilant and encourage the immense potentialities of
Europe.
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A CONSTRUCCIÓN DE REFERENTES DE
IDENTIDADE ETNO-NACIONAL.

ALGUNHAS MOSTRAS SOBRE GALICIA
Xosé Manuel González Reboredo
Consello da Cultura Galega

O debate sobre conceptos definitorios da identidade grupal

O presente relatorio está orientado a dar conta dalgúns testemuños aptos
para detectar ó longo da historia máis remota, ou do pasado máis recente, a
existencia de indicadores do que podemos cualificar como identidade galega.
Mais, antes de entrar nas mostras casuísticas que pretendo salientar, penso
que é preciso facer unhas sinxelas consideracións iniciais sobre conceptos
manexados polo saber antropolóxico para definir ou delimita-lo fenómeno
das identidades grupais referidas ó que, seguindo a Tönnies, podemos deno-
minar inicialmente como “a comunidade”, Gemeinschaft (Tönnies, 1979: 27
e ss.), entendendo por tal unha unidade sociocultural máis ou menos ampla,
e sometida a divisións segmentarias, na que tódolos seus compoñentes, con
diversa intensidade, pero tamén cun mínimo de unanimidade, conservan
unha conciencia de formar parte dun grupo humano específico que non se
basea en principios agrupativos sectoriais e de clase.
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Ó longo dos dous últimos séculos o pensamento occidental deu lugar a
distintas delimitacións conceptuais que permitirán expresar sinteticamente o
feito de que existen en potencia sempre, e en acto cando a circunstancia o
require, formas de agrupación humana deste tipo. Ben sabido é que, no
século XIX, levouse a cabo unha asociación intensa entre raza e identidade
cultural. A ecuación raza=cultura potenciada polo pensamento romántico
primeiro, e polo evolucionismo-positivismo despois coa súa obsesión por
medir cranios, está presente nas clasificacións dos pobos levadas a cabo por
historiadores, etnólogos, filósofos e teóricos da política do pasado século.
Mais a citada ecuación pronto comezou a ter serias contestacións, en tanto
que subordinaba, de maneira determinista, a condicionantes físicos, ou
físico-ambientais, un feito inequivocamente humano como é a cultura. De
aí que se fixasen novos conceptos, todos eles procedentes dun étimo grego
común, o de éthnos, vocábulo que xa na Grecia clásica foi utilizado por pen-
sadores e escritores para definir conxuntos de seres que tiñan como peculia-
ridade común o de ser “outros”, é dicir, diferentes dos gregos.
Posteriormente chegou a ter diversos significados, como “pagán”, máis tarde
a ser relacionado co concepto de “pobo” e, xa na Grecia contemporánea, a
forma ethnikós quere dicir “nacional” (Tonkin/Mcdonald/Chapman, 1996;
Mira, 1985: 59). Así, xorden termos como o francés de ethnie, en versión
hispana etnia, que dende os anos finais do século XIX, gracias a Vacher de
Lapougue, comezou a ser perfilado ata chegar a definir un conxunto
humano a través de diversos compoñentes, como o nome colectivo, un mito
ancestral de orixe, unha historia e unha cultura distintiva compartidas, un
territorio en moitos casos, e unha solidariedade vertical entre os seus mem-
bros (Smith, 1986: 22 e ss.). No que a Galicia se refire, o concepto de etnia
foi divulgado de maneira tardía, especialmente nos anos sesenta e comezos
dos setenta do século XX, gracias ás ensinanzas e a algún escrito dun cate-
drático de Prehistoria e Etnoloxía de orixe madrileña, e de formación histó-
rico-cultural, o profesor Alonso del Real, quen arremeterá contra os residuos
da definición diferencial dos galegos como unha raza. Velaquí unhas verbas
súas ó respecto:

Unha etnia non é unha raza... En efecto, non existe nada que, cun mínimo de
rigor, se poida chamar unha raza galega. Un galego pode ser louro por cinco moti-
vos diferentes (as súas diversas ancestralidades) e unha galega por seis (os mesmos
e ademais que se tinxa)... En troques, ninguén pode negar que existe unha etnia
galega. Isto é, un pobo que reúne un conxunto de trazos comúns (cara a dentro)
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e diferenciais (cara a fóra). A lingua -mesmo o modo de utiliza-la súa segunda lin-
gua-, moitos aspectos afectivos, certos matices intelectuais, costumes e crenzas,
sobre todo -e isto é o decisivo- unha moi clara conciencia do “nós”... (Alonso del
Real, 1969: 163).

Nos países de cultura anglosaxona, e especialmente nos Estados Unidos,
cunha problemática interna e cunha proxección exterior específicas, o vocá-
bulo etnia tivo menos éxito, utilizándose, pola contra, o de ethnic group. A
definición de comunidades humanas como grupos étnicos non supón soa-
mente un mero nominalismo diferenciador. Polo contrario, para os investi-
gadores norteamericanos, situados nunha sociedade multiétnica, o concepto
de grupo étnico é operativo en tanto que se refire frecuentemente a con-
xuntos humanos con identidade grupal, ad intra e ad extra, situados nun
contexto máis amplo, o da nación americana. Este distingo podería levarnos
a optar, como fai algún antropólogo, por reserva-lo termo de etnia para
sociedades territoriais non complexas e o de grupo étnico para grupos non
territoriais con identidade cultural definida (Mira, 1985: 60). Resulta
curioso sinalar que estas dúas tradicións terminolóxicas seguen a ter unha
certa vixencia nos nosos días. Así, no Diccionario de Etnología y Antropología
dirixido por Bonté e Izard, de concepción francesa, podemos atopar unha
entrada específica, e ben documentada, para etnia (Bonté/Izard, 1996), e,
pola contra, o titulado The Dictionary of Anthropology, do que Thomas Bar-
field é editor, recolle os vocábulos ethnic group e ethnicity, pero non o de
etnia (Barfield, 1997).

A visión das etnias ou dos grupos étnicos como conxuntos humanos ple-
namente coherentes e baseados, como di Geertz, nuns vínculos “inefables,
vigorosos e obrigatorios en si mesmos” (Geertz, 1988: 222), tropezou con
problemas, entre os que destaca o feito da interacción permanente entre eles,
o que provoca que as fronteiras étnicas, como sinalou Barth nunha ampla-
mente divulgada achega ó respecto, estean en continuo proceso de cons-
trucción, de redefinición e mesmo de abolición (Barth, 1976). A isto hai que
engadir unha realidade fáctica, un imperativo do noso mundo actual. Refe-
rímonos a que, se antes era difícil delimitar unha etnia en estado de pureza,
agora, cos procesos de globalización, e coa trasfega continua de persoas con
lingua, valores e crenzas diferentes, o asunto resulta moito máis bravo. En
función disto comezou a ter éxito clamoroso nos últimos decenios un con-
cepto que xa viña sendo usado dende antes, o de etnicidade, entendendo por
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tal un atributo que se pode predicar dun grupo de seres humanos, os cales,
aínda estando inmersos nun universo máis amplo, conservan unha serie de
trazos socioculturais concretos que lles permiten, con máis ou menos inten-
sidade, reproducir e delimitar unha identidade específica.

O concepto de etnicidade parece resultar apropiado para definir minorías
situadas en sociedades multiétnicas, as cales non poden reproducir integra-
mente o seu sistema cultural de orixe, véndose obrigadas a asumir, cando
menos na esfera pública, pautas de comportamento, técnicas, e modas
sociais ou culturais propias da sociedade máis ampla na que están inmersas;
nesta situación soamente poden rescatar uns cantos trazos significativos da
cultura orixinaria mediante procesos de recolocación ou invención, utiliza-
dos como sinal dun tipo de etnicidade que podemos definir como etnicidade
simbólica, apoiada por un máis ou menos intenso voluntarismo individual
ou grupal. Este fenómeno, que supón a transición da etnia á etnicidade,
tamén se fai presente nos pertencentes a un grupo étnico que viven na patria
orixinaria, pero que, por estaren inmersos en procesos de asimilación ou de
globalización, só poden reproduci-la diferencia conservando algún trazo
étnico como marca de identidade. Nesta dimensión, a etnicidade adoita
facer fincapé en trazos de orixe cultural e social, e mesmo, nalgúns autores,
faise equivalente rigoroso do concepto de cultura. Un indicio ilustrativo ó
respecto é que multietnicidade resulte intercambiable con multicultura-
lismo, e calquera pode ler un libro, publicado hai poucos anos por un reco-
ñecido especialista no asunto, no que o título principal, que é Etnicidad, vai
acompañado dun subtítulo no que se aclara que se trata de Identidad cultu-
ral de los pueblos (Pujadas, 1993). Semella que unha vella tradición europea,
que no inicio puxera énfase no concepto de raza, alá polo século XIX, aca-
bou, en movemento pendular sen retorno, alcanzando a meta da cultura, ou
dos trazos de cultura, como base primaria e primeira na construcción da
diferencia.

As arremetidas contra o concepto de etnia, e mesmo contra o de etnici-
dade, fixeron que moitos investigadores intentaran, con nada desprezable
éxito, redacta-la súa acta de defunción como ferramenta científica. E isto
está presente mesmo en obras de carácter xeral ou divulgador xurdidas da
propia tradición francesa que o estableceu. Unha proba evidente atopámola
en Copans, autor dun sintético manualiño no que, dentro dun recadro dedi-
cado ó asunto, se chega a afirmar que “o sentimento étnico pode existir, a
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etnia, ela, non existe polo tanto” (Copans, 1996:69). Ataque máis decisivo
atopámolo nun escrito recentemente editado, e do que é autor un antropó-
logo-filósofo andaluz, Pedro Gómez, quen se esforza por desmonta-la idea
de etnia e a de etnicidade, en tanto que subsidiaria da anterior, e chega a
conclusións como as que se recollen nas seguintes liñas:

Ningún lugar nas ciencias lle incumbe xa á andrómena da etnicidade, máis alá
da ficción folclórica, á que, non obstante, debemos concederlle todo o valor que
ten, mais sabendo o que é. Dado que o fragor das masacres en nome da raza, da
etnia e da nación aínda resoará, lamentablemente, no campo das guerras e dos
negocios, durante demasiado tempo, polo menos intelectualmente desenmasca-
rémo-la súa falta de fundamento. Restrinxámo-los epónimos e xentilicios só á
designación dos habitantes de tal ou cal territorio, co fin de desterra-las identida-
des ideolóxicas ó plano ó que pertencen (Gómez García, 1999:92).

O problema que presentan tomas de postura como o que acabamos de
ilustrar é que, por riba das imprecisións dos conceptos na súa aplicación
práctica, segue existindo un feito social –utilizámo-lo termo no sentido
que lle deron Durkheim e Mauss- indiscutible: que os grupos humanos,
pola razón que sexa, manteñen, activan ou mesmo inventan diferencias
grupais que non responden exclusivamente nin a criterios de clase, nin a
criterios de mercado stricto sensu. No noso mundo actual a identidade que
poderiamos cualificar de étnica convive nos mesmos individuos con
outros criterios de adscrición sociocultural. Ó fin e ó remate, a communi-
tas ten relacións intensas de subordinación e xustaposición coa societas.
Mais iso non impide que se detecten aquí ou acolá indicios de que existe
un principio identitario grupal nos seres humanos que non se pode redu-
cir a unha mera falacia. 

O autor antes citado, consciente deste feito, soluciona o problema,
como tantos outros, recorrendo ó socorrido concepto de cultura. En pala-
bras súas “a diversidade cultural é obvia. Pero etnificala, ou sexa, descri-
bila en termos de identidades étnicas, máxime en sociedades complexas e
pluralistas, constitúe unha concesión ós prexuízos da opinión vulgar”
(Gómez García, Ibídem). ¿Resulta axeitado substituí-lo concepto de etnia,
ou o de etnicidade, polo de cultura dunha vez por todas? A resposta
parece positiva en primeira instancia, e xa vimos como algúns autores
establecen unha equivalencia case automática entre ámbolos conceptos.
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De tódalas maneiras non hai máis que consultar calquera diccionario de
antropoloxía para comprobar que o concepto de cultura resulta case tan
equívoco como o de etnia (ver neste caso, por exemplo, a voz “cultura” en
Aguirre, 1993; tamén os anteriormente citados diccionarios de Bonté /
Izard e Barfield na correspondente entrada). E este equívoco acentúase
cando sacámo-la cultura da súa concepción antropolóxica e a levamos a
ámbitos da vida cotiá. Se aceptamos, por tanto, o criterio definidor de
“identidade cultural”, podemos estar caendo nun mero nominalismo que
non resolve o problema de fondo, sostendo, en suma, unha nova aporía,
así como un novo campo conceptual de alcance impreciso para definir un
tipo específico de identidade grupal. Por iso creo que é mellor opción a
de manter conceptos como identidade étnica ou etnicidade, que teñen un
poder evocador máis forte no que se refire a unhas identidades baseadas
na cultura, pero tamén en aspectos como o territorio, en sentimentos e,
mesmo en certos casos, en trazos físicos.

Ó noso modo de ver, este debate arredor da etnia e da etnicidade non está
libre do prexuízo ideolóxico, de premisas que os distintos investigadores asu-
men para construí-la súa concepción da homoxeneidade e da diferencia. As
palabras, os conceptos, non son inocentes nesta dimensión da cuestión.
Como non é absolutamente inocente a ciencia en xeral, cando menos nos
seus resultados prácticos, nin as ciencias sociais ou humanidades en particu-
lar. E un dos condicionantes decisivos na concepción das ferramentas utili-
zadas polas ciencias desta última clase vén determinada por un estar do
investigador dentro dunha problemática que se sitúa nun lugar en un
momento concretos. O feito de nos situar nun mundo no que converxen
complexos procesos de globalización e de localización, de glocalización en
termo híbrido que tomamos dun analista do asunto (Moreno Navarro,
1999), coas conseguintes tensións por veces tráxicas, é un factor que incide
de maneira eficaz sobre moitos estudiosos e lévaos a tomar partido en con-
tra da etnia e da etnicidade e a defender un multiculturalismo que, as máis
das veces, acocha un conseguinte asimilacionismo. Non quero que se inter-
prete esta miña afirmación como unha descualificación ética de quen así
pensa, senón como unha mostra de que a elaboración conceptual de disci-
plinas como a Antropoloxía faise basicamente dende uns presupostos de
carácter interpretativo, e nesa interpretación as construccións teóricas asu-
men unha carga ética incuestionable. A máxima de todo este embrollo pode-
ría resumirse do xeito seguinte: deixemos de lado a etnia e a etnicidade,
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conceptos perigosos que fomentan unha concepción antagónica entre o nós
e o outro, e falemos de pluralidade cultural pacífica, festiva; cociñemos máis
un melting pot de sabor específico malia a variedade dos ingredientes, e non
un prato tipo pot-au-feu no que cada compoñente conserve o seu sabor, en
metáfora que tomamos prestada de J. F. Mira (Mira, 1985:46).

Difícil de delimitar dende unha perspectiva sociocultural, hai que desta-
car intentos de superación do problema mediante unhas visións que se cen-
tran non en buscar trazos obxectivos para marca-la diferencia identitaria,
senón en observa-lo fenómeno a partir da reacción dos nativos. De aí que se
fale con certa frecuencia da existencia dunha conciencia de pertenza étnica,
ou dun sentimento, ou dunhas orientacións cognitivas. Un teórico do etno-
nacionalismo, Connor, traslada o problema da identidade etnonacional
dende a delimitación duns trazos culturais definidos, camiño que conduce a
equívocos, ó terreo psicolóxico e das actitudes. Para el o grupo étnico-nacio-
nal existe na medida en que perviva unha crenza entre os seus compoñentes
de que o grupo é único, singular (Connor, 1998: 45). Nunha liña que pode-
mos cualificar de cognitivista, na que se toman en consideración os feitos en
función das percepcións, asuncións e actitudes dos individuos, pódese acep-
tar, por exemplo, que trazos diacríticos utilizados polo nacionalismo etni-
cista vasco, tales como institucións, normas, costumes, e mesmo a
vestimenta, forman parte dunha práctica social coa que o individuo se iden-
tifica e asume para que lle sirva de pauta do seu comportamento cotián
(Azcona, 1984: 161). Dende esta perspectiva pouco importaría que os tra-
zos culturais manipulados fosen máis ou menos orixinais e sólidos; o desta-
cable é que, creados dentro da colectividade, son asumidos polo individuo
como ferramentas para construí-la diferencia e incorporados ós hábitos e ás
pautas de comportamento social.

A problemática que estamos telegraficamente expoñendo ten, ademais,
unha dimensión que fai máis complexa a súa resolución. Referímonos a que
as identidades étnicas, en moitos casos, víronse e vense afectadas por un
constructo político fillo da civilización occidental contemporánea: o nacio-
nalismo. Como ben teñen sinalado diversos estudiosos, cando os líderes dun
grupo humano acaban convencendo a todos ou a unha grande parte dos seus
compoñentes de que non só posúen unha identidade étnica propia, senón
que esa identidade debe ter recoñecemento político, a etnicidade convértese
en nacionalismo, e o grupo étnico, en consecuencia, en nación en acto ou
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en potencia (Eriksen, 1993: 6). Non imos entrar aquí en longas disquisi-
cións sobre os conceptos de nación e nacionalismo para non alongar este
relatorio. Abonda con dicir, sinxelamente, que, por moito que poidamos dis-
tinguir, segundo fan algúns estudiosos, entre nacionalismo cívico e naciona-
lismo étnico (Keating, 1996: 13), ou entre un nacionalismo territorial e un
nacionalismo étnico (Smith, 1986: 134 e ss.), en realidade en tódolos esta-
dos-nación, constituídos nos dous últimos séculos mediante a vontade da
cidadanía, atopamos algún elemento de raíz étnica que foi aproveitado para
consolidar, ou reforzar, o nacionalismo cívico, e viceversa. Aínda que os tra-
zos étnicos estean máis acentuados nas nacións sen estado -o que resulta
obvio, pois estas nacións teñen que presentar unha fronte de resistencia cul-
tural, étnica, que dificulte a asimilación-, o vínculo histórico-étnico rara-
mente desaparece de todo nos nacionalismos cívicos de estado, polo menos
no que se refire ós nacionalismos da vella Europa. Ás veces ese vínculo vén
dado pola lingua, outras pola relixión, e outras pola ancestralidade histórica,
como sucede co estado-nación francés que emerxe a partir de 1789, e que
vai considerar ó pobo como herdeiro dos galos, segundo insinuou no seu
momento un dos seus principais teóricos, Sièyes (Sièyes, 1991: 154). En
definitiva, e como xa indicou Gellner, “as culturas avanzadas, modernas,
aerodinámicas e sobre rodas, enxálzanse mediante a música e a danza, que
toman (estilizándoas no proceso) de culturas populares ás que inxenuamente
cren que están perpetuando, defendendo e reafirmando” (Gellner, 1997:
83). É ben certo que este proceso de translación de elementos de raíz histó-
rico-étnica á cultura nacional resulta de lóxica esmagadora, por dúas razóns;
a primeira porque o nacionalismo, froito dunha sociedade liberal-industrial,
necesita de compoñentes de raíz étnica para establecer diferencias que xusti-
fiquen a existencia de nacións; e a segunda, máis esencial, porque, como xa
sinalaron no século pasado pensadores como Ranke, a liberdade de chegar a
ser atopa en cada caso a súa restricción no que xa se foi, establecéndose así
unha dialéctica permanente entre tradición e innovación na que as dúas ocu-
pan un lugar nos novos constructos (Gadamer, 1977: 263).

A visión herderiana que obriga a pensar nunha correspondencia
raza/etnia= nación, coa súa consecuencia política de nación= Estado pre-
senta na práctica tantas e tan variadas excepcións, sen saírmos da vella
Europa occidental, que ben se pode caer na idea de que a regra teórica se
troca en rareza práctica, quedando polo tanto invalidada. Non resulta nada
fácil, efectivamente, atopar un estado-nación constituído cunha composi-
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ción étnica orixinaria minimamente homoxénea, agás excepcións como
podería ser Islandia ou, ata certo punto, Portugal. No extremo contrario ato-
pamos algún estado onde, aínda existindo unha consolidada conciencia
nacional, esta asume unha serie de diferencias internas de raíz étnica, do que
é bo exemplo a Confederación Helvética. Mais, en todo caso, hai que reco-
ñecer que, o mesmo que sucede coa identidade étnica en xeral, as identida-
des nacionais son reservas ideolóxicas que se activan en certos momentos e
que non poden ser negadas, ou reducidas a meros distingos secundarios
cando hai sobradas mostras de que funcionan nas mentes e nas conciencias
dos compoñentes da nación. Os propios estados-nación fixeron amplo uso
de trazos de orixe étnica para logra-las súas metas uniformadoras mediante
a súa imposición ó conxunto. O diluí-las identidades nacionais, o mesmo
que as identidades étnicas, non supón resolve-lo problema da súa delimita-
ción conceptual, senón sinxelamente levalo a un novo camiño sen saída.

As xa longas disquisicións anteriores soamente pretenden ser un pequeno e
parcial deseño da problemática da identidade étnica e nacional, situada entre
a realidade fáctica, comprobable a través de casos reais -ás veces traxicamente
reais, pero outras felizmente reais-, e as dificultades de delimitar de maneira
cientificamente correcta o conxunto de compoñentes aptos para definir un
grupo étnico, ou unha nación. Neste sentido creo que a nación conta cunha
definición que pode darnos unha posible solución do problema. Referímonos
á ben coñecida de Anderson, para quen a nación é unha “comunidade política
imaxinada como inherentemente soberana e limitada” (Anderson, 1993: 23).
Bastaría quedar con tres significantes invocados para poder propoñe-la
seguinte definición de grupo étnico: comunidade imaxinada como limitada, na
que os seus actores humanos, independentemente da súa condición social,
comparten con diversa intensidade un conxunto de trazos que son sentidos
como propios e irrepetibles, e que serven para construír unha etnicidade. O
número de compoñentes diferenciais que se poñen en xogo, a súa importan-
cia relativa e mesmo a súa realidade diferencial dende unha perspectiva obxec-
tiva, é dicir, externa, poden variar amplamente, pero sempre podemos aceptar
que estamos ante un grupo étnico, ou ante unha manifestación de etnicidade,
se un ou varios deles son activados polo grupo, e polos outros grupos cos que
aquel interactúa, de maneira operativa. Esta proposta implica a aceptación de
que existe un imaxinario étnico que podemos definir como “a imaxe que un
grupo ou comunidade proxecta do seu territorio e demografía, por unha parte;
e da súa historia, crenzas e lingua por outra” (Aguirre, 1999: 29).

209



A anterior definición de urxencia deixa sen precisar, nembargantes, os cri-
terios cos que considerar cando estamos ante un grupo étnico ou ante sub-
grupos que teñen uns cantos trazos culturais propios, pero que se atopan
integrados noutros máis amplos. Dito doutra maneira ¿poderiamos aceptar,
por exemplo, que os habitantes do val do río Ancares, en terras limítrofes
entre Galicia e León, forman un grupo étnico definido? Se elevasemos á
categoría de indicios suficientemente diacríticos as súas variantes na fala -
unha forma específica do galego oriental-, ou a súa destacada endogamia, ou
a presencia no val de actividades que son vividas como propias de ancareses,
ou a mesma identificación que deles fan os seus veciños como tales “ancare-
ses”, así como o sentimento propio de pertenza á categoría “ancarés” (Gon-
zález Reboredo, 1996), poderiamos caer na tentación de catalogalos como
grupo étnico singular. Por este camiño chegariamos a esvaecer de tal maneira
o concepto de grupo étnico, o mesmo que o de nación, que os deixariamos
reducidos á inoperancia. E, en certa medida, isto é o que fan certos antro-
pólogos amantes da ambigüidade no que ás identidades étnicas e nacionais
se refire; valla como exemplo un escrito recente no que un deles afirma,
tomando como referente as falas, que as isoglosas das linguas románicas
cambian cada 15 ou 20 quilómetros, o que permitiría construír tanto unha
nación coma centos de nacións (Fernández de Rota, 1998: 359-360). Estas
interesadas reduccións ó absurdo esquecen que na citada Romania, coma no
resto de Europa, as delimitacións étnico-nacionais están sometidas a un feito
que permitiu que se xerasen seculares vínculos de pertenza a unidades supra-
locais: a historicidade. En efecto, nunca debemos perder de vista a dimen-
sión de construcción histórica das identidades étnicas europeas ata o século
XVIII, e, a partir desa data, a construcción das nacións e da teoría naciona-
lista. 

A historia, efectivamente, contribuíu a que florecesen vínculos de per-
tenza, uniformou heteroxeneidades, xerou complementariedades e, en defi-
nitiva, creou fronteiras máis ou menos estables ou permeables. Tamén
provocou escisións, enfrontamentos e odios de notoria pervivencia. No
decorrer da historia inventáronse, reactiváronse ou reinterpretáronse tradi-
cións, crenzas e valores. Os grupos étnicos, como calquera outra agrupación
humana, estiveron e están suxeitos á historicidade, sobrevivindo na diferen-
cia a través de sucesivas readaptacións ou reformulacións, sendo asimilados
ou, en casos, aniquilados. ¿Como é posible que un habitante de Tui se sinta
galego e cidadán dun Estado Español mentres que outro de Valença, locali-
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dade situada na outra beira do Miño, se considere portugués de prol? ¿E
como é posible que un labrego do Ribeiro, dedicado ó cultivo da vide, poida
considerarse tan galego como un mariñeiro de Muxía ou un pastor da Fon-
sagrada? Foron unha serie de circunstancias históricas as que permitiron, por
unha banda, que os veciños de Valença adquirisen progresivamente unha
identidade portuguesa, mentres que os outros tres puideron desenvolve-la
conciencia de que pertencían a unha terra chamada Galicia e a un estado
chamado España. A mesma historia das linguas, manifestacións destacadas
de etnicidade, amosa como estas son froito dun decorrer histórico no que
primeiro xurdiron unhas falas locais emparentadas entre si e logo uns idio-
mas homoxeneizadores construídos a partir daquelas falas. ¿Sería posible que
o antes aludido habitante de Valença falara hoxe unha lingua chamada por-
tugués e o tudense outras chamadas galego e castelán/español se unhas cir-
cunstancias históricas concretas non permitiran a restauración de Portugal?
Por outra parte, ¿poderiamos dicir que o santuario de San Benitiño de Lérez
é un centro relixioso galego se non se construíse ó longo dos séculos unha
concepción de Galicia? E argumento do revés, xogando coa historia ficción,
¿que tipo de identidade relixiosa tería un granadino se os Reis Católicos, ou
os seus sucesores, non fosen capaces de conquistar Granada? Esta perspec-
tiva etnoxenética debe, ademais, ter en conta que, en calquera momento do
proceso, os trazos diacríticos están en relación coa interacción co “outro”,
sendo activados con máis ou menos radicalidade segundo sexa a citada inte-
racción. Como ben sinala o profesor Pujadas, o problema da construcción
étnica é un problema circular: non hai posible delimitación do grupo étnico
ou da etnicidade se non é en situacións de contraste, polo que a identidade
nos remite á alteridade e viceversa (Pujadas, 1993: 11).

O devir histórico, sen dúbida, non explica por si mesmo os vínculos
concretos dun ser humano co seu grupo étnico ou nacional. Mais axuda a
coñecer como ese grupo se foi conformando ata o presente, como foi asi-
milando, perdendo ou manipulando referentes xeográficos, crenzas, valo-
res e principios culturais en xeral para construír unha identidade grupal en
continua adaptación. E tamén como foi convertendo obxectos, símbolos e
palabras en instrumentos diferenciais fronte ó “outro” e integradores cara
ó “nós”. Nesta dimensión o conto das isoglosas de linguas románicas ó que
antes aludimos non pasa de ser unha simplista formulación que non con-
duce a ningures.

211



De como se foi construíndo Galicia e a identidade galega. Algúns indicios
sobre a xente e o territorio

A concepción da etnicidade como un constructo sometido ós procesos da
historia condúcenos ó concepto de etnoxénese. Precisamente unha investiga-
dora flamenca, C. Stallaert, dedicou un suxestivo traballo ó problema da
etnoxénese hispana, descubrindo que, en tódolos pobos hispanos -segura-
mente en Portugal tamén-, aparece unha conciencia diferencial común,
dende a Idade Media, por contraposición ó Islam, independentemente das
lecturas concretas que esta contraposición poida ter nos distintos territorios
e pobos da península (Stallaert, 1998: 19 e ss.). Eu non vou segui-lo seu
camiño, baseado nun casticismo anti-islámico, aínda que como galegos non
deixemos de recoñece-la importancia deste compoñente -non debemos de
esquecer que o santuario do Apóstolo Santiago está en Galicia-. Pola contra
citarei uns cantos testemuños que nos permitirán comprobar que Galicia e
os galegos comezaron a ser vistos como algo específico a partir dun deter-
minado momento histórico, nominados de maneira concreta, coa importan-
cia que isto ten, pois nominar supón identificar e definir en categorías
específicas. Hai, con todo, que facer dúas advertencias. A primeira é que a
nosa mirada ó pasado vai ter unha inevitable carga de presentismo, é dicir,
partimos do principio de que o importante é constata-la etnoxénese do pobo
galego actual. En canto á segunda, advirto que utilizarei datos de segunda
man ou de carácter indirecto, pois resulta case imposible, polo momento,
recompoñe-las identidades dos nosos labregos, mariñeiros e artesáns, do
pobo galego en xeral, tanto pola natureza das fontes como pola carencia
dunha lectura etnohistórica destas de maneira sistemática. En calquera caso,
por razóns de espacio e tempo, sintetizarei unhas cantas fontes, a título de
exemplo, e as consecuencias que delas podemos deducir.

E comezaremos polo territorio, dado que, agás contadas excepcións,
tódolos grupos étnicos orixinarios da vella Europa contaron cun referente
territorial máis ou menos precisamente definido. Destaquemos, con todo,
que este territorio non é un constructo popular espontáneo, senón que se
materializa a partir de ideas e posibilidades divulgadas por grupos dominan-
tes na súa orixe, pois nisto, como en tantas outras cousas, os galegos, como
calquera outro pobo, non fomos sempre tal cousa, senón que aprendemos
sucesivamente a selo. 
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¿Desde cando o concepto Galicia se aplica a un territorio cunhas frontei-
ras case iguais ás actuais, agás pequenas imprecisións? Creo que non ando
moi errado se propoño unha data que iría entre o século VIII e o XII. As ver-
bas dun historiador especialista neste período poden avala-la nosa afirma-
ción en primeira instancia:

De feito, agora é cando o termo <<Galicia>> deixa de ser unha mera defini-
ción administrativa para, progresivamente, no axitado discorrer dos séculos VIII ó
XI, cubrirse de significado xeográfico, poboacional, político e antropolóxico (Bali-
ñas Pérez, 1998: 35).

Dentro deste amplo período aínda poderiamos precisar máis no que se
refire á dimensión de Galicia como reino. Efectivamente, antes do século XI
parece aínda sobrevivir un vello concepto de Gallaecia que respondía a un
espacio xeo-cultural ó que aludiremos a seguir, e que a presencia musulmana
en terras hispanas non conseguiu alterar. O reino que herda García ó morrer
Fernando I comprendía tódalas terras situadas entre o Cantábrico e o
Douro, pero xa no século seguinte, ou a finais daquel, Galicia aparece deli-
mitada ó norte do Miño (Portela Silva, 1995: 23).

Esta asignación cronolóxica pódelle chama-la atención a alguén, máxime
se está moi influído pola xa vella tradición de asociar Galicia coa vella Galla-
ecia de época castrexo-romana. Pero o territorio da Gallaecia abranguía,
como mínimo, dous grupos de pobos, os bautizados polos romanos como
galaicos e ástures, os cales, aínda que seguramente con moi escasa distancia
étnica entre si, foron sempre distinguidos a teor do que nos din as fontes clá-
sicas e mesmo algúns indicios arqueolóxicos. A parte da Gallaecia poboada
polos galaico-romanos creadores da chamada cultura castrexa, como é ben
sabido, ocupaba terras do occidente de Asturias, grande parte do norte de
Portugal e a maior parte da actual Galicia, agás un recuncho, nas actuais
terras de Valdeorras e O Bolo, nas que, ó parecer, os romanos quixeron ver
ástures máis que galaicos (Calo Lourido, 1993: 180-181). Esta división, que
presentaba pequenas diferencias internas a nivel sociocultural se temos en
conta os datos arqueolóxicos, permite, en principio, considerar ós galaicos
como unha natio (Pereira Menaut, 1977), dentro do universo da Hispania
romana, a cal, baixo unha formulación que podemos definir como galaico-
romana, ou, máis tarde, galaico-romano-xermana, perviviu ata a Alta Idade
Media. Mais a partir do século XI agroman tenues e sucesivas diverxencias
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que xeraron catro divisións do territorio e catro etnoxéneses, a dos asturia-
nos, leoneses, galegos e portugueses. Reiteramos que a distancia étnica entre
uns e outros resultou, e en boa parte resulta, pouco acusada, cando menos
dende unha perspectiva etic que valore datos concretos; pero iso non é impe-
dimento para reafirmarnos na visión dunhas etnicidades diferenciais progre-
sivamente emerxentes. Como no caso de Galicia, tamén Asturias comeza ó
longo da Idade Media a constituírse en territorio e os seus habitantes a ser
identificados co etnónimo de “asturianos” (Gómez Tabanera, 1999: 321).

O Reino de Galicia comeza a ter unha delimitación moi semellante á
actual, no que a territorio se refire, a partir das datas antes propostas, cando
se perfila, entre o Miño e o Mondego, un nacente condado de Portus Cale
que sentou as bases de futuras diverxencias entre a parte norte e sur do vello
territorio dos galaicos, quedando no sector setentrional un primordial Reino
de Galicia. E esta división, xunto cos lindeiros con Asturias e León, aparece
xa consolidada -con excepcións moi puntuais- no século XII, cando Portu-
gal se converte en reino. Precisamente da primeira metade do século XII son
dúas fontes das que imos botar man para ilustra-las nosas afirmacións.

A primeira delas é o Liber Sancti Jacobi. Codex Calixtinus, texto elabo-
rado na primeira metade do século XII en Compostela, onde se conserva
o seu orixinal no arquivo catedralicio. Atribuído ó papa Calixto II -de aí o
seu nome de calixtinus-, foi seguramente redactado por un cóengo de orixe
franca, A. Picaud, e responde a un afán propagandístico para destaca-las
excelencias do Apóstolo Santiago nun momento en que o arcebispo Xel-
mírez se esforzaba por consolidar e engrandece-la peregrinación xacobea.
Nos seus distintos libros aparecen diversas alusións a Galicia e os galegos.
Nunha ocasión, falando das ficticias campañas de Carlomagno nestas
terras do noroeste, compiladas no libro III, alúdese a localidades da actual
Galicia como situadas no territorio deste nome, pero tamén se inclúen
outras como Guimarães, Braga, Viseu, Lamego, Dumio e Coimbra, que
están hoxe en territorio portugués (Moralejo/ Torres/ Feo, 1951: 410);
podería pensarse que esta inclusión responde a que os lindeiros de Galicia
e Portugal non estaban minimamente fixados no século XII, algo que custa
crer a teor do que veremos; máis ben penso que se trata dunha evocación
dun pasado, os tempos de “Carlomagno”, nos que realmente a indefini-
ción aínda era notoria. Os datos coetáneos recollidos en obra que comen-
tarei máis adiante, a Historia Compostelana, abondan para comprobar que
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xa por estes tempos había unha fronteira, aínda que moi feble cultural e
politicamente, entre Galicia e Portugal. Máis importante, no que se refire
á delimitación dunhas fronteiras entre Galicia e outras terras pola parte
occidental, é a que atopamos no libro V, dedicado a describi-las terras e
pobos polas que pasaba o camiño de peregrinos a Compostela. Así, no
capítulo VII do citado libro, dísenos que:

Despois de pasada a terra de León e os portos do monte Irago e monte
Cebreiro, atópase a terra dos galegos. Abunda en bosques, é agradable polos seus
ríos, os seus prados e riquísimos pomares, as súas boas froitas e as súas clarísimas
fontes; é rara en cidades, vilas e sementados. Escasea en pantrigo e viño, abunda
en pan de centeo e sidra, en gando e cabalerías, en leite e mel, e en grandísimos e
pequenos peixes do mar; é rica en ouro e prata, en tecidos e peles silvestres, e nou-
tras riquezas, e sobre todo en tesouros sarracenos. Os galegos, pois, acomódanse
máis perfectamente que as demais poboacións hispanas, de atrasados costumes, ó
noso pobo galo, pero son iracundos e moi litixiosos (Moralejo/ Torres/ Feo, 1951:
523).

O parágrafo transcrito pon de manifesto que o clérigo redactor do Codex
Calixtinus tiña xa unha clara conciencia xeográfica de Galicia, coincidente -
agás, insistimos, algunha pequena imprecisión- territorialmente coa actual.
E ademais convén destacar que, malia desenvolver un discurso tópico,
parece que na súa mente esa terra ten cousas que, por riba de poderen ser
detectadas noutras, son valoradas como propias de Galicia. Por exemplo, o
consumo de pan de centeo, que seguiu sendo alimento non único, mais si
importante, en moitas comarcas de Galicia ata o noso século. Sen prexuízo
de que noutras partes haxa bosques, froitos e peixes do mar, nestas verbas hai
unha clara intencionalidade de destacar que as aquí presentes son dunha
terra definida.

Esta percepción territorial refórzase tamén cunha caracterización dos
galegos en contraposición coas demais poboacións hispanas, é dicir, coa exis-
tencia dun pobo con nome propio. As cualificacións a el aplicadas deben ser
valoradas como tópicos interesados, pero en todo caso son mostra, penso
que importante, de que no século XII había a posibilidade de describi-los
galegos de maneira global como unha variedade diferencial, como un pobo
que habita un territorio concreto. Non podemos determina-lo alcance desta
conciencia no século XII, e carecemos de medios para comprobar, cando
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menos polo momento, se un burgués de Compostela ou un labrego da Terra
Chá de Lugo posuían un sentimento de seren galegos daquela. En todo caso
é indubidable que o autor deste importante escrito podía aludir a eles sen
rubor, e para iso tiña que contar con algúns referentes contrastables, por
mínimos que foran estes.

Da mesma época, primeira metade do século XII, e da autoría de Munio
Alfonso, o arcediago Hugo, o mestre Giraldo e Pedro, os catro vinculados
durante máis ou menos tempo á igrexa do Apóstolo, gobernada polo citado
arcebispo Xelmírez, é a Historia Compostelana. O corpo da obra está conci-
bido para destacar e loa-lo labor do citado prelado compostelán, un dos per-
sonaxes máis influentes do seu tempo, por non dicir que o máis, tanto en
Galicia coma nos reinos limítrofes e mesmo en terras de máis aló do Pire-
neo. Malia esta polarización en Xelmírez, a obra contén datos de interese
indubidable para recompoñe-lo que sucedeu nuns anos tormentosos para os
reinos do occidente peninsular. Polo que respecta á nosa intención, tamén
hai indicios seguros do que andamos a buscar, por moito que teñan un
carácter fragmentario e mesmo nesgado, pois non hai que esquecer que
lonxe da mente dos seus autores, e da época, estaba o ser seguidores dunha
recolleita de datos característica da etnografía dos nosos tempos. Vexámo-los
froitos dun percorrido selectivo polo texto.

No que respecta a Galicia como territorio definido de maneira semellante
á actual temos mostras como as que seguen. No ano da Encarnación de
1102, o daquela aínda bispo da sé compostelá, Diego Xelmírez, visitou as
terras de Portugal, onde foi recibido amablemente polo arcebispo bracarense
Xiraldo. Nesta viaxe decidiu apropiarse de diversas reliquias de santos para
traelas a Compostela, levando a cabo o espolio en segredo. Temeroso de que
houbese unha reacción por parte dos que empezaban a ser portugueses, Xel-
mírez puxo ben gardadas as reliquias, facendo que chegasen á beira seten-
trional do río Miño. Segundo o texto da Compostelana, “ ó escoita-lo bispo
que xa os santos atravesaran o Miño e que estaban colocados en lugar seguro
(pois este río separa Portugal de Galicia), despois de preparar todo o necesa-
rio, dirixiuse á présa ó mosteiro onde foran deixados os santos, e tomándoos
de alí, dirixiuse xa sen acocharse a través das vilas de Santiago á Cidade de
Compostela con grande veneración e ledicia” (Falque Rex, 1994: 98). A uti-
lización do río Miño como lindeiro entre Galicia e Portugal aparece tamén
no capítulo XL do libro II con motivo dunha campaña de dona Urraca e
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Xelmírez contra dona Tereixa, que xa se proclamaba daquela raíña no que
ata entón fora denominado condado de Portus Cale (Ibídem, 1994: 361). A
praza de Tui, en consecuencia, situada na beira norte do Miño, era conside-
rada como galega; e proba disto é que no capítulo LXXXV do libro II se
indica que a citada raíña dona Tereixa “poderosa en homes, armas e rique-
zas, atacaba con exército armado as fronteiras de Galicia e as cidades e for-
talezas que estaban cabo de Portugal, como Tui e outras...” (Ibídem, 1994:
469). Como se pode apreciar, no século XII o río Miño separaba as terras de
Portugal das de Galicia, o mesmo que na actualidade. Podería pensarse que
isto é unha obviedade, pero non hai que esquecer que estamos tratando de
delimitar un referente territorial chamado Galicia e nesta tarefa calquera
cousa deixa de ser obvia e cómpre documentala.

Tamén aparece unha alusión indirecta ás terras de Portugal nunha carta
de Mauricio, arcebispo de Braga, que se reproduce no capítulo LXXXI do
libro I da obra. Nela menciónanse as “posesións e herdades que ten a igrexa
de Santiago en terras de Portugal dende o río Limia ata o Douro” (FALQUE
REX, 1994: 196). Con menos precisión que antes, mais con insinuación
clara, establécese un referente, o río Limia, para situa-lo lindeiro de Galicia
con Portugal, algo que segue a estar presente tamén na actualidade, pois o
curso alto deste río está en terra galega mentres que o baixo rega terra por-
tuguesa.

Non nos dá, nembargantes, a Compostelana información que permita
establece-los lindeiros de Galicia polo oriente. Unha alusión xenérica apa-
rece no capítulo LXXXIV do libro I, no que se fala dos “portos de Galicia”,
fauces Gallaetiae (Ibídem, 1994: 204), sen indicar cales son concretamente
eses portos. De tódolos xeitos xa sabemos, consonte o visto con respecto ó
Codex Calixtinus, que seguramente se trata do Cebreiro, ou, mesmo, dos
portos que separan O Bierzo da meseta, pois, como veremos máis adiante,
as terras bercianas serán un punto de certa indecisión á hora de fixa-los lími-
tes de Galicia - o cal non invalida absolutamente a existencia en xeral dun-
has fronteiras bastante ben perfiladas e bastante estables ata o presente-.

Entre o Miño e o Limia polo sur, e as fauces Gallaetiae polo nacente,
parece, polo tanto, que se estendía un territorio que era denominado como
Reino de Galicia. As alusións a Galicia, Gallaetia -xa territorialmente dife-
rente da vella Gallaecia romana- son numerosas na Compostelana. Citemos
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como mostra, para evitar reiteracións, que no capítulo CII do libro I men-
ciónase o Reino de Galicia (Ibídem, 1994: 242). E, xunto co territorio, os
seres humanos. A presencia do etnónimo galegos é moi frecuente na obra, e
adoita ir acompañado dunha serie de cualificacións que responden máis a
unha retórica interesada e apoloxética ca a unha valoración minimamente
obxectiva. En efecto, os galegos poden ser bos ou malos, valentes ou traido-
res, nobres ou murmuradores segundo a circunstancia concreta, é dicir,
segundo actúen acordes cos designios de Xelmírez ou non. En calquera caso
estas alusións serven para poñer de manifesto que no século XII había uns
seres humanos definidos como galegos en contraposición con outros acolli-
dos baixo etnónimos como portugueses, leoneses, casteláns ou aragoneses.
Vexamos algunhas mostras:

- No capítulo LXXXIII do libro primeiro, no que se mencionan feitos
relacionados coa guerra entre a raíña dona Urraca e o rei de Aragón D.
Alfonso I, alúdese ós soldados casteláns, que, trala morte do rei Alfonso VI,
“entregáronse á desidia e á preguiza, o luxo e a cobiza destruíu a súa valen-
tía, e o anterior valor quedou oculto polo medo que ía apoderándose
deles...”. E tamén se nos di que “a raíña enviou legados ós galegos pedíndo-
lles e rogándolles que viñeran o antes posible... e non dubidaba que estes
eran valentes na guerra e que a ela e o seu fillo sempre lles serían fieis” (Ibí-
dem, 1994: 202).

- Máis adiante, no capítulo LXXXVII do mesmo libro, falando da rendi-
ción do castelo de Burgos, volve aparecer mención ós casteláns e ós galegos:
“os valentes cabaleiros de Castela ven que os inimigos atacan as súas terras e,
aínda apoiados na protección doutros, temen facerlles fronte. Mais cando se
lles anunciou ós galegos, axiña tomaron as armas...” (Ibídem, 1994: 211).

- Outra alusión moi curiosa, e neste caso descualificadora dos galegos, apa-
rece no capítulo CVIII tamén do libro I, onde se di que “Pero ¿para que referi-
los costumes da maioría dos galegos? Son compañeiros de fortuna, medran na
prosperidade, na adversidade creban, un pequeno sopro condúceos a calquera
parte, consideran a maior liberdade cambiar de señores e rebelarse contras os
seus; seguen o diñeiro non a xustiza e para eles é pecado que cadaquén se con-
tente co seu; están sempre dispostos a murmurar nos oídos dos poderosos, a
criticar e denigrar ós seus señores e ós seus amigos; a arte da adulación é ben
coñecida por eles, aman o perxurio e a traizón” (Ibídem, 1994: 256).
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Poderiamos achegar outros parágrafos da Compostelana nos que diversos
etnónimos aparecen aludidos, e nos que os seus portadores son definidos
positiva ou negativamente. Mais penso que a mostra abonda para o noso fin.
Deixando de lado as retóricas e as visións partidistas dos autores da obra, esta
é un testemuño de que, polo menos nos sectores señorial e eclesiástico, había
conciencia dun territorio denominado Galicia no que vivían homes e mulle-
res que, poderiamos dicir, eran galegos de nación, é dicir, de nacemento. O
texto evocado non nos facilita información sobre compoñentes materiais, ou
das crenzas, da cultura galega do século XII, os cales poderían permitir des-
cubrir posibles singularidades propias de Galicia, e, quizais, tamén certas
diferencias internas. Tampouco, como sucede co texto do Codex Calixtinus,
podemos deducir deste tipo de discurso o que pensaba a masa do pobo. Pero
resultaría pouco convincente negar que xa nestas datas había algún tipo de
sentimento, máis ou menos intenso, de que os galegos, o mesmo que os cas-
teláns ou os aragoneses, etc., formaban parte dunha categoría específica de
seres humanos en función dunha terra, dun reino, de nacencia e morada,
algo que está na base de moitas das identidades étnicas estudiadas pola
Antropoloxía.

O escenario territorial que, baixo o nome de Galicia, puidemos recons-
truír nos seus trazos máis xerais no século XII, pervive, con pequenas rea-
daptacións, en tempos posteriores, e chega ó presente. Hai disto exemplos
como os que nos facilitan algúns viaxeiros que por aquí se asomaron e dei-
xaron testemuño escrito da súa viaxe. Nicolas de Popielovo, que visitou a
península entre 1484 e 1485, deixa ben claro na relación da súa viaxe que
Tui é unha cidade de Galicia, pero tamén que o río Miño separa Galicia de
Portugal, quedando a praza de Valença baixo soberanía do rei portugués
(García Mercadal, 1952: I, 309). E o mesmo indica outro viaxeiro, Xeró-
nimo Müntzer, quen nos visita en 1494 (Ibídem, 1952: I, 383). Este último,
nembargantes, preséntanos unha delimitación de Galicia por oriente que
merece unha pequena alusión. En efecto, para el o lindeiro entre Galicia e
Castela está no porto de Rabanal, é dicir, xa nos límites da meseta. Desta
maneira a comarca do Bierzo sería Galicia e non León (Ibídem: I, 389).
Seguro que algunhas fronteiras culturais e lingüísticas poderían ser levadas
sen dificultade, onte coma hoxe, máis alá do Cebreiro e do Eo. Un vello
refrán galego que aprendín dun dos meus mestres en etnografía, don Fermín
Bouza-Brey, apunta a este feito porque di que “Galicia é a horta e Ponferrada
a porta”. Esta imprecisión -insistimos-, con todo, non anula o feito de que,
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nos seus trazos xerais, os galegos tiveron ó longo dos séculos un territorio de
referencia bastante estable. 

Sería moi reiterativo acudir a máis fontes deste tipo, as que, ata certo
punto, proliferan nos séculos que seguen ó medievo. Mais non queremos
deixar de mencionar outro privilexiado tipo de información para descubri-
la territorialidade galega. Como é ben sabido, algúns estudiosos destacaron
a importancia dos mapas na construcción das identidades territoriais dos
pobos e os estados. No mundo contemporáneo, que contempla o crece-
mento e consolidación do estado-nación, o mapa como representación abs-
tracta do territorio vai ser un referente no que moitos homes e mulleres
descobren un espacio e unhas fronteiras que serán elevadas a unha categoría
case-sacral. En realidade o mapa é unha icona na que se poden percibir de
maneira tanxible e global as sagradas fronteiras (Mira, 1990). A través de
exemplos como o de Tailandia no século XIX, B. Anderson amosou de
maneira convincente que “o mapa-logotipo, ó instante recoñecido e visible
por tódalas partes, penetrou fondamente na imaxinación popular, formando
un poderoso emblema dos nacionalismos que nacían daquela” (Anderson,
1993: 238). Resulta, dende logo, moi difícil conceder ós mapas anteriores ó
século XVIII unha categoría de potenciadores da identidade comunitaria, en
canto que a súa difusión era moi escasa. Pero polo menos entre certas mino-
rías, e sempre entre os dirixentes sociais e políticos, así como entre os seus
colaboradores inmediatos, o mapa serviu de documento de referencia onde
se fixaban fronteiras dentro das que se atopaban non só reinos, senón tamén
xentes, ríos ou cidades, é dicir, significantes primarios que podían implicar,
ou fomentar, outras categorías culturais. Isto permitiu que Francia, Italia,
España, etc. puidesen ser identificadas como tales dunha ollada, con tódalas
evocacións que isto pode activar. E, pola mesma razón, tamén Galicia, Astu-
rias, Castela, Cataluña, etc. podían ser visualizadas e evocadas mediante
mapas. Pois ben, ó longo da Idade Moderna, cando a cartografía acada uns
niveis aceptables, editáronse mapas nos que Galicia aparece delimitada, e
nomeada, como un territorio que responde en xeral ó que antes vimos.
Algúns exemplos puntuais poden exemplifica-la nosa consideración:

- Nos comezos do século XVII foi editado un mapa de Galicia en Anve-
res, do que era autor F. Fernández Ojea. O mapa circunscríbese a Galicia e
reproduce uns límites do reino que, como na actualidade, estaban marcados
por fitos como o río Eo e os montes do Cebreiro polo leste, ou o río Miño
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polo sur. Este mapa será reproducido no Theatrum Orbis Terrarum que viu
a luz en Amsterdam en 1635, obra que tivo unha gran difusión por toda
Europa, o que permitiu que Galicia puidera ser recoñecida cando menos por
certas minorías.

- Semellante delimitación aparece noutro mapa de Galicia, Asturias e
León editado en Amsterdam en 1608. Aínda que aquí se inclúen tres terri-
torios, unha liña de puntos permite segui-lo lindeiro entre Galicia-Asturias,
Galicia-León e Galicia-Portugal.

- No ano 1652 edítase en París un mapa que leva o longo título de Les
Estats de la Couronne de Castille dans les Parties plus Septentrionales de
l´Espagne et lá ou sont LES ROYAUMES DE CASTILLE LA VIEILLE,
LEON, GALLICE, ASTURIE, BISCAIE Seignie, NAVARRE... Foi decorado
por Sandon d´Abbeville, xeógrafo do rei de Francia, e nel as fronteiras entre
os distintos reinos están resaltadas mediante liñas de distintas cores, co que
se poden visualizar mellor os territorios nunha ollada.

- 1703 é a data de aparición dun mapa titulado Royaume de Galice, pro-
vince d´Espagne. Tamén aquí aparece delimitado o reino con liñas de puntos
e color. Pero ademais acompáñase isto coa indicación en letras maiúsculas de
FRONTIERES D´ASTURIES, FRONTIERES DE LEON e FRONTIERES
DE PORTUGAL. Este recurso parece responder a unha deliberada intención
de que o posible consultante do mapa saiba con quen linda Galicia, mais
tamén permite recalca-las fronteiras e delimita-lo territorio. 

- A mediados do século XVIII sae á luz o mapa de Ottens, con tódolos
reinos do cuadrante noroccidental da península. O destacable deste exemplo
é que, ademais das fronteiras, cada reino está coloreado de maneira diferente,
correspondéndolle a Galicia unha cor bastante rechamante dentro do con-
xunto, o rosa, o que permite percibila de maneira nítida. O mesmo recurso
ó coloreado aparece no mapa do cuadrante noroccidental da península que
leva por título Chorographie du Royaume de Léon, des Provinces des Asturies et
de Galice, datado en 1773.

- Finalmente citarémo-lo exemplo do Mapa Geographico del Reyno de
Galicia, do que é autor don Tomás López (Madrid, 1784). O salientable
aquí é que aparece Galicia coa súa división interior en sete provincias (poden
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verse tódolos mapas citados, e algúns máis, na obra citada na bibliografía
como AA.VV., 1998: 23, 24, 25, 29, 37, 43, 51, 52).

En suma, Galicia contou nestes séculos con reproduccións cartográficas
que permitían percibila de maneira abstracta e dominala dunha ollada. Estes
mapas difundíronse por toda Europa e foron consultados por xentes diver-
sas e con intencións tamén diversas. En todo caso non deixaron de ser uns
mensaxeiros que daban a coñecer un territorio cun nome específico que o
dotaba de identidade. Polo camiño dos mapas, polo da administración real,
que creou organismos territoriais como a Audiencia ou a Xunta do Reino, e
por outras varias razóns que non expoñemos para non alongar este relatorio,
parece evidente que os galegos contaron dende moi cedo cun territorio de
referencia. Isto permitiulles ter un soporte territorial, unha terra, que con-
tribúe a afirma-la identidade e que xera o sentimento, por riba de diferen-
cias, de ser galego de nación. Non coñezo ningún texto que poida servir de
mostra das vivencias que isto provocou na mente dos galegos e non galegos.
Pero non resulta difícil comprobar, mediante a inquisición etnográfica, os
potenciais identitarios que a dicotomía galego/non galego pode xerar nas
fronteiras, independentemente de que estas sexan permeables dabondo.

Durante os meus traballos de campo nos lindeiros de Galicia, Asturias
e León, tiven a oportunidade de visitar dúas aldeas distantes só catro qui-
lómetros, e situadas na vertente occidental da Serra de Ancares. As dúas
conservan vestixios, e mesmo algunha práctica, da cultura tradicional
vixente hai varias décadas, que nos dous casos era practicamente idéntica.
Nas dúas fálase basicamente unha variante do galego oriental, con peque-
nísimas diferencias dunha a outra. Nas dúas había construccións como
casas con cuberta de colmo -nunha delas aínda presentes hoxe- e hórreos
de planta cadrada de similar factura. Nunha e outra detéctase a institución
da mellora... En definitiva, calquera observador e analista destas dúas
pequenas localidades de montaña pode apreciar unhas máis que notorias
semellanzas socioculturais, e un etnógrafo non tería inconveniente en cata-
logalas como posuidoras dunha cultura coincidente. Pero unha delas,
Suárbol, pertenceu ó reino de León, e hoxe está vencellada ó municipio de
Candín, da provincia leonesa -en contra de toda lóxica xeográfica, e
mesmo en contra dalgunhas pautas tradicionais-, mentres a outra, Pior-
nedo, formou parte durante séculos da xurisdicción de Cervantes e, polo
tanto, do reino de Galicia. Pois ben, malia todas estas semellanzas, os nati-
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vos de Suárbol manteñen conciencia de seren leoneses, e incluso unha filla
desta localidade, nunha ocasión en que fixemos un pequeno percorrido en
vehículo todo terreo polas inmediacións galegas, chegou a asegurarme sor-
prendida que tiña que recoñecer que Suárbol se parecía bastante a Galicia.
Probablemente ela mesma tivera anteriormente numerosas ocasións de
percibir este feito, mais a fronteira entre Galicia e León, invisible dende o
punto de vista material, pero fondamente ancorada na súa mente, impedí-
ralle razoar neste sentido ata ese momento. Non pretendo con este exem-
plo forza-la idea de que as identidades grupais xorden inevitable e
unicamente pola existencia dun territorio e dunha fronteira, pero a terri-
torialidade, sen ser conditio sine qua non, resulta un potente soporte das
identidades comunais. A forza de vivir esa territorialidade imaxinada, os
seres humanos interiorizan espacios de pertenza, elevándoos á categoría
diacrítica, aínda cando outros referentes de identidade contradigan a men-
saxe. Que estas categorizacións territoriais perdan forza e importancia na
vida cotiá non debe impedirnos valora-lo seu potencial identitario, que
pode ser revitalizado se as circunstancias o favorecen, en tanto que perdu-
ran na mente dos homes e mulleres como reserva ideolóxica ó longo do
tempo.

En relación coa xénese da construcción dos lindeiros de Galicia hai que
ter en conta a problemática que presenta un compoñente diferencial tan
importante como é a lingua. En principio hai que aceptar que as fronteiras
orientais presentan un evidente, aínda que non esaxerado dende o punto de
vista global, desaxuste, pois falas que poderían ser consideradas variantes do
tronco galego están presentes máis alá do río Eo e do Cebreiro (Fernández
Rei, 1991). Iso, con todo, non foi obstáculo para que o referente de adscri-
ción a un reino ou territorio non seguira tendo unha forza intensa na mente
da xente, aínda que tamén provocase, e provoque, algunhas imprecisións
definitorias. En principio podemos pensar que esas falas non xeraron unha
conciencia clara de adscrición a Galicia por parte dos falantes, por moito que
estes puidesen ter conciencia de que eran, segundo nos dixo un informante
noso de terras leonesas de Ancares en tempos recentes, “aparecius” ós gale-
gos. De tódalas maneiras, a conciencia desta afinidade por parte de certas
minorías de Asturias e León está dando lugar a incipientes movementos de
achegamento a Galicia nos nosos días, podendo dicir que, como é lóxico, a
fronteira da etnicidade, neste caso, atópase na actualidade nunha tensión
dialéctica permanente.
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Máis definida parece estar, segundo vimos, a fronteira con Portugal
dende o punto de vista político a partir da Idade Media. Isto reforzou
unha diverxencia entre galegos e portugueses non porque compoñentes
concretos da cultura, tal como a lingua, ou a tecnoloxía agraria, fosen
marcadamente distintos, senón porque galegos e portugueses quedaron
vinculados a dous centros de poder diferentes que crearon un vínculo de
referencia, unhas dependencias e unhas pautas xerais de adscrición. A
mesma lingua é boa mostra deste fenómeno, pois o vello tronco galaico-
portugués acabou dando lugar a dúas pólas idiomáticas: o galego e o por-
tugués, a primeira cerrada na súa propia tradición e cunha influencia
crecente do castelán, e a segunda recompoñéndose a partir do que,
seguindo a un estudioso do galego, poderiamos denominar un “campo de
forza” que potencia as modalidades derivadas das falas do centro de Por-
tugal (Monteagudo, 1999: 122-123). De tódolos modos hai algún indi-
cio de que galegos e portugueses -polo menos os do Minho e
Tras-os-Montes- seguiron conservando afinidades notorias que fan, como
antes dixemos, que a distancia étnica entre uns e outros fose plurisecular-
mente moi pequena, ata que o estado-nación contemporáneo activou
importantes procesos de homoxeneización, entre os que destaca a escola-
rización crecente da poboación nunha lingua e nuns valores propios da
nación portuguesa. A afinidade con Portugal conta cun curioso teste-
muño que, malia o seu carácter subxectivo, non deixa de ser indicio indi-
recto do que estamos dicindo. En efecto, un viaxeiro anónimo de orixe
francesa, que percorreu as terras hispanas en 1765, deixou un manuscrito
titulado Estado político, histórico e moral do Reino de España, no que se
recollen afirmacións radicais, mais tamén potenciadoras dunha afinidade
galaico-portuguesa, como as seguintes:

Esta provincia -Galicia- contén un estado bastante exacto, que conta con preto
de oitocentos mil habitantes. O galego é rexo, forte, gordecho, bastante feo, tra-
ballador, bo soldado, paciente, fiel e sobrio. Este carácter é case o mesmo que o dos
portugueses das provincias do norte, cos que se entenden moito mellor que cos espa-
ñois.... Os españois desprézanos porque son traballadores e limitados, empregán-
doos nos traballos máis baixos, e trátanos duramente. Esta conducta inspíralles
aversión a España e ofrecen boa ocasión a empresas que puideran un día face-los
portugueses sobre esa provincia, que lles convén prodixiosamente. Son os mesmos
costumes, a mesma aliñación e a mesma demarcación que ese reino, do que están
separados soamente polo Miño (García Mercadal, 1962: III, 520).
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A apreciación deste anónimo viaxeiro ten indicios a favor e outros en con-
tra para a época en que foi escrita. De tódolos modos é unha mostra máis da
pouca distancia étnica que seguiu habendo ó longo dos séculos entre galegos
e portugueses setentrionais. No proceso da etnoxénese galega e portuguesa
parece que a diferencia fundamental durante séculos foi de carácter máis ben
político, vinculando a galegos e portugueses a institucións de goberno dife-
rentes. Mais esa diferenciación baseada na soberanía tamén é un trazo que
conduce a establecer non só fronteiras políticas, senón que, a longo prazo,
estas poden trocarse en fronteiras étnicas en tanto que as respectivas unida-
des políticas van potenciar formas de cultura, institucións e pautas de com-
portamento, así como crenzas e valores, diferenciais. Xogando un pouco á
historia-ficción, se Galicia se integrase politicamente con Portugal no pasado,
tanto a etnoxénese portuguesa como a galega serían diferentes. Pero a fron-
teira política perviviu e, na actualidade, galegos e portugueses contan cun
substrato cultural común, mais tamén con matices diferenciais que permiten
consideralos dous grupos étnicos diferenciados a partir dunha pequena dis-
tancia étnica. As insinuacións dun antropólogo que estudiou dúas localida-
des moi próximas, unha galega, da provincia de Ourense, e outra portuguesa,
de Tras-os-Montes, descobren afinidades e relacións indubidables entre elas,
mais tamén categorías e percepcións que permiten unha catalogación dife-
rencial entre portugueses e galegos (Kavanagh, 1991: 69 e ss.)

“Antes puto que gallego”

O título deste epígrafe, que pode ser cualificado de provocador, é un vello
refrán que circulaba por Castela xa no século XVII. Se o destacamos neste
relatorio é para que sirva de bandeira dun feito que xa quedou insinuado
anteriormente. Trátase de que a identidade non se constrúe unicamente ad
intra, senón que necesita de “outros” con quen contrastarse. Eles tamén
adquiren unha visión determinada, moitas veces estereotipada, de nosoutros,
e inciden na nosa autoconcepción ás veces de maneira decisiva. Como é
sabido, hai anos que Eidheim, ó estudia-la identidade dos lapóns de Fin-
marken, puxo de manifesto como a identidade lapona se construía en fun-
ción da interacción con noruegueses (Eidheim, 1976), e eu mesmo teño
escrito sobre o asunto ó referirme ós segadores galegos que ían a traballar a
Castela (González Reboredo, 1999). O que vou pretender nas liñas que
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seguen é poñer de novo á vista unha serie de datos que nos amosan ós gale-
gos percibidos como “outros” nun longo período de tempo que vai dende o
século XVI ata o XIX, e mesmo ó actual.

Numerosos autores deixaron alusións nos seus textos que nos permiten
coñecer unha concepción dos galegos de carácter popular, manifestada de
maneira estandarizada, estereotipada. Sabemos todos que o estereotipo é
unha deformación máis ou menos interesada da realidade, é unha especie de
caricatura homoxeneizadora de persoas e grupos, resultando polo tanto de
fiabilidade dubidosa. Mais o estereotipo como concepto analítico en antro-
poloxía ten tamén a dimensión de noción estandarizada do diferencialismo
cultural e social dun grupo determinado, sendo manexado polos sectores
dominantes e tamén polos dominados (Eriksen, 1993: 23). Neste campo
dos tópicos calquera etnógrafo á caza de identidades cobra pezas das que
amosaremos algún exemplo. 

É cousa sabida que o pobo galego, por razóns que non vén a conto
expoñer aquí, converteuse, cando menos dende o século XVI, nun pobo
emigrante. Miles de galegos e galegas deixaron plurisecularmente a súa
terra natal para dirixirse a outras terras da península ó principio, e máis
tarde a diversos países e continentes extrapeninsulares, en viaxe de ida e
volta ou en viaxe sen retorno. A finais do século XVIII, por exemplo,
cando menos 30.000 galegos acudían cada ano a traballar na sega en terras
de Castela, sendo tamén numerosa a presencia de fillos desta terra en cida-
des como Madrid ou Cádiz; en Portugal, pola súa banda, estaba estable-
cida unha numerosa colonia galega no ano 1800, que se cifrou en 80.000
persoas (Meijide Pardo, 1960: 70; González Reboredo, 1997: 497). En
América, incluso, o etnónimo “galego” acabou sendo aplicado a calquera
emigrante español. Isto provocou que xente que nunca tivera a oportuni-
dade de achegarse a Galicia e ós galegos, que descoñecían como eran a
nosa terra e xente, puidesen ir elaborando unha categoría concreta que
podemos definir como “os galegos”, categoría que por suposto non con-
templaba tódolos plurais matices que Galicia e os seus habitantes presen-
taron en cada momento histórico, pero que era cognitivamente operativa.
O que revelan os numerosos testemuños deste feito é que os casteláns e
outros pobos descubriron, nunha xente que viña dun territorio arredado,
un finis terrae, unha serie de trazos culturais e anímicos que non lles resul-
taban familiares e que denotaban unha evidente alteridade. Non importa
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que eses trazos procederan de importantes diferencias internas; ó fin e ó
cabo, o contraste resultaba tan evidente que a percepción global era dunha
uniformidade suficiente para crear con todos eles unha categoría cultural
englobadora. Eran, insistimos, os galegos. Unha curiosa anécdota xa tardía,
e recollida por G. Borrow nos anos trinta do século XIX, alude a un pobo
de Castela a Nova da maneira seguinte:

-... Vaia vostede a Vilaseca primeiro, e dende alí pode vostede emprender
excursións co señor Antonio. Quizais o meu home os acompañe; se é así, servira-
lles de moito. A xente en Vilaseca é amable e cortés; cando se dirixen a un forasteiro,
fálanlle a gritos en galego.

- ¡ En galego!- exclamei.

- Todos saben unhas cantas palabras en galego, aprendidas dos que baixan
tódolos anos segar, e como o galego é a única lingua estraña que coñecen, empré-
gana por cortesía ó dirixirse a un estranxeiro... (Borrow, 1970: 465).

A anécdota é un bo exemplo puntual de como os galegos eran percibi-
dos como “outros”- outros familiares, pero outros á fin-. E, ademais, pon
de manifesto o potencial dun feito diferencial, a lingua. Os galegos eran
diferentes en Castela, entre outras cousas, por unha especialmente salien-
table: utilizaban unha fala peculiar ou, se falaban en castelán, manifesta-
ban unha singular modalidade de manexo desa fala. Ademais do
territorio, de matices nos hábitos, crenzas e valores, o código lingüístico
eríxese, como xa vimos, noutro indicio destacable de diferencialismo, fre-
cuentemente salientado por viaxeiros que nos visitaron en pasados e
recentes tempos.

Esta identificación dos galegos da que vimos falando tivo tamén uns
marcados matices despectivos. Tanto nos autores literarios como nos ditos
do pobo reitéranse continuos estereotipos descualificadores dos galegos, o
que provocou diversas reaccións (Taboada Chivite, 1955; Herrero García,
1966: 134 e ss. Temprano, 1988: 109 e ss.). O refrán que encabeza este
epígrafe foi reformado por Tirso de Molina baixo a forma de “antes moro
que gallego”. E o cancioneiro popular castelán conta con alusións des-
pectivas para os que eran vistos como “galegos”, do que é mostra a
seguinte:
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Venga el gallego a segar,
miserable jornalero, 
que los hombres de Castilla
tienen el trabajo a menos.

(Lafuente y Alcántara, 1865: 402).

Seguramente que estas descualificacións, por moito que se reduzan a
mera retórica -non sempre era así, dende logo-, actuaron sobre os mem-
bros do grupo afectado como axentes dunha autoidentidade negativa.
Como di Bourdieu, os grupos estigmatizados, ós que se lles asigna unha
pertenza determinada a partir de certas propiedades que constitúen a
identidade social, vense pechados nunha categorización na que están
obrigados a destaca-lo máis positivo da visión que ofrecen ós outros
para lograr unha clasificación minimamente favorable (Bourdieu, 1979:
554). E esa contra-dimensión positiva centrarase non nun trazo de
identidade cultural, senón nunha pauta de comportamento. O galego
vai ser un traballador nato, unha especie de manso boi galego disposto
a traballar sen descanso. O galego como traballador incansable noutras
terras ten tan abondosos exemplos que bastarían para encher de sobra o
contido dun relatorio. Por iso voume limitar, mediante un salto no
tempo, a aducir unha mostra tomada da miña propia experiencia per-
soal. No ano 1974, durante unha visita a París, tiven a oportunidade de
intercambiar unhas palabras cun francés medio, o cal, ó saber que eu era
galego, rapidamente acudiu a afirmar que, polo que el sabía de emi-
grantes galegos en Francia, estes eran “très courageux”. Posiblemente
isto mesmo se podería predicar doutros emigrantes; mais o real e efec-
tivo é que a virtude traballo, ou esforzo, foi neste caso aplicada como
un criterio de clasificación-identificación duns seres humanos chama-
dos “galegos”. Por suposto que tamén hai galegos vagos, e calquera que
percorrese a Galicia de hai tres, dous ou un século podería atopalos sen
dificultade, o mesmo que no presente. Mais isto non anula que admita-
mos que certos trazos globalmente percibidos no referente a un grupo
humano determinado, pola razón que sexa, poden ser materiais axeita-
dos para construír unha concepción deste como tal grupo, o que favo-
rece a fixación dunha identidade diferencial.
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A identidade étnica como unha construcción en continua reelaboración

Os galegos, como calquera outro grupo humano con delimitación admi-
tida, non tiveron sempre os mesmos referentes de identidade grupal ó longo
do tempo. Aínda que conserven un certo número de elementos do pasado,
como o territorio ou a lingua, moitos outros, que poderiamos cualificar de
circunstanciais, tenden a ser reformulados ou mesmo eliminados. Segundo
xa temos advertido, esta identidade está suxeita a unha historicidade que
obriga a continuas redefinicións Nos ámbitos máis sinxelos da vida cotiá
podemos atopar mostras disto; a un galego de hai catrocentos anos pouco lle
diría o consumo dun prato típico como o pulpo á feira, considerado nos
nosos días como unha das quitaesencias da nosa cociña; e, noutro sentido, a
loita no seo do Estado español e da Unión Europea pola producción do leite
sería, hai soamente cincuenta anos, unha quimera, por no existir nin a
Unión Europea nin, por suposto, esa producción masiva de materia láctea.
A chamada invención das tradicións (Hobsbawn/Ranger, 1984) debe ser
interpretada non como unha falacia prexudicial, senón como unha necesa-
ria resposta ó dilema así expresado: ou nos inventamos nós ou nos inventan
os outros (González Reboredo, 2000: 334). Seguramente non podemos, nin
sería bo, inventarnos en todo, mais debemos ser capaces de manter inven-
tiva, creativamente, algúns trazos básicos que perpetúen unha diferencia
enriquecedora. 

De maneira espontánea, os distintos grupos humanos foron inventando
pequenas tradicións que serven para perpetua-la identidade étnica, mesmo
en momentos ou circunstancias nas que se abandonan ou acantoan outros
referentes de identidade. Un exemplo recente deste fenómeno témolo na
propia Galicia coa xa famosa queimada, unha bebida a base de augardente e
azucre moi popularizada entre grupos galegos da emigración e na propia
Galicia nos últimos decenios. Como escribín recentemente (González Rebo-
redo, 2000: 340-341), o costume de consumir augardente -máis ben sen
queimar-, con certa sona na medicina caseira para atallar catarros dende
sempre, era práctica máis ou menos usual na Galicia rural tradicional, e
nunca estaba dotada dunha dimensión simbólico-identitaria. Pero, a partir
dunha data que podemos situar nos anos cincuenta do século XX, algúns
galegos, como os afincados en Madrid, comezaron a consumir esta bebida
en grupo, en circunstancias festivas ou ó remate de comidas de confraterni-
dade. A práctica foi acompañada dunha revitalización teatral de vellas cren-
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zas, como a lectura de esconxuros elaborados ad hoc e destinados a esco-
rrenta-las meigas, entes malignos da cosmovisión tradicional; e o invento
tivo tanto éxito que un cacharreiro de Mondoñedo, Tito Freire, decidiu en
1955 concibir un cacharro, en forma de tarteira e con pés coma un pote,
para ser destinado a elaborala. No presente esta singular bebida é consumida
despois de banquetes e reunións, converténdose en sinal de galeguidade
tanto para os galegos como para os que coñecen esta práctica sen selo. A
queimada está xa incorporada á nosa tradición cultural malia a súa xuven-
tude, independentemente de que haxa galegos que non a proben ou de que
o seu futuro sexa máis ou menos incerto.

O exemplo que acabamos de poñer pode ser considerado como secunda-
rio, mais é unha boa mostra sinxela de como as comunidades humanas tra-
tan de manter prácticas gratificantes nas que se exprese o “nós”, en máis ou
menos afortunada convivencia cos “outros”. En calquera caso, estes peque-
nos compoñentes de identidade carecen de sentido fondo se non van acom-
pañados doutros máis xerais e persistentes, como poden se-lo referente
territorial ou a lingua. No caso de que estes se perdan sen posibilidade de
substitución -o que pode suceder no futuro próximo- o grupo étnico desa-
parecerá e os trazos de identidade secundarios que pervivan non servirán
máis que para constituírse en lembranzas dun pasado, ou en matices sobre-
viventes dentro dun contexto sociocultural máis amplo. 

Da identidade étnica á identidade nacional

Sería imposible no marco deste relatorio seguir poñendo exemplos de
compoñentes ou situacións nas que unha identidade como a galega se foi
construíndo, reformando e adaptando a situacións históricas concretas. Pero
penso que o dito abonda para afirmar unha realidade, a saber: plurisecular-
mente, en situacións diversas e con materiais de referencia variados, pervi-
viu, coma milagre que as ciencias sociais e humanísticas non deben ignorar,
unha identidade galega. É certo que esta identidade conviviu con outras
posibles identificacións propias de ámbitos máis amplos, pois os habitantes
do solar peninsular clasificáronse, e foron clasificados, tamén como hispanos,
fillos dun espacio xeográfico que, dende época romana, se coñeceu co nome
de Hispania, e do que tamén se conservou memoria ó longo dos séculos. Xa
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na Alta Idade Media a Crónica de Moissac e os Anais Einhardi mencionaban
ó bispo Félix de Urgell como “natione hispanus”, entendendo a nación non
no sentido contemporáneo, senón como lugar de orixe ou como “un grupo
humano que se contempla como unha multitude reunida, e en tal senso
dotada dunha certa unidade formal, baixo un aspecto determinado, e só
baixo ese aspecto” (Maravall, 1954: 505). E os mesmos portugueses, hoxe
cidadáns dun estado soberano e independente, non deixaron de ter unha
conciencia de ser hispanos ou “españois” ata polo menos o século XVII, sen
prexuízo de considerarse tamén, e primariamente, portugueses. As clasifica-
cións dos seres humanos dende o punto de vista étnico poden ser interpre-
tadas dende unha visión segmentaria da humanidade, na que un grupo
inferior se integra, a efectos clasificatorios, noutro superior cando o contexto
o esixe. Unha mostra disto atopámola en tempos recentes e entre galegos
emigrantes en Montreal; situados nunha sociedade pluriétnica, na que xen-
tes de orixe francesa e anglosaxona son hexemónicas, manteñen unha forte
identidade galega, mais iso non é impedimento para que asuman a súa con-
dición de españois (Rubio-Ardanaz, 1989). Neste contexto a oposición
galego/ español, operativa para construír identidades dentro da propia
España, vese substituída por outra máis ampla, representada pola antinomia
“galego-español/ canadense” (González Reboredo, 1997: 516). Isto non
equivale, por suposto, á abolición das fronteiras étnicas orixinarias, senón a
unha adaptación acumulativa e circunstancial destas.

A interpretación segmentaria das identidades pode conducir a esaxera-
cións como as que criticamos no comezo deste relatorio, e que tenden a
nega-la existencia de fronteiras en función dunha ambigüidade situacional,
dun continuum no que unha especie de “difuminado”, como o que utiliza-
ron algúns grandes pintores do Renacemento para expresar nas súas obras o
cambio de matices sobre os que se construía a imaxe que querían represen-
tar, favorece a imprecisión de formas, a transición en substitución da fron-
teira. Mais unha cousa é que os seres humanos sexan capaces de integrarse
en unidades crecentemente complexas e outra negar que as fronteiras, como
construccións mentais e materiais, existan. O único problema é o de fixar
criterios para delimitalas, porque nunca foron, no pasado, unhas fronteiras
impermeables, e menos no presente. Tanto as fronteiras mentais como as
físicas víronse na necesidade de flexibiliza-los seus contidos para permitir
unha inevitable relación co alter, con quen é preciso intercambiar persoas,
bens materiais, e tamén crenzas e valores, e incluso enfrontarse en certas cir-
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cunstancias. Os esforzos por crear barreiras artificiais de carácter ideolóxico
e material, tan ben representadas polo xa desaparecido muro de Berlín, ou
polo denominado “pano de aceiro”, nunca conseguiron abolir de todo a
interacción entre os homes dunha e outra banda, o único que lograron foi
dilatala ou dificultala.

Segundo xa dixemos, entre o século XVIII e XIX xorde en Europa un
fenómeno que foi definido como nacionalismo, un constructo cultural, non
natural nin obxectivo, senón obxectivable, que aspira a fixar uns límites da
nación, entendida esta xa non como lugar de nacencia, senón como comu-
nidade político-social conformada por unha cidadanía, mais tamén porta-
dora de trazos diferenciais compartidos. A nación foi un pertinente invento,
por riba de excesos radicalistas, o mesmo que a etnia ou grupo étnico, dán-
dolle neste caso á palabra invento o significado simultáneo de descubri-
mento e de creación. Descubrimento en tanto que os nacionalismos na
Europa dos séculos XVIII e XIX se apropiaron de ideas, crenzas, valores e
mesmo obxectos preexistentes para convertelos en símbolos de identidade
nacional; creación porque eses compoñentes foron situados nunha nova
esfera, dotados de novos significados e postos ó servicio de ideas nunca ante-
riormente formuladas da mesma maneira de que o foron nesta época. Nesta
situación, os compoñentes das vellas identidades étnicas, como a lingua, o
propio territorio, certos costumes, mesmo a relixión, pasaron a ser ferra-
mentas do diferencialismo nacional. O resultado deste proceso foi a recom-
posición, e consolidación, de fronteiras mentais e físicas, esas vellas
fronteiras que tanto desgustan a algúns, pero que parecen estar dotadas
dunha capacidade de pervivencia tan intensa que resulta inevitable telas en
conta como compoñentes das sociedades humanas ata os nosos tempos, sen
prexuízo de acepta-la súa flexibilidade pasada e presente.

En Galicia, o mesmo que en toda Europa, xurdiu a partir de mediados
do século XIX, con algúns antecedentes notorios que omitimos procurando
a brevidade, unha minoría empeñada en analizar, descubrir e, en suma,
recompoñe-la nosa identidade. Nomes que seguramente sairán neste simpo-
sio, como o de Murguía, Brañas, Risco, Otero Pedrayo, etc., buscarán na
nosa tradición compoñentes para construír unha teoría da identidade, é
dicir, unha teoría da diferencia. Dirixiron a súa mirada á historia, facendo
unha lectura selectiva desta, pero tamén á lingua, refuxiada nos beizos do
mariñeiro, do labrego e do artesán, ou ó chamado folclore, é dicir, os canta-
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res, as danzas, as crenzas, mesmo a vestimenta. Tamén procuraron trazos
fenotípicos externos, que crían detectar no rostro, nos ollos ou nos cabelos
das xentes, para establecer un diferencialismo racial, racista quizais na for-
mulación retórica, pero pouco activo nas consecuencias prácticas (Pereira
González, 2000). Confirmaron o que podían ver nos xa citados mapas, que
agora serán mellorados gracias ó labor de cartógrafos como Domingo Fon-
tán, reafirmando a existencia dunha terra única e peculiar chamada Galicia,
posuidora dunha paisaxe natural e humana irrepetible. Mobilizados a favor
das ideas propugnadas dende conceptos como o de Volksgeist, chegaron a
imaxina-lo pobo galego como un corpo único dotado tamén de alma pro-
pia. O cúmulo de datos paseniñamente recompilados foron sometidos a un
labor de sistematización, interpretación e selección, chegando a conformar
un corpus coherente sobre o que reformula-la identidade galega. O seu dis-
curso, como o de Aasen en Noruega, o de Snellman en Finlandia, permitiu,
nun momento en que o labor uniformador do nacionalismo de Estado
estaba comezando a da-los seus froitos, contar cunha nova formulación da
nosa identidade no marco dunha Europa na que se producía unha primeira
globalización da man do pensamento liberal, e, xa máis tardiamente, do
socialista. En definitiva, eles reinventaron de novo Galicia, e facemos esta
afirmación dende o pleno convencemento do que xa manifestamos antes:
que é preciso e socioculturalmente pertinente redefinir e inventar unhas
identidades sometidas ó desgaste da historia. Gracias a todos eles os galegos
aprendemos a ser, unha vez máis, galegos, e este é o seu grande mérito, por
moito que se poidan detectar certos excesos no proceso, que son correlato
rigoroso dos tamén excesos, neste caso moito máis operativos, cometidos
polo Estado dominante (González Reboredo, 2000: 342 e ss.).

Agora ben, hai que ter en conta que este movemento de revitalización e
redefinición de Galicia tropezou cun problema que podería ser formulado
así: ¿ten Galicia características suficientes para constituírse en nación, ou,
pola contra, os trazos diferencias de Galicia son unha variante dunha reali-
dade máis ampla e fundamental que poderiamos definir como España?
Como se destaca nalgúns estudios, a diferencia entre as concepcións de
Alfredo Brañas e Manuel Murguía no século XIX parece apuntar a que esta
dúbida estivo presente xa nas orixes do movemento. Na concepción do pri-
meiro Galicia era basicamente unha rexión ou nacionalidade, merecedora
dun recoñecemento sen nega-la existencia dunha nación española concibida
como “patria grande” (Beramendi, 1998: 35). Pola contra, para o segundo
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Galicia podía ser unha nación completa porque contaba cun territorio -unha
terra-, un mito fundacional: a raza celta, unha historia, unha lingua e unha
tradición cultural propia conservada polo pobo. Esta visión primordialista,
na que a nación é algo previo á vontade cidadá, compleméntase, nembar-
gantes, cunha aceptación de que a nación en potencia soamente devirá
nación de facto a través da vontade de constituírse en tal (Máiz, 1997: 173
e ss.). Para Murguía parece que a hora da raza/etnia debía deixar paso á
nación; pola contra, para o anteriormente citado Brañas, a singularidade
galega, concibida como tradición cultural, era suficiente para manter unhas
peculiaridades propias, mais non para constituírse en patria, senón en
matria.

A concepción murguiana foi recollida polo nacionalismo galego do
século XX, e aparece manifesta no primeiro Vicente Risco (Beramendi,
1981: I, 131 e ss.). E de novo este nacionalismo vai botar man de trazos étni-
cos para construír imaxinativamente unha teoría da diferencia de tipo espi-
ritual-romántico. É dicir, os esforzos irán dirixidos a fixar unha fronteira
étnica entre Galicia e o resto de España, personificada en Castela. Nun tra-
ballo noso publicado hai anos (González Reboredo, 1990) establecemos
algúns contrastes que aparecen en escritos dos homes da chamada Xeración
Nós (Vicente Risco, Otero Pedrayo, Florentino Cuevillas...) para delimitar
este diferencialismo. Así:

GALICIA CASTELA

Raíz étnica . . . . . . . . Céltica  . . . . . . . . . . . . . . . . Ibera
Pensamento  . . . . . . . idealismo  . . . . . . . . . . . . . . realismo

sentimentalismo 
Relixiosidade  . . . . . . Fondo senso do máis . . . . . . relixiosidade fría e 

alá. Convivencia harmoniosa lóxica
coa morte

Estética  . . . . . . . . . . gusto polas formas suaves
(“coloides”, segundo
Otero Pedrayo)  . . . . . . . . . . gusto polas formas

ríxidas, angulares.
Relación home/medio Fondo vencellamento á terra

Sedentarismo. Ruralismo . . . Pouca ou nula
relación home/terra
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O que interesa destacar desta proposta non é a súa veracidade, pois esta-
mos ante unha interpretación idealista da realidade e non ante a realidade
mesma. O realmente destacable é que todas estas conceptualizacións son
unha derivación interpretativa do substrato étnico preexistente, é dicir, do
transvasamento adaptativo da etnia, ou a etnicidade, á nación. O seu esforzo
pode resumirse dicindo que tomaron do pobo datos de diverso alcance e ree-
laboráronos para devolverllos a ese mesmo pobo convertidos en ferramentas
de construcción nacional. Neste caso, como en moitos outros en diversas
terras, é válida a apreciación de A. D. Smith no sentido de que, no naciona-
lismo de raíz étnica, a concepción das nacións, a súa invención, baséase en
vínculos étnicos preexistentes, transformando o étnico en nacional a través
de procesos de mobilización, territorialización e politización (Smith, 1986:
137).

A teoría da identidade galega con proxección política tropeza, como
sucede noutras partes, cun problema primeiro. Trátase de que os compo-
ñentes do grupo étnico, neste caso os galegos e galegas, acepten esa inter-
pretación como válida e se sumen á proposta. Segundo sinala o profesor
Beramendi “a nación, como entidade historicamente operativa, existe obxec-
tivamente na medida, e só na medida, na que un grupo significativo de per-
soas cre que existe e actúa politicamente en consecuencia” (Beramendi,
1997: 280). Isto provoca que na teoría nacionalista galega do primeiro ter-
cio do século XX xurda paseniñamente un civismo democrático que, sen
abandona-las bases étnicas orixinarias, comece a elaborar un discurso enca-
miñado a non estar centrado unicamente en raza, sentimento e historia,
senón na defensa das necesidades e arelas do pobo galego en solidariedade
con outros pobos. O grande persoeiro do nacionalismo en tempos da
Segunda República Española, Alfonso R. Castelao, asumiu os principios
étnicos nos que se baseaba a teoría nacionalista de corte primordialista,
representada nos seus días polo primeiro Risco nacionalista, pero tamén dei-
xounos algún escrito onde relativiza algúns conceptos, como o de raza. É sig-
nificativo ó respecto un pequeno relato seu no que se conta a ideada historia
dun meniño negro que se criou nunha aldea de Galicia e chegou a pensar,
sentir e falar como se fora un galego máis; este relato é un manifesto en con-
tra do racismo e unha defensa do culturalismo como base da etnicidade
galega. Un é galego non polos trazos fenotípicos externos, senón por ser por-
tador dun universo de valores, crenzas e habilidades xurdidas da relación co
medio natural, social e cultural (Castelao, 1964: 163).
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O segundo problema que se presenta na construcción da identidade
galega con sentido político xa foi antes enunciado. Trátase do dilema de
reduci-los trazos diacríticos de identidade a unha mera variante dentro
dunha unidade superior chamada España, co que Galicia quedaría reducida
a unha mera rexión ou autonomía con soberanía delegada, ou aceptar que a
nada desprezable presencia histórica de influencias externas debe ser mini-
mizada porque non impediu a existencia dun sentimento diferencial, mani-
festo en diversos trazos -lingua, terra, etc.-, e suficiente para proclamar a
Galicia como nación. Este dualismo está vixente na Galicia actual, que conta
con forzas políticas autonomistas que defenden a singularidade galega sem-
pre que non atente contra os principios superiores emanados do Estado
Español -do que é boa mostra a política de “bilingüismo harmónico” defen-
dida polo poder autonómico-, mais tamén presenta un movemento nacio-
nalista crecente que proclama a necesidade cando menos dunha ampla
soberanía que lle permita a Galicia mante-los seus sinais de identidade e
tamén negocia-los numerosos problemas sociais e económicos que afectan á
cidadanía. Como indiquei noutra ocasión (González Reboredo, 1999b:65),
resulta sintomático que nun día tan destacado polo seu valor simbólico
como o 25 de xullo, tradicionalmente conmemoración do Apóstolo San-
tiago, se dean cita en Galicia e en Compostela actos de tres procedencias e
significado diferente. Unha ofrenda ó Apóstolo en nome da vella monarquía
hispana, uns actos oficiais autonomistas que definen a data como Día de
Galicia e, finalmente, unha conmemoración nacionalista baixo o nome de
Día da Patria Galega. Das tres, as dúas primeiras, en íntima alianza, son
manifestación pública da teoría polo momento dominante; a terceira, pola
súa banda, esfórzase por atopar un lugar digno baixo o sol.

O dilema que acabamos de apuntar ten unha fondas raíces históricas. Por
moito que definamos ós galegos como un grupo étnico, ou un non dominant
ethnic group (Hroch, 1994: 47), non se pode negar que sufriu a influencia
dun estado monárquico protonacional ata o século XVIII, e dun estado-
nación español a seguir. Esto provocou que moitos cidadáns con trazos de
identidade galega se fosen sumando á homoxeneización propugnada crecen-
temente polo citado estado, sustentador dun nacionalismo español, e os
sinais diacríticos de identidade foron sendo acantoados, asimilados, redefi-
nidos ou reducidos a desempeñar un papel subordinado. Esta subordinación
maniféstase, ademais, na asunción de fenómenos de apropiación e de rein-
vención de tradicións que, nalgúns casos, eran específicas de identidades
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étnicas diferentes, e que contribuíron a crear unha tardía etnicidade espa-
ñola; así sucede, por exemplo, coa chamada canción española, elaborada a
partir de patróns populares de folclorismo no sentido actual deste concepto,
é dicir, como transformación de manifestacións de cultura tradicional en
sociedades urbanas con fins estéticos, ideolóxicos ou mesmo comerciais
(Martí, 1996: 11). De tódolos modos este labor non se completou na súa
totalidade, tanto porque o Estado non puido logra-las súas metas ó cen por
cen como porque dentro do grupo con identidade étnica mantívose, por
inercia inconsciente ou por resistencia activa, o diferencialismo. Así, por
citar un exemplo, se a lingua galega chegou ós nosos días foi en función da
incapacidade do Estado no que á difusión do ensino se refire, pola conse-
cuente inercia do pobo e pola reacción de minorías que comezaron a utili-
zada na escrita e a defendela a partir do século XIX, cando a erosión do
castelán sobre o galego estaba a ser máis eficaz e manifesta. O resultado deste
proceso é que a identidade étnica de Galicia non desapareceu de todo, pero
tamén que moitos galegos e galegas amosaron e amosan dispoñibilidade para
non converter este diferencialismo en dimensión esencial da súa existencia. 

Aínda que as enquisas son un deus menor da miña mitoloxía persoal, os
indicios delas derivados revelan que esa é a situación da Galicia dos nosos
tempos. Así, nunha de 1990 elaborada a nivel de todo o Estado (García
Ferrando, 1994), o 18% dos galegos consultados aceptaron que Galicia era
unha nación, fronte ó 81% que a valoraron como rexión. Máis significativo
para amosa-la ambigüidade en que se moven moitos galegos e galegas é a res-
posta ó ítem sobre identificación persoal, e que deu os seguintes resultados
para Galicia:

O entrevistado séntese:
Só español  . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . 4%
Máis español que de Galicia . . . . . . . . . . . . . . . . . 12%
Tanto de Galicia como español  . . . . . . . . . . . . . . 59%
Máis de Galicia que español . . . . . . . . . . . . . . . . . 23% 
Só galego  . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . 1%

Se damos un salto de dez anos e nos situamos na primavera do ano 2000,
contamos cunha sondaxe feita polo xornal galego La Voz de Galicia, a cal,
malia o seu restrinxido alcance, ofréceno-los seguintes datos sobre senti-
mento de pertenza:
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Só español  . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . 9,8%
Máis español que galego  . . . . . . . . . . . . . . . . . . . 10,6%
Tan galego como español  . . . . . . . . . . . . . . . . . . 47,6%
Máis galego que español  . . . . . . . . . . . . . . . . . . . 17,9%
Só galego  . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . 8,9%
Outras- NS/NC  . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . 5,3%

Ámbalas mostras presentan algunhas diferencias significativas, como o
aumento das persoas que manifestan sentirse só galegas -ou só españolas-, o
cal pode ser indicio dunha certa polarización que tivo manifestacións prác-
ticas nos últimos anos no crecemento do voto nacionalista galego. Pero
segue sendo manifesto que unha grande parte dos galegos continúan movén-
dose nese terreo medio no que o sentimento de pertenza a España convive
en igualdade co de pertencer a Galicia. Nunha masa que aínda conserva, en
moitos casos, a súa lingua específica, que mantén costumes e tradicións con-
sideradas como propias, que participa en festas valoradas como característi-
cas deste país, que non ten reparo en manifesta-lo seu amor a Galicia, nesa
grande masa o sentimento de ser español queda equiparado ó de ser galego.
Os datos son boa mostra das tensións ás que estiveron sometidos os galegos
nos últimos dous séculos, pero precisamente na conquista deste sector é
onde tanto os nacionalistas galegos como os nacionalistas españois -en ver-
sión, estes últimos, de tales nacionalistas ou de autonomistas “mornos”-
desenvolverán a batalla nos próximos tempos. Da captación desta masa
media depende a dirección política que no futuro siga Galicia.

Recapitulación final

Tras un percorrido no que pretendemos facilitar algúns indicios sobre o
que foi e é Galicia, creo que é necesario reafirmar algunhas cuestións como
síntese final. Para isto acudirei a enumerar algunhas consecuencias deduci-
bles dos datos presentados no presente discurso.

A) Insistamos, para empezar, que non resulta necesario substituír certos
conceptos como o de grupo étnico, de etnicidade ou sociedade multiétnica
por outros novos como cultura e multiculturalismo. Os derivados de éthnos
teñen unha carga de delimitación radical do “outro” que, en formulacións
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esencialistas, conducen a situacións ideolóxicas pouco desexables. Son, nesa
dimensión, ferramentas perigosas para construír fronteiras de incompren-
sión. Mais esta percepción é, basicamente, unha percepción ética, non cien-
tífica, e por moito que deba ser tida en conta, na medida en que a ciencia
debe estar no noso mundo ó servicio da solidariedade, non por iso teñen por
que deixar de ser tan aceptables como outra calquera. Ó fin e ó remate, con-
ceptos como o de multiculturalismo poden acochar mecanismos de elimi-
nación de variantes humanas, en nome de globalizacións ó servicio de
poderes concretos. Por outra banda, aproveita-la idea de cultura para esta
substitución resulta tamén a utilización dun concepto, o de cultura, que ten
un valor polisémico e, en consecuencia, equívoco. Carece, ademais, da forza
definitoria dos derivados de éthnos.

B) Coincidimos, nembargantes, coa apreciación de que as etnias ou gru-
pos étnicos non son constructos acabados e pechados en si mesmos. Pola
contra, os datos que nos facilita a historia e a realidade presente demostran
que están sometidas a procesos de redefinición, transformación e mesmo
desaparición por asimilación ou aniquilación.

C) A delimitación dos grupos étnicos non resulta tarefa fácil porque a
cantidade e a intensidade de trazos que se poden aducir son variados e
actúan diferentemente en cada caso, sendo preciso acudir á historia, polo
menos nas nosas sociedades históricas, para percibi-la súa formación, redefi-
nición ou desaparición. Con todo, a categoría de grupo étnico, ou a de etni-
cidade como conxunto de trazos e niveis de adscrición portados por unha
colectividade humana, non é ilimitada. O grupo étnico ou a etnicidade son
categorías diacríticas válidas soamente para grupos humanos que non se
basean nin na solidariedade de clase, nin no sexo, nin noutra identidade que
non responda a unha dimensión de communitas imaxinada. En calquera
caso, un grupo étnico non é unha realidade obxectiva se, ademais de posuír
trazos diferenciais propios, non conta cun sentimento de pertenza a ese
grupo por parte dos seus membros, nin con recoñecemento por parte dos
alleos de maneira extensa.

D) Cando, no seo dun grupo étnico, ou portador dunha etnicidade, se
produce o impacto das ideas que emerxen en Europa a partir do século
XVIII, e xentes deste grupo comezan a senta-las bases dunha reivindicación
política da realidade diferencial, o citado grupo pode ser definido como

239



unha nación en acto ou en potencia, e a etnicidade trócase en nacionalismo.
De tódalas maneiras os procesos de creación de etnicidade non se deteñen,
e mesmo en grupos étnicos con reivindicación nacionalista seguen a apare-
cer trazos illados catalogables como étnicos, en tanto que supoñen a cons-
trucción de sinais de identidade grupal relacionadas ou non coa acción
política.

Polo que a Galicia respecta, creo que as miñas impresións poden resu-
mirse así:

A) Galicia contou ó longo da historia cuns trazos que permiten defini-los
galegos como un grupo étnico, ou como portadores dunha etnicidade espe-
cífica. Esta etnicidade estivo en proceso de continua reformulación e inven-
ción, aínda que conservou, cando menos dende a Idade Media, unha serie
de elementos propios, como un territorio, unha lingua e un sentido de per-
tenza a unha categoría específica que podemos chamar “os galegos”. Esta
pertenza foi definida pola súa percepción ad intra, pero tamén pola súa acep-
tación por parte dos non galegos.

B) Os galegos chegaron ó mundo contemporáneo sendo un non domi-
nant ethnic group, entendendo por tal un colectivo humano que posúe terri-
torio, cultura e lingua propias, pero carece de capacidade para controlar de
maneira autónoma o desenvolvemento da súa identidade. Procesos de revi-
talización da tradición xeraron un esforzo por converter un grupo étnico, o
galego, nunha nación. Mais este esforzo entrou en competencia cun tamén
emerxente nacionalismo de Estado, e con procesos de homoxeneización que
tiñan fondas raíces, pero que foron activados de maneira especial nos dous
últimos séculos. O resultado é que existe unha confrontación entre nacio-
nalismo de Estado, que como moito permite o recoñecemento de Galicia
como rexión ou nacionalidade, e nacionalismo galego, que aspirou e aspira
a ver completado o proceso de consolidación nacional. Nesta situación as
fidelidades dos galegos móvense entre estes dous polos, oscilando entre a súa
asimilación dentro da máis ampla categoría de “españois” e a súa concreta de
“galegos”. 

Esta é a situación presente. Pero non cabe dúbida de que os tempos vin-
deiros presentan unha serie de incógnitas que convirá resolver axeitada-
mente, e que se resumen na seguinte: ¿serán capaces os galegos no futuro
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próximo de manter unha etnicidade propia dentro dun mundo cada vez
máis globalizado? Un estudioso do fenómeno manifesta as dificultades que
o problema presenta nun aspecto tan importante como a integración na
Unión Europea. Estas son as súas palabras: 

É posible que as (etno)nacións e os grupos étnicos teñan máis posibilidades de
preserva-los seus valores culturais dentro dunha Europa unida politicamente que
na situación actual. Nembargantes, tamén é posible defende-la tese de que unha
Europa unificada podería converterse nun superestado burocrático e uniforme,
que podería afogar aínda máis as súas reclamacións de autonomía (Llobera, 1994:
273).

A diversidade étnica do planeta é aínda moi intensa. Pero os procesos de
homoxeneización levan a moitos estudiosos a poñer en dúbida a posibilidade
de supervivencia no que se refire a moitas comunidades humanas con trazos
propios, tanto se viven no seu propio territorio de orixe como se están radi-
cados en territorios multiétnicos. Soamente as nacións e grupos étnicos que
logren unha síntese razoable entre globalización e localización -é dicir, que
logren acadar unha glocalización- terán posibilidades reais de sobrevivir na
diferencia, quedando as demais reducidas a meros subgrupos con residuos
que, como moito, serán unha reliquia de vellas identidades periclitadas.
Como ben di Gellner “aínda que é pouco probable que a vella plétora de cul-
turas populares sobreviva, como non sexa en forma de recordo envolto en
papel de celofán, sen dúbida seguirá habendo (afortunadamente) unha plu-
ralidade internacional de culturas desenvolvidas que, nalgúns casos, serán
mesmo bastante diferentes” (Gellner, 1997: 156). Nesta situación soamente
queda un camiño para sobrevivir na diferencia, e este camiño pasa, como xa
dixen noutra ocasión, por potenciar accións baseadas na firmeza na identi-
dade e na capacidade para seguir redefiníndonos e inventándonos, sen prexuízo
de que estas accións deban ir acompañadas dunha necesaria colaboración cos
“outros” (González Reboredo, 2000: 347).
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MÚSICA E GALEGUISMO: ESTRATEXIAS
DE CONSTRUCCIÓN DUNHA CULTURA

NACIONAL GALEGA A TRAVÉS DO FEITO
MUSICAL

Luis Costa Vázquez
Doutor en Musicoloxía
Universidade de Vigo

Música e nacionalismo: algunhas precisións teóricas

A literatura académica que desde os espacios das ciencias políticas, a
socioloxía ou a antropoloxía se ten vertido verbo do fenómeno dos naciona-
lismos, é de tal magnitude que tentar pola nosa banda unha aproximación
sistemática e exhaustiva a esta –e moito máis aínda, pretender transcendela
con achegas anovadoras– sería, amais dunha temeridade intelectual, algo
fóra de lugar no reducido espacio desta comunicación. A miña situación de
etnomusicólogo metido a nadar en materia tan vasta e, ó mesmo tempo, tan
especializada, desde a vontade de acadar uns fundamentos suficientes sobre
os que elaborar unha interpretación teórica do papel dos discursos e da praxe
musical no desenvolvemento das identidades étnico-políticas, lembrábame
nalgúns momentos a situación do protagonista do relato de Giovanni Papini
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“Un uomo finito”. Naquela súa medio-autobiografía, Papini describe a un
adolescente, case poderiamos dicir que un adolescente en certo sentido
monstruoso, quen, na súa insaciable curiosidade precoz, concibe a idea de
escribir unha “Enciclopedia Total”, unha enciclopedia de enciclopedias na
que todo o saber estivese reunido, ordenado, disposto para un acceso rápido
e seguro, resoltas as contradiccións dos autores –e mesmo aquelas que son
consecuencia das limitacións íntimas da propia linguaxe–. Como era de
agardar, o esforzado compilador atopouse logo de horas, días, meses, de
labor esgotador, con que aínda non pasara das palabras que comezaban por
“Ad” e que, a medida que avanzaba nas súas lecturas, novas informacións
obrigaban a repensar e reescribir voces anteriores, convertendo aquel nobre
propósito inicial nun verdadeiro circo interminable, infernal. 

Velaquí que os imperativos dun san pragmatismo –de novo Papini– levá-
ronnos a reduci-la lectura e análise dos teóricos da etnicidade e o naciona-
lismo a aqueles clásicos recoñecidos e ás achegas máis recentes, de cara a
establecer un marco teórico suficiente para a interpretación do papel do feito
musical na conformación da identidade étnico-política de Galicia no con-
texto dos nacionalismos históricos. Cómpre, pois, dun xeito breve expoñer
cales daqueles principios foron os que guiaron a nosa interpretación. 

En primeiro lugar, entendemos que unha investigación que pretenda
aborda-lo papel que o feito musical desempeña no artellamento das identi-
dades étnicas, así como nas mutacións ás que esta identidade se somete den-
tro das estratexias de construcción política e ó mesmo tempo dentro dos
contextos de globalización cultural que acompañan ó desenvolvemento
socioeconómico, tal investigación debe partir necesariamente dunha acep-
ción constructivista do concepto de etnia, cultural antes que bioloxista ou
primordialista de calquera caste (Douglass & Lyman, 1994). Aínda recoñe-
cendo a capacidade interpelativa que a música pode ter desde claves afecti-
vas non negociables –primordialistas pois–, tal capacidade non é
socialmente operativa fóra dun discurso consciente, culturalmente contex-
tualizado, no que a interpelación adquira un sentido e unha orientación
politicamente definidos, valorados como tales non só polos que producen o
discurso ou polos seus destinatarios directos, senón tamén, e ademais, por
terceiros. Porque como anota outro autor, malia que a etnia é “un grupo de
personas que comparten ciertos rasgos comunes de tipo cultural, como len-
gua, religión, costumbres e instituciones, o bien de tipo físico o racial”, por
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outra banda, e seguindo co mesmo autor: “El elemento básico en la identi-
ficación de las etnias consiste en el hecho de que, dentro de las relaciones de
interacción entre grupos humanos, cada etnia (grupo étnico o minoría
étnica) se clasifica y es clasificado por los demás aparte de forma diferen-
ciada” (Pujadas, 1993: 85). 

Respecto dos conceptos de nación e nacionalismo, seguimos a liña dos
teóricos da nation building, que ven a nación como o corolario dos procesos
de modernización económica e social. Neste sentido, o Estado-Nación é a
resposta das sociedades desenvolvidas contemporáneas ás necesidades de
artellamento social, económico e político que lle son propias (Hobsbawm,
1992; Gellner, 1988, 1997). Ou en palabras de Corcuera: “La nación es la
forma específica de comunidad política propia de la sociedad burguesa: es el
colectivo homogéneo del que se predica la titularidad del poder político”
(Corcuera, 1985: 250). 

O proceso de construcción nacional pode ollarse na maduración de
estructuras institucionais inherentes ó estado moderno: aparatos burocrá-
tico-administrativos, exército, institucións económicas, etc., pero tal proceso
de construcción ten tamén habitualmente unha dimensión cultural, que,
fundamentada na tradición orgánico-historicista da literatura nacionalista,
remite á relevancia do sentimento de comunidade étnica como base de lexi-
timidade para a comunidade política. Daquela, a elaboración dunha “cul-
tura nacional” homoxénea, modulada de acordo coas esixencias sociais e
económicas que impón a vida cotiá das sociedades desenvolvidas, constitúe
un dos piares básicos do éxito de calquera proxecto nacionalista, polo que o
fracaso ou o éxito en precario deste plan pode determinar de xeito decisivo
a lexitimidade social acadada polo proxecto nacionalista, como ben poden
mostrar aqueles casos en que a maduración deficiente dunha cultura nacio-
nal uniforme socava a existencia do mesmo estado ó negalo como nación. 

Aínda que a cuestión do nacionalismo ten sido abordada probablemente
en maior medida desde a literatura politolóxica ou sociolóxica, o certo é que
as aproximacións desde o terreo da antropoloxía cultural veñen amosándose
como especialmente fértiles, desde o momento en que a nación, e a súa rea-
lización política –o Estado–, fundaméntanse nunha particular percepción
dos individuos, e polo tanto a nación é, fundamentalmente, un feito cultu-
ral. Sen que isto supoña en absoluto que asumimos unha posición de reifi-
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cación da cultura, pódese subscribi-lo aserto segundo o cal a nación é: “una
idea, una representación que se hacen los individuos, del ser colectivo que
juntos constituyen, es decir, en definitiva, un mito” (Corcuera, 1985: 276).
A propia literatura politolóxica e sociolóxica ten feito especial fincapé na
relevancia do “imaxinario colectivo” como espacio de realización social da
nación, como amosan as interpretacións de Deutsch, Anderson, Brass ou
Plamenatz (Jaffrelot, 1993: 206 e ss.) ou do último Gellner, quen chega
mesmo a coloca-la dimensión cultural como o eixe das retóricas e estratexias
dos nacionalismos: “El nacionalismo es un principio político según el cual
la semejanza cultural es el vínculo social básico” (Gellner, 1997: 19). 

Unha interpretación dos procesos de construcción de culturas nacionais
desde os postulados da antropoloxía simbólica, e deixando á parte algúns
aspectos do primordialismo clásico exposto por Clifford Geertz, permite
valoralos como procesos de manipulación e fragua de símbolos. Tales sím-
bolos non son, claro está, de elección arbitraria, senón que ó mesmo tempo
que logran expresar eficazmente os contidos dunha nova cultura nacional,
deben mante-los vínculos suficientes co universo mental anterior, de xeito
que se garanta unha interpelación social eficaz, o que leva a un traballo de
bricolaxe a partir de materiais previos que resultan así alienados, e reinter-
pretados dentro dunha nova rede de significacións. 

Finalmente, cómpre chama-la atención verbo dalgúns tópicos que, sendo
habituais nos discursos xornalísticos dos nosos días, chegan mesmo a miúdo
a afectar ós propios discursos académicos, facéndoos prisioneiros de simpli-
ficacións que poden ser desculpables –ou cando menos comprensibles– den-
tro da retórica militante de ideoloxías en competencia, pero que deberan
cando menos ser doadamente esquivables desde posicións intelectuais máis
sólidas, como as que entendemos cabe esperar dunha perspectiva sociolóxica
ou antropolóxica. 

O primeiro destes tópicos, é o de considerar calquera nacionalismo como
un movemento homoxéneo desde o punto de vista das claves ideolóxicas que
o sustentan, as estratexias nas que se desenvolve e os intereses que o promo-
ven. Desde tal simplificación, resulta imposible entende-las tensións inter-
nas que latexan dentro dun movemento nacionalista concreto, e, en
consecuencia, interpretar cabalmente os bandazos que no seu desenvolve-
mento se observan, e mesmo as claves do seu éxito ou fracaso. Como move-
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mento que aspira a conseguir un suxeito político cunha ampla base inter-cla-
ses, as elites que levan a cabo os desenvolvementos nacionalistas aspiran a
unha hexemonía do seu proxecto ideolóxico, da súa concepción particular
da nación proxectada; e tal proxecto desenvólvese como se ten sinalado, en
discursos e estratexias non coincidentes e mesmo en franca competencia
(Máiz, 1984a: 36-39). O caso do nacionalismo galego, ou o do naciona-
lismo español, fornecen neste sentido abundantes exemplos, pero tal reali-
dade pode perfectamente ser asumida como unha constante en tódolos
nacionalismos, ben que nalgúns casos esta tensión entre proxectos en com-
petencia pode ser máis lene. 

Un segundo tópico, sobre o que tamén se ten feito a oportuna crítica
(Beramendi, 1997), refírese á reificación da idea de nación e á consecuente
proxección en presuntos entes reais –as nacións, como obxectos de seu– do
que non son senón crenzas compartidas; desde tal ordinaria simplificación,
obviamente, a análise dos discursos dos nacionalismos parece un mero exer-
cicio de retórica intelectual, xa que se dá por sentada a lexitimidade ontoló-
xica do suxeito tratado –a nación–, sen reparar máis no seu carácter de
constructo. 

Finalmente hai, ó noso xuízo, un terceiro tópico, ou mellor, unha persis-
tente inxenuidade –ou perversión– no tratamento dos nacionalismos como
fenómeno social con proxeccións políticas reais –o estado– ou procuradas
–no caso das “nacións sen estado”–, que deriva do carácter inevitablemente
subxectivo de todo discurso, mais que cómpre ter presente para evitalo ou
neutralizalo na medida do posible. Tal inxenuidade amósase con claridade
naqueles discursos que desde unha profunda incomprensión destes fenóme-
nos pretenden presentalos como unha especie de patoloxía social, antes que
como unha realidade inherente ó artellamento político das sociedades con-
temporáneas, o que impide de man calquera abordaxe crítica sosegada da súa
realidade; porque como aclara Gellner, autor por outra banda sobradamente
crítico con aquelas manifestacións violentas ou xenófobas que ocasional-
mente poidan vehicularse a través de movementos nacionalistas: “El nacio-
nalismo tiene un profundo arraigo en las exigencias estructurales distintivas
de la sociedad industrial. No es un movimiento que sea fruto de una abe-
rración ideológica ni de un exceso emocional” (Gellner, 1988: 53)”; opinión
que é compartida por outros moitos teóricos do nacionalismo que xa cita-
mos. A comprensión –e a deconstrucción– dunha realidade pasa necesaria-
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mente polo recoñecemento primeiro de tal realidade, máxima que vale tanto
para o que acabamos de dicir, como para unha aplicación a aqueles discur-
sos que, desde unha posición parcial, ignoran as manifestacións do naciona-
lismo hexemónico, co que dan así por sentada, ontoloxicamente, a súa
lexitimidade, e quedan incapacitados para aborda-la análise dunha dialéctica
que é fundamental no desenvolvemento de nacionalismos en competencia,
como pode moi ben ser predicado respecto dos nacionalismos ibéricos. 

Tal vez poida parecer cando menos pintoresco o feito de que un musicó-
logo, de quen a tradición das ciencias humanas no noso contorno máis
inmediato espera que desenvolva un discurso máis propio dos historiadores
da arte ca dos antropólogos e sociólogos, entrase nas procelosas augas das
teorías verbo da etnicidade e do nacionalismo; pero parecerá menos sor-
prendente se antes deixamos claro cal é o enfoque que a etnomusicoloxía
toma con respecto ó feito musical. Non é cousa de entrar aquí nas matiza-
cións de tipo epistemolóxico e metodolóxico que se poden facer á praxe da
disciplina, pero, moi resumidamente, podemos dicir que a etnomusicoloxía
pretende investiga-las músicas, para comprende-las significacións que lle son
atribuídas polas persoas, e, partindo da interpretación destas significacións,
formular hipóteses teóricas sobre o papel da música como cultura, como
constructora desa cultura e como producto dela (Merriam, 1977). A etno-
musicoloxía é pois –máis alá do que puidera facer pensar unha rápida iden-
tificación co folclore musical– un territorio no que necesariamente conflúen
tradicións disciplinares diversas; a musicoloxía positivista e a historiografía
musical, a antropoloxía cultural ou a socioloxía poden considerarse as súas
principais fontes.

Se a música, na teoría e na praxe, é un eficaz medio de construcción da
realidade social, e a percepción das identidades individuais e grupais é fun-
damentalmente un constructo dentro desa realidade, é clara a pertinencia do
estudio do fenómeno musical como espacio de artellamento das identidades,
en contextos de conformación de identidades grupais altamente dinámicos,
como son os contextos históricos dos nacionalismos. Que unha canción, un
himno, un estilo musical, poden funcionar e funcionan como poderosos
referentes identitarios para individuos, grupos ou xeracións enteiras, é algo
que non precisa de maior demostración pola súa evidencia. Tales identida-
des poden artellarse ó redor de parámetros como a idade, o sexo, a clase
social (Stokes, 1994; Martí, 1998) pero tamén, e este é o caso que nos inte-
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resa especialmente, ó redor do sentido de pertenza a unha comunidade polí-
tica, máis ou menos definida nas súas marxes e obxectivos, é dicir, a unha
nación. 

A música, como forma de arte e en razón da súa natureza, conforma un
dos mecanismos de interpelación máis potentes, ó combina-lo valor referen-
cial que o discurso e o contexto cultural lle poden atribuír, cun valor emo-
tivo imposible de racionalizar (Baily, 1994: 48). Iso fai do acto da súa
percepción un todo conxunto, no que experiencia estética e reflexión con-
fúndense, dotando así á interpelación que a música pretende, da potencia
propia do relato mítico. 

Contra do que se sostivo desde as posicións do esencialismo –e aínda
segue a sosterse nos niveis de vulgarización–, o valor simbólico que como
referente étnico poida ter unha música non mantén unha relación de depen-
dencia necesaria cos aspectos formais que esa música poida ter. Outra cousa
é que o éxito desta construcción referencial estea condicionado en maior ou
menor medida pola credibilidade da relación así construída. Por dicilo cun
exemplo: que o schotiss, unha danza de orixe austríaco, se converta en epí-
tome do madrileñismo cara a fins do século XIX ten loxicamente moi pouco
que ver coa súa raizame histórica nesta Vila e Corte, e si moito co feito da
súa integración dentro das necesidades pragmáticas de diversión dunha
sociedade urbana, que constrúe un discurso identitario no que o cosmopo-
litismo é un valor positivo. 

O profesor Martí, quen ten abordado amplamente os aspectos teóricos
dos procesos de etnicización ós que a praxe musical se ve sometida nas socie-
dades contemporáneas, chama a atención sobre este carácter constructivo do
valor referencial das manifestacións musicais; segundo el podemos describir
como etnicización o proceso polo cal unha manifestación musical adquire
unha carga simbólica de representatividade étnica (Martí, 1997). Tal proceso
de adscrición de valor referencial de grupo pode operar dun modo directo:
a evocación de lugares ou tempos perdidos (o país de orixe, a nenez ou a ado-
lescencia) é un reflexo automático no emigrante que escoita unha melodía
do país natal ou no adulto que se ve sorprendido por unha canción que non
escoitaba había anos. Pero pode tamén operar dun modo indirecto, esto é:
mediante unha conformación de significación que é parte dunha estratexia
de construcción social da realidade, sendo este segundo caso o que nos inte-
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resa particularmente. Na práctica o valor referencial que unha música teña
adoita combinar ámbolos modos de interpelación, o directo e o mediatizado
polo discurso. Isto lévanos á consideración dos discursos paramusicais como
lexítima parte integrante do texto musical mesmo. Porque a música, e par-
ticularmente a música instrumental, carece de valores simbólicos social-
mente unívocos, agás daqueles que lle son adscritos polos aspectos
performativos ou discursivos que a acompañan. 

Nunha aplicación destes principios teóricos ó caso galego, a eséxese dos
textos que verbo da música desenvolveron os intelectuais do galeguismo
desde as súas orixes, a mediados do século XIX, ata os anos 30 do XX, amo-
sóusenos como unha estratexia válida para comprender e calibra-lo papel
que á música lle foi outorgado dentro do proceso de construcción dunha
cultura nacional galega, e, polo tanto, aínda que con autolimitacións nal-
gúns autores, dentro dun proxecto político de construcción nacional.
Outros aspectos discursivos como poidan se-los marcos performativos son
aquí deixados de lado conscientemente, mais é para nós claro que a súa per-
tinencia como espacios de construcción dun valor referencial, pode non ser
menor que a que lles asignamos ós discursos literarios. 

A conformación dun discurso etnicitario para a música galega no marco
xeral do galeguismo

Como no caso doutros nacionalismos europeos, o galeguismo tivo como
punto de partida un intenso movemento cultural que se coñece na historio-
grafía co nome de Rexurdimento. Especialmente apoiado nos campos da
literatura e a historiografía, este movemento que se estende en termos xerais
ó longo de toda a segunda metade do século XIX, aínda que eminentemente
cultural nas súas proxeccións prácticas, debe ser considerado, e así o foi por
parte da historiografía máis recente verbo do movemento galeguista (Máiz,
1984a; Castro, 1985; Beramendi & Núñez, 1995), como un paso previo
inherente á articulación dun proxecto político propio para o país. Cronolo-
xicamente o Rexurdimento precede e solápase coa primeira fase da activa-
ción política do galeguismo: o Rexionalismo. 

Como é coñecido, no galeguismo rexionalista conflúen varias tendencias
ideolóxicas, das que dúas foron as que contaron con posibilidades reais de
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hexemoniza-lo proceso de construcción nacional: dunha banda os liberal-pro-
gresistas, liderados por Manuel Murguía, polígrafo incansable, e punto de refe-
rencia para todo o galeguismo posterior, e doutra os tradicionalistas, quen
contaban co liderado de Alfredo Brañas, e aglutinaban pola súa vez a sectores
conservadores, no político e no social, cun notorio peso do carlismo e o inte-
grismo, como eixes ideolóxicos. En conxunto, e seguindo ós autores citados,
pode dicirse que, aínda que o liberalismo progresista comezou sendo a forza
motriz do galeguismo, a partir do cambio de século e durante o primeiro
cuarto do s. XX, as posturas do tradicionalismo lograrán unha notable hexe-
monía polo que se refire á capacidade para xerar un discurso propio, e espe-
cialmente naqueles ámbitos relacionados co necesario apoio discursivo-erudito
que o galeguismo precisaba para acadar unha suficiente lexitimación social. 

Será neste discurso erudito, e especialmente nos terreos da historia e da
etnografía, onde callen algúns dos trazos definitorios para unha versión etni-
cista da música galega, case sempre subsidiarios da interpretación máis glo-
bal que da galeguidade estaba a tece-lo galeguismo rexionalista, naquel intre,
isto é: entre o derradeiro cuarto do século XIX e os anos 20 do XX. Porque
o pasado social, sexa o pasado legado nos documentos ou na tradición oral
considerada como unha auténtica historia vivente, concretado baixo a forma
dunha narración que selecciona certos trazos do pasado considerados como
pertinentes, constitúe un elemento fundamental como base do sentido de
identidade de calquera comunidade social (Hobsbawm, 1972). 

No caso concreto de Galicia, entre estes trazos e interpretacións axiomá-
ticas ocupa un lugar destacado a teoría do celtismo, que constitúe o eixe
interpretativo medular do discurso de Manuel M. Murguía (1833-1923) e
unha das súas principais achegas ó discurso do galeguismo ata a actualidade.
O mito do celtismo cumpre por unha banda unha función ontolóxica, pro-
porciona unha lexitimación da identidade étnica a través do espellismo do
parentesco, dotando ó grupo de inmanencia trans-histórica, e, ó mesmo
tempo, a través do seu corolario, o atlantismo, proporciona referentes útiles
–Irlanda, Portugal– ó discurso do nacionalismo galeguista (Máiz, 1984b:
174-177). Xunto co mítico pasado céltico, a Idade Media constitúe o
segundo momento explicativo ó redor do que se tece a narración histórica
da esencia da galeguidade, e, progresivamente, da man dos autores vincula-
dos ó tradicionalismo, chegará incluso a desprazar ó pasado céltico como o
xenuíno crisol desa esencia. 
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Pola súa banda, a investigación etnográfica, incardinada nas coordenadas
mentais do movemento romántico, e fondamente debedora dos paradigmas
do comparativismo e do evolucionismo en voga, tendeu a valora-lo docu-
mento etnográfico como algo estático, susceptible dunha lectura en clave
histórica, facendo ademais das manifestacións da cultura de tradición oral, o
auténtico depósito do Volksgeist galego (Rodríguez, 1990, 1994; González,
1990 e 1999). 

As investigacións historiográficas e etnográficas referidas á música galega
avéñense coas liñas xerais destes discursos, poñendo unha énfase cada vez
maior no peso da tradición. Se a historia tivera no discurso de Murguía un
valor instrumental, nos escritores do tradicionalismo adquire un valor onto-
lóxico, explicativo do ser íntimo do país. A explicación da música de Gali-
cia partindo dos tópicos do celtismo e do medievalismo convértese nunha
constante que se verá definitivamente reforzada coas achegas dos autores
ligados ó medio eclesiástico (Costa, 1998). Paralelamente, vai conformán-
dose un primeiro corpus de literatura etnográfica que toma como obxecto a
música de tradición oral, somenténdoa a un intenso proceso de folcloriza-
ción. As valoracións feitas por Murguía, dentro dunha explicación histórica
global da cultura galega, constitúen, como veremos, tópicos recorrentes asu-
midos pola literatura musicográfica posterior. Estas valoracións, xunto coas
interpretacións en clave historicista dos autores do primeiro tercio do s. XX,
condicionaron decisivamente as primeiras recompilacións e sistematizacións
destas músicas, desde o primeiro cancioneiro que podemos considerar como
tal, o de Inzenga (1888), ata o de Sampedro (1942), que pecha este primeiro
período do proceso de folclorización dentro do tratamento erudito. O
desenvolvemento desta acción de folclorización sobre o repertorio popular,
é neste caso perfectamente observable ós tres niveis que ten sinalado Josep
Martí –formal, representativo e ideolóxico (Martí, 1996: 25-26)– e mani-
féstase na normalización dalgúns tipos formais do repertorio por medio des-
tes cancioneiros e da literatura musicográfica, no traslado da representación
a marcos formalizados, ou na atribución de novos valores a este repertorio
de orixe rural, entre eles, aínda que non exclusivamente, os estrictamente
etnicitarios. 

Este proceso combinado ten como primeiro resultado a selección dun
conxunto restrinxido de tipos ou xéneros, segundo os criterios que gobernan
a acción do folclorismo na súa vertente máis tópica: ruralidade e antigüidade

258



(obxectivamente contrastada ou presumida). Tendo en conta o peso que a
acción erudita realizada desde as posicións ideolóxicas do tradicionalismo
ten neste período histórico, non é estraño que a conformación dunha cate-
goría de “música galega” aceptable para tales posicións se realice desde unha
valoración en clave positiva dos valores da tradición. A aspiración máis ou
menos vehemente a unha restitución do Antigo Réxime, e os seus corolarios
sociais e económicos, comportaba necesariamente unha hipervaloración da
cultura –e dentro dela, da praxe musical– das clases campesiñas, idealizadas
nestes discursos como as xenuínas depositarias do Volksgeist galego. 

Moito máis operativo, polo que se refire á conformación dunha versión
etnicista para a música galega, é o criterio de especificidade. É claro que os
trazos formais de calquera música comportan un medio altamente eficaz
–por riba incluso de criterios de representación ou ideacionais– no
momento de exercer unha función cultural diacrítica, de evidenciar bordos
culturais. Neste sentido, algúns xéneros da música popular galega –como a
muiñeira ou o alalá– e algúns instrumentos –como, paradigmaticamente, a
gaita–, ós que lles eran atribuídas estas calidades e as anteriores –ruralidade
e antigüidade–, estaban destinados a converterse nestes discursos en epíto-
mes da galeguidade. Fóra destes xéneros selectos, as actitudes cara a outros
xéneros da música popular admitían sutís matizacións, que ían desde o reco-
ñecemento moderado dalgúns deles, ata o rexeitamento daqueloutros consi-
derados como fallos de calquera capacidade para expresa-la etnicidade
galega. 

A función simbólica adscrita a este corpus restrinxido de manifestacións
da cultura popular, dentro do contexto de conformación dun discurso etni-
citario axeitado ás estratexias do galeguismo, convérteas nun espacio sobre o
que se proxectan as particulares lecturas que de Galicia e da galeguidade se
estaban a elaborar desde as tendencias en pugna no interior deste move-
mento. En consecuencia, un exame dos discursos musicográficos desenvol-
vidos desde mediados do s. XIX ata os anos 30 do s. XX amosa matizacións
e diverxencias, tanto en discursos sincrónicos, como no seu devir diacrónico,
e conexións con constantes moi presentes no contexto estético español máis
xeral, como o pedrellianismo, ou os rexeneracionismos de diverso signo que
se suceden no primeiro tercio do s. XX. Non sería, pois, axeitado reducir
estes discursos a unha soa voz monocorde, aínda que si se desprende da nosa
análise que algunhas versións particulares lograron acadar unha certa hexe-
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monía. Entre elas, a versión elaborada desde o tradicionalismo, articulada ó
redor dunha categoría de autenticidade construída na grella común do
pedrellianismo –aspecto que o discurso do galeguismo comparte co do espa-
ñolismo en boa medida–, tivo sen dúbida un papel decisivo. Pero a musico-
grafía tradicionalista, malia que realiza achegas cruciais no primeiro tercio
do século XX, non traballa desde cero. A herdanza do discurso de Murguía
é evidente tanto nas narracións dos representantes máis sobranceiros desta
corrente, como en toda a musicografía posterior, e a súa pegada aínda se
deixa notar con forza mesmo nos escritos actuais. 

A obra musicográfica de Manuel Murguía1

Un percorrido a través de tódolos autores e tendencias dos que nos ocu-
pamos polo miúdo na nosa investigación, desbordaría o espacio razoable
desta comunicación, polo que optamos aquí por centrarnos na figura de
Manuel Murguía2, xa que como acabamos de dicir, a súa achega pode con-
siderarse fundacional respecto dalgúns dos principais trazos do discurso etni-
citario que o galeguismo desenvolveu verbo da música; se acaso, nunha
valoración final, e en relación coa pervivencia do discurso murguiano, fare-
mos unha moi breve referencia a aqueloutros fitos que supuxeron puntos de
inflexión importantes no devir destes discursos etnicitarios. 

Desde o punto de vista teórico, a contribución de Murguía xira arredor
de dous eixes compartidos coa cerna da súa producción literaria: a historia e
a raza. A valoración do folclore como un documento vivo comporta a súa
inclusión dentro do relato historiográfico xeral de Galicia que Murguía tece
na Historia de Galicia (1865), especialmente útil alí onde falla o documento
físico: 
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1 O contido deste epígrafe constitúe unha versión resumida do capítulo IV da nosa tese de douto-
ramento presentada en xullo de 1999, e editada en soporte electrónico. Boa parte dos textos e docu-
mentos que son aquí obxecto de análise atópanse así mesmo publicados no “documentario” que
acompaña o texto da dita tese. Nas seguintes autoreferencias, citamos pola paxinación da edición elec-
trónica (Costa, 2000).

2 No momento de dar este traballo ó prelo, e co gallo de dedicárselle ó autor que tratamos o Día das
Letras Galegas correspondente a este ano 2000, están a saír á luz estudios nos que se afonda na súa
figura, analízanse diversos aspectos da significación da súa obra, ou reedítanse algúns dos seus escri-
tos. Por se-la bibliografía máis adiada, na que se recollen os estudios sobre a figura e a obra de Manuel
Murguía desenvolvidos con anterioridade, permitímonos obviar aquí a cita dos traballos verbo de
Murguía que manexamos no seu día, e remitimos ó lector a estes estudios máis recentes.



No son por cierto los monumentos escritos los únicos testimonios de la inte-
ligencia y del sentimiento poético de los pueblos. Hay otros que si bien no tan
notables, no por ello carecen de importancia, pues nos muestran su índole y ten-
dencias, y son claro espejo en que se reflejan las manifestaciones del espíritu popu-
lar. Los cantares, las leyendas, los cuentos, los apólogos y refranes, dan a conocer
tan perfectamente, como las más celebradas obras del ingenio, las disposiciones
naturales de un pueblo cualquiera para los trabajos de imaginación. Cuando éste
carece de una verdadera y completa literatura, tales datos son interesantísimos
(Murguía, 1865: 251).

Tal acepción implica, xa que logo, unha valoración en clave estática das
manifestacións da cultura popular de tradición oral e un status de tradicio-
nalidade que se atopa en concordancia cos paradigmas que acabamos de
comentar ó facer un repaso á tradición etnográfica galega deste período. 

Polo que se refire á musica, Murguía adopta a teoría do Volksgeist e
entende como a arte propia de Galicia aquela que ten nas clases campesiñas
o seu medio de creación, difusión e transmisión. Define como canto popu-
lar: “el que ha nacido ajeno a toda influencia del arte, y del cual el pueblo,
es decir, la gente iliterata, ha sido el poeta y el músico” (Murguía, 1865:
251). 

Partindo da súa particular colección de cantares (que para este momento
era certamente reducida), Murguía expón unha primeira clasificación teórica
dos xéneros da música popular: “Dividiremos los cantares en varios grupos,
que los mismos campesinos distinguen con los nombres de Muiñeiras, Can-
tar de pandeiro, Alalás, Ani-novo, Mayos, etc., siendo los más característicos
de todos ellos los dos primeros” (Murguía, 1865: 252). 

Da muiñeira, tras describila a partir do seu tipo literario –o pareado en
hendecasílabos dactílicos, que el chama erroneamente anapésticos–, di:
“Creemos que ninguna otra provincia de España conozca tan rara metrifica-
ción, cuya gran melodía sólo perciben oídos acostumbrados a ello, pudiendo
decirse desde luego, que es nuestro metro nacional” (Murguía, 1865: 253).
E do cantar de pandeiro: 

El Cantar del pandeiro, es por su parte el que mejor conserva su origen. Se
canta, como su nombre lo dice, al son del pandero y de las alegres conchas, como
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las llama Ossian, usándose con especialidad en las comarcas en las que predomina
el tipo céltico. Compónense estas canciones de estrofas de tres versos octosílabos,
de los cuales el segundo es libre, consonando entre sí el primero y el tercero.
¡Admirable continuación de la tríada céltica!... (Murguía, 1865: 253)3. 

Ó referirse á ausencia do romance na tradición oral de Galicia, conclu-
sión errónea que no primeiro Murguía debeuse ó número moi restrinxido
dos materiais dos que parte, o autor aproveita para remitir ás tradicións bár-
dicas de Irlanda e Bretaña, como exemplos a partir dos que intuí-los restos
que daquela tradición puideran quedar en Galicia: 

Tal vez, como nuestros hermanos de Irlanda y Bretaña, habremos tenido nues-
tros bardos populares, cuyos cantos se perdieron porque no los conservó la tra-
dición, ni tampoco el blanco pergamino de los siglos medios. Quedaron, sí, rastros
indelebles de su existencia, quedó el mecanismo y disposición de las estrofas y
aquel espíritu poético que animaba a los bardos de blanca cabellera, descendientes
de aquellos que iban al combate cantando himnos; pero hubo de perderse hasta el
recuerdo de nuestra poesía bárdica (Murguía, 1865: 257). 

A aplicación da tese celtista a unha interpretación histórica da música
popular en Galicia, é desde logo unha constante que recorre tanto ó traba-
llo de 1865, coma a outros posteriores, con fins parellos ós que esta tese ten
dentro do discurso xeral murguiano –dignificación, proporcionar referentes
etnicitarios, etc. 

La música con que acompañan el Cantar del pandeiro es de las más monóto-
nas y indica bien claro lo antiguo de su origen. La música popular es riquísima
en Galicia, y superior en hermosura y suavidad a la poesía; este es un rasgo más
que viene a probar nuestro origen céltico. La disposición natural para el canto,
que poseen nuestras clases inferiores, puede equipararse a la de nuestros proge-
nitores a quienes, lo mismo que a sus descendientes, nadie niega el don de la
armonía. Nuestra música popular en nada desmerece de la italiana. Hemos oído
muchos de los aires [populares] que en aquella tierra privilegiada se conocen, y
más de una vez recordamos sin querer, los de la patria ausente (Murguía, 1865:
258-259).
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Así o atopamos tamén nun texto de 1881, referido ó folclore galego, no
que unha vez máis a tradición oral aparece como a xenuína depositaria do
Volksgeist do país, da súa inmanencia trans-histórica: 

Como los celtas, sus antepasados, como los germanos, con quienes mezcló lo más
puro de su sangre, tiene el pueblo gallego en la tradición oral toda su historia, toda
su doctrina y creencias, toda su vida intelectual. El historiador hallará fácilmente en
los olvidados cantos la luz clarísima que le permite adelantarse en las inexploradas
tinieblas de los antiguos tiempos. No sólo se encierra en sus versos un pasado des-
conocido, sino que está en ellos todo su genio. Nada lo reproduce y explica mejor...
Y todas estas creencias, y otras muchas más, nos hablan del poderoso naturalismo de
que estaba impregnada la antigua religión céltica, que sobrevive en las costumbres de
nuestros aldeanos a través de diez y nueve siglos de cristianismo./ ¿Y cómo no?, for-
mando parte de una antigua mitología y de unas creencias, a las cuales, lo mismo que
a los instintos de la sangre, permanece fiel nuestro pueblo, vienen aquellas supersti-
ciones no sólo a atestiguar su persistencia, sino también a declarar formalmente la
comunidad de origen de los pueblos célticos (Murguía, 1881: 352). 

Ou de novo, ó falar dos celtas galegos, en España y sus monumentos, Galicia, di: 

El día en que las tribus célticas pusieron el pie en Galicia y se apoderaron del
extenso territorio que componía la provincia gallega, a la cual dieron nombre, len-
gua, religión, costumbres, en una palabra, vida entera, ese día concluyó el poder
de los hombres inferiores en nuestro país... El celta es nuestro único, nuestro ver-
dadero antepasado. (1888: 21-22)... Conviene por lo tanto al estudiar este pasado,
sobre todo, bajo el punto de vista de las tradiciones populares y manifestaciones
exteriores del sentimiento artístico, es decir de lo que hay en los pueblos de más
genial y espontáneo, conviene repetimos, dejar consignado de una vez para siem-
pre que la base étnica de Galicia es céltica, y que las condiciones especiales en que
se desarrolló como organismo social le permitieron y aun obligaron a permanecer
fiel al espíritu y tendencias de su raza (Murguía, 1888: 113).

E concretamente polo que se refire á música: 

[...] la danza, la música, la poesía: en los festines el baile se ejecutaba al com-
pás de la flauta y las trompetas. En sus soledades daban al aire aquellas dulces can-
ciones, cuya melodía ha llegado hasta nosotros como un eco de aquella vida y
tiempos legendarios... (Murguía, 1888: 107). 
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Entre os referentes de imitación, Bretaña ocupa como é sabido un lugar
notable no texto murguiano e, neste sentido, o coñecemento das coleccións
de melodías populares daquel país vai ser un dos argumentos en que apoie a
argumentación de selo atlantista: 

Parecerá extraño que así se afirme, pero la reciente publicación de las melodías
populares de Bretaña, hecha por Mr. Bourgault-Ducoudray, lo prueba. Viendo
este autor como los modos griegos se encuentran en los cantos populares gaélicos,
escandinavos y eslavos, admite la razonable hipótesis de una música ariana. Gran
número de melodías populares bretonas recuerdan las gallegas; algunas son casi
iguales (Murguía, 1888: 116). 

Xunto co mítico pasado céltico, do que o folclore vivo nos ss. XIX-XX é
valorado como unha fiel pervivencia, o mundo medieval conforma no dis-
curso de Murguía un segundo momento constitutivo do ser galego. Neste
caso, nembargantes, Murguía podía botar man de algo máis que de docu-
mentos etnográficos de presunta antigüidade inmemorial, xa que para os
séculos medios as fontes de que parte son fundamentalmente os Cancionei-
ros galaico-portugueses e a tradición literaria culta que neles se transmite. O
lugar que o Medievo ocupa no relato de Murguía atópase así a todo forte-
mente mediatizado pola posición dominante do pasado céltico, de xeito que
mesmo chega a avanzar de maneira temperá a hipótese da prevalencia dun
fondo popular na constitución dalgúns xéneros peculiares como o da cantiga
de amigo (Murguía, 1881: 352); hipótese que desenvolverá de novo máis
tarde (1905) e na que concordarán as achegas de reputados filólogos como
é o caso de Carolina Michaëlis de Vasconcelos (1904, II: 775-776). É claro,
ademais, que esta apelación a unha “tradición dourada” compartida a ámba-
las dúas beiras do Miño incardínase dentro das claves do discurso do gale-
guismo histórico, no que Portugal e o lusismo son referentes positivos, e do
que hai amplo reflexo noutros musicógrafos e etnógrafos desde os anos do
primeiro Murguía ata os anos 30 do s. XX, e mesmo ata a actualidade
(Costa, [1997]). Aínda que non fose posible, no momento en que Murguía
se ocupa en detalle do corpus das Cantigas medievais, botar man de exemplo
musical ningún no cal apoia-lo relato, pola carencia de documentos musi-
cais, é innegable que as interpretacións de Murguía preparan o camiño a tra-
ballos que afondarán nesta liña, cando os tales documentos –o Pergamiño
Vindel– si aparezan, poucos anos máis tarde, en 1914. 
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Ata o de agora estivemos examinando as achegas musicográficas de Mur-
guía vertidas dentro de traballos non explicitamente musicais, aínda que,
dada a carencia de estudios específicos nesta materia, tales achegas adquiri-
ron no seu momento una relevancia fundamental. Mais nalgúns escritos o
autor aborda con carácter circunstancial as cuestións musicais de xeito
directo, ben referíndose ó folclore, ben a aspectos historiográficos. 

No tocante ó folclore, Murguía chamaba a atención xa na Historia de
Galicia de 1865 sobre a necesidade de recompilar e estudia-lo repertorio de
tradición oral: 

Mientras todas las naciones y aun pequeñas comarcas recogen con avidez
cuanto viene del fresco y purísimo raudal del pueblo, miramos en Galicia con des-
dén tales cosas, teniéndolas por indignas de nuestra atención. Dejadme hacer las
canciones de un pueblo, dicen los ingleses, y os dejaremos hacer sus leyes. Des-
graciadamente aquí ni las hacemos, ni las escuchamos (Murguía, 1865: 259). 

E como unha primeira achega neste sentido hai que salienta-la edición
nesta mesma obra dun pequeno cantigueiro con transcricións musicais, o
primeiro do que temos noticia en Galicia realizado cun fin documental. Trá-
tase de nove pezas engadidas como un apéndice sen paxinación ó volume I
da dita obra, do que non sempre atopamos exemplar nas varias edicións con-
sultadas –e mesmo atopamos edicións con número variable de pezas–, tal vez
porque o seu carácter de separata fixo que a encadernación xunto co groso
do volume fose cousa máis do adquirente ca do editor; fixemos unha edición
facsímile deste documento de excepción, na versión máis ampla que atopa-
mos, no “documentario” da nosa tese (Costa, 2000: 503-510). Nesta
pequena antoloxía, que segundo se desprende das declaracións de Murguía
debeu de serlle facilitada polo seu amigo Marcial Valladares, quen as tería
recollido na comarca da Ulla, as pezas preséntanse coa harmonización que
era habitual noutras publicacións similares e coetáneas referidas ó folclore
español. As pezas, cos títulos que lles dá o mesmo Murguía, son as seguin-
tes: dous alalás, un cantar de pandeiro, dúas cantilenas (anotadas de
seguido), e mais outras dúas soltas, un aninovo e unha muiñeira*. Algúns
destes ítems aparecen logo recollidos, tal cal ou con pequenas variantes na
altura de transcrición, no Cancioneiro de Casto Sampedro coa anotación
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case sempre de seren recollidos na Ulla, polo que cabe a posibilidade de que
Sampedro os tomase desta fonte, malia que non deixa de chamárno-la aten-
ción que o polígrafo de Pontevedra non o faga constar, como si fai con
outras pezas que toma de terceiros (Sampedro, 1942, II: 3, 6, 9, 26). Cóm-
pre dicir algo máis desta primeira colección de cantigas populares: é signifi-
cativo que entre elas se recollan, co nome ambiguo de “cantinelas”, pezas
como unha mazurca e unha polca (“cantinelas” II e III, respectivamente), o
que ilustra xa sobre a súa presencia no cancioneiro popular en datas tan tem-
perás. Sen embargo, mentres outras pezas como muiñeiras ou alalás apare-
cen reproducidos logo en Sampedro, non aparecen estas, o que é indicativo
unha vez máis dos procesos de selección que dentro da literatura erudita se
foran producindo ó longo deste lapso de tempo, entre 1865 e os anos pró-
ximos ó 1900. 

Anos máis tarde da publicación desta melodías, en 1881, Murguía,
dedica dous artigos en La Ilustración Gallega y Asturiana a promove-la idea
de fundar unha asociación que se ocupe destas cuestións en Galicia. O pri-
meiro gabando os proxectos de Antonio Machado (Murguía, 1881a) e o
segundo avogando pola fundación dunha sociedade similar en Galicia: 

La creación del Folk-Lore gallego, en cuanto tiende a reunir y facilitar toda clase
de materiales para conocer bien y en todas direcciones la historia de nuestro pue-
blo, está, por lo tanto, llamada a prestar grandísimos servicios a nuestra Galicia, a
desvanecer más de un error y a asentar para siempre más de una verdad recono-
cida... Reunir el mayor número de piezas, ordenarlas, ilustrarlas conveniente-
mente, y hacer así más fácil su estudio y más perfecta su comprensión, es la obra

de nuestro Folk-Lore y la de todos aquellos que vengan a él con sus trabajos e infor-
maciones (Murguía, 1881b: 353). 

Razóns polas que non deixa de ser sorprendente que Murguía se manteña
afastado da Sociedad El Folk-Lore Gallego, cando esta se funda finalmente a
fins de 1883 (aínda que o discurso de apertura é lido o día 1 de febreiro de
1884). Tras este afastamento atópase o enfrontamento con Emilia Pardo
Bazán, a quen Antonio Machado encargara a presidencia da dita sociedade
galega (Alonso, 1979; Blanco, 1994: 129-139), aínda que anos máis tarde,
segundo sabemos por Castro López, Murguía atopábase integrado dentro
das actividades da Sociedade (Castro, 1899: 30), e de feito publicacións vin-
culadas ó rexionalismo como Galicia Diplomática ou A Monteira recollerán
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noticias relacionadas coas actividades da Sociedade que describimos en tra-
ballos anteriores (Costa, 2000: 179-197). Nas páxinas do Boletín da Acade-
mia Galega, ou no Almanaque Gallego publicado en Bos Aires, tería ocasión
Murguía de volver sobre a descrición de xéneros literario-musicais como o
parrafeo (Murguía, 1915a), a alborada (Murguía, 1915b) ou o romance
(Murguía, 1916). 

Polo que atinxe ós traballos de historiografía musical, xa queda dito que
Murguía toca de esguello algunhas cuestións referidas á música medieval no
seu traballo de 1905, mais faltaban aquí os documentos necesarios para che-
gar máis alá. Foi mágoa que Murguía non dedicase parte do seu excelente bo
facer como historiador á localización e estudio de documentos que ilumina-
sen o pasado musical do país polo que á tradición escrita se refire. Esto dicí-
molo porque a única vez que o fixo, aguilloado pola crítica demoledora que
lle suscitan os traballos de Varela Silvari, deixou boa mostra do moito que
podería ter dado neste eido, como deu noutros tantos referidos á cultura do
país. Criticando a Galería biográfica de músicos gallegos de Varela Silvari
(Varela, 1874), Murguía aproveita para facer repaso dos testemuños icono-
gráficos (especialmente do “Pórtico da Gloria”, en Santiago), a documenta-
ción catedralicia que fica sen tratar (constitucións, documentación
relacionada coa actividade musical, etc.), os nomes de músicos que veñen
nas Efemérides de Saldoni ata o ano no que Murguía escribe (a obra de Sal-
doni foi publicada entre 1868 e 1881), así como informacións tiradas de
entre os moitos documentos referidos á historia de Galicia que Murguía, por
paixón e por profesión, manexaba (Murguía, 1878). A crítica a que facemos
referencia remata facendo unha vez máis votos para que o autor, emendando
o dano feito, aborde co método e rigor que o país merece unha auténtica his-
toria da música galega, algo que efectivamente Varela Silvari tivo en pro-
xecto, pero do que non hai certeza de que chegase efectivamente a facer4. 

O ronsel de Murguía: continuidades e reorientacións

Do ata aquí exposto despréndense algúns fíos conductores que, estando
xa presentes nos escritos de Murguía e dos contemporáneos que o seguiron
moi de preto, van estar operativos ó longo de todo o primeiro tercio do
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século XX e, nalgúns casos, ata os nosos días. Unha presentación sintética
destes válenos para comproba-la súa incardinación dentro dos riscos xerais
do discurso identitario do galeguismo que debullamos páxinas atrás, e tamén
a modo de resumo e conclusión deste traballo. 

En primeiro lugar, é claro que o discurso musicográfico articúlase, como
sucede con tódalas manifestacións culturais de Galicia susceptibles de seren
integradas no relato xeral do galeguismo, ó redor da historia como locus onde
se realiza a esencia do ser galego. A valoración das manifestacións da música de
tradición oral –o folclore–, como parte desa masa documental da historia,
parte dunha concepción evolucionista respecto das formas culturais, propia
dos paradigmas en vigor naquel momento, e implica amais unha valoración en
clave estática destas manifestacións. Como cultura marxinada polo longo pro-
ceso de colonización cultural á que o proxecto estatal español a somete, no caso
da cultura galega o mito do Volksgeist adquire unha forza moito máis sólida: é
nas clases campesiñas, naquelas que se mantiveron á marxe da cultura de elite,
onde a galeguidade se mantivo, é nelas, a través da lingua principalmente, pero
tamén doutras manifestacións da cultura de tradición oral, como os costumes,
ou, sinaladamente, a música, onde esta galeguidade se expresa dun xeito máis
xenuíno. Unha acepción así pechada da galeguidade forma parte das necesida-
des de obxectivación que precisa a construcción dun relato nacional para Gali-
cia –máis aínda cando tal relato debe competir en inferioridade de condicións
co relato hexemónico do españolismo–, pero ten como consecuencia, asemade,
a limitación da galeguidade a aquelas formas de vida legadas pola tradición, o
impedimento en consecuencia da maduración dun discurso galeguista acorde
coas demandas de formación dunha cultura nacional normalizada que satisfaga
as necesidades dunha sociedade desenvolvida. Como sostén Ramón Máiz res-
pecto da función do mito racial no discurso de Murguía, parécenos que a fina-
lidade que Murguía outorga aquí ó mito do Volksgeist e á súa proxección no
mito da autenticidade respecto da “música galega” é antes que nada unha fina-
lidade instrumental que procura unha obxectivación a partir da que contar con
referentes etnicitarios claros no que ó musical se refire. Sen embargo, nas mans
dos autores que o seguen, o peso do tradicionalismo faise moito máis radical,
chegando mesmo a tradición a erixirse nun valor ontolóxico, na razón explica-
tiva da esencia da galeguidade mesma. 

Na clasificación pioneira exposta por Murguía nos seus traballos ato-
pámo-lo inicio, polo que a nivel erudito se refire, do proceso de folclori-
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zación do repertorio de tradición oral que é inherente á súa inserción den-
tro das formas da cultura moderna. Neste sentido, cabe sinalar que a tipi-
ficación feita por Murguía, aínda que claramente deficitaria polo que ós
aspectos formais se refire –por exemplo, na ambigua etiqueta de “cantos de
pandeiro”–, foi seguida cando menos nos seus trazos xerais, se non displi-
centemente, polos autores posteriores. A mesma caracterización que Mur-
guía fai de xéneros como o alalá ou a muiñeira –célticos, de antigüidade
inmemorial e específicos de Galicia– terá unha pegada indeleble á hora de
facilitar unha valoración etnicitaria destes xéneros por diante doutros, en
toda a literatura musicográfica erudita e de divulgación do período da I
Restauración. 

Pero de tódolos tópicos do relato murguiano é sen dúbida o do celtismo
o que terá unha influencia máis longa, tanto no relato xeral do galeguismo,
como é sabido, como –no caso que aquí interesa particularmente– no dis-
curso musicográfico, e mesmo musicolóxico, na medida en que o haxa. Que
a música galega ten raizame céltica é algo que na narración historiográfica de
Murguía se desprende da interpretación xeral da historia que fai; por
suposto, o mesmo que foi xa sobradamente demostrado para a historiogra-
fía xeral respecto da presencia real da cultura céltica no noroeste peninsular,
a raizame céltica da música de tradición oral galega do s. XIX é algo total-
mente indemostrable –entre outras cousas, porque presume unha continui-
dade histórica que non se pode soster ollando a historia política e social de
Galicia desde os tempos en que hai tal historia, é dicir: desde a chegada dos
romanos–. Desde un punto de vista serio, tal parentesco non pode ser argu-
mentado con algunhas comparacións ad hoc, baseadas na presencia de ins-
trumentos que, como a gaita, están presentes en toda Eurasia e norte de
África. Non é cousa de entrar aquí nunha crítica de toda a literatura musi-
cográfica que, partindo dun comparativismo ás veces certamente ordinario,
se ten vertido para adobia-la hipótese do celtismo articulada por Murguía.
O realmente relevante para a nosa interpretación agora é a constatación da
forza que tal interpretación tivo; ata o punto de que mesmo hoxe, e por
razóns que teñen que ver tanto coa vixencia desta tradición interpretativa en
clave atlantista da cultura galega que atravesa todo o século XX, como coas
propias necesidades de etiquetaxe que impón a inclusión da producción
musical do país dentro dos circuítos internacionais de distribución, a marca
do celtismo segue a ter hoxe en día, polo que se refire á súa aplicación ás
músicas feitas no país, plena lexitimidade social. 
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Aínda que xa presente de esguello na interpretación de Murguía, a valo-
ración do momento medieval como segundo momento explicativo para a
música galega é algo que vai ser desenvolvido fundamentalmente polo pen-
samento tradicionalista, que impón o seu discurso cultural no galeguismo
do primeiro cuarto do s. XX. Que Alfredo Brañas, líder do galeguismo tra-
dicionalista, recolla punto por punto as afirmacións de Murguía, mesmo
con máis énfase, se cadra, que o mesmo autor, é algo que axuda a calibrar na
súa xusta medida esta asunción dos principios murguianos. Na súa obra
doutrinal máis relevante, El regionalismo, publicada en 1889, hai un pará-
grafo condensado de Brañas –que sería publicado de novo no xornal com-
postelán El Alcance, en 1897– que ben merece a cita completa: 

El baile de la Muiñeira, digan lo que quieran Verea Aguiar y Huerta, que lo
suponen de procedencia helénica, es tradición céltica, como lo es el canto del alalaá,
la tríada, y el arrolo, ó hay que desmentir a los historiadores antiguos que nos han
transmitido ciertos interesantes detalles de las costumbres y usos de los primeros
pobladores. Consta como hecho indudable que los celtas, después de comer y
cuando se reunían en señalados días al son de la gaita, instrumento por ellos inven-
tado, cuya forma en poco o nada se diferenciaba de la que hoy conocemos, danza-
ban hombres y mujeres en rueda, doblando las rodillas y saltando alternativamente,
haciendo varios puntos y figuras de que Estrabón habla, pero las cuales no describe;
de modo que, bien podemos suponer que esa originalísima danza sea el germen y
principio de nuestro famoso baile regional. El alalaá, ese vago y tristísimo gemido
que a guisa de estribillo, pone fin a todos los cantares, proviene también de los pri-
mitivos celtas; sus cantos eran melancólicos y elegíacos; los cartagineses que los oye-
ron en las soledades de los Alpes se estremecían cada vez que los ecos de aquellas
tríadas, o cantigas de tres versos octosílabos, empapados de la nostalgia del hogar y
del sentimiento de la familia, llegaban a sus oídos como un misterioso y perdido
recuerdo de las gloriosas campañas que allí hacían contra las águilas romanas. El
arrolo o cantiga suave y blanda, que brotaba al pie de las cunas de mimbre para hacer
dormir a los pequeñuelos, es, sin duda, el más poético y dulcísimo recuerdo de la
madre celta, de aquella mujer todo amor, corazón y ternura, de aquella heroína que
se suicidaba en los campos de batalla al lado del cadáver caliente de su esposo, y cla-
vaba el afilado puñal en el pecho de sus hijos, antes que verles caer en poder del ene-
migo./ Por lo tanto, las costumbres celtas y muchas de las gallegas que hoy existen,
siquiera se vayan adulterando por las influencias extrañas, las corrientes de la emi-
gración y la ausencia de patriotismo y espíritu regional, se parecen tanto entre si, que
no es posible negar lógicamente su filiación y parentesco (Brañas, 1889: 213-214). 
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A obra de autores que desde dentro do tradicionalismo traballaron sobre
algúns aspectos da música de Galicia –de tradición oral ou escrita–, como é
o caso de Santiago Tafall ou Eladio Oviedo, que estudiamos en diversas oca-
sións (Costa, 1998; 2000: 324-404), amósase como unha síntese que, sen
desbota-lo mito celtista, intégrao dentro dunha narración na que, de acordo
coa súa interpretación cristiá da historia, os séculos medios, época dourada
das peregrinacións xacobeas, constitúen o momento de substanciación
dunha cultura e, xa que logo, dunha música, xenuinamente galegas. Desde
unha concepción eminentemente esencialista da nación e da cultura, o dis-
curso etnicitario do tradicionalismo adquire, polo que ó tratamento do feito
musical se refire, unha carga fortemente lastrada polo mito da autenticidade,
no que a tradición histórica –escrita ou oral– asume un valor ontolóxico
antes que instrumental, como tivera en boa medida no relato de Murguía.
En consonancia coas demandas das estéticas historicistas, e en paralelo co
ideario de Pedrell polo que á música española se refire, o status de galegui-
dade queda restrinxido a algúns xéneros específicos da tradición oral que,
como a muiñeira ou o alalá, foran sometidos a un longo proceso de simbo-
lización nos discursos que se desenvolven desde Murguía (Costa, 1996); a
eles engádense, polo que á tradición escrita se refire, os monumentos da
música medieval, simbolizados polo exiguo pero fundamental repertorio de
Martín Codax, ou os testemuños recollidos en fontes como o Códice Calix-
tino da catedral compostelá. 

A restricción do status de galeguidade –e polo tanto da capacidade para
expresar etnicidade– a un corpus moi escolleito de entre a ampla realidade
musical do país tivo inicialmente dúas consecuencias. Dunha banda com-
porta unha agudización dos procesos de folclorización ós que as manifesta-
cións da música de tradición oral viñan sendo sometidas; procesos dos que
a exclusión dos cancioneiros de xéneros altamente relevantes na praxe musi-
cal popular da época, como rumbas, pasodobres, valses, etc. é unha proba
ben elocuente (Costa, [1999]). Doutra banda, esta restricción en clave tra-
dicionalista terminou por xerar unha tensión entre o relato cultural do rexio-
nalismo, xa asentado para os anos 20 do s. XX, e as novas demandas que se
formulan desde aqueles sectores que, como estaba a suceder no ámbito da
pintura coas propostas do grupo dos Novos (Castro, 1992), postulaban unha
relectura da galeguidade capaz de conectar tanto coas demandas culturais
dunha sociedade crecentemente urbanizada e cosmopolita, como coas esté-
ticas da vangarda; e todo esto sen renunciar a unha tradición, a do discurso
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cultural do rexionalismo, que contaba daquela con unha suficiente lexiti-
mación social que non cumpría estragar. O labor teórico de autores como
Xesús Bal, ou Xoán Vicente Viqueira –nos seus escritos sobre música–, debe
ser vista como parte deste intento de reformulación da identidade musical
galega que, nembargantes, non chegaría a callar, tanto pola vixencia do dis-
curso do tradicionalismo, apoiado nunha sólida base metodolóxica, como
pola mesma falta de tempo que o galeguismo nacionalista tivo para madura-
la súa proposta de formación dunha auténtica cultura nacional para Galicia,
elaborada desde os parámetros da modernidade.

Para rematar, cómpre volver sobre o exposto nas primeiras páxinas deste
traballo. O estudio e análise daqueles discursos musicográficos que toman a
música de Galicia como suxeito do seu fío narrativo, e que se desenvolven
no marco histórico dos movementos nacionalistas –neste caso no do gale-
guismo–, constitúe desde o noso punto de vista unha dimensión do fenó-
meno que fica sen abordar, malia que unha abordaxe destes niveis da
realidade cultural de Galicia pode validar ou matizar, de se-lo caso, unha
interpretación xeral respecto do fenómeno do galeguismo, as tendencias ide-
olóxicas que nel conviven, as estratexias narrativas que se desenvolven –sin-
cronicamente ou ben ó longo dun proceso histórico máis dilatado–, as
tensións entre programas culturais en competencia, etc. Por suposto que tal
abordaxe só é posible desde unha posición crítica e distanciada respecto des-
tes mesmos discursos, e desde o punto de vista metodolóxico, desde unha
socioloxía política da arte que transcenda as posicións inxenuas do esteti-
cismo, e olle o feito musical desde unha perspectiva sociolóxica antes que
meramente formal. En tanto que espacio privilexiado de articulación das
identidades sociais, o feito musical, a súa teoría e a súa praxe, amósasenos
como un plano da cultura altamente significativo para o estudio da etnici-
dade, e, neste sentido, a pertinencia de recuperar para o foro común das
ciencias humanas a investigación musicolóxica –ou etnomusicolóxica, se se
prefire– parécenos, xa que logo, unha tarefa inaprazable. 
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Fig. 1: “Ani-Novo”, de “Cantos Populares”, separata publicada en Murguía,
M., Historia de Galicia, vol. I. Lugo: Soto Freire, 1865 (s.p.).
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Fig. 2: “Muiñeira”, ibídem.



280

Fig. 3: “Cantinela” (polca), ibídem.
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Fig. 4: “Cantinela” (mazurca), ibídem.
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Fig. 5: “Muiñeira”, en La Ilustración Gallega y Asturiana, T. II (1880); p. 38.
Atribuído a Marcial Valladares.
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Fig. 6: “Cantar gallego”, en La Ilustración Gallega y Asturiana, T. II (1880);
p. 38. Atribuído a Marcial Valladares.
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OS USOS IDEOLÓXICOS
DA ETNICIDADE.

COMPARACIÓN DOS NACIONALISMOS
GALEGO E ESPAÑOL

Justo G. Beramendi
Universidade de Santiago de Compostela

A finalidade deste traballo é analiza-las funcións ideolóxicas da etnicidade
na xénese e evolución de dous nacionalismos cualitativamente diferentes e
relacionados entre si mediante unha interacción opositiva continua. A com-
paración destes dous casos procura achar algunhas claves ilustrativas dos fac-
tores que poden activar ou desactivar esas funcións.

Pero ante todo, e dada a inacabable polémica arredor dos conceptos bási-
cos que usamos para o estudio dos nacionalismos e outros fenómenos cone-
xos, cómpre aclarar brevemente os contidos conceptuais que atribúo a
algúns termos1.

1 Trato esta cuestión con máis amplitude en Beramendi (1994 e 1999).



En primeiro lugar, entendo por etnicidade a representación ideal dun
conxunto, con composición variable segundo os casos, de caracteres colecti-
vos, extra-políticos e supostamente obxectivos. Estes caracteres -uns simples,
outros complexos- poden ter un correlato real claro (lingua, cultura mate-
rial, cultura espiritual, relixión) ou ser inventados en todo ou en parte (raza,
Volksgeist). En moitas teorías e ideoloxías nacionalistas, a etnicidade, así
entendida, actúa como elemento ideolóxico fundamental na construcción
dun concepto de nación propia dos tipos organicista ou híbrido2. En
segundo lugar, entendo por identidade de tipo vertical a suposta existencia
dunha personalidade común a tódolos integrantes dun grupo humano non
sectorial (“tribo”, “pobo”, “minoría nacional”, “minoría étnica”, “nación”).
Normalmente, esta identidade ten dúas dimensións interrelacionadas pero
non coincidentes: unha interna (a identidade definida e asumida pola tota-
lidade ou a gran maioría do grupo) e outra externa (a identidade definida e
atribuída polos non pertencentes ó grupo). Dende o noso punto de vista,
aquí interésanos ante todo a dimensión interna destas identidades, que ade-
mais poden presentar gradacións referidas ás consecuencias políticas que se
derivan ou non desa crenza colectiva. E así podemos ter:

a) Identidades étnicas. A conciencia da propia etnicidade non dá lugar a
reivindicar un poder político propio para o grupo. Tal sería o caso dos xita-
nos, os xudeus antes do sionismo e a maioría dos grupos étnicos non domi-
nantes nas monarquías do Antigo Réxime.

b) Identidades protonacionais: xeradas pola existencia e acción prolonga-
das dos Estados preliberais, combinan compoñentes étnicos con políticos,
dando lugar a un patriotismo ligado a ese Estado pero sen que se chegue a
afirma-la existencia da nación-estado como único suxeito lexítimo de sobe-
ranía. 

c) Identidades nacionais: aparecen coas primeiras revolucións liberais.
Combinan en doses moi variables elementos definidores de índole étnica
con outros de natureza política. Pero, mesmo nos casos en que estes últimos
non aparecen expresos na definición da identidade, esta está ideoloxica-
mente subordinada sempre á reivindicación do dereito dese grupo humano
ou conxunto de grupos (agora “nación”) a autodeterminarse politicamente.
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Nacionalismo español e nacionalismo galego. Algunhas diferencias
fundamentais

O nacionalismo español é un nacionalismo de estado, e ademais dun
estado preexistente durante varios séculos a ese nacionalismo. Isto último
implica que a existencia e acción dese Estado é o factor xenético maior
dunha identidade protonacional española, base dun protonacionalismo que
no século XVIII se consolida con forza alomenos entre as elites sociopolíti-
cas e intelectuais. Este protonacionalismo convértese en nacionalismo pro-
piamente dito por mor da revolución liberal iniciada en 1808. E, desde ese
momento inicial ata a actualidade, a necesidade de afirmación e lexitimación
da existencia e indivisibilidade da suposta nación-Estado española é obvia-
mente un condicionante maior do universo ideolóxico e da acción política
do nacionalismo correspondente. Neste sentido, os elementos definidores de
carácter político e histórico da nación española resultan imprescindibles. Os
de índole étnica non son imprescindibles, pero si serán convenientes en máis
dun período, como iremos comprobando. 

Pola súa parte, o galego é un nacionalismo sen estado e ademais serodio.
Non vai precedido de ningún protonacionalismo, senón como moito dunha
identidade étnica. Nin xorde como resultado dunha revolución que cambie
a natureza do poder político, senón que é froito do longo proceso de desen-
volvemento dun feble movemento sociopolítico que se mantén durante
moito tempo como un fenómeno socialmente minoritario e politicamente
marxinal. Como en tódolos do seu tipo, a definición etnohistórica da nación
imaxinada, que coloca idealmente a existencia desta por riba dos sistemas
políticos e mesmo da conciencia e da vontade da maioría social, é unha
característica necesaria para afirmarse e resistir nun medio non precisamente
favorable. 

Etnicidade e nacionalismo español

Lembrémo-los aspectos relevantes da España de finais do Antigo Réxime
respecto da cuestión que tratamos. 
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En primeiro lugar, a citada identidade prenacional española, xerada
durante tres séculos pola acción interna e externa dun Estado imperial. A
acción interna conseguira espallar e consolidar un conxunto de factores uni-
ficadores, na súa meirande parte procedentes da etnicidade e das institucións
de Castela: xeneralización dunha lingua franca nos usos públicos e intelec-
tuais, uniformidade relixiosa que fai do catolicismo definido pola Contra-
rreforma de Trento un trazo identitario básico, extensión das institucións
políticas e do dereito público casteláns á maior parte dos territorios da
monarquía. A acción externa, de confrontación continua con outros Esta-
dos, culturas e relixión en Europa e en América levou sen dúbida a que os
directamente involucrados (militares, clérigos, funcionarios, intelectuais) se
visen a si mesmos, e fosen vistos polos demais, como españoles, e non só no
sentido da súa común pertenza a unha mesma unidade política. Como xa
sinalou no seu día Julio Caro Baroja (1970), a aparición dos primeiros esta-
dos “modernos” e as súas continuas guerras provocou a propagación de este-
reotipos prenacionais na Europa dos séculos XVI-XVIII. E así, o español
empezou a aparecer, para propios e estraños, como aquel que, non só falaba
castelán, senón que tamén tiña uns comportamentos, un carácter e unha
mentalidade específicas. Deste modo, a natureza da suposta etnicidade espa-
ñola empeza a xestarse moito antes da aparición do nacionalismo español.
Tal etnicidade, identificada en parte coa castelá pero non coincidente en
todo con ela, superpoñíase sen grandes problemas ás outras etnicidades
subestatais (catalana, vasca, galega, balear, etc.). E constituía unha das bases
principais, xunto co catolicismo tridentino e as súas derivacións racistas,
para a emerxencia e consolidación da identidade prenacional española. Álva-
rez Junco (1996) resume ben a natureza nidiamente tradicionalista desa
identidade prenacional. 

Por outra parte, o desenvolvemento do Estado durante o século XVIII,
unido ós beneficios da recuperación demográfica e económica que chega co
cambio de dinastía, contribuíron ó reforzamento do patriotismo español. E
alomenos nas elites reformistas, influídas polas novas ideas que circulaban
por Europa, este patriotismo muda algo os seus contidos e os seus referentes
respecto dos dous séculos anteriores, de modo que agora podemos falar dun
protonacionalismo español. Este fenómeno maniféstase claramente tanto
nas obras de numerosos autores da Ilustración (Feijoo, Cadalso, Forner,
Masdeu) como no teor de moitos documentos oficiais nos que as palabras
patria e mesmo nación aparecen con crecente frecuencia referidas a España.

288



Non obstante, a relación entre este protonacionalismo e a vella identidade
prenacional española era ambivalente. Por un lado, o protonacionalismo das
elites axudou a reforza-los contidos político-estatais da identidade en secto-
res da poboación dos que non podemos coñece-la extensión social con pre-
cisión. Por outro, negaba os contidos máis tradicionais e arcaizantes desa
mesma identidade prenacional, que empezou a escindirse internamente en
dúas tendencias ideolóxicas, precursoras das que serían protagonistas da
dinámica política de España entre 1808 e 1840: a dos partidarios de manter
intacta a herdanza do pasado e a dos innovadores que avogaban por unha
modernización, de momento respectuosa co absolutismo político, pero crí-
tica con todo o demais. Non obstante, a fundamentación histórica da espa-
ñolidade e algúns caracteres de índole étnica (o carácter, o catolicismo, a
lingua, a “raza” nun sentido máis cultural que físico) eran comúns a ámba-
las dúas identidades. Por exemplo, xa no primeiro tercio do século XVIII,
Feijoo (1726-1739), a quen podemos considerar asemade o primeiro teórico
dese protonacionalismo reformador e punto de encontro ideolóxico da tra-
dición e a modernidade da época, combinaba xa unha concepción etnolin-
güística, “herderiana”, das nacións con outra político-estatal, especialmente
cando as aplicaba a España, “patria común” que debía prevalecer, en ben do
progreso, sobre as “patrias particulares” (Cataluña, Castela, Galicia, etc.). E
para fundamentar este protonacionalismo non dubidaba en afirmar, adian-
tándose nun século ós ideólogos do españolismo, que a nación española se
remontaba á prehistoria, tiña unha esencia basicamente castelá e estaba for-
mada polos súbditos brancos, católicos e hispanofalantes do monarca, o que
no pasado incluía a tódolos antigos habitantes da Península menos ós
musulmáns e no presente ós metropolitanos e ós crioulos das colonias pero
non ós indíxenas. E isto malia considerar que os seres humanos son basica-
mente iguais e rexeita-lo chauvinismo e a xenofobia.

E non era só cousa de intelectuais. Tamén dos gobernantes. Como sinala
Mikel Aizpuru (2000, p. 58), durante o reinado de Carlos III empréndese
unha política sistemática de unificación lingüística do imperio. En 1766, o
conde de Aranda, presidente do Consejo de Castilla, prohibiu que, salvo coa
súa autorización expresa, se publicasen libros “en otra lengua que la Caste-
llana” e dous anos máis tarde unha Real Cédula impoñía o ensino en caste-
lán. Torrealdai (1998) achega moitos outros exemplos desta política que
afectou tamén ós documentos públicos, os libros de contabilidade e mesmo,
no reinado de Carlos IV, as cancións e bailes. 
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Malia todo o anterior, pervivían con forza outras identidades. Isto era
inevitable por dúas causas: polo carácter acusadamente pluriétnico do terri-
torio metropolitano da Monarquía e pola diversidade territorial das súas ins-
titucións. Nesa diversidade étnica non entraba a relixión, sempre católica,
que constituía sen dúbida o factor homoxeneizador por excelencia en toda
España. Pero no demais, e aínda considerando só os elementos étnicos de
maior importancia futura (a lingua e os aspectos máis diferenciadores das
culturas material e espiritual), o panorama era extraordinariamente com-
plexo. Na Coroa de Castela había territorios que coincidían basicamente no
étnico e no institucional (Andalucía, Castela Vella, Castela Nova, León,
Asturias, Murcia, Estremadura, Canarias); outro que se diferenciaba no
étnico, pero moi pouco no institucional (Galicia); e outro con especificida-
des étnicas e institucionais (País Vasco). Este último era tamén o caso do
Reino de Navarra. En canto á Coroa de Aragón, as respectivas institucións
de autogoberno corporativo dos seus catro territorios foran derrogadas,
como sabemos, en 1714-15 por Felipe V como castigo polo seu apoio ó pre-
tendente Habsburgo. Deses territorios, un non presentaba diferenciación
étnica básica (Aragón) e os outros tres si (Cataluña, Valencia e Baleares).

En todo caso, o rango que puidesen te-las identidades rexionais derivadas
desas diferencias é asunto que está por investigar adecuadamente, e non será
doado facelo. De aquí que teñamos que apoiarnos en certos indicios maio-
res (a presencia ou ausencia de consecuencias políticas de importancia). E
estes parecen dicirnos que existían numerosas identidades étnicas en sentido
estricto, cun maior ou menor grao de extensión social respecto da etnicidade
castelá, que era a de referencia para o protonacionalismo español. De todas
esas posibles identidades étnicas, só unhas poucas parecen servir de base a
outro tipo de identidades. Pero é moi significativo que nin a etnicidade, nin
as peculiaridades institucionais previas, nin a suma de ámbolos dous facto-
res sexan no futuro condicións suficientes, mais si necesarias, para o desen-
volvemento dun nacionalismo alternativo ó español. Como sabemos, isto só
ocorrerá en Cataluña, País Vasco e Galicia antes da Guerra Civil. Nos tres
casos hai unha etnicidade específica e nos dous primeiros institucións de
autogoberno corporativo, das que a realidade ou a lembranza eran suscepti-
bles de seren activadas cunha orientación nacionalista. Pero esas mesmas
condicións de partida dábanse tamén, total ou parcialmente, en Navarra,
Valencia, Baleares e, en menor medida, Aragón, sen que despois houbese
nestes territorios fortes nacionalismos propios. Isto indícanos que a etnici-
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dade parece condición necesaria para a elaboración do discurso dun nacio-
nalismo subestatal, pero en absoluto é condición suficiente, e menos para un
vizoso desenvolvemento sociopolítico.

En todo caso, durante a Guerra “do francés” (1808-1814), logo rebauti-
zada como da Independencia, as accións colectivas indican que en España,
malia a pervivencia de numerosas identidades étnicas de ámbito rexional, só
tiñan relevancia política a identidade prenacional española e o protonacio-
nalismo reformador. Este último, debido ó impacto que provoca a invasión
napoleónica e a imposición dun rei estranxeiro escíndese en dúas tendencias
maiores: unha continuísta, o protonacionalismo afrancesado e colaboracio-
nista co invasor, que se limita a cambiar de lealdade dinástica; e outra que
implica unha mutación dese protonacionalismo nun nacente nacionalismo
liberal español, do que a manifestación máis clara son as Cortes de Cádiz e
a Constitución de 1812 que emana delas. Pasada a guerra, o primeiro desa-
parecerá subsumido no segundo.

Esta revolución liberal e as reaccións absolutistas que provoca ocupan por
completo o escenario político durante case toda a primeira metade do século
XIX. Isto tradúcese na pugna entre as identidades prenacional e nacional, as
dúas españolas, e na permanencia das demais etnicidades no seu estadio pre-
político previo. A identidade prenacional probablemente era a que tiña máis
extensión social, cos seus contidos antigos (catolicismo, tradicións, sentido
do honor, fidelidade monárquica); a nacional irradia a modiño dende certas
elites ó compás da revolución liberal e apoiándose na difusión imperfecta
(vía prensa, organizacións políticas, escola, exército) dunha mestura de con-
tidos novos e vellos (amor ancestral á liberdade e á independencia, catoli-
cismo, valores tradicionais non incompatibles co liberalismo, patriotismo e
outros elementos menos políticos do Volksgeist resultante, como a bravura, a
indisciplina, o individualismo, etc.). 

Logo de amosarse inviable a contrarrevolución absolutista a partir de
1840, a identidade prenacional desaparece como tal pero transmitindo boa
parte dos seus compoñentes á nova definición nacional do “español”, de
xeito que a síntese final é algo internamente escindido e conflictivo no plano
ideolóxico-político, algo inevitable en tódalas partes, malia que no caso espa-
ñol dáse con especial intensidade xustamente polas carencias das transfor-
macións políticas e socioeconómicas asociadas á súa revolución liberal
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(Riquer, 1992; Beramendi, 1998a). Con todo, a nación española “imaxi-
nada” vai estendéndose socialmente, de momento sen ningunha competi-
dora. Na súa redefinición e difusión foi decisivo, como en tódalas partes, o
labor de literatos, artistas e historiadores, obrigadamente influídos polo
romanticismo e polo historicismo.

Vexamos agora que papel desempeñou a etnicidade en todo isto. Desde
o seu nacemento o nacionalismo liberal español amosa un compoñente
historicista moi alto (Beramendi, 1992), que procura a lexitimidade do
novo sistema no precedente tanto como na vontade da maioría. Neste sen-
tido a obra de Francisco Martínez Marina é paradigmática. Como é lóxico
este historicismo acrecéntase desde mediados do século XIX ó servicio da
socialización da nación española e dá lugar, como en tódolos países euro-
peos con procesos similares, a unha vizosa historiografía españolizadora
(Cirujano-Elorriaga-Pérez Garzón, 1985). A historicidade pasa a ser, polo
tanto, o alicerce maior da construcción ideal da nación española. Non obs-
tante, aparece xa como poderoso complemento o recurso a certos elemen-
tos de etnicidade, nunha continuidade basal coa obra de Feijoo, poucas
veces percibida polos críticos. Velaquí como formula o propio Modesto
Lafuente (1850, pp. 10-11) a existencia dun Volksgeist español común
desde a prehistoria:

Grupos primero, tribus después, pueblos y naciones más adelante, llegan a
guerrear entre sí, o por la necesidade de ensancharse, o por la incompatibilidad
de intereses, o por rivalidades que siempre se suscitan entre vecinos pueblos, tra-
tándose como extraños y olvidándose al parecer de su común origen. Pero en

medio de esta diversidad de tendencias y genios, se conserva siempre un fondo
de carácter común, que se mantiene inalterable al través de los siglos, que no
bastan a exitinguir ni guerras intestinas ni dominaciones extrañas, y que anun-
cia habrá de ser el lazo que unirá un día los habitantes del suelo español en una
sola gran familia, gobernada por un solo cetro, bajo una sola religión y una sola
fe.

Por outra parte, o poder público, retomando a política iniciada polos
últimos Borbóns, promove a lingua castelá como instrumento de naciona-
lización. E así, a Lei Moyano de Instrucción Pública (7 de setembro de
1857) declaraba a Gramática e a Ortografía da Academia Española de uso
obrigatorio e único para aprender a ler e escribir nas escolas públicas. Esta
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política de afirmación da lingua oficial dá paso a outra de negación das
outras linguas a medida que os renacementos lingüístico-literarios do cata-
lán, o galego e o vasco van cobrando forza. E así, en 1896, o director xeral
de Correos e Telégrafos chega a prohibi-lo uso do catalán e o éuscaro por
telégrafo e teléfono. En 1902, un R.D. do Ministerio de Instrucción
Pública prohibía o ensino do catecismo noutras linguas que non fosen o
castelán e ameazaba de expulsión ós mestres que non acatasen a orde. 

Deste modo, a etnicidade española vai cubrindo, no decurso de todo o
proceso de nation-building, a que é a súa función maior en todo naciona-
lismo: “demostrar” que a nación ten unha existencia obxectiva, indiscuti-
ble, case “natural”, que se desenvolve ininterrompidamente na historia
desde os tempos máis remotos.

Pero, en parte como consecuencia das eivas da revolución liberal, as
outras identidades étnicas non sufriron unha erosión significativa, nin
moito menos a case desaparición que caracteriza o caso falsamente para-
digmático de Francia. Polo contrario, a consolidación do Estado liberal-
moderado en 1840-1880 tivo nisto efectos en parte contradictorios: por
un lado, a identidade nacional española seguiu a ser monopólica en todo
o territorio do Estado e é moi posible, aínda que non o sabemos con cer-
teza, que incrementase e profundase a súa base social, vía os mecanismos
nacionalizadores de toda revolución liberal: escola (historia e valores),
prensa, definición nacional dos partidos, exército. Por outro lado, as iden-
tidades étnicas non só non retrocederon significativamente senón que se
reforzaron e empezaron a ser usadas intensivamente nalgúns revivals ideo-
lóxico-culturais, o galego incluído. E malia que de momento a súa activa-
ción sociopolítica era só incipiente, a súa mera permanencia creaba a
posibilidade de que nacesen identidades rexionais/nacionais alternativas.
Con todo, o vigor social destes fenómenos era daquela moi pequeno, por-
que a maioría dos sectores sociais politicamente activos seguía confiando
na nación española como proxecto de progreso. O rotundo fracaso dos
ensaios democratizadores de 1868-1874 e o conseguinte refluxo antide-
mocrático e centralista do réxime chamado da Restauración coinciden sig-
nificativamente, na primeira fase dese réxime (1875-1898), co nacemento
de rexionalismos que potencian politicamente as etnicidades previas. Sen
embargo, a fortaleza do sistema político indica que o desenvolvemento de
identidades alternativas aínda non era irreversible.
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Pero esta situación cambia cualitativamente a partir da última década
do século XIX. En efecto, o verdadeiro punto de inflexión na dinámica
das identidades chega co Desastre de 1898 e as súas consecuencias inme-
diatas. A perda das últimas colonias importantes do vello imperio nunha
guerra humillante pon de manifesto a impotencia do Estado no ámbito
internacional, que todos relacionan cunha natureza pouco democrática e
ineficaz no ámbito interno, denunciada arreo desde moito antes. Como
sabemos, isto provoca unha violenta sacudida da conciencia nacional
española que ten consecuencias ideolóxicas e políticas moi diversas.
Unida a outros factores, contribúe á mutación dos rexionalismos princi-
pais en nacionalismos de referente non español: vasco, catalán e, con
algunha demora, galego. 

A crise do 98 e o desenvolvemento dos nacionalismos periféricos indu-
cen a alteracións na dinámica interna do nacionalismo español, das que a
manifestación principal é, como sabemos, un regeneracionismo que, entre
outras cousas, implica, en parte por reacción contra a emerxencia de
nacionalismos alternativos, a reafirmación dun españolismo organicista,
co que pretende reforza-la desmoralizada identidade nacional española.
Esta achega rexeneracionista non é totalmente orixinal, pero diferénciase
dos seus precedentes decimonónicos, á parte do reduccionismo analítico
que centra a causa de tódolos males nas eivas do sistema político, no
reforzamento extremo da etnicidade, en clave castelá, do ser español. Isto
último é unha reacción especular á función que desempeña a negación de
Castela na construcción discursiva das identidades alternativas. Tanto
Sebastián Balfour (1996) e Inman Fox (1997) como Javier Varela (1999)
analizan polo miúdo como abordan o “problema de España” os historia-
dores, filólogos e ideólogos no primeiro tercio do século XX, de Menén-
dez Pelayo e Menéndez Pidal a Altamira e Américo Castro, de Giner de
los Ríos e Costa a Unamuno, Ortega, Maeztu ou Azaña. Na súa obsesiva
procura do ser esencial da nación, todos, por riba das súas notorias dife-
rencias ideolóxicas e dalgunhas discrepancias menores, acaban atopándoo
na etnicidade castelá, dentro da que salientan lingua e Volksgeist, seguidos
da cultura popular e mesmo nalgúns da raza. E non se trata dun mero
divertimento intelectual. As ideas deses homes influirán poderosamente
na maior parte dos políticos da época, desde a esquerda á dereita máis
extrema, de modo que todo o nacionalismo español -democrático, con-
servador ou filofascista- actuará ideoloxicamente rearmado cun organi-
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cismo etnicista perfectamente simétrico ó do seus competidores catalán,
vasco ou galego: a “civilización” española de Altamira, o “genio español”
de Giménez Caballero, mesmo a “alma española” de Gustavo La Iglesia
(1910) serán o soporte nutricio de tódolos que pensan que nación espa-
ñola e Estado coinciden e para quen, xa que logo, os nacionalismos subes-
tatais son algo contra natura, son a anti-España. Non é casual que fose
neste ambiente de confrontación entre nacionalismos cando o goberno
establecese, en 1919, a festividade do 12 de outubro como Día da Raza
“para concentrar en esta expresión la afirmación periódica de unos víncu-
los de sangre, de historia y de tradicional simpatía, mediante los cuales
España se considera copartícipe de las prosperidades y desventuras de los
pueblos ibero-americanos”. O suposto diferenciador étnico por excelen-
cia no imaxinario europeo da época, a raza, proxectábase ó exterior para
afirmar mellor o nacionalismo español fronte ós seus competidores inter-
nos. 

Esta fundamentación etnicista é moito máis intensa nas tendencias tra-
dicionalistas e filofascistas do españolismo, triunfantes na Guerra Civil.
As primeiras, en forma de nacionalcatolicismo, sitúan o catolicismo inte-
grista na cerna mesma da etnicidade española, nun retorno á vella identi-
dade prenacional. As segundas exaltan ó máximo un Volksgeist
reformulado en clave retoricamente guerreira e, en menor medida, a raza.
Ámbalas dúas forman o complexo ideolóxico destinado a xustificar e
socializa-la dictadura de Franco. Os abusos deste españolismo reacciona-
rio e anacrónico desacreditaron perante a maioría da sociedade todo
nacionalismo español que se basease nunha definición orgánica. De aquí
que, a partir da transición da dictadura á nova monarquía parlamentaria
e ata a actualidade, tódolos elementos da etnicidade española, agás a lin-
gua, deixen de ter funcións ideolóxicas significativas na formulación do
nacionalismo (democrático) español que pasa a fundamentarse, máis
aínda que nas súas orixes liberais, case exclusivamente en principios polí-
ticos e en argumentos económicos (vontade maioritaria dos cidadáns,
defensa da liberdade e da igualdade xurídica, progreso, etc.). Esta muta-
ción é tan profunda que a maioría dos que asumen que a nación española,
entendida como o conxunto dos cidadáns do Estado, é o único suxeito
colectivo dunha soberanía lexítima rexeitan ser considerados nacionalistas
españois e mesmo usan outros apelativos, como “patriotismo constitucio-
nal”, para nomea-la súa actitude política neste eido. 
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Etnicidade e nacionalismo galego

É obvio que en Galicia danse, desde a Idade Media ós nosos días, sufi-
cientes correlatos reais para construír ideoloxicamente unha etnicidade espe-
cífica: lingua, cultura material, cultura espiritual, etc. Noutro lugar
(Beramendi, 1997b) discutín a posible incidencia -para min moi pequena-
desa etnicidade sobre os fenómenos ideolóxicos e políticos con anterioridade
ó século XVIII, que é aquí o noso punto de partida. Neste século empeza a
manifestarse a confrontación entre dúas conciencias prenacionais, a galega e
a española, estimulada por un conxunto complexo de factores: a crecente
afirmación do Estado e os seus efectos sobre os status previos de certos gru-
pos superiores periféricos, as repercusións real ou potencialmente negativas
das reformas modernizadoras para a situación económica dalgúns deses mes-
mos grupos, a introducción e lenta propagación de ideoloxías innovadoras,
etc. Non obstante, esa confrontación, que en Galicia se salda sempre coa vic-
toria da conciencia prenacional española, desenvólvese aquí en moi reduci-
dos círculos intelectuais. A case totalidade da sociedade galega fica á marxe,
polo que os efectos sociopolíticos desas discrepancias son practicamente
nulos.

Con todo, é interesante recoller aquí algúns pronunciamentos en defensa
dos caracteres diferenciais de Galicia que parecen anunciar outros moi pos-
teriores e claramente nacionalistas, porque indican o comezo dun cambio
que, aínda truncado e paralizado durante case medio século pola revolución
liberal española, proseguirá contra 1840. Estes pronunciamentos non son
comúns a tódolos ilustrados galegos. Son actitudes particulares dalgúns, moi
especialmente do Padre Sarmiento (1695-1772), e, en menor medida, dou-
tros como Diego Antonio de Cernadas (1698-1777) ou Pascasio Fernández
de Seguín (1711-1793). Noutro lugar analicei con certo detalle o pensa-
mento destes ilustrados e a súa relación tanto cun posible galeguismo inci-
piente como coa súa pertenza ó clero, que daquela era parte fundamental do
bloque social dominante en Galicia (Beramendi, 1997a). 

Unha idea central desa tendencia era o convencemento de que Galicia
constituía un ente colectivo que estaba tiranizado e espoliado por alleos. O
Padre Sarmiento (1762, fol. 781) manifesta claramente esta aversión ó
estranxeiro, en canto non galego, cando advirte que nas colonias agrícolas
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que propón “no deben meter mano [...] los que jamás han estado en Gali-
cia, ni tienen comprensión del carácter, genio y complexión patria de sus
lexitimos y verdaderos Nacionales”. Aquí usa un concepto, probablemente
tomado do seu mestre Feijoo e daquela moi à la page desde que o formulara
Montesquieu: ese carácter “nacional” galego ó que cómpre adecua-la acción
de goberno. Ademais, o rexeitamento do foráneo únese nel tanto á crítica
social como a actitude que lle valeu máis predicamento entre os galeguistas
posteriores: a súa enérxica defensa da lingua galega, postergada, ó seu xuízo,
por unha imposición exterior (Sarmiento, 1758): 

No pocas veces he pensado en cuál sería la causa de que en Galicia se haya
introducido el uso o abuso de escribir en castellano lo que antes se escribía en latín
o en gallego [...] No habiendo pues precedido ni concilio ni cortes, ni consenti-
miento uniforme de los gallegos para actuar, otorgar, comerciar en lengua caste-
llana, ¿quién lo introdujo? La respuesta está patente que Galicia llora y llorará
siempre; no los gallegos, sino los no gallegos que a los principios del siglo XVI
inundaron el reino de Galicia, no para cultivar sus tierras, sino para hacerse carne
y sangre de las mejores y para cargar con los más pingües empleos así eclesiásticos
como civiles. Esos han sido los que por no saber la lengua gallega ni por palabra
ni por escrito, han introducido la monstruosidad de escribir en castellano para los
que no saben sino el gallego puro. Esta mostruosidad es más visible en los empleos
eclesiásticos.

Inaugúrase con isto unha visión relativamente coherente da historia de
Galicia que apón a causa última dos seus males presentes a un proceso his-
tórico moi anterior: á creación da monarquía española unificada e ás súas
consecuencias para Galicia, entre as que Sarmiento salienta o efecto negativo
para a economía galega da reforma das ordes monásticas que trasladou os
centros de decisión a Castela. Na súa opinión, ese proceso histórico provo-
cou asemade a opresión lingüístico-cultural e o espolio económico por mor
da colaboración entre axentes extragalegos e sectores sociais da propia Gali-
cia que, significativamente, menosprezan unha galeguidade da que Sar-
miento sitúa a esencia xa nos campesiños. 

Temos, pois, en Sarmiento, en menor medida noutros autores da época,
ideas que logo atoparemos nas ideoloxías do galeguismo/nacionalismo. Por
suposto estas ideas non abondan para consideralos verdadeiros galeguistas
no sentido político propio, pois no político, Sarmiento e tódolos ilustra-
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dos galegos eran demasiado respectuosos coa estructura do Antigo Réxime
español para dar ese salto. Pero si indican que a conciencia étnica empe-
zaba a relacionarse con argumentos sociopolíticos e socioeconómicos. Con
todo, estes gromos a penas tiñan incidencia fóra do nivel estrictamente
discursivo.

En consecuencia, a sociedade galega entra na Idade Contemporánea,
época dos nacionalismos e da conciencia nacional, como moito cunha con-
ciencia étnica que, de momento, non ten consecuencias políticas nin sequera
marxinais. Varios eran os factores inhibidores dunha posible activación ide-
olóxica da etnicidade. E un deles (á parte da inexistencia de institución de
auténtico autogoberno corporativo e da debilidade e heteroxeneidade étnica
da burguesía) era xustamente o carácter ambivalente desa etnicidade.

É evidente que a lingua, costumes, cultura popular, etc., da grande maio-
ría dos habitantes da Galicia de finais do século XVIII eran cualitativa e radi-
calmente diferentes das de calquera outra das unidades históricas integrantes
da Coroa. Temos aquí unha especificidade rotunda. Pero, á hora de consi-
dera-los seus posibles efectos, debemos ir alén desta simple constatación.
Porque se, por un lado, é incontestable que esa etnicidade constitúe unha
condición de posibilidade moi importante para calquera nacionalismo ulte-
rior, e de feito será, como veremos, importante materia prima do discurso
galeguista, no caso galego desempeña un papel ambivalente debido á súa
peculiar distribución social. En efecto, os grupos sociais superiores, moi cas-
telanizados dende o século XVI, non a asumen, co que queda como ele-
mento definidor exclusivo dos grupos sociais medios e inferiores, e moi
particularmente do campesiñado. Esta valencia de marcador social negativo
intensificarase aínda máis no decurso do século XIX, coa introducción e
xeneralización, aínda que deficientes, dos mecanismos de nacionalización e
socialización en clave española do estado liberal e tamén coa orientación da
emigración cara a tanto outros territorios do propio Estado como a países de
lingua e cultura oficial orixinariamente castelás. Isto fará que, paradoxal-
mente, a etnicidade galega funcione ó contrario, como poderoso inhibidor
da implantación social ampla de calquera idea de nación galega centrada
precisamente nas peculiaridades etnolingüísticas.

Estas condicións de partida e as características dos procesos de construc-
ción do Estado liberal e da deficiente modernización socioeconómica en

298



España e en Galicia explican o moi desigual desenvolvemento da conciencia
nacional española e da conciencia nacional galega na sociedade durante os
dous últimos séculos, así como a obrigada centralidade da etnicidade para a
promoción da segunda.

Tódolos indicadores apuntan a que a primeira conciencia nacional que
aparece en Galicia é a española. Impulsada pola revolución liberal dende
1808, primeiro nacionaliza en clave española ós sectores sociais opostos á per-
vivencia do Antigo Réxime, mentres que os partidarios destes fican cunha
conciencia “patriótica” prenacional ou simplemente á marxe de calquera con-
ciencia deste tipo. A partir da creba definitiva do vello sistema, a transforma-
ción dos antigos absolutistas en tradicionalistas implica que asumen tamén a
nación española, co que a conciencia nacional española en Galicia -como en
tódalas partes- diversifícase no ideolóxico pero esténdese e refórzase no social.
Tal é o proceso básico de case todo o século XIX. E mesmo durante os tres
primeiros cuartos do século XX a conciencia nacional española seguirá a ser
claramente maioritaria en Galicia malia que agora enfrontada a unha con-
ciencia nacional galega, socialmente minoritaria pero xa non marxinal e ade-
mais en continuo ascenso, agás a paréntese forzada do réxime franquista, na
que non podemos saber que pasaba realmente coas conciencias.

Non obstante, o xermolo desa conciencia nacional alternativa agroma
moi cedo co galeguismo político, primeiro provincialista (1840-1885), des-
pois rexionalista (1885-1916) e, finalmente, nacionalista. E na evolución
desa ideoloxía, a etnicidade e a historia son materias primas fundamentais
para elaborar e lexitimar un referente nacional alternativo ó español, nunha
xénese moi lenta que vai dende 1840 a 1918. A fase inicial deste proceso -a
do primeiro provincialismo- consiste case exclusivamente nunha exaltación
etnohistórica do galego que a penas ten outra intencionalidade política que
obter unha vaga descentralización dentro do que segue a ser unha asunción
aínda sen fendas da nacionalidade española por parte destes primeiros gale-
guistas. A primeira manifestación desa exaltación é o que denomino “sín-
drome da aldraxe”, fenómeno aparentemente pouco político que dá a
impresión de actuar como principal motivador próximo e que, por reacción,
xera o seu contrario: a vindicación e loa de Galicia e de todo o galego.

En efecto, a protesta contra o menosprezo do galego aparece xa en
1841, no último número do primeiro periódico que podemos considerar
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provincialista, El Iris del Bello Sexo. E continúa en todos eles. Así, El Por-
venir estréase o 3 de febreiro de 1845 afirmando: “Ya es llegado el día de
que el pueblo gallego se presente en la barra del siglo XIX, á vindicar los
ultrages i sarcasmos que se le han prodigado desde el cronista de Felipe II
hasta el autor de los Misterios de Madrid”. Para combater estas aldraxes é
preciso erguer “el orgullo i patriotismo” dos galegos e promover “los estu-
dios críticos y filosóficos de su historia i antigüedad”, porque, como dicía
Leopoldo Martínez Padín (1849, p. 16) “Galicia sólo necesita ser conocida
para ser respetada”.

Esta síndrome, que seguirá actuando e con intensidade crecente nas
seguintes etapas do galeguismo, é o embrión da conciencia primaria dun EU
colectivo e etnicamente definido que percibe a acción ofensiva dun
OUTRO e reacciona contra ela. Inicia un proceso no que se insiren o Rexur-
dimento literario, o vizoso medrar dunha historiografía galeguista e, claro
está, o propio movemento galeguista. Asociada a el aparece unha prensa rela-
tivamente numerosa que propaga unha exaltación da etnicidade nun intento
de tornar positiva a súa consideración social maioritariamente negativa.

Neste labor salienta a obra de Manuel Murguía, ideólogo maior do gale-
guismo decimonónico, que establece xa en 1865, e desenvolve nos seus
escritos dos anos oitenta e noventa, unha definición canónica da nacionali-
dade galega centrada na etnicidade (Beramendi, 1998b). Para el (1865, pp.
14, 20, 34, 40-42), a verdadeira historia de Galicia principia co asentamento
dos celtas, “padres y generadores de una población que lleva todavía impresa
en el rostro las señales inequívocas de la raza á que pertenece”. Estes celtas
galaicos eran asemade unha raza e unha “nacionalidad” ben definida, dotada
dun Volksgeist propio que se caracterizaba pola valentía, o odio a toda domi-
nación allea, a relixiosidade e o amor á terra, calidades ás que se incorporou
despois, por influencia romana, o “espíritu práctico del habitante del Lacio”,
ese “buen sentido [...] que le hace amar sobremanera cuanto pertenece a la
realidad de la vida”.

Segundo Murguía, o galego herdou do celta, vía a continuidade racial, ese
carácter colectivo, polo que “el sentimiento de la raza [galega] que puebla
estas regiones es diverso del de las comarcas que nos rodean” (1865, pp. 11,
186). E nesa radical diferencia étnica está a base, case autosuficiente, da exis-
tencia da nación galega (Murguía, 1899):

300



Y nosotros no conocemos cosa más cruel y fuera de razón que contrariar tan
por entero á un pueblo de más de dos millones de habitantes, que se diferencian
de los demás que componen la monarquía española por todo, incluso por su ais-
lamiento. Tiene territorio perfectamente delimitado, raza, lengua distinta, historia
y condiciones especiales creadas gracias á esa misma diversidad, y por lo tanto
necesidades que ella sólo mide en toda su intensidad, aspiraciones que ella sólo
sabe a donde llegan. Constituye, pues, una nación porque tiene todos los caracte-
res propios de una nacionalidad. Suiza no tiene más población, ni Bélgica más
territorio.

Esta afirmación da nación propia, máis europea por celto-aria que o resto
das peninsulares, leva aparellada a negación da nación española e a formula-
ción precoz da tese de que España non é tal senón simplemente un Estado
plurinacional (Murguía, 1889a, p. 48):

Es un hecho, pues, que por el origen, por el territorio y el lenguaje, de igual
manera que por su historia y la comunidad de sentimientos y deseos, estos pueblos
del Noroeste forman una nación con caracteres propios, distinta de gran parte de
las que constituyen el Estado español.

Sen un movemento social poderoso a prol da autodeterminación, sen
vellas institucións de autogoberno que aducir como precedente lexitimador,
sen grupos sociais con poder que o asuman, o galeguismo político ten que
fiar case exclusivamente na etnicidade a carga da proba da existencia da
nación e, xa que logo, as súas mesmas posibilidades de configuración como
movemento. 

Mais ese esforzo continuado conta só cun pequeno grupo de intelectuais,
profesionais liberais e funcionarios, que oscila entre 100 e 700 persoas ata
1931. De aquí a necesidade dalgunhas actitudes de autoafirmación sen con-
cesións que, olladas dende fóra ou dende hoxe, poden parecer desmesuradas
ou mesmo ridículas. Tal, por exemplo, este desafogo racial de Vicente Risco
(1921):

Eu bendigo a endogamia que se sole dar nos galegos que viven alén mar. Alé-
dome cand’un galego casa c’unha alemá, c’unha inglesa ou c’unha irlandesa, dame
tristura velo casar c’unha italiana ou c’unha turca. Creio na selección e na euxe-
nesia, e sei as propiedades dexenerativas da mestizaxe.
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As condicións de partida, xa sinaladas, ás que se suman no decurso do
século XIX procesos igualmente inhibidores como a desindustrialización, a
emigración masiva e o clientelismo sociopolítico, fan que este empeño gale-
guista se salde cun fracaso relativo. E subliño o de relativo porque, malia que
é certo que a conciencia étnica positiva avanza algo socialmente pero non
moito e a conciencia nacional galega fica bloqueada durante moitas décadas
-mentres noutros países do Estado avanza moito máis-, tamén é certo que
tanto unha coma outra non desaparecen nin retroceden, senón que sempre
medran paseniñamente ata que aparecen condicións que favorecen un cre-
cemento moito máis rápido. En todo caso, a etnicidade segue a desempeña-
la mesma función dominante na definición nacionalista de Galicia e na
xustificación do propio nacionalismo. Agora é Vicente Risco quen, reco-
llendo o legado de Murguía, actúa como ideólogo maior do movemento. 

¿Que é Galicia para Risco? A súa afirmación é tallante (1920a, p. 30):
“Non discutimol-o direito de Galicia a ser unha nación: Galicia é xa unha
nación: a nacionalidade galega é un feito xeográfico e histórico que se non
pode negar. Galicia é un organismo vivo, e pol-o feito de selo, ten direito
á vida”. Velaquí o eixe central da súa teoría. Como nación, Galicia está
dotada de tódolos atributos que precisa: lingua, tradicións, costumes, his-
toria, raza, xeografía e, claro está, carácter ou espírito propios. Nisto Risco
non achega nada realmente novo ó xa dito polo Murguía maduro nos seus
escritos de 1886-93. Pero, en concordancia co que comentamos en pará-
grafos precedentes, si que hai novidades na importancia relativa que con-
cede a algúns deses elementos, e moi en especial á “Terra”. E así, a terra
galega, que é “xeográficamente autónoma” e “a máis europea da Peninsua”
polo seu clima, flora e fauna, induciu na alma pagá dos celtas primixenios
os riscos básicos do Volksgeist galego actual que non son senón “a sobrevi-
vencia indudábel d’unha emoción ancestral” transmitida polo sangue. A
Terra transfórmase así nunha forza cósmica e enigmática, forxadora da
alma colectiva da nación. Perante esa forza, a raza fica relegada no caso
galego -en contradicción co que el mesmo di cando fala da nación en
xeral- ó pasivo papel de vehículo.

Con todo, segue a Murguía na consideración da raza celta como un dos
factores xenéticos, e concede menos importancia que este á achega xermá-
nica complementaria. Segue tamén a Murguía en todo o que disto deriva.
Por exemplo, abre un abismo étnico entre os galegos e as razas “morenas y
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euroafricanas” de Iberia. Agás Portugal, non só non hai ningunha afinidade
co resto, senón que a raza galega é superior ás do centro e sur da Península,
e de aí “a inxusticia de que sexamos domeñados por iles” (Risco, 1920c).

En relación coa lingua e a historia limítase a integrar no seu discurso o
legado dos rexionalistas e os primeiros nacionalistas das Irmandades da Fala.
Pola contra esténdese moito máis na caracterización do Volksgeist. Segundo
Risco, a súa característica principal é o amor á terra, para a que fixa un
termo: a emoción do sedentarismo, que leva ó galego a profesar un “patrio-
tismo vexetal” e a escamalla-los seus asentamentos polo territorio para estar
en contacto máis estreito con el. “Eiquí o home vive lonxe do home, pero
sempre perto da Terra”, dirá (1920b). Seguen en importancia a saudade ou
cobiza do lonxe, tan entretecidas coa anterior que é case imposible distingui-
las. Por último, a alma galega é romántica, o que en Risco quere dicir que
está dotada de humorismo, sentido crítico e lirismo.

Ademais, introduce entre os elementos definidores da nación o seu
esquema ideal de sociedade propiamente galega, esquema que el deduce, moi
na liña do seu historicismo idealista, da natureza desa alma galega. E así, por
mor das características do chan e das inclinacións da raza, o galego é un pobo
de campesiños e mariñeiros: “Galicia vive dos froitos do chao, do gando e da
pesca, e dificilmente podería vivir d’outra cousa”. Ese pobo, polo amor que
sente pola terra, vive espallado en pequenas comunidades “naturales”, as
parroquias, que non son senón a sobrevivencia dos antigos clans celtas. A
apropiación da natureza amosa tamén un xeito peculiar, que deriva igual-
mente da alma galega: “A estrema división da propiedade é un subfenómeno
da sedentarización, do máisimo afincamento na terra á que a nosa raza tende
a se xunguir máis e máis pol-a sua vontade conxénita. C’un sinxelo istinto
democrático, o galego tend’a facelo todo en pequeno: coidado do gando,
industrias caseiras e ruraes, etc.”. Esta fragmentación dos asentamentos e das
propiedades é, segundo Risco, resultado da evolución da sociedade feudal
que leva camiño de se converter no que el chama unha “democracia agraria”.
Por iso en Galicia non houbo nin hai grandes distancias entre as clases, e por
iso o capitalismo e o comercio “son importados, non autóutonos, pois o espí-
rito capitalista é alleo á alma galega” (1920a, p. 23).

Deste modo, a etnicidade non só é usada para lexitima-las reivindicacións
nacionalistas senón tamén, en vea tradicionalista, para intentar perpetua-las
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estructuras socioeconómicas de sempre, aínda que lixeiramente reformadas
para adaptalas ós novos tempos. 

Os bloqueos á expansión social do galeguismo empezan a ceder co adveni-
mento da II República española en 1931. É nestes poucos anos cando o cam-
bio de condicións deixan sentir plenamente os seus efectos sobre a situación
relativa das dúas conciencias nacionais existentes en Galicia. Naturalmente, as
dimensións de evolución máis lenta (étnica, socioeconómica) non experimen-
tan variacións substanciais respecto do período precedente. Pero a política, si.
E non só no sentido xa ben coñecido do cambio do sistema político español,
senón noutros moito máis interesantes para nós aquí: sistema de partidos,
asunción sociopolítica dunha identidade diferenciada, expresión institucional
das diferencias. Como resultado desas mudanzas actívase claramente o bino-
mio conciencia étnica-conciencia nacional concordante, a valencia negativa da
etnicidade debilítase rapidamente e Galicia empeza a perfilarse para propios e
estraños como unha colectividade distinta, como suxeito histórico-político
que se relaciona como tal co Estado. A principal manifestación política deste
feito foi o proceso autonómico, que culminou co plebiscito favorable ó Esta-
tuto de Autonomía, poucos días antes do comezo da Guerra Civil. Por
suposto, isto non acontece coa rotundidade de Cataluña e Euskadi, pois a
extensión social e política da asunción desa identidade é moito menor, aínda
que esta amosa por primeira vez un ritmo de crecemento moi vivo dende as
súas baixa cotas de partida. Sen embargo, a función básica da etnicidade galega
non cambia, simplemente pode exercitarse con máis intensidade.

A acción da dictadura de Franco aparentemente esmaga toda conciencia
nacional non española e, no caso de Galicia, devolve a valoración social da
etnicidade case ó punto de partida. Pero só aparentemente. Todos sabemos
hoxe que a verdadeira dinámica era moi diferente a esa realidade ficticia que
se amosaba como única por mor do silencio forzado das discrepancias. De
feito, como xa dixen, o franquismo tivo a medio prazo efectos paradoxal-
mente potenciadores do que quería exterminar, pois, en contra da súa von-
tade, lexitimou os nacionalismos alternativos e deslexitimou o nacionalismo
español por identificalo diante da maioría coa propia dictadura, cos seus cri-
mes e mesmo coa pura irracionalidade. Por outra parte, o nacionalismo
galego experimenta unha drástica mutación ideolóxica baixo a brutal pre-
sión da dictadura. Pasa de basearse nas dúas ideoloxías xerais de sempre (tra-
dicionalismo, liberalismo democrático), que coincidían non obstante na

304



definición substancialmente étnica da nación galega, a nutrirse maioritaria-
mente de ideoloxías de orixe marxista (socialdemocracia, marxismo-leni-
nismo). Isto provoca que a etnicidade, sen perder totalmente a súa función
de “realidade obxectiva” que demostra a existencia da nación, fica relegada
en beneficio de argumentos socioeconómicos e sociopolíticos á hora de xus-
tifica-la bondade, e mesmo a necesidade, das reivindicacións nacionalistas. 

Na transición da dictadura á democracia, os precedentes da Segunda
República permitiron en 1975-1978 a inmediata instauración de institu-
cións de autogoberno con dúas consecuencias fundamentais en Galicia:

a) A institucionalización e conseguinte dignificación de elementos cen-
trais da etnicidade, e nomeadamente a lingua. Iníciase polo tanto o proceso
de inversión polo que a etnicidade vai pasando de marcador social negativo
a positivo.

b) A creación de lealdades e intereses arredor desas institucións e, polo
tanto, a necesidade, para servilos, de socializar diferentes formas de con-
ciencia rexional/nacional a partir da conciencia étnica. 

De aquí derivan efectos ambivalentes tanto para o propio nacionalismo
en canto expresión máis directa da conciencia nacional alternativa como
para o desenvolvemento desta conciencia.

Por un lado, certos elementos de conciencia política referidos a Galicia
fanse patrimonio común de tódolos galegos, incorpóranse á nova cultura
política do país. A normalización da lingua e da cultura, o principio do auto-
goberno e os símbolos representativos dunha identidade nacional diferente,
bandeiras outrora exclusivas do nacionalismo, sonlle arrebatadas para seren
usadas por todos. Isto implica un progreso extensivo e historicamente moi
importante desa conciencia.

Por outro lado, a conciencia nacional escíndese en múltiples gradacións e
contidos políticos. Desde o “galego coma ti” do Partido Popular para gañar
adeptos malia o seu confeso nacionalismo español ó “Galicia ceibe, poder
popular” dos nacionalistas do BNPG-PSG dos primeiros anos de autonomía;
desde a “autoidentificación” dos primeiros a “autodeterminación” dos segun-
dos hoxe, a batalla entre os referentes nacionais, entre as conciencias nacio-
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nais continúa en Galicia, malia que nun plano e nuns termos cualitativa-
mente distintos dos doutras épocas, sobre todo no que atinxe á etnicidade
que, agás nas discrepancias sobre o modelo de normalización lingüística,
ocupa agora unha posición moi secundaria no discurso nacionalista. 

Algunhas conclusións

Parece evidente que a potencia lexitimante da suposta existencia obxec-
tiva da nación fai que o recurso a esta ou aquela versión da etnicidade sexa
case obrigado en tódolos nacionalismos, mesmo naqueles que por contar
cun Estado e ter unhas orixes liberal-revolucionarias parecerían menos axei-
tados para ese uso. 

Por outra parte, a importancia relativa dos diferentes elementos que
poden articularse na definición da etnicidade é moi variable segundo os
casos e segundo o momento evolutivo de cada caso. Nisto inciden diversos
factores:

. A capacidade diferenciadora do elemento en cuestión para a afirmación
da nación propia e a negación da allea. 

. Que o elemento sexa dunha realidade obxectiva indiscutible ou, polo
contrario, que proceda dunha inventio máis ou menos arbitraria.

. A natureza do sistema de valores dominante na sociedade. E isto está
relacionado ademais con: a) a existencia ou non dunha cultura política e a
natureza desta; b) o nivel de desenvolvemento das ciencias sociais nese
momento.

A aplicación destes factores á nosa comparación explica a diferente sorte
de certos elementos da etnicidade:

. A relixión, de obxectividade indubidable, resulta decisiva en moitos
nacionalismos, pero non é elemento diferenciador en España. Tódalas
supostas etnicidades esgrimidas polos nacionalismos hispánicos usan a
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mesma relixión. Este é, en cambio, factor de división interna dentro de cada
nacionalismo en función da ideoloxía de base de cada tendencia existente no
seu seo. Malia isto, é utilizado ó principio como compoñente da etnicidade,
pero sobre todo polos sectores tradicionalistas de cada nacionalismo, e moi-
tas veces é expresamente rexeitado polos outros sectores. Coa progresiva lai-
cización da sociedade e o conseguinte esmorecemento de tódolos
tradicionalismos, deixa de ter relevancia na actualidade.

. A raza. Moi utilizada no século XIX por todos, dada a influencia das
ciencias do momento e o seu valor para probar “cientificamente” a existen-
cia da nación. No primeiro tercio do XX o seu uso vai sendo monopolizado
polos fascismos. Logo dos horrores racistas dos anos trinta e corenta e da
demostración científica da súa falta de fundamento é totalmente erradicado
en España, sobre todo se temos en conta que non hai elementos físicos exter-
nos de diferenciación suficientes.

. O Volksgeist, tan fundamental outrora tanto para a afirmación da
nación propia como para a descualificación da contraria, inicia o seu
devalo imparable no nacionalismo español xunto con todo organicismo
por mor do efecto devastador do franquismo que o fai “politicamente
incorrecto” para sempre. Non obstante, aínda desempeña certo papel na
definición de identidades asociadas ós nacionalismos subestatais, incluído
o galego. Algo similar acontece para estes últimos coa cultura material e os
costumes.

. A lingua é o elemento de etnicidade que máis conserva o seu peso, pola
súa obxectividade indiscutible e porque establece fronteiras claras entre
comunidades. De aquí que os conflictos “étnicos” que perviven en España
entre nacionalismos (á parte están, por suposto, os de contido político ou
económico, que hoxe son os principais) sexan case todos conflictos lingüís-
ticos. 

En conclusión: o uso ideolóxico das etnicidades foi feble nos tres primei-
ros cuartos do século XIX, mentres só houbo un nacionalismo (o español);
apareceu con intensidade, porque era imprescindible para a súa primeira
autoafirmación, nos movementos precursores dos nacionalismos subestatais
(os rexionalismos de 1880-1900); acadou o seu máximo no primeiro tercio
do XX en tódolos nacionalismos por retroalimentación recíproca; mantívose
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por parte do nacionalismo español no período franquista e declinou a partir
de 1975 sen desaparecer totalmente.

Eso indica a total supeditación da invención, desinvención e reinvención
das etnicidades ás necesidades políticas dos nacionalismos en cada
momento, algo que por outra parte xa sabiamos e que aquí nos limitamos a
ilustrar con dous exemplos interrelacionados.
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Varela, Javier (1999): La novela de España. Los intelectuales y el problema espa-
ñol. Madrid, Taurus.
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CASTILLA Y LEÓN: LA CONSTRUCCIÓN
DE UNA IDENTIDAD PLURAL

José Luis Alonso Ponga
Universidade de Valladolid

La Castilla de los “otros”

Se presenta verdaderamente difícil el estudio de la identidad de Castilla y
León como comunidad autónoma. En España la construcción del imagina-
rio identitario se ha construido a lo largo de la historia siempre en contra de
un centralismo que se ha achacado a Castilla, sin tener culpa ni pena. Es
muy difícil imaginarse a Castilla y León como comunidad diferenciada,
cuando se halla en una paradoja aparentemente insoluble. De hecho se
encuentra en una marginalidad de la que no se sabe muy bien si es cons-
ciente, pero que al menos la impide hacer su propio discurso objetivo y plu-
ral. Víctima de todos los “centralismos periféricos”, y por supuesto del
central, ha acabado siendo ella misma una “nacionalidad periférica” a la que
se le niega incluso el derecho de protesta, porque habiendo sido la víctima,
la construcción identitaria de “los otros” la configura como el verdugo res-
ponsable de sus desgracias. 



El “epílogo prescindible” de Joan F. Mira1 es una buena muestra de lo que
digo. Este gran antropólogo valenciano, con buena pluma y mejor ironía en
su defensa del catalanismo, sigue haciendo de Castilla la causa de todos los
males.

Tomando como base los textos escolares de una etapa del franquismo, se
pone de manifiesto el juego de intereses centralistas que impregnaban la
doctrina de un régimen que pretendía hacer de lo español la única manera
de ser “hombre”. Esto se materializaba en gestos y símbolos que descansa-
ban sobre un “castellanismo” o “acastellanamiento” de toda la población del
estado. No dudo de que esto fuera cierto; al ejemplo que él aporta se pue-
den añadir muchos más, pero hay que matizar.

A buen seguro que quien le enseñó o, mejor, le obligó a aprender lo de
Castilla y doblar la rodilla2 para ser español era uno que o bien era de su país,
o por el contrario nos utilizaba para sus propios intereses. Y contra esto, con-
tra la utilización fácil de estereotipos, creo que sí debemos clamar. Protestar
porque primero nos han quitado la voz y después han utilizado nuestra len-
gua con intereses bastardos. Lo que ha provocado que las otras naciones nos
hayan satanizado haciéndonos responsables de la pérdida de sus libertades.
Este ha sido un discurso fácil y rentable para “los otros”, pero concédasenos
que al menos nos quede el derecho a protestar por la instrumentalización
que hicieron en otros momentos los políticos y gobernantes y, ahora, quie-
ren hacerlo incluso algunos intelectuales, lo cual es más preocupante. Revi-
semos la historia en serio y veamos, por ejemplo, en qué contexto se
inventan y con qué intereses subliminales se utilizan en la actualidad con-
ceptos como “acastellanado” y “acastellanamiento”. 

Los gobernantes que traumatizaron a muchos españoles de una y otra
nacionalidad y región fueron los mismos que mediante el control de la eco-
nomía (favoreciendo descaradamente a unas zonas en vez de a otras) obliga-
ron a nuestras gentes de Castilla a abandonar sus tierras y desplazarse a otras
“naciones” dentro del Estado. Éstas finalmente les han obligado (muy libe-
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de España” constituye el “epílogo prescindible” del libro del autor Crítica de la Nació pura, Valencia:
Eliseo Climent Editor, 1985, pp. 187-192.

2 Los versos que le sirven de punto de partida para su capítulo son: “Salve a ti, pabellón de Castilla
/ pincelada de sangre y de sol. / Quien no doble ante ti la rodilla, / no merece llamarse español”.



rales y respetuosas ellas, eso sí) a una “inmersión lingüística” de la cual, como
de todos los bautismos, han salido fervorosos conversos (más nacionalistas
que los oriundos), que abjuran ostentosamente de su pasado, o renegados de
la aculturación a que están siendo sometidos. Porque, y en esto estoy total-
mente de acuerdo con lo que comenta más adelante el mismo autor, nadie
se atreverá a discutir que, fijados “himno, mapa y bandera”, todos los habi-
tantes del territorio tienen el derecho y el deber de considerarlos suyos y por
lo tanto defenderlos. La realidad demuestra que el “derecho” no importa
tanto, y a lo que se recurre es al “deber”, lo que capacita a cualquier gobierno
para adoctrinar convenientemente a sus súbditos sin que nadie pueda pro-
testar. 

Ciertamente que ahora no está de moda hablar de Castilla y los castella-
nos, pero no tanto porque se quiera “olvidar su santa doctrina pero no sus
efectos y aplicaciones...”. Efectivamente, no está de moda hablar de Castilla
y los castellanos, porque hoy, por desgracia para nosotros, no significamos
nada en el discurso hegemónico dentro del Estado Español. Muchos caste-
llanos están fuera de su tierra3. Ellos o sus descendientes están trabajando en
otras “naciones” donde, si pueden, ocultan su pasado xarnego o maketo. Así
pues, no se lleva hablar de lo castellano y los castellanos, porque no son ene-
migos a batir, simplemente no tienen categoría de enemigos.

Por contra, nosotros creo que sí debemos de una vez por todas levantar la
voz y quejarnos del uso y del abuso de nuestra lengua, de nuestra “idiosin-
crasia”. Primero como un manejo sin tapujos por gobernantes y élites
muchas veces periféricas en beneficio propio y exclusivo y, últimamente, de
una forma mucho más sibilina, tergiversando la historia.

Debemos ser un poco más serios tambien cuando hablamos de Historia.
Se afirma que los reyes de “Castilla-León” se consideraron los “únicos” here-
deros de los visigodos para seguir llamándose “reyes de España”. Esto es una
construcción mental fácil de elaborar, pero muy compleja desde el punto de
vista histórico. Sin embargo, como no soy especialista en el tema, no voy a
entrar a estudiar, pero lo que no se puede pasar por alto es otra afirmación
también inexacta que parece dar la razón a los que piensan que el centra-
lismo unificador es inherente a Castilla y León: “los reyes de Castilla-León”
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(así aparece salvo que sea un error de imprenta). Que yo sepa ningún rey se
denominó jamás de Castilla-León. Hubo reyes de León, reyes de Castilla y
reyes de Castilla y León, que poco a poco fueron añadiendo títulos separán-
doles o uniéndoles por conjunciones copulativas, porque ellos sabían que
estaban tratando con diversos reinos, diversos pueblos, diversas identidades.
Cargar a Castilla con el lastre de un centralismo congénito es desconocer la
historia. En sus comienzos Castilla es consciente de ser una suma de reali-
dades. Por poner un ejemplo que ya resulta tópico, el Rey Sabio escribe Las
Partidas en castellano, pero elige para sus “Cantigas” el gallego, lengua con
más riqueza y posibilidades poéticas. Cuando se crea la primera Audiencia
de la Corona (1371) en Valladolid, se individualiza una Sala de Vizcaya
específica para los pleitos de aquel señorío, con un intérprete en lengua vas-
congada4.

Por lo tanto, matizando las afirmaciones quizás lleguemos a la conclusión
de que la construcción del estado en el s. XVIII se hace desde Castilla
(Corona), imponiendo lo castellano, pero por unos gobernantes que, caste-
llanos o no, desde luego no buscaron el bien de esta tierra. Todo lo contra-
rio. 

Vistas así las cosas, es muy difícil tratar de la o las identidades de Casti-
lla y León. 

Algunos autores5 defienden la teoría de que en Castilla la identidad no
existe más allá de la comarca, o incluso algunos más reduccionistas hablan
del pueblo como el único referente identitario. Quizás sea cierto, pero esto
no es óbice para que se replantee la situación porque la realidad está cam-
biando. El problema, el gran problema es precisamente la falta de ideas que
aglutinen las aspiraciones de estas tierras y que las lancen al futuro, y no al
pasado.

Nos guste o no, las nacionalidades en España se construyen con los mis-
mos paradigmas que el estado central. Quizás no haya otros, o quizás sean
los más efectivos de hecho, y tal como señala Ovejero Bernal, “los que repu-
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dian el centralismo caen en él y quienes atacan el nacionalismo lo hacen
desde otro”6.

De igual manera “el macizo de la raza”, que se da por sentado “que es otra
definición clásica de Castilla”, es un marcador básico de identidad clave en
los imaginarios de todas las naciones desde el s. XIX y principios del XX, y
en algunos casos lo sigue siendo en la actualidad aunque sea decimonónico.
La “raza” no sólo era el discurso de los que gobernaban “desde Castilla”, ha
habido más razas, célticas, ibéricas, con “errehaches” purísimos... Sin
embargo, no podemos absolutizar ni universalizar estos conceptos a toda
una nación o un pueblo. Estas teorías tienen detrás ideólogos con nombres
y apellidos propios. Si enfocamos la lente de investigación con más preci-
sión, redimensionamos los conceptos, contextualizamos, en fin, cada una de
las afirmaciones, se entienden las cosas mejor y puede que se doten de una
mayor objetividad. 

La Castilla y El León nuestros: Los movedizos cimientos de la historia

La Historia (con mayúsculas) funciona como un cimiento seguro sobre el
que se eleva el edificio de la identidad. El calificativo de “histórica” aplicado
a una nacionalidad le confiere un halo de autenticidad incuestionable, y le
capacita en sus pretensiones autonomistas más allá de otras que no han
alcanzado ese título. Tiene unas connotaciones de unicidad y diferenciabili-
dad que no se pueden discutir. Pero la historia en general y este concepto en
particular se manipula y reinterpreta según convenga a los discuros oficiales.
Esto en la creación de las identidades es palpable. 

Si hay algún caso en el que la historia se haya utilizado como base para la
creación de la nueva Autonomía, éste es Castilla y León. A falta de imagi-
nación para crear nuevas bases capaces de aglutinar los territorios que com-
ponen esta Comunidad, se optó por un discurso medievalista,
aparentemente objetivo y fácil de defender, aunque a la larga no ha sido así.
Consensuado el discurso oficialista medieval sobre la etnogénesis de esta
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Comunidad, el resto de la historia, la anterior -prehistoria, historia antigua,
etc.- o la posterior, se hace casar con el discurso base. Una vez fijado el terri-
torio, todo lo que sucede o ha sucedido en él nos pertenece de forma exclu-
siva, aunque nosotros, en un rasgo de generosidad, lo compartamos con los
demás. 

Creada la España de las Autonomías con la conocida filosofía del “café
para todos”, y para contrarrestar el poder de las llamadas nacionalidades his-
tóricas, se quedó un poco al libre albedrío la elaboración del mapa de las
diferentes Comunidades Autónomas. 

Había regiones con una fuerte tradición a sus espaldas y con fronteras
indiscutibles, aunque tampoco hayan sido modelo de unidad, -como Astu-
rias y Extremadura (parece que también los extremeños se reconocen a sí
mismos por exclusión: son lo que no son los otros7)- y otras de un indefi-
nido que se dudó en resolver. 

Excluida Madrid, por ser capital de España, que pasa a denominarse,
junto con su Provincia, Comunidad de Madrid, se partía en dos lo que tra-
dicionalmente se conocía como Castilla (ambas Castillas, La Vieja y La
Nueva). Se separa Albacete de Murcia y se crea la llamada Castilla-La Man-
cha. En la Meseta Norte quedaban dos regiones tradicionales: Castilla La
Vieja y León. Tras los primeros titubeos, se desgaja la provincia de Santan-
der, que pasa a llamarse Cantabria, y la de Logroño, que se apropia del nom-
bre de La Rioja. En estas autonomías uniprovinciales, para evitar tensiones,
se busca que el nombre de la provincia, ahora Región, no coincida con el de
la capital. Esto, como veremos a continuación, es muy importante, por
cuanto el nombre ha llevado y sigue llevando a la gente a confusión, sobre
todo cuando se trata de crear identidad.

Como se ha puesto de manifiesto en la primera parte, si alguien ha
sufrido por la utilización interesada de los nombres es Castilla, pero tam-
bién León. Siempre ha habido cierta confusión a la hora de poner límites
a Castilla. Para los gallegos Castilla eran las tierras que se extendían del
Manzanal o de Piedrafita hacia la meseta, para los asturianos el Pajares se
configura como línea de demarcación, para los santanderinos, Castilla
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también eran ellos (el eslogan era “Santander Castilla al mar”)8. Para Cata-
luña y otras nacionalidades históricas Castilla era España. Pero para los
castellanos, ¿qué era Castilla para los castellanos? En realidad Castilla no
era nada y lo era todo, nadie se preocupó de definir con seriedad lo que
era Castilla o al menos a que aspiraban los habitantes de las tierras com-
prendidas en Castilla. Entonces Castilla no era algo positivo, sino algo
negativo, lo que no eran los otros era Castilla, pero nadie se preocupó
nunca de poner límites. 

Castilla existió y tuvo conciencia de su ser diferencial cuando exístía
León. Castilla se creó contra León, y tuvo conciencia de ser diferente cuando
no le quedó más remedio que exhibir señas diferenciales. Entonces era dife-
rente de León, de Navarra y de los reinos musulmanes. Más tarde se tuvo
que definir “contra” Portugal y contra Aragón, pero, a medida que perdió sus
referentes, acabó inexistiendo.

Por ello recurrir a la historia para dar los perfiles de Castilla puede sernos
útil en ciertos aspectos, pero es inútil cuando queremos fundamentar nues-
tro existir como Comunidad Autónoma.

Si Castilla no ha tenido fronteras fijas porque se fué haciendo poco a
poco, si cuando se acabó de hacer Castilla ya era España, entonces mala-
mente tendremos en estos parámetros puntos de apoyo para construir la
identidad. 

El caso de León es parecido pero al revés. Siempre ha habido más cla-
ridad respecto a lo que ha sido el Reino de León, con sus otros de Astu-
rias y Galicia. Cuando se une a Castilla las fronteras eran bastante
precisas, pero esta precisión se desdibujó a lo largo de los siglos. Con la
división de España en provincias hecha por Javier de Burgos este amplio
territorio se adjudica a dos regiones, Castilla la Vieja y León. A la pri-
mera se le asignan las provincias de Santander, Burgos, Logroño, Soria,
Segovia y Ávila. A León las de León, Zamora y Salamanca, quedando
Valladolid y Palencia como dos provincias que pasaban de una región a
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otra según intereses políticos. La indefinición de las dos provincias llama
la atención de investigadores como Caro Baroja, quien en su libro sobre
los pueblos de España alude a ellas como “las provincias castellanizadas
del Reino de León”9. 

Con la España de las autonomías se produce un fenómeno curioso. La
autonomía leonesa se ve sometida a varias fuerzas dignas de estudiarse.

En León la conciencia de diferenciabilidad es mucho más grande que en
Castilla. Incluso hay una cultura leonesa fácilmente reconocible en Zamora
y León, aunque bastante menos en Salamanca. Este substrato, que en otros
lugares hubiese servido para cimentar la autonomía, chocó con “el poder
destructor de los nombres”. El Reino, una de las provincias y la capital de la
misma se llaman igual, lo que aparentemente condicionaba la capitalidad.
Algo que ninguna provincia estaba dispuesta a ceder gratuitamente a otra.
Volveremos sobre esto. 

El leonesismo, que algunos motejan como “amor desmedido a todo lo
relacionado con lo leonés”, está muy metido en todos los nacidos en ella. Ya
lo decía la Pícara Justina a comienzos del s. XVII. Por eso en un primer
momento todos tenían claro que León debía aspirar a su propia autonomía.
Pero al poco tiempo, cuando los partidos políticos toman cartas en el asunto
y los militantes se tienen que plegar a los dictados del partido, comienzan a
diversificarse sus discursos. En León la adhesión a la Autonomía uniprovin-
cial comenzó a considerarse “de derechas”, dándose la paradoja de que los
mismos partidos de izquierdas que apoyaban la autonomía uniprovincial en
otras comunidades autónomas como una idea progresista, la rechazaban en
esta. Al final hasta la U.C.D. acabó abjurando de sus postulados y decidió
sumarse a Castilla. 

Lo cierto es que el tema leonés jamás se ha zanjado. León y lo leonés tie-
nen una fuerte carga emotiva y sentimental en amplios sectores de la socie-
dad de aquella provincia. El leonesismo, lejos de acabarse, aparece como una
constante manipulable por intereses partidistas o, lo que es más lamentable,
personalistas. 
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Algunos “castellanoleonesistas” (ya sé que la palabra no es correcta)
siguen empeñados en demostrar con argumentos históricos que Castilla y
León tienen que caminar juntas. Planteamientos que no resisten ningún
análisis riguroso ya que a los argumentos esgrimidos por unos replican los
otros con igual cantidad de datos10. 

Sin quererlo o a posta, otra vez nos encontramos con Castilla como
recurrente mítico, más que como concrección territorial. Se ha recreado,
reinventado, redefinido un espíritu castellano a base de muchos tópicos
poéticos y legendarios. Cuando queremos basarnos en la historia nos damos
cuenta de que la historia de Castilla no coincide plenamente con la de esta
Comunidad Autónoma, es mucho más amplia porque abarca más territo-
rios. Los antiguos reinos de Castilla y León son historia, pero esta historia
no sirve para fundamentar nuestra identidad. Esto se pone de manifiesto en
las grandes contradicciones de las elaboraciones historicistas que no logran
aglutinar la diversidad de estas tierras, porque cada una de ellas se siente
poseedora de un patrimonio histórico capaz de sustentar la capitalidad de
la Autonomía.

Esto ha generado y sigue generando problemas de integración y de ahe-
sión, que se han ido solucionando o soslayando según se han planteado. 

En los primeros años de la autonomía se trató de remarcar que los
nexos que unen a Castilla y León son más grandes que los que los sepa-
ran, haciendo lecturas forzadas de la historia. Se consiguió, llegándose a
afirmar que “cuando se unen León y Castilla en un solo reino, en un solo
territorio, éste en su núcleo central constituía una entidad bastante aná-
loga a la de la actual Comunidad Autónoma”11. Por supuesto que para
defender estas tesis, entonces en boga, sus autores tenían que hacer su
propia reserva mental. En este caso concreto se prescindía de Galicia y
Castilla la Nueva y se trazaban las fronteras de Castilla y León de norte a
sur entre “el puerto de Pajares y la cordillera central”, con algunos terri-
torios de Madrid y Guadalajara. O sea, se adecuaba la lectura de la histo-
ria al territorio actual y no al revés.
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Este doble juego de historia si, historia no, quizás el único posible para
brujulear entre los problemas que presentaban los que discuten este modelo
de Comunidad, no está dando buenos resultados. 

El problema se cerró sin consenso, lo que significa que se puede retomar
fácilmente y reabrir cuando convenga. Así ha sucedido. A las disidencias del
leonesismo se ha sumado ahora otro movimiento en Burgos donde el par-
tido Tierra Comunera ha conseguido un diputado en Cortes.

Realmente el problema es que la historia no puede ser la base de una
construcción sólida y verdadera en unas tierras donde cada capital de pro-
vincia tiene argumentos históricos para ser el centro. Este planteamiento a
la larga ha resultado peligroso, porque no sólo se ha acabado con el provin-
cialismo, sino que incluso en ciertos aspectos éste ha salido reforzado. 

En definitiva, lo que se ha ido consolidando, sin querer o a propósito, es
un centralismo de viejo cuño en Valladolid, un centralismo que nada tiene
que ver con la centralidad de la capital de la Comunidad.

La creación de una gran área metropolitana con todo tipo de servicios, en
sí no es malo, como demuestran estudios de Antropología Aplicada, lo malo
de nuestro modelo es que este centralismo es centrífugo. Por ahora se mues-
tra incapaz de aglutinar nada y por el contrario es blanco fácil de todo tipo
de críticas y sirve para afirmar una vez más identidades de “los otros”, que
en este caso deberían formar un “nosotros” dentro del mismo mapa de la
Comunidad. 

En infraestructuras se sigue un modelo dispar. Si prescindimos de las tres
capitales: Burgos, Palencia y Salamanca, que están unidas por una autovía
del eje Helsinki-Lisboa, casi de forma natural, las otras capitales están bas-
tante más desasistidas. No cuentan con infraestructuras de vías de comuni-
cación rápida ni Segovia, ni Soria, ni Zamora (se está construyendo), ni por
supuesto León, a la que parece que voluntariamente se le deja en una mar-
ginalidad calculada. 

Se achaca también a Valladolid un centralismo más moderno. Cuando la
riqueza está cada vez más en el sector terciario, Valladolid, que tiene ya con-
solidada una infraestructura industrial (la más importante en la Comuni-
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dad) y que se beneficia de la inmigración del funcionariado a raíz de la ubi-
cación de los centros de poder (Junta y Cortes), se está constituyendo ahora
como la ciudad de los Museos y la cultura, con ofertas que podrían estar en
otras capitales, donde a buen seguro podrían servir de dinamizadores de la
economía.

Estas acusaciones están basadas en una demagogia sin base seria. Son dis-
cursos fáciles en los que se recurre a estigmatizar al otro para tapar nuestros
propios fracasos. En este caso la apuesta por unas economías alternativas,
como el turismo cultural, no ha estado propiciada por la Junta de Castilla y
León, sino por las instituciones locales mucho más dinámicas, a lo que
parece, que las de otras ciudades. 

Esto revela que en la mayoría de las provincias la población no está orga-
nizada para defender y mantener sus aspiraciones; o carece de ideas o de ilu-
sión para llevarlas a la práctica, de manera que más que una crítica al
centralismo vallisoletano lo que se impone es una crítica, en este caso dura,
a la pasividad o la falta de interés por su tierra de los otros. 

En la construcción del imaginario étnico, ya desde la transición y prime-
ros años de la democracia, se buscaron aglutinantes progresistas. La lucha
por la autonomía tiene como modelo otra batalla perdida, la de los comu-
neros. La rebeldía actual pretende hundir sus raíces en la de los capitanes
ajusticiados en Villalar. La derrota se convierte en una metáfora de la Casti-
lla actual. Funciona en el inconsciente colectivo como la fiesta donde se
ponen de manifiesto los anhelos de Castilla, que se rebela contra su destino,
buscando un futuro que parece no acierta a encontrar. La fiesta de Villalar
es, incluso y sin quererlo, otra lucha partidista que, como aquella, enfrenta
modelos políticos. Durante varios años se ha celebrado al margen de las ins-
tituciones, que han programado actos en otros lugares, cada año en una
capital de provincia, buscando un nuevo camino para aglutinar la disper-
sión. Desde este año parece que hay un cierto acercamiento del partido
gobernante a la campa de Villalar. 

En este afán por hacer de las reivindicaciones autonómicas una enseña de
progresismo y rebeldía se discutió incluso el color del “pendón” (palabra con
la que se quería remarcar el sentido de unicum de la bandera), utilizando un
color como diacrítico de señas de identidad no regionales sino de partidos
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políticos. Estudios serios y concienzudos como los de Amando Represa12

vinieron a poner orden en todo esto. 

Todas las naciones tienen un héroe mítico o real que ha luchado por el
pueblo, y que finalmente ha sido vencido y muerto por el tirano. En Casti-
lla y León este papel se asigna a los Comuneros, cuya figura histórica no es
tan nítida como su recreación forjada durante el romanticismo. Sobre la his-
toria emergen las figuras de los que dieron su vida por la libertad. Pero estas
figuras se perfilan con los valores universales de la ucronía. El estribillo del
poema “Los comuneros” que se corea año tras año en mística comunión
entre los asistentes a la campa es una buena muestra de ello: “Común es el
sol y el viento/ común ha de ser la tierra/ que vuelva común al pueblo/ lo
que del pueblo saliera”. Evocaciones de una edad de oro, un bello deseo más
que un sueño político realizable.

No digo que haya que arrinconar estas manifestaciones y estas canciones
que nacieron con la Autonomía, y que para muchos tienen un gran sentido,
todo lo contrario, hay que mantenerlas puesto que ya forman parte de nues-
tra historia. Pero no podemos quedarnos sólo en eso, porque de lo contrario
estamos limitando la capacidad de creación y de adecuación a la actualidad.

En Villalar el pueblo vibra a los sones de la épica de los comuneros, y las
palabras comunero, comunidad, común se asocian en una similitud muy
fácil con la libertad. Se mezclan conceptos que nunca han estado unidos en
la memoria colectiva. La Castilla concejil y comunera sirve una vez más
como imaginario étnico idealizado que contrasta abiertamente con la reali-
dad social y política en la que se vive. El concejo y lo concejil existen, pero
son vocablos vacíos de contenido que nos remiten, una vez más, a una Arca-
dia feliz pero utópica. Los concejos no funcionan como asambleas igualita-
rias donde los vecinos pueden manifestar su opinión y tomar sus decisiones.
Hoy han sido sustituidos por otros modelos. Las políticas de partido tienen
de hecho más fuerza que las mismas asambleas. 

Los comunales como estrategias de funcionamiento económico de algu-
nos lugares no sirven para apoyar ninguna tesis sobre “comunidad” porque,
en la actualidad, inmersos en una economía de mercado globalizadora, están
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sometidos a fuertes tensiones y a intereses muy particulares. Aunque se han
cantado y se cantan sus excelencias como restos de un “comunismo ideal”,
sin embargo “de facto” no tienen la importancia que se les asigna a la hora
de crear identidades, ni siquiera locales. El discurso local para que funcione
como identitario tiene que reflejar evocaciones asumidas por la comunidad
como suyas, en las que se manifieste la unidad cultural de la comunidad,
aunque la conducta individual sea diversa de la del grupo13. Esto no se pro-
duce, al menos ahora, alrededor de los aprovechamientos comunales. La des-
población y la disparidad de intereses entre los vecinos revelan que estos
aprovechamientos son fuente de litigios continuos que ponen de manifiesto
discrepacias que impiden cualquier planteamiento en este línea. 

Pero hay un futuro

Quizás sea hora de plantearse en serio, sin complejos, sin tapujos y sin
prejuicios la cruda realidad de nuestra Comunidad Autónoma. ¿Qué somos
verdaderamente en el Estado español? ¿Qué peso específico tenemos en él?
¿Qué mecanismos podemos arbitrar para mejorar la situación? 

¿De verdad existe identidad castellano-leonesa? De ser así, ¿dónde y cómo
se manifiesta? ¿Realmente interesa una identidad? ¿Sirve para algo el esfuerzo
de crear o aumentar la identidad regional?

Personalmente creo que sí. Si en vez de discursos negativos se hiciesen
discursos positivos, lógicamente las cosas funcionarían de otra manera.
Resulta paradójico que, cuando existe un problema en la construcción de la
Comunidad Autónoma como el leonesismo, la respuesta que se da incluso
desde círculos intelectuales es: “Bueno, pero en León también el Bierzo se
quiere separar, y en el Bierzo los del Alto no se llevan con los del Bajo”. Este
no es discurso positivo, es esconder la cabeza bajo el ala. Lo lógico sería plan-
tearse: ¿cuáles son los problemas que hay que resolver para fortalecer la iden-
tidad? Y, sobre todo, o antes de esta pregunta, ¿cómo queremos que sea esa
identidad? 
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Tenemos la ventaja de poder partir desde abajo y debemos hacer un
esfuerzo por entender y respetar e integrar todas las aspiraciones posibles y
de esta manera aglutinar a la mayoría. Tenemos la oportunidad de hacer de
la Identidad una suma de identidades, que no por ser menores son menos
importantes. 

Enrique Orduña, en su estudio sobre el regionalismo de Castilla y León,
aboga por una profundización seria en la identidad al decir: “Hay que
reconstruir, no sólo desde el punto de vista territorial, nuestra región, sino
desde un amplio abanico que acoja la economía, la estructura social, la cul-
tura, la educación y un largo etcétera”14.

Ello exige por lo menos un reconocimiento del problema, un plantea-
miento serio del mismo y empezar a aportar soluciones. 

La realidad actual es que nos encontramos ante nueve provincias y no sé
cuantas comarcas embarcadas en un proyecto común. Lo que tenemos que
preguntarnos es qué pueden hacer todas juntas para evitar los males que nos
aquejan y que en general se pueden resumir en: falta de autoestima, de auto-
valoración, de proyectos de futuro...

Hay que partir de la realidad del Estado Español, que avanza cada vez más
y más deprisa hacia un reconocimiento de la pluralidad nacional. No es efec-
tivo intentar construir la identidad contra los “otros”, o rasgarse las vestiduras
porque ellos, en la elaboración de su propio imaginario étnico, reescriban la
historia con “subjetividad” eludiendo voluntariamente la “objetividad” que
debería presidir cualquier planteamiento. Aunque esto sea cierto, más que pro-
ducir largos artículos demostrando que no tienen razón, tenemos que adecuar
nuestros planteamientos a la nueva realidad. La Europa de las regiones está ya
aquí, por lo tanto debemos buscar la manera de hacernos un hueco en España
y en Europa en un lugar en el que tengamos el peso específico que debemos
tener, en el que el desarrollo de los otros no se haga a costa nuestra, para lo
cual debemos tener muy claro quienes somos y como queremos ser vistos y
aceptados. El equilibrio entre la modernidad que impone la nueva sociedad
global y el mantenimiento de nuestro patrimonio peculiar tiene que servir de
base a la creación de la diferenciabilidad integradora y no excluyente. 
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Así las cosas el panorama se presenta bastante turbio, pero lógicamente
esperanzador. La Comunidad Autónoma estaría constituida de hecho
cuando a la voz de alarma de Soria se uniese el Bierzo, y el grito de protesta
de la Bureba tuviese eco en la Sierra de Francia. Estamos ante una Comuni-
dad desvertebrada. Debemos ser castellanos y leoneses en España y en
Europa, pero la debilidad de población, la falta de cabeceras de comarca y
aún de ciudades donde el centralismo es excluyente no sirve, por lo menos
por ahora, para relanzar subsidiariamente los territorios que dependen de
ellas.

Estudios autorizados de los geógrafos de Castilla y León han puesto de
manifiesto la falta de liderazgo en las cabeceras de comarca de la periferia de
Castilla y León. Esto se podría extrapolar también al centro. La villas han
sido, y por desgracia siguen siendo salvo rarísimas excepciones, núcleos que
ven con una pasividad impresionante cómo sus alrededores se desmoronan
mientras aparentemente ellas crecen. Se han quedado dormidas en laureles
“muy nobles”, eso sí, cuando la nobleza se conseguía sin trabajar, pero ino-
perantes cuando la iniciativa y el trabajo valen más que los títulos. Se pier-
den en retóricas de grandezas pasadas mientras ven cómo desaparecen los
puestos de trabajo. Se recrean en un presente de aparente bonanza donde
aumentan los vecinos (que vienen a morir de los pueblos de los alrededores).
Alucinadas por este espejismo, ni siquiera atienden a las estadísticas y a las
noticias de los periódicos que día a día, o al menos una vez al mes, reflejan
la cruda realidad que se plasma en los escasos nacimientos y el abultado
número de defunciones.

Si estamos todos en el mismo barco debemos luchar todos por lo mismo.
Tenemos una riqueza que no podemos desaprovechar. No es lógico plantear
nuestra identidad sobre un reduccionismo, buscando elementos “únicos” en
los que reconocernos. Castilla y León es plural. Lo grandioso es poder aglu-
tinar a todos bajo un mismo sentir. Sentirse formando parte de la Comuni-
dad, pero sin perder sus identidades, ni sus “hablas”, ni su personalidad
jurídica, económica, política, etc. Quizás ésta sea la grandeza y también la
miseria de esta Comunidad que ahora quiere comenzar a echar a andar pero
que tiene pocos hilos conductores que guíen estas aspiraciones.

Lo cierto es que el despertar pleno de la Autonomía no ha llegado. Un
estudio más detallado del que ahora nos proponemos podría revelar las cau-
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sas profundas de esta falta de conciencia autonómica. Podría desmontar
algunos tópicos que explican la falta de interés por la identidad y el porqué
existe una dejación de funciones. 

Uno de los problemas con el que se encuentra esta comunidad autó-
noma, a mi juicio, es la falta de un imaginario étnico, porque la historia y el
discurso de “pobres pero honrados” y de “nosotros fuimos” no da ningún
fruto. Es imposible recurrir a las grandezas pasadas cuando lo único que
hacen es acentuar el sentimiento de derrota que nos invade.

La realidad se impone, más que buscar esencialismo tenemos que cons-
truir sobre las relaciones sociales, de género, etc., donde todas las fuerzas
colaboren en la búsqueda del imaginario étnico que ayude a la “construcción
cultural de la realidad”15, que nos ayude a integrar a los otros en un “noso-
tros” plural y enriquecedor. 

Entre dos fuerzas y sin camino claro

Uno de los problemas de Castilla y León es que no acierta a crear con efi-
cacia modelos de identidad regional o autonomista dentro del Estado Espa-
ñol, porque parte de un miedo atávico a ser tachada de traidora a la esencia
del modelo “españolista”, a la actuación modélica que se espera de ella pero
también porque no quiere enfrentarse a la realidad plural. Así se niega y se
pretende ocultar la identidad leonesa emergente y cada vez más afianzada
diciendo que es cosa de pequeños grupos que se empeñan en nadar contra
corriente.

Se impone, por lo tanto, una concepción dinámica, no lastrada, que vaya
hacia delante, que incorpore nuevas ideas y sobre todo que se vaya ade-
cuando a la realidad cada vez más plural, pero cada vez más cambiante.

Hay que hacer una reubicación conceptual de lo que han significado las
comarcas, de lo que se espera de ellas, y de los núcleos rurales y urbanos en
base a estas directrices.
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La comarca tiene un gran peso en la creación de las identidades y del
imaginario de algunas provincias, y de la percepción espacial del territorio
por sus habitantes16, pero la comarca en el amplio sentido, donde la geo-
grafía no es el único indicador aunque pueda ser la base, ya que sobre ella
actúan otra serie de realidades, como la historia, la vinculación con ciertos
santuarios, comunidades de aprovechamientos agrícolas, o pastoriles, etc.
En las comarcas se pone de manifiesto de una forma más clara la identi-
dad como memoria colectiva que participa de un pasado común reelabo-
rado a golpe de vivencias conjuntas que a su vez cristalizan en tradiciones
concretas17.

Además, tenemos que estar muy atentos a un nuevo factor: las man-
comunidades, porque estas se constituyen muchas veces rompiendo las
comarcas o subdividiéndolas. Estas entidades acabarán creando lazos de
identidad basados en la administración de los bienes y servicios que con-
trolan. 

Conclusión

En Castilla y León parece que se niega la identidad, y casi hasta la posi-
bilidad de construirla, con lo cual estamos renunciando a la búsqueda de un
imaginario rico y plural donde, como señala María Jesús Buxó, las imágenes
del pasado y del presente, en un juego dialéctico, soporten nuevas aspiracio-
nes. Por eso ante todo necesitamos una actitud nueva ante una realidad
nueva.

La búsqueda de un imaginario étnico18 que nos ayude a construir cultu-
ralmente nuestra propia realidad en sus bases históricas y actuales en térmi-
nos imaginativos y reales. En una sociedad agónica en sentido fatalista, más
que en el unamuniano, se impone la búsqueda de una revitalización cultu-
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ral dinamizadora que dé respuestas nuevas y novedosas a viejos y anquilosa-
dos problemas. La valentía de reflexionar sobre nuevas realidades adecuando
el discurso a un futuro que está por venir y sobre el cual podemos actuar más
que sobre un pasado del que sólo cabe aceptarlo con más o menos ilusión o
tomarlo como pretexto para justificar el presente. 

Como hemos visto hasta ahora, la construcción simbólica basada sólo en
la historia acaba manipulando e idealizando aspectos de la realidad social, lo
que desemboca en metáforas que disimulan la dura realidad y buscan una
salida fácil en la estigmatización del otro como culpable de las propias des-
gracias. Aunque las otras naciones se hayan construido “contra” alguien, es
absurdo y anacrónico a estas alturas hacer el discurso de la construcción de
Castilla y León contra las naciones históricas. No sirve de nada. De hecho,
como hemos visto anteriormente, ellas mismas han variado el discurso
pasando ya por encima de “Castilla” para contraponerse a otra realidad que
llaman España.

El planteamiento que hay que hacer es ver cómo a través de la creación y
potenciación de la identidad podemos construir algo positivo que pare la
decandencia y sirva de revulsivo para la reconstrucción de nuestros pueblos
y ciudades. Esto implica ser conscientes de que tenemos que estar en un pro-
ceso de negociación permanente y abierto a todos los niveles: simbólico,
social, económico... que nos dé una visión clara de cómo se perciben a sí
mismos los castellanos y los leoneses. 

Se impone un estudio serio y riguroso sobre los marcadores de identidad,
que no son los mismos en todos los lugares, ni en todas las ciudades, ni en
todas las comarcas. Debemos conocer el grado de aceptación de los símbo-
los que se han creado para representar a la Comunidad y la valoración que
la población hace de los mismos. Sólo desde estos conocimientos se pueden
establecer pautas para conseguir la creación y el desarrollo de las identidades
en las tierras de Castilla y de León. 
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LOS SÍMBOLOS RELIGIOSOS EN LA 
CONSTRUCCIÓN DE IDENTIDADES

LOCALES: 
EL CASO DE ANDÚJAR (JAÉN)

Salvador Rodríguez Becerra
Universidade de Sevilla
Fundación Machado

El asunto es hacer notorias a vueltas de la vida y martirio del glorioso san
Eufrasio, el origen y antigüedad, los lustrosos principios, las grandezas y excelen-
cias de la siempre célebre y memorable ciudad de Andújar, como madre que es de
tantos santos, nobles, doctos y esforzados varones. Por esto, entre otras muchas
razones [es] digna y merecedora que de ella se escriban libros y [se] hagan ilustres
historias.

(“Elogio a la ciudad de Andújar y su historia por el Dr. Don Lorenzo Vander-
Hammen y León...”, presentación de la obra de Antonio Terrones, Vida, marty-
rio, translación y milagros de San Euphrasio, obispo y patrón de Andújar. Granada,
1657)



1. Introducción

Andalucía se ha caracterizado por una fuerte conciencia de identidad en
las ciudades y pueblos y a la vez un marcado antagonismo, especialmente
entre las localidades más cercanas y semejantes entre si. Esta situación se ha
alterado y agravado desde la consecución de la autonomía, en la que persis-
ten y aún se ahondan las diferencias entre las subregiones oriental y occi-
dental, representadas por Granada, y más recientemente Málaga, y Sevilla,
aunque todas las grandes ciudades se sienten víctimas del centralismo sevi-
llano. Esta realidad se vive como un agravio comparativo que no siempre
tiene bases objetivas y se alimenta en no pocos casos del rumor y del uso
demagógico de los datos por ciertos portavoces sociales y políticos, ante los
cuales la información veraz pierde siempre la batalla. El carácter predomi-
nante en varios terrenos de la ciudad de Sevilla ya desde el siglo XVI en el
conjunto andaluz y español, y no es el menor el demográfico, pues cuenta
con más de 700.000 habitantes, la ciudad más poblada de la Comunidad
Autónoma, a los que hay que unir su carácter de capital de la misma, no
aceptado por ciertos sectores, y, aunque ello no impide la normal conviven-
cia, puede detectarse cierta hostilidad que se expresa, a veces de forma sutil
y a muchos niveles, tanto entre el pueblo común como entre las élites, outras
veces de forma violenta, como con ocasión de partidos de futbol entre equi-
pos rivales.

En Andalucía no hay un símbolo religioso comúnmente aceptado por
todos que aglutine al conjunto de la región, aunque es predominante y
emergente el de la virgen del Rocío, que aunque predomina en la Baja
Andalucía, especialmente en las provincias de Huelva, Sevilla y Cádiz, que
enmarcan el espacio donde surgió, la marisma del Guadalquivir; su
implantación a través de las hermandades filiales, asociaciones, parroquias,
permiten afirmar que estamos ante un símbolo de Andalucía, como ya
apuntábamos en otro lugar (Rodríguez Becerra, 1989). Las principales
ciudades y capitales de provincia, que fueron casi todas importantes cen-
tros ciudadanos y sedes episcopales desde tiempos bajomedievales, poseen
uno o más símbolos religiosos predominantes que ejercen influencia en
extensas áreas coincidentes en gran manera con la provincia, símbolos que
generalmente no entran en competencia con los locales, que están más
próximos a los vecinos.
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2. Metodología y fuentes

En este texto entendemos la identidad cultural como identidad colectiva
fruto de la interacción social y por tanto cambiante, que se construye frente
a la alteridad de los próximos, cercanos y similares y también frente a uni-
dades distantes, superiores y homogeneizadoras. Para la construcción de la
identidad cada unidad (ciudad, comarca, región, etnia, nación o estado) uti-
liza como elementos la población y el territorio donde se asienta, la historia
y los elementos culturales diferenciales, entre los que juegan un papel cru-
cial las formas de la religión y la lengua o habla, creando las élites intelec-
tuales un “imaginario identitario” que proyectan tanto hacia afuera como
hacia adentro. En el panorama actual de los estudios de identidades sociales
y culturales en nuestro país se margina a las ciudades y núcleos urbanos en
favor de las naciones y estados -contexto y marco en el que se desarrollan y
contra el que chocan los nacionalismos- (Cucó y Pujadas, 1990: 10); y ello
a pesar de que las primeras constituyen identidades “primarias” de identifi-
cación y entidades que en el Mediterráneo han articulado grandes zonas
rurales y sobrevivido a múltiples formas políticas y organizaciones territoria-
les y sedimentado expresiones culturales propias, y que en la actualidad
siguen siendo realidades pujantes, referentes nacionales e internacionales y
modelos de la modernidad. Ciertos nacionalismos ignoran las ciudades
como centros de creatividad y heterogeneidad cultural, ignorancia incohe-
rente porque le niegan a la ciudad lo que reclaman para el país o nación, la
diferenciación y la autonomía (Aguirre y Morales, 1999: 40).

Para llevar a cabo nuestro análisis nos hemos basado en varios textos publica-
dos en el siglo XVII que tienen como centro la ciudad de Andújar y el obispado
de Jaén; éstos fueron escritos con el propósito de establecer y fijar la “verdad” de
ciertos hechos que corrían entre clérigos y laicos cultivados y algunos de ellos entre
gente común; me refiero a historias locales que, no obstante, tratan siempre de
enlazar con la historia general a través de los orígenes conocidos, frecuentemente
a partir de la Biblia, de las crónicas y de los clásicos grecolatinos y que a no dudar
eran el fundamento de los sermones de los clérigos durante siglos en las fiestas de
los santos y, a partir de aquí, divulgados a todos los niveles sociales1. 
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Los datos básicos de estos textos es posible que fueran del dominio
público y formaran parte sustancial de los contenidos de la identidad cultu-
ral de estos pueblos; el hecho de escribirlos, como es el caso que aquí nos
ocupa, fijaba la narración y le hacía adquirir carta de naturaleza y de verosi-
militud. Esas historias míticas partían de afirmaciones basadas en la tradi-
ción o en textos antiguos: san Eufrasio, natural de Zaragoza, de nación
“española”, discípulo de Santiago, a quien acompañó a Jerusalén, ordenado
obispo en Roma, vino a predicar a la ciudad romana de Illiturgi, donde se
estableció y allí fue martirizado, por lo que se considera primer obispo de
Andújar2; éste, al igual que los otros siete compañeros, los conocidos como
varones apostólicos, habrían venido por designación de san Pedro a predicar a
Hispania, España para los autores, y por sorteo entre ellos, es decir, por
casualidad, lo que incluye un designio divino, a la ciudad de Andújar. Trajo
con él una imagen de la Virgen que luego sería conocida como de la Cabeza,
esculpida por san Lucas, y se habría de aparecer en el siglo XIII, surgiendo
así del lugar donde había sido enterrada por los devotos andujareños en su
huida hacia el norte del peligro musulmán. La aparición se hizo presente a
un pastor del reino nazarita de Granada, en un cabezo de la Sierra Morena,
en el término de Andújar, pocos años después de la conquista de Fernando
III. 

Así mismo, los textos explican la presencia en Andújar del paño de la
Verónica con el rostro de Cristo, la principal reliquia de la catedral de Jaén,
que cuenta con una amplia devoción en la ciudad y provincia, porque la
trajo consigo el santo Eufrasio, primer obispo de Andújar, y según ciertos
relatos de Jaén, atestiguado por la presencia del santo rostro, única diócesis
existente en el reino desde el siglo XIII. De esta forma Jerusalén, Roma,
Zaragoza, Andújar, Jaén y, como veremos posteriormente, Santiago y Gali-
cia quedan unidas por el mito de la predicación y martirio de Eufrasio, cuya
existencia corpórea no ha sido históricamente demostrada y consecuente-
mente nunca estuvo en la diócesis de Jaén, como acreditó el ilustrado deán
Mazas.
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tencia sobre sedes episcopales del reino de Jaén que nunca fueron creadas y cuya veracidad ya fue
puesta en duda por los bolandistas y desde luego por los ilustrados, entre los que destaca el deán
Mazas en su Memorial... (1775), quien puso en duda el culto debido a muchos santos del obispado
de Jaén nacidos al calor insuflado por el obispo de la diócesis cardenal Moscoso.



El fundamento de nuestro análisis lo constituye la obra de Antonio Terro-
nes de Robres, titulada Vida, Martyrio, Translacion y Milagros de San Euph-
rasio obispo, y patrón de Andújar y que tiene como subtítulo, Origen,
Antigüedad y excelencias desta ciudad, Privilegios de que goza, y varones insig-
nes en santidad, letras y armas que ha tenido, ... por Don ..., terminada de
escribir en 1632 y publicado en Granada en 1657. Hemos usado también a
efectos comparativos otras obras fundamentales: una historia de la ciudad de
Jaén de Ximenez Paton (1628), el episcopologio de la diócesis de Martín de
Ximena (1654), y la historia del santuario y la virgen de la Cabeza de Sal-
cedo Olid (1677). Todos estos autores demuestran conocer y citan explíci-
tamente las obras de sus coetáneos y las clásicas en las que se apoyan. Todos
coinciden en los datos fundamentales, hacen expresa mención de san Eufra-
sio como obispo de Andújar y le dedican algunos capítulos. Existe no obs-
tante una clara diferencia entre ellos: tanto Terrones como Salcedo, parientes
entre si y caballeros notables de la ciudad de Andújar, establecen que san
Eufrasio es no sólo el primer obispo de la ciudad sino también de Jaén; que
la virgen de la Cabeza fue traída por el santo obispo; y, finalmente, que el
paño de la Verónica formaba parte del equipaje sagrado de Eufrasio. Hechos
estos últimos en los que no entran los otros dos autores, es decir, que no los
dan por buenos.

El libro sobre la vida de san Eufrasio de Antonio Terrones está dedicado
a la ciudad de Andújar, y, según consta en el prólogo de la obra para mayor
gloria de Dios, presta un servicio al santo-patrón y para honra de la ciudad,
dando cuenta de los santos allí nacidos, los varones insignes en letras y armas
y la lealtad en servicio del rey, con el objetivo de que “para que los que ahora
vivimos y los que nos sucedieren, les imitemos, sirviendo a las dos majesta-
des, divina y humana, como debemos” (Terrones, 1657, Prólogo). El autor,
don Antonio Terrones de Robres, caballero veinticuatro, miembro del
cabildo secular, sobrino del obispo que hizo traer los restos del mártir, según
referiremos posteriormente, declara que no existe libro anterior sobre la
venida del primer obispo y patrón así como del traslado de sus reliquias, y
que guarda los papeles originales de aquellos hechos, y, aunque confiesa que
no es historiador, se ve compelido por la necesidad del aumento y buen
nombre de la ciudad a la que dedica su obra y a la que considera su patria y
nación3.
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Los siglos XVI y XVII se caracterizaron en el reino de Jaén y en los rei-
nos de Andalucía por sucesivas crisis económicas, catástrofes naturales y pér-
didas sustantivas de población que coinciden con abundantes visiones y
apariciones de signos fantásticos. Ellos fueron interpretados en términos de
manifestaciones sobrenaturales de los restos mortales de mártires de la época
romana y de apariciones de simulacros de la Virgen escondidas o abandona-
das por los cristianos en su “precipitada” huida de la ocupación musulmana
del reino visigodo en el siglo VIII. Aunque sabemos que las relaciones fron-
terizas entre cristianos y musulmanes en Andalucía desde el XII al XV fue-
ron de tiempos de paz y de guerra, y que las relaciones entre nobles y
príncipes cristianos y musulmanes no fueron siempre unidireccionales, es
decir, que no todos los de una misma religión estaban siempre en el mismo
bando, y por tanto las alianzas no usaban como único criterio el religioso, lo
que no parece dejar lugar a dudas, y así lo reflejan los textos, es que la razón
y fundamento últimos de la guerra contra los musulmanes se justificaba en
la identidad religiosa; existía el deber de combatir y expulsar del territorio
peninsular a los enemigos de la fe; esta era la ideología dominante aunque la
realidad no siempre se ajustaba a ella. Se hacía hincapié constantemente
desde esta ideología que el territorio peninsular había sido cristiano antes y
que, tras la conquista por los seguidores del Islam, los cristianos se habían
refugiado en el norte peninsular y desde allí se había iniciado la conquista y
cristianización de los viejos territorios. 

También existía el convencimiento de que tras la inicial cristianización
del suelo de la península hispánica los emperadores romanos y sus goberna-
dores habían perseguido y martirizado una ingente cantidad de cristianos
que, tras la ruina del reino visigodo, habían quedado ocultos u olvidados, y
que una vez recuperada la tierra por los cristianos, aquellos se manifestaban
con signos considerados sobrenaturales para que recibieran el culto debido.
A estas persecuciones se sumaban las de los musulmanes y, así, no pocos
mártires de la época califal fueron reconocidos por las iglesias. Téngase en
cuenta que durante muchos siglos fueron los eclesiásticos casi los únicos
capaces de leer e interpretar el pasado y que éste se construía sobre la Biblia,
los santos padres, los evangelios canónicos y no canónicos, los llamados fal-
sos cronicones, como producto de la creencia religiosa acrítica, la mala fe o
la simple ignorancia y, en general, por los escritos censurados por la autori-
dad eclesiástica. Esta actitud se mantendrá durante siglos y, desde luego,
durante el XVII que aquí nos ocupa especialmente, y habrá que esperar
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hasta el siglo XVIII para que desde la sociedad e incluso desde dentro del
estamento clerical surjan dudas que pongan en tela de juicio tales creencias.
Conviene recordar que el tribunal de la Inquisición tenía como objetivo
entre otros vigilar por la pureza de la fe y que la duda sobre estas verdades,
admitidas por la tradición, era motivo de sospecha para el atento tribunal.

3. La ciudad de Andújar

La ciudad está situada estratégicamente junto al río Guadalquivir, en una
elevación sobre una gran llanura y junto a uno de los pocos puentes que ha
tenido el gran río desde la época romana, paso obligado para unir Castilla con
Andalucía y uno de los ejes de penetración hacia Granada. Heredera de un
municipio romano, continuó ocupada durante la época musulmana, fue con-
quistada con anterioridad en tiempos de Alfonso VII y perdida de nuevo, hasta
su definitiva entrega a Fernando III de Castilla sin guerra, por lo que “no hubo
repartimientos”; en consecuencia, fue poblada por caballeros, quedando al
margen los nobles poderosos y los grandes maestres de las órdenes militares.
Estuvo bajo la corona real salvo cortos períodos que fue dada a príncipes o per-
sonajes reales, volviendo de nuevo a la corona. Estas circunstancias marcarán
la historia de la ciudad al ser el cabildo civil de la ciudad la principal institu-
ción de gobierno formada durante siglos por estas élites caballerescas.

Andújar es actualmente una ciudad próspera con 40.000 habitantes que
viven de la agricultura y las industrias de transformación, especialmente del
aceite y del mueble, con comercio y servicios muy desarrollados por ser cen-
tro de una amplia y poblada comarca, y con un importante turismo cinegé-
tico y de naturaleza, al estar situada en la entrada natural a Sierra Morena y
su Parque Natural. Su patrimonio histórico, indicativo de un gran pasado,
aunque muy destruido, cuenta con importantes muestras, especialmente
iglesias, conventos y algunas casas-palacio, pero es sobre todo el santuario de
la Virgen de la Cabeza en Sierra Morena y la romería que allí tiene lugar lo
que la hace famosa. El santuario, aunque situado a unos treinta kilómetros
de la ciudad, enclavado en un bello paraje, es el referente devocional más
importante de la ciudad, si no de toda la provincia y áreas limítrofes, y está
presente en la vida de los andujareños que acuden al santuario para celebrar
sus bodas, bautizos, aniversarios, concentraciones, actos litúrgicos, retiros
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espirituales, encuentros, ofrendas y visitas familiares. Abajo, en la ciudad, a
lo largo del año se celebran numerosas actividades culturales y religiosas que
tienen como centro a la virgen de la Cabeza. El cénit del ciclo lo constituye
la romería: un masivo encuentro de cientos de miles de personas en el cerro
del santuario para la procesión del domingo que cierra el ciclo litúrgico de
esta fiesta, la segunda en importancia de Andalucía y la primera para las pro-
vincias orientales y La Mancha.

La hermandad de la Virgen es sin duda una de las instituciones de mayor
relevancia y prestigio de la ciudad, pertenecer a su junta directiva y, sobre
todo, ser hermano mayor, que allí lleva aparejado ejercerlo con la esposa,
constituye la fuente de prestigio social más importante en la localidad. De
esta hermandad tenemos noticias desde el siglo XVI, pero su existencia y
prerrogativas se remontan a tiempos anteriores, quizás a los primeros años
de la conquista cristiana en el siglo XIII, en que se creó una hermandad de
caballeros pobladores de la ciudad.

4. La construcción de la identidad

El libro de Terrones se escribe con el propósito de historiar la vida de san
Eufrasio y al tiempo poner de relieve y dejar constancia de la importante
aportación hecha por el propio linaje del autor, artífice de la traída de los res-
tos del patrón san Eufrasio de Galicia a la ciudad. La biografía sirve de pre-
texto para cantar las excelencias de la ciudad que, en cierta manera, se
identifica con el mártir-patrón. Andújar reunía los más altos valores que se
consideraban propios de una población en estos siglos -se trata de una visión
emic, y por tanto la coincidencia con la verdad histórica no es en este análi-
sis relevante-: nobleza, por haber tenido fundadores antiguos; lealtad por no
haberse rebelado contra su rey, especialmente con ocasión de la guerra de las
comunidades y haber sido la primera plaza de armas fortificada de Andalu-
cía; ilustre por el castillo que la defendía, los mártires que había dado, así
como por los hombres de letras que habían nacido en ella y especialmente
por haber sido la primera sede de san Eufrasio, “uno de los siete primeros
discípulos del apóstol Santiago”, lo que la convirtió en una de las ciudades
más pías de la primitiva iglesia de España. Pero, veamos con mayor deteni-
miento algunos de estos valores.
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a) Antigüedad y nobleza de la ciudad. Andújar construirá su identidad
buscando unos orígenes fundacionales con base en la Biblia. Según el mito,
recreado a partir del texto sagrado, la fundación de la ciudad se debió nada
menos que a Tubal, hijo de Jafet y nieto de Noé, que vino a Europa a
poblarla; el propio patriarca, según el mito, llegó a estas tierras para ver el
resultado de la acción de su nieto. Andalucía, como consecuencia de aque-
lla labor civilizadora, habría de ser privilegiada con ser la primera región con
leyes que desarrollaron las ciencias, pues según Terrones:

... los historiadores peregrinos [afirman] haber sido los españoles andaluces de los
primeros hombres que supieron ciencias y música, y de los que primero tuvieron
conocimiento del bien vivir... conque queda reconocido que dejó en estas partes
de Illiturgi y Cazlona señaladas estancias con gente que las habitasen y poblasen,
pues a pocos años después las hallamos ciudades tan populosas como en su lugar
se dirá... Las gentes antiguas, que vinieron con Tubal, repartieron las provincias
principales de España, al Andalucía la llamaron Bética... a la Bética y Lusitania
juntas España Ulterior... Desde donde se juntan estos dos ríos se dividieron las dos
béticas referidas, quedando en la occidental Cazlona y Illiturgi y Córdoba, que
siempre fueron ciudades muy unidas y confederadas, particularmente Illiturgi, por
estar en medio, y partir los términos de ambas (Terrones, 1657, Prólogo).

¿Qué mayor antigüedad y por tanto prestigio podría darse a una ciudad
que haber sido fundada por un nieto de Noé, que el mismo aprobó con su
visita el modo de vivir de estos pobladores? Por curiosidad añadiré que esta
visita la fija el autor poco antes de la muerte del patriarca a la edad de 950
años, en el 2008 antes de nuestra era, habiendo vivido en España 195 o 155
de ellos. Un mínimo conocimiento del mito bíblico no podía situar a los
pueblos conocidos antes del llamado diluvio universal del que sólo se salva-
ron Noé y su familia, de esta forma la máxima antigüedad para una región
o ciudad, que es el interés de nuestro autor, queda establecida en Noé. En
cualquier caso estaba obligado a fijar los orígenes de la ciudad, como era
habitual en todos las historias generales de la época, y aunque esta no perte-
necía a este género -pues trataba de la vida de san Eufrasio- para apoyarla,
era conveniente establecer, según el autor, quienes fueron los primeros fun-
dadores. Andújar fue, así mismo, una entidad de población heredera de un
municipio romano, Illiturgi4, coincidente con él actual casco urbano o sus
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proximidades y, posteriormente, una entidad de población cuya naturaleza
desconocemos en la época musulmana.

b) Tiempos medievales. Justifica nuestro autor la dilación de la conquista
cristiana por las luchas que entre si sostuvieron los príncipes cristianos “por
particulares intereses contrarios al bien común”. Refiere un hecho de armas
del que se obtuvo grueso botín, que se repartió entregando un décimo para
Santa María de Toledo por promesa, otra parte para el apóstol Santiago, el
quinto para el rey y el resto para los demás. Tomó por segunda vez Alfonso
VII la ciudad en 1154 y en ciertos documentos se titulaba rey de Andújar,
hecho que por haberlo omitido “tantos historiadores y tan graves estimo el
haber hecho este servicio a mi patria”. Este rey le concedió fueros que bene-
ficiaban a los naturales de ella, según consta en los fueros de la ciudad. El
definitivo asentamiento de los cristianos se producirá como consecuencia de
las negociaciones del rey Fernando III con su aliado el rey moro de Baeza,
en 1225; en cualquier caso todos concuerdan en que “fue el primer lugar de
Andalucía que fortificaron los cristianos y que fue la primera plaza de
armas”. Otra vez Andújar es la primera en una gran empresa. Los reyes la
poblaron y la convirtieron en uno de los centros de operaciones para los ata-
ques a los musulmanes de la Baja Andalucía, con un general de la frontera,
adelantado o “virrey”. Los caballeros e hijosdalgo de Andújar se señalaron,
según nuestro autor, en numerosas acciones de guerra, alcanzando en una de
estas correrías las cercanías de Jerez, en otra tomaron Córdoba por sorpresa,
participaron asimismo ayudando al rey en la conquista de Jaén y Sevilla, en
otras ocasiones, por iniciativa propia y con la expectativa del botín; final-
mente, participaron en la conquista del reino de Granada, colaborando muy
activamente en la construcción de Santa Fe y, posteriormente, en las guerras
contra los moriscos que mandara don Juan de Austria. Todos estos servicios,
obligatorios, encontraban remuneración a través de privilegios reales y cons-
tituyen hitos en el proceso de conformación de la identidad local.

c) Tiempos modernos. En el siglo XVII Andújar, una de las cuatro ciuda-
des históricas del reino de Jaén, estaba adornada con un hermoso puente
romano sobre el Guadalquivir, nobles edificios, alegres salidas, fuerte y cas-
tillo; regía como parte de su distrito castillos, villas y lugares recibidos de los
reyes como premio; era cabeza de uno de los pocos arciprestazgos del obis-
pado, residencia del vicario-juez eclesiástico, contaba con cabildo eclesiástico
o universidad de clérigos, cabildo civil con corregidor nombrado por el rey
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y un amplio número de regidores o caballeros veinticuatro; tenía asimismo
voto en cortes hasta mediados del siglo XV en que perdió esta preeminen-
cia. Contaba más de seis mil casas pobladas, la mitad en la ciudad y la otra
diseminadas, con más de cien de ellas pobladas por caballeros, hijosdalgo
notorios y de ejecutoria, cinco parroquias, siete conventos de frailes y tres de
monjas, dos hospitales y numerosas ermitas. En síntesis, “una de las buenas
y grandes ciudades de Andalucía, en el reino de Jaén, pero aunque ilustre,
apenas es lo que fue, comparada la grandeza que tuvo en su Estado, con la
declinación en que la hallamos.” Como podemos apreciar también funciona
el mito de la edad de oro pasada (Vander-Hammen, 1657, Elogio de la ciu-
dad...).

La realidad es que Andújar era en el siglo XVI una ciudad menor en com-
paración con otras de la Andalucía bética, como lo demuestra un interesante
documento inserto en el libro de san Eufrasio sobre el compromiso de las
ciudades confederadas en la Rambla (Córdoba) en 1521 de participar con
caballos y peones en mutua defensa y del rey en la llamada Guerra de las
comunidades y en la que participaron la mayor parte de las ciudades del
occidente andaluz; clasificadas por su aportación, en un primer grupo se
sitúan Córdoba y Sevilla, seguidas a gran distancia de Jerez y Écija, en un
tercer grupo Carmona, Antequera y, finalmente, Andújar y Ronda, que se
comprometieron con 1/12 menos que las primeras y 1/3 menos que las
segundas citadas.

Celosa de sus privilegios exhibe con orgullo la orden de Alfonso VIII que
mandaba que en la ciudad sólo hubiese dos palacios, el del rey y el del
obispo, dato que para el autor refuerza la afirmación de que habían existido
obispado y catedral; fue residencia de Egilona, hija de don Rodrigo, señorío
de por vida de don León, Quinto rey de Armenia por concesión de Juan II,
que le concedió el título de ciudad5. En suma, Terrones al escribir su histo-
ria presta un gran servicio a su patria-ciudad6. 
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en lo otro se ha aventajado, y aventaja a otras ciudades de mayor población y riqueza” (Terrones, 1657:
103).



5. Los símbolos religiosos: San Eufrasio, la Virgen de la Cabeza y otros

a) San Eufrasio. En la distribución de ciudades que hicieron los llamados
varones apostólicos correspondió a Eufrasio la predicación en la supuesta
Andújar romana, donde según la tradición ejerció su ministerio desde el año
44 al 57, año en que fue martirizado. Allí fue enterrado por sus discípulos
aunque no hay testimonios ni datos “por el abandono y negligencia que
tuvieron para quien la hizo cristiana y catedral episcopal tantos años” (A. de
Morales, citado por Terrones, “Dedicatoria...”, 1657). La ciudad, según
narra Ximenez Paton en un texto elaborado a partir de la ideología domi-
nante y sin apoyatura científica alguna, le levantó un templo al obispo-már-
tir por deseo del “rey” godo Sisebuto, “el cual duró hasta la general ruina de
la Española Cristiandad por la traición del conde don Julián, que con cruel-
dad insaciable, no solo los moros acabaron con los católicos más con todas
las cosas que veneraban por santas y estimables de nuestra sagrada religión,
como son los santos templos... Entre estos, sabiendo la veneración en que
los reyes y demás fieles habían tenido el cuerpo y templo de san Eufrasio,
procuraron con particular cuidado deshacerse y borrar su santa memoria
contaminando y ofendiendo su santidad con las torpezas abominables de su
Alcorán... Y como la tierra que más señorearon fue la Andalucía, ayudó
mucho el tiempo al fin de su deseo. Y así cuando estas ciudades y reino vol-
vieron a poder de fieles católicos no había memoria del santo, de su sepul-
cro, ni de su templo, ...” (Ximénez Paton, 1628: 21-22).

En la “pérdida de España” los monjes benitos -no hay noticias que estos
religiosos se hubiesen establecido ni antes ni después en Andújar- y los cris-
tianos devotos, cuenta Terrones, se llevaron el cuerpo del obispo-mártir al
monasterio de Valdemao en Galicia para librarle de las “crueldades que los
africanos ejecutaban en las imágenes y cuerpos de santos, donde estuvo y
está hoy venerado de toda aquella provincia, por los muchos milagros que
obra nuestro señor por su intercesión”, como fue habitual con los cuerpos
de otros santos y, posteriormente, se trajeron al lugar donde murieron. Se
apoya el hecho en la antigua tradición que nadie en Galicia dudaba en los
milagros y que los vecinos se opusieron a que se sacaran las reliquias del
sepulcro para traerla a Andújar y al Escorial. Y ante la posibilidad de que
pudieran haber existido otros santos con este nombre, argumenta que los
que se citan en martirologios ninguno fue “español ni murió en España... y
pues el sepulcro de Valdemao está en España, no es de creer que lo es de los
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santos que no murieron en ella, sino de San Eufrasio que nació y vivió en
España, predicó y murió en Andújar” (Terrones, 1657: Dedicatoria al
obispo de Jaén y 48 y sigts.).

En el establecimiento de la identidad entre los restos del Eufrasio vene-
rado en la citada iglesia de Galicia y el del varón apostólico, primer obispo
y mártir en Andújar, -en donde no quedaba tradición de culto ni documen-
tación histórica alguna-, así como en el establecimiento de que la Illiturgi
romana fuera la Andújar medieval y moderna tuvo todo el mérito el Dr.
Juan del Caño (Andújar, 1521 - Salamanca, 1583), hijo de personas princi-
pales, catedrático de Escritura en las universidades de Santiago, León y Sala-
manca y canónigo en esta última ciudad, cuyas conclusiones alcanzó de sus
lecturas de cronicones y textos cristianos, de veracidad actualmente más que
discutible. Éste clérigo tuvo conocimiento de que en el lugar de Valdemao
de Samos se daba culto a un santo llamado Eufrasio y lo puso en conoci-
miento del cabildo de la ciudad andaluza que le instó a que confirmara la
identidad de ambos e iniciara las gestiones para el traslado de sus restos. La
ciudad decidió así mismo dedicarle un templo en construcción extramuros
de la orden Trinitaria, establecida en ella desde tiempo de Fernando III, y
nombrarle como su patrón (Ximena, 1654: 486-87). Con anterioridad no
hubo en Andújar, como atestigua Ambrosio de Morales y otros, memoria del
santo obispo ni de sus sucesores, de lo que se deduce que el cabildo y la ciu-
dad de Andújar tuvieron conocimiento de su glorioso pasado por el Dr. del
Caño, que lo había “averiguado” en sus investigaciones. Posteriormente, el
Dr. Francisco Terrones del Caño, sobrino del canónigo descubridor de la
identidad del Eufrasio gallego y andaluz, hijo de personas principales de la
ciudad, catedrático de Baeza, confesor del rey Felipe II, luego obispo de Tuy
y León, consiguió del rey una orden para trasladar una reliquia a la ciudad
de Andújar y otras menores para el monasterio-relicario de san Lorenzo de
El Escorial. La operación se coronó con éxito en 1597, constituyendo la lle-
gada de la reliquia a la ciudad del alto Guadalquivir una gran fiesta organi-
zada por el cabildo civil de la ciudad a la que asistió el propio obispo de Jaén,
cardenal Rojas y Sandoval, con la mayor parte de la clerecía de la diócesis y
caballeros de las ciudades vecinas.

De la importancia del santo obispo en el siglo XVII en Andújar, y por
ende en todo el obispado, hablan no sólo el hecho de que fuera declarado
patrón de la diócesis con fiesta el 15 de mayo sinó también que en el fron-
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tispicio del libro de Ximena, a modo de retablo, aparece en el centro junto
a santa Potenciana -otra santa virgen vinculada a la población aunque en las
proximidades de Villanueva de la Reina-; sostienen ambos a una ciudad -
Jaén o Andújar- con el rótulo “San Eufrasio, obispo de Andújar, discípulo
de Santiago, patrón de este obispado de Jaén”. Sobre la escena campea el
santo Rostro que identifica a todo Jaén y que según la leyenda recogida en
los textos de referencia lo trajo el propio san Eufrasio desde Jerusalén. Las
figuras centrales que flanquean el título del Catálogo de los obispos... son San-
tiago y Fernando III, causas primera y segunda de la existencia del obispado.
El obispo Sancho Dávila, que sucedió al anterior, ordenó celebrar su fiesta
con oficio propio en octava. Poco después la Compañía de Jesús construyó
un templo en Jaén que puso bajo el patrocinio del santo mártir recuperado7.

b) La virgen de la Cabeza. La imagen de la Virgen se aparece según los
textos de referencia en un fragoso lugar de Sierra Morena, después de haber
sido ocultada en la huida de los cristianos hacia “Vizcaya, Asturias y León”
llevando consigo las reliquias. Escondían las imágenes, según cuentan en un
intento de racionalización, por no poder llevarlas consigo en lugares donde
no la pudiesen encontrar los moros; éstas se han manifestado después abun-
dante y milagrosamente con “gloriosas apariciones” como Monserrat, Gua-
dalupe, Valvanera, Atocha, Nieva, Peña de Francia y Cabeza.

La milagrosa manifestación de la antigua y devota Imagen de nuestra Señora de
la Cabeza en Sierra Morena en el término de la ciudad de Andújar, sucedió en el año
de 1227, y parece haber sido en uno de los primeros meses de él. Fundose luego en
aquella ciudad una cofradía con nombre de nuestra Señora de la Cabeza, a la cual

pertenece la administración del templo y casa, que en el sitio donde se manifestó, le
fundó la devoción de los fieles, y el poner capellanes, que con cuidado la sirvan y
administren los sacramentos, presentándolos al ordinario y con facultades de quitar-
los y poner otros cuando a la cofradía pareciere. Los cuales capellanes han de ser
naturales de Andújar, y también le pertenece cobrar y administrar las limosnas que
se ofrecieren para aquella iglesia. Confirmado todo por autoridad apostólica de León
X por su bula su data en Roma a diez de Diciembre del año 1518, y de Julio III, su
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Jaén: cardenal Bernardo de Sandoval, luego arzobispo de Toledo, que recibió las reliquias de san
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nalmente auspició las excavaciones y reconocimiento de las de Baeza y Arjona. Todas ellas de dudosa
veracidad, puesta de manifiesto ya en el siglo XVIII por otros clérigos como el deán Mazas de Jaén.



data en Roma a 22 de Septiembre del año 1522. Lo cual estaba establecida por auto-
ridad ordinaria de don Alonso de la Fuente el Sauce, obispo de Jaén a 15 de Febrero
del año 1522. Hácese la fiesta principal en este templo a la Asunción de nuestra
Señora con el cual título parece haberse dedicado, en el último domingo de Abril
cada año con grande concurso de otras sesenta y ocho cofradías, que están agregadas
a ellas de varias ciudades, villas y lugares de Andalucía y de otras provincias de
España, y otra innumerable muchedumbre de fieles que con devoción acuden y se
juntan aquel día en aquella parte de la Sierra a ver y a adorar a la Santa Imagen, que
sacan en procesión muy solemne las cofradías con el clero y ciudad de Andújar por
junto a la misma iglesia (Ximena, 1652: 113). 

Esta fiesta y cofradía estaba dirigida y controlada por los caballeros del
cabildo de la ciudad.

Existió otra cofradía anterior según consta en el 

libro de la Cofradía de los Caballeros que en la iglesia de Santa María de la
dicha ciudad fundaron los susodichos con los demás hijosdalgo a honra del naci-
miento de la Virgen nuestra Señora, cuya fiesta dende aquellos tiempos hasta hoy
se ha celebrado por los cofrades della en la dicha iglesia a los ocho de septiembre
de cada un año con mucha solemnidad, la cual escritura de fundación se otorgó el
año de mil y doscientos y cuarenta y cinco, veinte y ocho años después que la pose-
yeron los cristianos. Esta en el archivo della juntamente con el libro de la dicha
cofradía, cuyos rigurosos estatutos de nobleza y limpieza, con otros que tiene, se
guardan inviolablemente con mucha puntualidad. Y fueron entrando en la dicha
cofradía y otros muchos, como parece por los libros de dicha cofradía, que por no
ser del intento lo omito, descendientes de los primeros fundadores, que han ido
conservando esta cofradía y sus estatutos, misas, y aniversarios, ilustrándola con
hábitos de las tres órdenes militares y de San Juan (Terrones, 1657: 88v-94v).

Se trata de una cofradía gremial y de casta -se exigía limpieza de sangre-,
probable antecedente de la virgen de la Cabeza y en la que el haber sido fun-
dador constituía un signo de prestigio que se ejercía a través de ella. Resulta
significativo que en la relación de sesenta nombres sólo aparece un hábito de
Santiago y título de nobleza, indicativo de que la escala alta de la población
estaba formada por meros caballeros, y es también esclarecedor que entre los
muchos privilegios y dones recibidos no se cita a san Eufrasio y si a la Vir-
gen María:
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Por estas, y otras semejantes acciones que la ciudad de Andújar ha hecho en
diversas ocasiones, ha sido honrada de los reyes y sus majestades, ... que son tan-
tos, [los servicios] y favores que en su recompensa ha recibido, ... y no son estos
los mayores que esta noble ciudad goza, que otros tiene más singulares que el Cielo
le ha hecho queriéndola honrar e ilustrar la Reina de los Ángeles María Señora
nuestra, con la aparición que en su tierra hizo con su real presencia en el monte y
cerro de la Cabeza, en Sierra Morena, como se verá en el capítulo siguiente (Terro-
nes, 1657: 175v).

El obispo don Alonso Suárez de Fuente el Sauce confirma en 1505 los esta-
tutos de la cofradía de Nª. Sª. de la Cabeza, con los que se había gobernado
“hasta aquel tiempo por mas de doscientos años” (Ximena, 1654: 444) y erigió
la rectoría y cuatro capellanías de la iglesia de Nª. Sª. de la Cabeza en 1520, y
le dio a la cofradía el derecho de patronazgo y presentación en virtud de una
bula de León X de 4 de diciembre de 1518, lo que la convertía en una juris-
dicción cuasi exenta. El 31 de marzo de 1531 confirmó el obispo don Diego
de los Cobos los Estatutos o Constituciones que nuevamente habían hecho los
cofrades y su antecesor había aprobado. Expresión de la importancia de este
santuario son las visitas que realizaron al santuario los obispos de la diócesis8,
las 75 cofradías que acudían hacia mitad del siglo XVII y la muchedumbre que
se sumaba a los actos litúrgicos y feria franca que tenía lugar cada último
domingo de abril según acuerdo de la cofradía. Esta importancia le hizo decir
a Miguel de Cervantes:

Hasta hacer tiempo de que llegue el último domingo de Abril, en cuyo día se
celebra en las entrañas de Sierra Morena, tres leguas de la ciudad de Andújar, la
fiesta de Nª Sª de la Cabeza, que es una de las fiestas que en todo lo descubierto de la
tierra se celebra tal. Bien quisiera yo, si posible fuera, sacarla de la imaginación
donde la tengo fija y pintárosla con palabras y ponerla delante de la vista, para que
comprendiéndola viérades la mucha razón que tengo de alabárosla; pero esta es
carga de otro ingenio no estrecho como el mío. El lugar, la peña, la imagen, los
milagros, la infinita gente que de cerca y de lejos, el solemne día que he dicho, la hacen
famosa en el mundo y célebre en España, sobre cuantos lugares las más extendidas
memorias se conservan (Los trabajos de Persiles y Segismunda, Libro IIIº, cap. VI).
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c) Otros símbolos: El santo Rostro o la santa Verónica y santa Potenciana.
Terrones presta un servicio más a su patria cuando afirma aunque sin prue-
bas que san Eufrasio entró en Andújar con el paño de la Verónica, que cons-
tituye aún hoy la principal reliquia y uno de los símbolos de culto más
notables de Jaén. De igual manera en la vecina localidad de Villanueva de
Andújar, hoy de la Reina, fueron hallados y excavados los restos de santa
Potenciana, mártir de la época romana, rehabilitada por el obispo de la dió-
cesis cardenal Moscoso con todos los honores; igual beneficio merecieron los
mártires Bonoso y Maximiano, soldados romanos, naturales de Andújar, que
convertidos al cristianismo sufrieron martirio en la vecina Arjona.

6. Conclusiones 

La tradición y los textos que hemos utilizado parten del hecho de que el
apóstol Santiago vino a la Península Ibérica en el año 37 y predicó por varias
partes rodeándose de sólo siete discípulos9. Estos trajeron el cuerpo de San-
tiago desde Judea a Galicia desembarcando en el puerto de Padrón, a donde
les había llevado el mar, para así cumplir la voluntad del apóstol de ser ente-
rrado en Hispania. Vuelven a Roma y allí serán consagrados obispos por
Pedro y Pablo y les ordenará que vuelvan a España alcanzándola por las cos-
tas de Almería. Reunidos en Guadix se repartirán el territorio a evangelizar;
curiosamente a la mayor parte de ellos se les sitúa en ciudades meridionales
que se convertirán, según la tradición, en las primeras diócesis de la Bética,
una de ellas Andújar. Zaragoza fue la ciudad donde el apóstol encontró a sus
discípulos tras la aparición de la Virgen María en “carne mortal”, es decir, en
vida; ocho de los nueve eran naturales de ella y todos serían martirizados en
otras tantas ciudades andaluzas.

Se cierra de este modo el círculo de la vida de san Eufrasio, que com-
prende las ciudades de Zaragoza-Santiago-Andújar-Samos-Andújar y que a
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9 Se refiere a “Los santos Torcuato, Tesifonte, Segundo, Indalecio, Cecilio, Hesiquio y Eufrasio, en
España, los cuales fueron consagrados obispos en Roma por los Apóstoles, y enviados a España a pre-
dicar el Evangelio; y habiéndole predicado en varias ciudades, conquistando a la fe católica un sin
número de almas, murieron en diversos lugares de este reino: Torcuato en Guadix, Tesifonte en
Béjar, Segundo en Ávila, Indalecio en Almería (Urci), Cecilio en Cartagena (Iliberi), Hesiquio en
Astorga (Carteya), y Eufrasio en Andújar (Illiturgi)” (Croisset, 281). A los que habría que unir Ata-
nasio y Teodoro, que no fueron a Jerusalem y por tanto no participaron en la traída del cuerpo del
Apóstol a Galicia.



nuestro entender condensa los mas fuertes y claros símbolos identitarios de
lo que ya significaba el nivel de la ciudad de Andújar y España, y en menor
grado Galicia, Aragón y Andalucía, y que san Eufrasio sintetiza en su vida.
El nacimiento de Eufrasio en Zaragoza y la conversión por influencia de
Santiago le hace actor de la predicación y del hecho de mayor peso, el haber
sido el lugar elegido por la Virgen para hacer su aparición en España, dando
así un espaldarazo a la labor del apóstol. Zaragoza era la capital del reino de
Aragón y por tanto una de las grandes ciudades de la Corona española; San-
tiago de Compostela, por especial deseo del discípulo de Jesús, se convierte
en el relicario de mayor valor al ser depositario de los restos de una de las
figuras señeras del cristianismo, si exceptuamos la reliquia viva de María, que
conservará el Pilar de Zaragoza. Eufrasio sufrirá martirio y sus reliquias ter-
minarán en Galicia, donde recibirán culto, librándolas así del presumible
escarnio del enemigo musulmán. Tras la conquista, de nuevo vuelve Eufra-
sio, o parte de él a Andújar, cerrándose definitivamente el círculo: la ciudad
de Zaragoza por su nacimiento, Andújar por su evangelización, episcopado
y martirio, Santiago por su contribución al traslado de los restos del apóstol,
otro lugar del reino de Galicia, Valdemao de Samos, por su entierro durante
siglos, y nuevamente Andújar. De esta forma, Eufrasio une simbólicamente
en el imaginario colectivo de los andujareños lo que ya era en el siglo XVII
una realidad política conformada por reinos y ciudades que era España y a
la vez identifica a la ciudad sirviendo de hilo conductor a lo largo de toda su
historia tratando de elevarla a un rango superior al que la geografía, la his-
toria y sus habitantes pudieron darle.
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ANDORRA:
EL PROCESO DE CONSTRUCCIÓN
NACIONAL DE UN MICROESTADO

PIRENAICO
Joan J. Pujadas
Universidade Rovira i Virgili, Tarragona

Andorra como micro-estado fronterizo

Andorra constituye, junto a Liechtenstein, San Marino, Mónaco y el
Vaticano, uno de los cinco micro-estados de Europa. Todos y cada uno de
estos estados tienen sus raíces territoriales y político-institucionales en el
complejo tablero de ajedrez de la geopolítica europea de los períodos tardo-
medieval y absolutista1. Liechtenstein, erigido en condado desde 1699 por
la familia nobiliaria que da nombre al país, a partir de la unión de los seño-
ríos de Vaduz y Schellenberg adquiere el estatuto de Principado en la época

1 Por sus particularidades extremas, he considerado oportuno eliminar el análisis del Vaticano de este
intento de presentación comparativa de los micro-estados europeos.



del emperador Carlos VI, veinte años después, en 1719. A lo largo de la pri-
mera mitad del siglo XIX formó parte sucesivamente de la Confederación
del Rhin y de la Confederación Germánica, integrándose en la esfera eco-
nómica de Austria, y estableciendo con ésta una Unión Aduanera (1851) y
monetaria (1856). Acabada la Primera Guerra Mundial, Liechtenstein
aprueba su primera constitución (1921) y se integra en la economía suiza,
con quien establece una unión monetaria (1921) y aduanera (1924). Inter-
nacionalmente el Principado es representado por Suiza, quien dirige sus rela-
ciones exteriores, diplomáticas y consulares. Como sus vecinas Austria y
Suiza, Liechtenstein combina en sus 150 km2 una productiva agricultura de
huerta, en la pequeña zona llana que posee junto al río Rhin, con industrias
farmacéuticas, textiles y de maquinaria de precisión. Posee, asimismo, una
desarrollada industria turística2.

San Marino se halla situado en las últimas estribaciones de los montes
Apeninos, tan sólo a 10 km del mar Adriático, constituyendo un enclave
enteramente italiano. Fundada en el siglo IV, constituye la república euro-
pea más antigua. En sus exiguos 61 km2 desarrolla una agricultura basada
casi exclusivamente en la vid, pero su principal fuente de ingresos la cons-
tituye el turismo. Mónaco, tras el Vaticano, es el micro-estado más dimi-
nuto, con tan sólo 1,5 km2, situado en un peñasco sobre el mar
Mediterráneo, dentro de la región francesa de los Alpes marítimos. Su
régimen político es el de un Principado hereditario del que el actual titu-
lar, Rainiero, representa la generación número 33 desde el acceso de la
familia Grimaldi al trono. Montecarlo, su capital, fue creada a mediados
del siglo pasado y posee una población aproximada de 20.000 personas.
Además de la actividad turística, con sus famosos hoteles, restaurantes y el
Gran Casino como principales atractivos, el Principado alberga industrias
textiles, mecánicas, químicas, alimenticias, gráficas y farmacéuticas, así
como artesanías cerámicas y del vidrio. Los principales recursos presu-
puestarios del país provienen de los derechos de registro, las percepciones
aduaneras y los impuestos sobre las ventas. Su fiscalidad atrae, igual que
Andorra, a importantes personas de negocios, artistas y deportistas, con
importantes rentas personales.
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textos de Descheemaeker (1970) y Mallart (1985).



Resumimos en una tabla diferentes parámetros significativos para com-
parar a Andorra con los otros tres micro-estados europeos.

Países Población Extensión PNB/Mill. PNB/cápita Principal
Dólares actividad

Andorra 59.000 453 km2 900 15.000 comercio 
Liechtenstein 30.000 157 km2 1.000 33.000 industria
Mónaco 20.000 1,5 km2 680 22.500 turismo
San Marino 20.000 60 km2 510 20.500 turismo

(Fuente: Anuario El País, 1996)

Los cuatro países comparten su dependencia respecto a los Estados-
nación circundantes: Suiza (Liechtenstein), Francia (Mónaco) e Italia (San
Marino), excepto Andorra, que depende formalmente de dos coseñores (el
obispo de Seo de Urgel y el presidente de la República francesa), aunque
social y económicamente queda dentro del área de influencia de Francia y
España, como Estados-nación, especialmente desde la aprobación de la
Constitución Andorra en 1993, que reduce a funciones poco más que pro-
tocolarias el poder absoluto que tuvieron antaño los dos señores.

Desde la perspectiva económica, Andorra puede considerarse un país
rico, aún teniendo el producto nacional bruto por habitante más bajo de los
cuatro micro-estados de la muestra. El PNB por habitante en España, por
ejemplo, es tan sólo de 12.460 dólares. Además hay que tener en cuenta los
bajos salarios de una parte importante del numeroso contingente inmigrado.
Esto permite inferir que la población estable de Andorra puede estar muy
cercana a la de los demás países de la muestra.

Los paralelismos históricos e institucionales entre Andorra y San Marino
son bien interesantes. Los orígenes de ambos países son legendarios. Si en el
caso de Andorra la tradición remonta la fundación del país a una Carta Pue-
bla concedida por Carlomagno a inicios del siglo IX, la tradición sanmari-
nense se refiere a Marino, un tallador de piedra, que en el año 301 habría
instituido en el Monte Titán una comunidad laico-religiosa que habría deri-
vado en una teocracia, convirtiéndose en el siglo XI en una comunidad laica,
para constituirse como república en la primera mitad del siglo XV, época en
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que el Papa Pío II concede una bula con la delimitación de su territorio. Si
Andorra ha formado parte de un señorío eclesiástico (compartido con otro
señor francés), San Marino formó parte durante siglos del Estado Vaticano,
para pasar posteriormente a Italia. Tanto un país como otro han tenido que
luchar secularmente para el mantenimiento de su independencia y libertad.
Si ello ha sido posible es, posiblemente, porque en ambos casos se trataba de
un territorio muy exiguo y escarpado, en medio de las montañas pirenaicas
y apeninas respectivamente. Mientras Andorra está dividida en siete parro-
quias, San Marino lo está en once castelli, cada uno de los cuales tiene su res-
pectiva iglesia señalando los límites. Ambas se basan más en la costumbre
que en la legislación escrita y específica, con un fuerte componente de dere-
cho común, esto es, el derecho romano. En ambos casos este derecho con-
suetudinario común es recogido en sendos costumbrarios, que datan
respectivamente del siglo XVII (San Marino) y del siglo XVIII (en Andorra).
Sus respectivos órganos legislativos poseen un rasgo común colegial, al Con-
sell General andorrano, compuesto por 28 miembros, le corresponde el Con-
siglio Grande e Generale sanmarinense, constituido por 60 miembros, con
dos capitanes regentes que son elegidos cada seis meses. Las funciones del
Consell General, en el caso andorrano, venían severamente recortadas por la
acción absolutista de sus soberanos. En ambos casos, finalmente, existe una
lengua distintiva (el catalán en el caso de Andorra) o un dialecto específico
(el romagnolo en el caso de San Marino), que se hablan conjuntamente con
las lenguas de los respectivos países circundantes: español y francés en un
caso e italiano en el otro

3
.

Los paralelismos entre Andorra y Mónaco son también notables en otros
aspectos. Por un lado ambos se rigen por un sistema de principado (co-prin-
cipado en el caso andorrano). Este estatuto o privilegio tiene en ambos casos
raíces en sendos señoríos medievales. A inicios del siglo XVII Honorato II
toma el título de príncipe (concretamente en 1612), mientras que el obispo
de Urgel adoptó ese título en 1633, como medio para diferenciarse del resto
de señoríos que existían en la época4. La Revolución francesa genera la ane-
xión de Mónaco al territorio francés, aunque en 1814, bajo el Imperio napo-
leónico, recupera su autonomía. En el caso andorrano, por el contrario, la
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3 En el caso de Mónaco y de Liechtenstein se hablan respectivamente las lenguas de los países pro-
tectores, francés y alemán.

4 Descheemaeker (1970: 193) señala que a inicios del siglo XVII existían en Francia aproximada-
mente 80.000 señoríos.



revolución supone la desvinculación del co-principado francés, ya que el
directorio revolucionario rehusa seguir cobrando la qüèstia, o tributo señorial,
que le ofrecen los andorranos. Éstos no desean “liberarse” del co-príncipe
francés para evitar caer en las manos exclusivas del otro señor, el obispo de
Urgel, cuya proximidad física de los Valles hubiese supuesto una dependencia
política mucho más grande y también, posiblemente, la anexión a España,
tarde o temprano5. En ambos casos, también, la dependencia respecto a sus
“grandes” vecinos ha supuesto problemas y vicisitudes constantes, que en el
caso de Mónaco supusieron la pérdida de la mayor parte de su territorio ori-
ginal y su confinamiento a las 150 Ha actuales. De hecho tan sólo Mónaco
ha perdido su integridad territorial, ya que Liechtenstein y San Marino, como
Andorra, han mantenido sus fronteras a lo largo de los siglos. Un rasgo de la
dependencia monegasca es que la mayor parte de sus príncipes, a lo largo de
los siglos XVI y XVII, no vivieron nunca en su señorío, sino que mantuvie-
ron su situación de privilegio, gracias a formar parte de la Corte del rey de
Francia. Paralelamente, los señores de Andorra, esto es, el obispo de Urgel y
el rey o el presidente de la república de Francia, nunca residieron en Andorra6. 

Los paralelismos de Andorra con Liechtenstein hay que buscarlos, por un
lado, en su carácter de enclave fronterizo entre dos estados importantes, Aus-
tria y Suiza, en un caso, Francia y España, en el otro. Ahora bien, mientras
Liechtenstein ha pertenecido, en calidad de protectorado, sucesivamente a
Austria y Suiza, Andorra ha estado secularmente bajo la influencia dual y
simultánea de sus vecinos o, mejor, de sus copríncipes, que eran francés y
español respectivamente. La gran diferencia de Andorra respecto a los otros
tres casos es que Andorra ha poseído siempre un estatuto especial y no ha sido
asimilada política y económicamente por sus países protectores. La gran
peculiaridad de Andorra ha sido siempre su sistema aduanero con los vecinos
del norte y del sur, que le ha permitido disfrutar de los privilegios comercia-
les de que disfrutaban respectivamente franceses y españoles en su propio
territorio, pero sin ninguna de las desventajas desde el punto de vista fiscal.
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5 El régimen de Coprincipado ha sido una de las premisas tanto de la independencia como de la
libertad de que han gozado los andorranos de facto, aunque no de iure. La estrategia ha consistido
siempre en pedir la protección de un señor cuando el otro se excedía en sus funciones y/o preten-
siones.

6 En el caso del copríncipe francés su “distanciamiento”, y de hecho su desvinculación de Andorra,
llevó a que nunca un copríncipe francés hubiese visitado Andorra, desde que el Coprincipado pasó en
el siglo XVI del Condado de Foix a la Corona francesa y, siglos más tarde, a la República francesa. El
primero en visitarla fue el general De Gaulle en 1967.



Históricamente el contrabando ha sido uno de los medios de subsistencia y,
a la vez, de enriquecimiento de las familias ganaderas más importantes. Estas
actividades de contrabando se amparaban precisamente en la impunidad de
comerciar con ganado de origen español en Francia, como si dicho ganado
fuese de origen andorrano y, al revés, con el ganado de origen francés en
España. Dichas actividades han sido mínimas en los otros tres micro-estados.
La práctica de la neutralidad política ha sido tanto en el caso de Liechtenstein
como en el de Andorra la precondición de su independencia. En el primer
caso fue la doble habilidad de su príncipe reinante a inicios del siglo XX, Juan
II, de mantenerse fuera del conflicto bélico de 1914-18 y, tras la derrota de
Austria, asociarse a Suiza, lo que garantizó una autonomía territorial que, en
caso contrario, hubiese perdido con toda seguridad. Andorra, por su parte,
no ha participado nunca en ninguno de los múltiples conflictos que secular-
mente han enfrentado a Francia y a España. Ha servido, eso sí, de espacio de
evasión o refugio para los que huían de las contiendas en uno u otro sentido7.
La ausencia de los regentes de Liechtenstein de su territorio, como en el caso
de Mónaco y Andorra, ha sido una de las características de esta forma de
gobernar a distancia. Miembros importantes de la Corte de Viena, los prín-
cipes de la Casa de Liechtenstein han detentado tradicionalmente una de las
fortunas y posesiones más importantes del continente8.

Hasta hace bien pocos años, 1993, Andorra era el único micro-estado sin
una verdadera soberanía. Es más, en sentido estricto no podía hablarse de
Estado ya que, a diferencia de lo que sucede con los otros tres, no podía
romper los tratados y convenios de cooperación con los estados vecinos, por-
que quienes tenían la facultad de aprobarlos eran los dos copríncipes, soli-
dariamente, y estos representaban los intereses respectivos, a menudo
contradictorios, de España y de Francia. La aprobación de la Constitución
andorrana en 1993 ha cambiado radicalmente la situación y ahora el mar-
gen de maniobra andorrano es posiblemente superior al de los otros tres,
precisamente porque las relaciones de protección tradicionales de sus veci-
nos son duales y no dependen de un estado único. Este dualismo, como
veremos más adelante, ha sido una circunstancia que ha favorecido históri-
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7 La llegada de importantes contingentes de exilados catalanes de la Guerra Civil Española explica
en buena medida el gran despegue económico que experimenta el Principado en la segunda mitad de
este siglo.

8 Todavía se guarda en Vaduz la famosa carroza de oro con la que el príncipe Wenzel hizo su entrada
en Versalles para presentar sus credenciales como embajador del Santo Imperio a Luis XV.



camente a los andorranos, a pesar del carácter absolutista de la soberanía de
sus coseñores9.

Una de las imágenes más corrientes respecto a estos enclaves políticos es
que los micro-estados son paraísos fiscales. Si bien es cierto en muchos sen-
tidos, las restricciones que la Unión Europea y los respectivos países protec-
tores han ido imponiendo a lo largo del tiempo han recortado
significativamente esta condición. En el caso de Mónaco, Francia le impuso
en 1964 una serie de restricciones que limitaron esa impunidad fiscal, espe-
cialmente en lo que se refiere a las personas con ciudadanía francesa. Actual-
mente, la condición de paraíso fiscal solamente se aplica a los ciudadanos
monegascos y a los residentes extranjeros no franceses que tienen allí su
domicilio, quienes no están gravados con impuestos directos; mientras que
los impuestos indirectos que se aplican son los mismos que en Francia. Tanto
San Marino como Liechtenstein tienen impuestos directos como indirectos,
pero Liechtenstein posee una legislación especialmente benévola que per-
mite que en su territorio operen holdings y sociedades extranjeras. Andorra,
en este contexto, constituye el único paraíso fiscal pues, además de carecer
de impuestos directos, posee una total exención de impuestos aduaneros a
sus importaciones, que tiene su compensación evidente en un severo control
aduanero de exportación de mercaderías, tanto hacia Francia como hacia
España. En cualquier caso el contrabando directo y el contrabando indi-
recto, que supone la exportación de productos a través de los millones de
visitantes que acuden a Andorra, garantiza hasta cierto punto una impuni-
dad fiscal sin precedentes en otros enclaves europeos.

Obviamente, las significativas diferencias que muestran los cuatro casos
esbozados nos permiten establecer el amplio margen de maniobra que existe
en estos diminutos países para desarrollar modelos propios de economía y de
organización social y política, a pesar de las restricciones y constreñimientos
que supone para todos ellos su dependencia de los Estados-nación vecinos.
En cualquier caso, es cierto que la naturaleza de las instituciones de los
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9 Los conflictos del Consell General de los Valles con los copríncipes episcopales, desde mediados
del siglo XIX, cuando éstos pretendían usar de su condición de “príncipes soberanos” a través de un
intervencionismo abusivo en los Valles, generó constantes reacciones sociales y políticas, ya que los
andorranos no estaban acostumbrados, pues el absolutismo señorial no se había ejercido casi nunca
de manera directa. En esta coyuntura el recurso a la protección del copríncipe francés fue la solución.
Los sutiles hilos de la diplomacia andorrana sacaron provecho del dualismo del sistema, buscando
ventaja en la activación de la confrontación de intereses entre ambos soberanos.



micro-estados está fuertemente condicionada por la naturaleza de las rela-
ciones que éstos establecen con sus respectivos estados protectores y, tam-
bién, con el grado de control que estos últimos ejercen sobre aquellos. 

El caso de Andorra, en concreto, nos muestra como su ubicación en un
territorio escarpado, parcialmente inaccesible (especialmente desde Francia),
ha contribuido tanto a su aislamiento como al mantenimiento de su secular
autonomía de facto. Al ser, por otro lado, los Pirineos un lugar estratégico de
frontera, la existencia de Andorra ha significado durante siglos para los rei-
nos situados al norte y al sur de este territorio un lugar neutral, una salva-
guarda frente a eventuales invasiones. Aunque parezca paradójico, este papel
de muro protector de los Valles en la estrategia militar francesa y española
oscureció o dejó en un segundo plano el espíritu anexionista de ambos esta-
dos, con lo que el Principado quedó al margen del reparto territorial que
Francia y España establecieron en el siglo XVII a propósito de la firma de la
Paz de los Pirineos. También el papel estratégico que se atribuyó al pequeño
país explica, posiblemente, la gran tolerancia que ambos estados tuvieron
siempre respecto al contrabando andorrano, que burlaba sistemáticamente
sus dispositivos fiscales y aduaneros. Hay que tener en cuenta, de todos
modos, que dichas actividades fueron, hasta hace poco, de muy pequeña
escala. Las más perjudicadas eran las economías locales de los valles pirenai-
cos adyacentes, al norte y al sur de la frontera. Y fueron dichas comunida-
des de montaña las que históricamente más contribuyeron, con sus críticas,
a la envidiable impunidad andorrana, a la creación de las abundantes leyen-
das que sobre Andorra se han creado y que definen un territorio simbólico
que no es ajeno a las realidades que queremos analizar en este trabajo.

Junto a su condición de micro-estado, Andorra muestra otra caracterís-
tica definitoria y estructurante de su realidad social, económica y cultural, su
condición de país de frontera o de país bisagra. Más allá de las ventajas eco-
nómicas que los andorranos han sabido explotar en relación a su condición
de fronterizos hay que destacar las implicaciones culturales de su condición
de enclave territorial. La mayor parte de especialistas sostiene la existencia de
una cultura pirenaica diferenciada de las matrices culturales francesa y espa-
ñola respectivamente (Krüger, 1995; Sahlins, 1993; Violant i Simorra,
1949). Lo mismo puede decirse de las matrices occitana, vasca, aragonesa o
catalana, que son las que tienen una presencia más directa en la región pire-
naica. De hecho, éste es un fenómeno característico de todas las áreas de
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frontera, ya que sus habitantes “tienden a compartir intereses y formas cul-
turales comunes que no solamente trascienden la frontera sino que diferen-
cian a la zona fronteriza de las más amplias culturas nacionales presentes en
sus respectivos estados-naciones” (Douglass, 1994: 45).

Las zonas de frontera (bordelands), como lugares de transición y limina-
lidad, constituyen espacios de interacción bicodales donde la gente habla las
dos lenguas en contacto, mantiene contactos regulares a ambos lados de la
frontera, estableciendo lazos de amistad y parentesco, así como determina-
dos tipos de acuerdos que pueden ser de ámbito personal o comunal, como
es el caso pirenaico de las facerías (cast.), patzerias (eusk.), pariatges (cat.), o
passeries (fr.), que garantizan a los habitantes de los pueblos fronterizos
franco-españoles derechos de pasto y acceso al agua de las tierras comunales
situadas en el país vecino (Comas d’Argemir y Pujadas, 1985; Douglass,
1994; Fairén, 1962; Pujadas, 1997; Sermet, 1985)10. Para las gentes de fron-
tera (frontiermen) las fronteras no representan un muro de separación, sino
un puente en torno al que se establece una comunidad de intereses.

En el caso de Andorra el grado de complejidad estructural es superior al
de cualquier otro enclave pirenaico. Por un lado existe una doble frontera, al
norte y al sur de un “espacio nacional” que, todo él, es fronterizo. Por otro
lado, existe una triple superposición de códigos (andorranos, franceses, espa-
ñoles) que se manifiesta tanto en el consolidado trilingüismo del Principado,
como en el triple sistema de enseñanza público que depende, respectiva-
mente, de los estados andorrano, español y francés. Además, Andorra posee
una estructura poblacional multinacional, constituyendo, paradójicamente,
la población andorrana una minoría dentro de su propio país, ya que no
supera el 25% de la población total11.
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10 Fairén (1962), al presentar esta figura del derecho consuetudinario pirenaico, destaca su carácter
universal, que se expresa en las diferentes lenguas pirenaicas con heterónimos como patzeria, patza-
ria, passerie, concordat, pariatge o pariaje. Etimológicamente parece claro que el significado principal
es “regulación de la paz”, lo que posee una lectura a la vez política y económica. En su concreción
intercomunal, vigente hasta hoy en día, esta figura regula el acceso mutuo de los pueblos vecinos de
un lado y otro de la frontera a los respectivos pastos, al aprovechamiento de bosques y el acceso al
agua. Pero el pareaje medieval era también un acuerdo político señorial que podía regular disputas
territoriales de más amplio calado entre un señor y un vasallo, como es el caso de los Pariatges de la
segunda mitad del siglo XIII, que establecen el estatuto de Andorra como Coprincipado.

11 Solamente hallamos una situación relativamente comparable en el Valle de Arán, comunidad de
habla occitana en la vertiente norte del Pirineo, a la que el Estatuto de Autonomía de Cataluña reco-
noce su peculiaridad, a nivel institucional, cultural y lingüístico. El sistema escolar prevé la enseñanza
trilingüe en aranés, catalán y español, siendo el francés una lengua estudiada y hablada casi por todo
el mundo.



La transición social andorrana

La mayor parte de la bibliografía sobre Andorra se ha dedicado a estudiar
las “peculiaridades únicas” del Principado en el orden jurídico-institucional,
destacando el carácter medieval de sus instituciones políticas, desde el
mismo Coprincipado, basado en unos pariatges firmados en 1278, hasta las
características de las instituciones comunitarias, que todavía están vigentes
hoy en día: el Consell dels Comuns, el Consell General, los tribunales de Corts
y de Visura, la división del exiguo territorio en parroquies, quarts y veïnats,
las sesiones “tradicionales” del Consell General, perfectamente prefijadas en
cuanto a fechas y temas a tratar -Consell de Setmana Santa, Consell de Sanco-
gesma, Consell de Sant Andreu y Consell de Sant Tomàs. El Consell General
está compuesto por 28 consellers, bajo la presidencia de un síndic (la máxima
autoridad andorrana en materia legislativa y que también lo fue hasta 1982
en materia administrativa, pues no había hasta entonces separación de fun-
ciones), secundado por un sub-síndic. Los Consells de Comú tienen una
composición variable, pero están siempre presididos por un cònsol major y
un cònsol menor.

La lógica de la sociedad andorrana tradicional se basa en la acción comu-
nitaria, que tiene en los quarts y parroquies su eje básico, mientras que el país
en su conjunto, representado políticamente por el Consell General, se con-
cibe como mera unión o federación parroquial. La propiedad de la tierra es
comunal, y son los Consells de Comú los que arbitran en nombre de los veci-
nos el acceso a los pastos estivales de altura, los llamados cortons, por medio
de subasta, o quienes alquilan los pastos sobrantes a rebaños extranjeros
(conlloc). Los Comuns también son los que ceden terrenos comunales para
uso particular (bohigues), o los que organizan el acceso a los terrenos de pasto
cercanos a los pueblos (rebaixants) y, también, los que acuerdan con otras
parroquias el aprovechamiento de ciertos recursos comunes (emprius). Los
impuestos son también comunales: el foc i lloc se paga por el derecho a tener
una casa, el estrany lo pagan tanto los ganaderos por cada cabeza de ganado
como los extranjeros residentes por los bienes inmuebles que poseen en la
parroquia; finalmente, también es la parroquia quien recauda la qüèstia o
impuesto señorial que los andorranos han pagado secularmente (y pagan
simbólicamente todavía hoy) a los copríncipes. Las parroquias, a su vez, con-
tribuyen a las finanzas generales del país por medio de otros impuestos: el
llot sirve para pagar los gastos originados por las sesiones ordinarias del Con-
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sell General12, el redre para compensar la matanza de fieras, como osos y
lobos, y los delmes o tributos eclesiásticos, que se pagan al obispado de Urgel. 

El mundo judicial también posee en Andorra unas peculiaridades deriva-
das del mantenimiento a lo largo de los siglos del derecho medieval de los
coseñores a impartir justicia. La justicia civil andorrana tiene tres grados o
instancias: el Tribunal del Batlle, el Jutge d’Apel.lacions y el Tribunal Superior.
Existen en Andorra cuatro batlles o bailes, dos por cada copríncipe, que ejer-
cen en primera instancia de instructores de los casos y dictan sentencia, que
puede ser recurrida a la instancia superior, unipersonal, constituida por el
Jutge d’Apel.lacions, que es nombrado alternativamente por un período de
cinco años por cada uno de los copríncipes. La tercera instancia o Tribunal
Superior permite al recurrente elegir entre el Tribunal Superior de Perpiñán
o el de la Mitra que, previo análisis del Delegado Permanente de cada
Copríncipe, lo remite al tribunal correspondiente. La justicia en materia
penal está en manos de los batlles, veguers, el Jutge d’Apel.lacions, el Ministeri
Fiscal, los Notaris-secretaris, los raonadors y el nunci. Los procedimientos
penales solamente tienen dos instancias, el Tribunal dels Batlles y el Tribunal
de Corts. El primero está constituido por dos batlles, uno de los cuales hace
las funciones de instructor, las apelaciones a sus sentencias pasan al Tribunal
de Corts, formado por dos veguers y el jutge d’apel.lacions. A lo largo del pro-
cedimiento el tribunal ha de escuchar el criterio de los raonadors, que son los
representantes del Consell General y que cumplen una función similar al de
la defensa. Finalmente, el derecho laboral, instaurado hace poco más de
veinte años, sigue los mismos pasos que el derecho civil, pero solamente exis-
ten dos instancias, la primera corresponde a los batlles y la segunda al jutge
d’apel.lacions.

No es mi intención ir más allá en la presentación del entramado institu-
cional andorrano, que acabo de esbozar. Tan sólo he pretendido alertar al
lector sobre la densidad de los elementos que nos conducen a un universo
de especificidades que, como señalaba hace un momento, ha constituido un
menú bien goloso para la multiplicidad de analistas que se han adentrado
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12 Hay que señalar al respecto que las sesiones del Consell General duraban normalmente más de
un día y que los consellers generals se hospedaban en el mismo edificio, la Casa de la Vall, que servía
de parlamento y de palacio de gobierno. Todos estos gastos iban a cargo de este impuesto parroquial
del llot. Aquellas sesiones del Consell motivadas por una reclamación o petición de particular, y que
no se incluían en las cuatro sesiones “tradicionales”, tenían que ser sufragadas por la persona física o
jurídica por cuya causa se reunía la “asamblea”.



por los vericuetos de las instituciones políticas, judiciales, económicas,
comunales o nacionales, populares o coprincipescas, que nos ofrece esta
diminuta, pero complejísima, formación social, especialmente por los ata-
vismos y supervivencias medievales que las caracterizan (Bécat, 1993; Bru-
tails, 1965; Llobet, 1986; Pujadas, en prensa; Vidal i Guitart, 1984; Viñas,
1989). La cuestión que intento responder aquí es qué función se le atribuye
por parte de los actores sociales andorranos a la conservación de todo el con-
junto de rasgos diacríticos que, durante el proceso de transición social, se
subrayan y reivindican como constituyentes de “la” tradición andorrana y
que constituyen el núcleo central de una identidad comunitaria que se
resiste a ser desplazada por los atributos constituyentes de la nueva sociedad
que los andorranos han ido construyendo a lo largo de los últimos dece-
nios13.

Existen, a mi entender, cuatro elementos básicos que ayudan a compren-
der las dificultades en el proceso de consolidación de una conciencia nacio-
nal andorrana, que las instituciones del Estado andorrano dicen promover.
En primer lugar, la reproducción de la identidad parroquial como eje cen-
tral del sentimiento primordial, tal como lo define Geertz (1992). La pri-
macía del parroquialismo sobre el sentimiento nacional nos muestra dos
realidades paradójicas y enfrentadas. La persistencia de la afiliación comu-
nal, entendida como resultado de una inercia social que entiende la parro-
quia y el quart como la comunidad básica de intereses y de solidaridad,
ahoga una participación activa en la búsqueda de las soluciones y alternati-
vas globales para los retos de futuro que tiene planteado el país, cuya depen-
dencia de las circunstancias políticas y económicas internacionales vuelve
muy frágil su actual modelo de desarrollo y puede plantear graves problemas
de futuro. Las estrategias y las soluciones de los problemas parroquiales pue-
den ser contradictorias con los del Estado-nación, pero el sentimiento parro-
quial, especialmente en las llamadas parroquias altas, tiende a mostrar
caminos divergentes, cuando no antagónicos, a aquellos que requiere el país
como un todo. 

Una expresión meridiana de esto es la práctica inexistencia de partidos
políticos con verdadera implantación nacional. El juego político en Andorra
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13 Utilizo el concepto de transición social en el sentido utilizado por Godelier (1987), esto es, como
el proceso heterogéneo e irregular que supone la coexistencia de relaciones sociales y de bases econó-
micas contradictorias.



se teje a partir de alianzas entre partidos parroquiales y otras formaciones
con aspiración de partidos nacionales que, como máximo, tienen implanta-
ción en tres parroquias. Las mayorías de gobierno en Andorra, excepto en la
coyuntura actual con la Unió Liberal que ocupa el gobierno con mayoría
absoluta, se han constituido con el aporte de los votos de formaciones parro-
quiales que, para dar su apoyo, exigían contrapartidas específicas para sus
parroquias14. La crisis comercial andorrana, debida en buena medida al
ingreso español en la UE en 1986, requiere de un giro radical en las inver-
siones públicas, para ampliar la oferta turística andorrana, tanto en infraes-
tructuras como en red viaria y accesos más fáciles al Principado. Muchos de
estos proyectos urgentes pueden quedar bloqueados, debido tanto al sistema
fiscal andorrano como a la dispersión de esfuerzos que supone la fuerte
administración parroquial.

El segundo obstáculo para la plena cristalización de la conciencia nacio-
nal andorrana está relacionado con la tradicional dualidad que ha enfrentado
durante siglos a dos facciones de andorranos, la pro-francesa y la pro-obis-
pal. Si bien este enfrentamiento ya no es visible, quedan larvadamente algu-
nas consecuencias de la antigua presencia señorial en los Valles. La más
importante de ellas es la estructura escolar que en los últimos cien años ha
estado dominada por las escuelas españolas (públicas y privadas) y las escue-
las francesas (solamente públicas). Como señalaba acertadamente uno de
nuestros informantes, “aquí estamos haciendo ciudadanos franceses y espa-
ñoles, pero nadie hace andorranos”. La aparición de la Escuela Andorrana,
creada en 1982, que a los ojos de cualquier observador externo podía verse
como la punta de lanza de una política de Estado para nacionalizar el país,
surge por el contrario como la iniciativa de una minoría de padres, muchos
de ellos extranjeros (catalanes, en concreto), frente a la pasividad o incluso
la reticencia de significativos sectores de la clase política y de las élites socia-
les y económicas del país. Aún hoy, y a pesar de su clara consolidación, una
parte de las élites andorranas lleva a sus hijos a otras escuelas, especialmente
a los colegios religiosos, que siguen los planes de estudio españoles y ofrecen
sus programas en lengua catalana.
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El tercer obstáculo para la nacionalización de Andorra está en relación
con la atípica estructura demográfica del país, que tiene sus consecuencias
claras en el ámbito político y social. De acuerdo con el censo de 1995, de
los 63.859 habitantes de Andorra, solamente 12.445 eran ciudadanos
andorranos, esto es, el 19,5%, frente al 80,5% de residentes extranjeros.
Esta desproporción lleva a una percepción del proceso en términos de inva-
sión. Lo curioso es que este reto demográfico, en lugar de servir para acele-
rar el proceso de integración nacional, tiende a generar un repliegue hacia
posiciones comunitaristas, esto es, parroquialistas. Esto es lógico hasta
cierto punto ya que, mientras las estructuras parroquiales están perfecta-
mente consolidadas, las estructuras de carácter nacional todavía no están
suficientemente afianzadas. La mayoría de los andorranos tiene miedo a la
implantación de un Estado fuerte, especialmente entendido como un
Estado redistribuidor. Con muy pocas excepciones, el nivel de riqueza per-
sonal de los andorranos es muy elevado, con lo que un Estado reducido a
su mínima expresión garantiza el mantenimiento del privilegio de una fis-
calidad directa nula. Un Estado redistribuidor significaría a la larga que los
andorranos de origen tendrían que compartir su riqueza con una parte al
menos de los trabajadores residentes, cuyos hijos van adquiriendo la nacio-
nalidad poco a poco en los últimos años. Paradójicamente, y en contrapo-
sición con esta concepción anti-estatalista, el estado sirve para absorber a
buena parte de los titulados universitarios, hijos de andorranos y de resi-
dentes. No se ejerce la solidaridad con el Estado pero, hasta cierto punto,
sí se le exige a éste que cumpla de alguna manera una función social pri-
mordial, como es la de crear empleo directo. Tengamos en cuenta que hoy
en día hay más de 3.000 servidores públicos para una población de menos
de 64.000 personas. Eso quiere decir que casi el 5% de la población total
trabaja directamente para el Estado15.

El cuarto y último elemento de bloqueo para el surgimiento de una con-
ciencia nacional generalizada es de carácter simbólico y tiene que ver con las
representaciones que las andorranas y los andorranos hacen de su país.
Según Anderson (1991: 6) “La nación es una comunidad política imagi-
nada, e imaginada a la vez como inherentemente limitada y como soberana”.
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¿Responde Andorra a estas cuatro premisas: ser una comunidad, ser imagi-
nada, tener unos límites precisos y ser soberana? Vayamos por partes.

En primer lugar, ¿constituye Andorra una comunidad? Creemos, a partir
de lo que acabamos de analizar más arriba, que Andorra no es una comuni-
dad. Por el contrario, existen múltiples comunidades en Andorra que blo-
quean la cristalización de una única comunidad. Por un lado existen, como
mínimo, siete comunidades que dividen y atomizan a la población autóc-
tona, una comunidad por cada parroquia. Existen todos los elementos para
que así sea: existen relaciones cara a cara, todo el mundo conoce a todo el
mundo, existe por tanto control social, hay unas instituciones comunales
que garantizan el funcionamiento colectivo y la articulación entre los miem-
bros, existen unas relaciones clientelares perfectamente delimitadas y el ori-
gen de estas relaciones comunitarias se pierde para sus miembros en la noche
de los tiempos. Consideran todos ellos, por tanto, que la parroquia es una
comunidad natural16. Por otro lado, existen numerosas comunidades de resi-
dentes extranjeros, como la de los británicos de la parroquia de La Massana,
la pequeña comunidad hindú, la comunidad gallega con su intensa sociabi-
lidad semipública en cafés y tabernas o la comunidad portuguesa, junto a
muchas otras con perfiles más difusos. Al mismo tiempo, existe también un
asociacionismo formal de base cultural e identitaria pero que no corresponde
a los moldes comunitarios, sino societarios, como las asociaciones salman-
tina y castellano-leonesa, entre los inmigrados, o la asociación de Cases Velles
Andorranes que, bajo instrumentos típicos de la sociedad civil, pretende
reforzar el sentimiento de comunidad primordial andorrana, entendida aquí
sí como un todo.

En segundo lugar, ¿es Andorra una comunidad imaginada? Creemos que
sí. Es una comunidad imaginada, como cualquier otra nación, en varios sen-
tidos. Comparte una historia ancestral común, llena de episodios legenda-
rios, que remontan su origen hasta el mismísimo Carlomagno. Un hecho
histórico real y mitificado a la vez, como es el acto fundacional del sistema
de Coprincipado, a través de los Pariatges de 1278, constituye un foco inter-
pretativo al que todos los andorranos sin excepción atribuyen un significado

367

16 Afirmo que entre las personas de ciudadanía andorrana existen, como mínimo, siete comuni-
dades, correspondientes a cada parroquia. De hecho, resulta evidente que una parte de la ciudadanía,
constituida por los nuevos andorranos o andorrans de primera, pueden constituir una o más comu-
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unívoco. Una historia larga y densa para un pueblo que es muy consciente
de esa historia y que la reinterpreta constantemente, sienta las bases de una
“comunidad espiritual” que refuerza, en el nivel más abstracto y existencial,
un sentimiento de hermandad basado en unos símbolos, a los que se atri-
buye un sentido, una direccionalidad, un sentimiento común de trascen-
dencia. Existe también, en el dominio de las construcciones sociales, una
forma de ser atribuida a los andorranos, un carácter, que ellos aceptan como
un hecho y que responde a la expresión “hacerse el andorrano”. Ese carácter
reservado, vivo, astuto, individualista construye también, por la vía del este-
reotipo, un sentimiento compartido que trasciende los límites de las “verda-
deras” comunidades concretas, tangibles, como las parroquias.

En tercer lugar, ¿es Andorra una comunidad con límites precisos? Cree-
mos que no. Y éste constituye uno de los elementos más conflictivos del pre-
sente social y político andorrano. Andorra como país, como sociedad civil,
como país de servicios y una floreciente economía, necesita y requiere de la
inmensa mayoría de los inmigrados residentes que en ella viven y trabajan.
El proceso ha sido tan rápido, tan inesperado, que los dispositivos de la vieja
Andorra campesina, coprincipesca, federación parroquial, no han tenido
todavía la capacidad de asimilar más que a una ínfima parte de ese caudal
humano que ha contribuido de forma decisiva a construir la Andorra de
nuestros días. No puede renunciar a ellos, pero tampoco puede aceptarlos
sin más como miembros de pleno derecho de un Estado, de una ciudadanía,
que posee unas claves culturales y unos contenidos comunitarios muy espe-
cíficos y que colectivamente se desean preservar. Para que Andorra, como
comunidad imaginada, llegue a resolver este problema, se requiere un pro-
ceso de asimilación (de mutua asimilación diría yo) que permita ese ensam-
blaje simbólico y social a la vez. Aunque el ritmo es lento, las tendencias que
hemos podido observar se orientan hacia esa meta.

Finalmente, en cuarto lugar, ¿es Andorra una comunidad soberana? Lo es
en un sentido restringido, jurídico y político, ya que una mayoría de ando-
rranos votó en 1993 una Constitución que proclama, tras siglos de supedi-
tación a un sistema señorial, la soberanía popular y democrática de un
Estado social de derecho. Pero, tal vez, en un sentido simbólico e ideológico
Andorra no es soberana. El concepto de soberanía, que aparece en la Era de
las Luces y de la Revolución Francesa afirma este concepto de soberanía para
oponerlo a la legitimidad de los conceptos tradicionales de orden divino y
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dinástico, que operaban una naturalización de los sistemas monárquicos. En
todos aquellos casos en que el corte con el sistema tradicional se produce a
través de un proceso de ruptura, revolucionario o no, aparece un nuevo pan-
teón de héroes culturales, una nueva mística que consolida y refuerza el sis-
tema de representaciones de la comunidad soberana. 

En este caso, como en otros muchos que podrían aducirse, esta ruptura
no se produce y el concepto de comunidad andorrana, orientado hacia una
definición cultural e histórica, topa con presencias simbólicas dominantes
que niegan ese carácter de soberanía. Andorra sigue teniendo en el Manual
Digest, en el Politar Andorrà y en el precioso libro contemporáneo Andorra,
el meu país el registro escrito que describe con minuciosidad las actitudes, las
visiones y las estrategias culturales para mantenerse fiel a su tradición. Y esos
libros, esa letra impresa, siguen siendo el Talmud que define y organiza
colectivamente a los andorranos, aunque solamente sea ya en el plano sim-
bólico. Sus visiones siguen siendo válidas para la Andorra actual. Es posible
que en el futuro una Andorra unitaria (esto es, que supere la fuerte ruptura
entre autóctonos e inmigrantes), una comunidad de intereses, y a la vez una
comunidad mística, que polarice todo el sentido de pertenencia, la lealtad y
los sentimientos primordiales de sus miembros, logre construir nuevos refe-
rentes simbólicos que refuercen esta idea de soberanía frente a ese otro
pasado, todavía tan presente, que reduce el pueblo andorrano a la sumisión
y a la subalternidad jurídica, aunque su ingenio le permitiera disfrutar de
una gran libertad y autonomía de facto, merced a su gran capacidad de
desenvolverse dentro del dualismo señorial.

Agudamente, Viñas (1989: 34), comentando las modificaciones que el
Código de la Nacionalidad ha experimentado en los últimos años, afirma la
preeminencia del concepto de comunidad de cultura para definir y llenar de
contenido la idea de nación andorrana. Estamos absolutamente de acuerdo
con esta concepción que, no nos ha de sorprender, coincide con el concepto
de nación que se maneja en Francia y en España. Francia, merced sobre todo
al impulso de su gran revolución, introdujo la concepción jacobina y cen-
tralista de Estado como modelador de una nueva nación fraternal, soberana
y democrática, y consiguió abrirse paso frente a las identidades cantonales,
regionales, étnicas, dinásticas, teocráticas y lingüísticas de esas heterogéneas
piezas del viejo puzzle dinástico borbónico, que conformaban su territorio,
por unos medios que hoy tacharíamos de etnocidas, para imponer al fin una
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idea unitaria de nación, una verdadera comunidad imaginaria. Por su lado,
España, intentando copiar a imagen y semejanza de Francia su modelo cen-
tralista y homogeneizador, se encuentra a la mitad del camino con un sólido
resistencialismo nacionalista que obliga a la última Constitución española a
definir al Estado como plurinacional, aunque no se utilice exactamente este
término. Posiblemente, por otro lado, ese proceso de homogeneización no
llegue nunca a instaurarse en España, pues los tiempos exigen, como
mínimo en el nivel de lo retórico y de lo “políticamente correcto”, otro tipo
de sensibilidad, junto al respeto hacia las minorías culturales y lingüísticas.

Andorra, de entre todos los micro-estados europeos, es el que más posi-
bilidades tiene de llegar a consolidar un proyecto de estado-nación, como el
que queda esbozado en su Constitución de 1993. Tiene ante sí, sin embargo,
un largo camino por recorrer y debe, por otro lado, optar por uno de los
muchos modelos alternativos que la realidad etnopolítica internacional le
ofrece (Keating, 1996; Kymlicka, 1996; Guibernau, 1997). Parece inevita-
ble una acción del Estado andorrano que construya una vía para resolver la
actual situación de segregación social y política que se deriva de esa anormal
estructura demográfica, en un país en el que las tres cuartas partes de la
población son extranjeras. Hasta el presente el Estado y la sociedad del Prin-
cipado han adoptado siempre actitudes a la defensiva como medio para pro-
teger, tanto los valores de la sociedad andorrana “tradicional”, como para
garantizar los privilegios de los andorranos originarios.

Sin embargo, construir una nación, sobre las bases que proporciona la
existencia de un verdadero Estado, tras la aprobación de la Constitución y
la superación del poder señorial de corte medieval, no es algo que pueda
hacerse sin tomarse en cuenta los profundos cambios culturales, sociales y
demográficos a los que ha conducido el cambio en su modelo económico
(Comas d’Argemir, en prensa). Negar la evidencia de estos profundos cam-
bios, refugiándose en una identidad primordialista, evocadora del pasado
agroganadero y de una especificidad institucional, de profundas raíces his-
tóricas, que ha sido modificada por la voluntad de los andorranos en su
aspecto medular, supone no hacer frente a los retos que reclama la nueva
situación del país. Existe una imperiosa necesidad de definir una nueva ciu-
dadanía que, sin necesidad de renunciar a los símbolos identitarios del
pasado histórico andorrano, cree espacios simbólicos, sociales y jurídicos
para que ese amplísimo sector social inmigrado pueda construir sus propios
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referentes y su sentimiento de pertenencia, en el marco de un proceso de
inserción económica, social y político-institucional.

¿Debe, puede o es útil confundir nacionalidad y ciudadanía? Identificar
estos dos términos supone plantear una construcción del Estado uniformi-
zadora y homogénea, basada en la unidad de cultura heredada de la tradi-
ción y la costumbre andorrana. Separar ambos conceptos permite concebir
el Estado de una forma plural e, incluso, multicultural. Teniendo en cuenta
la desproporción demográfica, así como la propia crisis de transformación de
los referentes identitarios de las comunidades andorranas de origen, parece
más pragmático, menos conflictivo, optar por la segunda vía, la de la multi-
culturalidad, estipulando eso sí unas reglas sociales claras, entre las cuales,
sin duda alguna, la oficialidad de la lengua catalana ha de dar origen a polí-
ticas que impulsen y refuercen el uso social del catalán, aún aceptando la rea-
lidad plurilingüe que caracteriza y seguirá caracterizando seguramente a esta
nueva Andorra del siglo XXI.
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ETNICIDAD Y NACIONALISMO EN UN
MUNDO GLOBALIZADO: MINORÍAS

ÉTNICAS Y MIGRACIONES
Tomás Calvo Buezas
Universidade Complutense

Etnicidad y nacionalismo en un mundo globalizado: minorías étnicas y
migraciones

Los medios de comunicación nos despiertan con frecuencia a una reali-
dad que, hipócritamente, creíamos ausente de nuestro suelo patrio: el
racismo. Los españoles proclamábamos, con orgullo y candidez, que los
racistas son los otros, los ingleses y norteamericanos; nosotros podíamos glo-
riarnos de nuestro mestizaje español. Por eso cuando surgen fenómenos,
como los de El Ejido, quedamos sorprendidos ante tanta violencia xenófoba
y tanto odio al extranjero. Parece como si Narciso se hubiera mirado al
espejo y de pronto hubiera descubierto su sucio trasero.

La Europa del siglo XXI será cada vez más un mosaico multirracial y plu-
ricultural, una Europa fecundada con emigrantes y etnias del Tercer Mundo,
con modos de vida muy diferenciados de la cultura occidental. Si no apren-
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demos a vivir juntos en la diferencia, es previsible sociológicamente el auge
del racismo y de la xenofobia, recrudeciéndose aún más los conflictos inte-
rétnicos. También España camina por ese camino de la multiculturalidad y
del pluralismo étnico-racial. El sistema democrático aparece como el triunfo
de las mayorías, pero la piedra de toque de una verdadera democracia es el
respeto a las minorías, sean éstas políticas, ideológicas, religiosas, étnicas,
culturales.

El 9 de noviembre de 1999 celebramos los diez años de la caída del muro
de Berlín, el espantoso y perverso símbolo de separación entre dos Europas.
El telón de acero cayó, un bloque de hierro se evaporó hace una década,
haciendo surgir la esperanza de un germinar de flores humanitarias. Pero lo
cierto es que la primera floración ha sido un renacer de punzantes cardos
xenófobos y racistas, a veces sangrientos. Mientras se camina hacia la espe-
ranzadora utopía de una “casa común europea” en la que se borren las barre-
ras y fricciones de los fanáticos nacionalismos etnocéntricos, el fantasma de
la guerra y de la violencia neonazi contra los extranjeros y diferentes ha reco-
rrido el viejo y culto continente. Por eso el desafío del siglo XXI será cons-
truir una sociedad democrática multinacional, multiétnica y pluricultural,
con respeto a las minorías y a los diferentes, dentro de un marco común
pacífico y solidario.

I. Globalización y nacionalismos: destribalización económica

Nunca como ahora formamos parte toda la humanidad de una aldea
global, interrelacionada por los medios de comunicación y caracterizada por
la integración, el universalismo y la globalización. El mundo se ha conver-
tido en una plaza grande, en un ágora, donde se mueven gentes de todas las
razas y culturas, y en un gran mercado en el que transitan capital, tecnolo-
gía, recursos, empresas y productos. Algunos analistas explican el incre-
mento de esta “integración universalista”, entre otros factores, por el triunfo
del capitalismo liberal, de naturaleza transnacional y expansionista; ello
explicaría la ruptura de fronteras étnicas y culturales cerradas. Con la caída
de los Estados Comunistas, el imperante capitalismo habría desarrollado
aún más su dimensión universalista, integradora y globalizadora. Ahora
bien, esta expansión capitalista mundial produce dialécticamente otros efec-
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tos, como son la desintegración social, las fanáticas resistencias nacionalistas
y los baluartes étnicos particularistas. ¿Por qué estos procesos contrarios a la
globalización universalista? Porque el capitalismo, a la vez que integra la pro-
ducción y el mercado, conlleva el incremento de la competencia entre los
diversos sectores sociales y entre los diversos países, distancia aún más el
Norte/Sur y jerarquiza aún más la estructura desigual del poder económico
en manos de la docena de países ricos del Primer Mundo. Este proceso debi-
lita la soberanía nacional y las lealtades de etnia y religión, por lo que a veces
estas fuerzas sociales explotan en un exagerado fanatismo étnico, naciona-
lista o religioso. En este sentido algunos autores hablan de cómo en nuestra
sociedad moderna de consumo se opera a la vez un proceso “universalista”
de cierta homogeneidad económica, cultural y social, que podría metafóri-
camente denominarse de destribalización a nivel estructural; y a la vez se
produce dialécticamente, como en un espejo cóncavo, un proceso inverso
“particularista”, etnocéntrico y nacionalista de retribalización a nivel simbó-
lico de identidad étnica (Calvo Buezas 2000).

En saber armonizar esa dimensión universalista abierta y esa conveniente
lealtad étnica y patria consiste el desafío del futuro. Si el equilibrio se rompe,
suele hacerse por el punto más flojo y débil, que es la “abstracta” dimensión
universalista. Parece ser que, en caso de conflictos de lealtades y competen-
cias de recursos, se incrementa el particularismo étnico-nacional con el
rechazo del “otro y del diferente”, recrudeciéndose los prejuicios y la bús-
queda de chivos expiatorios; y por eso mismo, es en esas crisis sociales donde
hay que mantener la cabeza clara y el corazón abierto.

La llamada globalización es un proceso complejo y ambivalente. Por una
parte, a nivel productivo, tiende a conectar, a una escala mayor que la
lograda en siglos pasados, las capacidades productivas y creativas de las per-
sonas y la infinidad de recursos y medios tecnológicos utilizados para satis-
facer las necesidades humanas con los circuitos de la economía mundial.
Según el Programa de la Naciones Unidas para el Desarrollo (ONU 1997)
la globalización puede definirse como “la ampliación y profundización de las
corrientes internacionales de comercio, finanzas e información en un solo
mercado mundial integrado. La receta consiste en liberalizar los mercados
nacionales y mundiales en la creencia de que las corrientes libres de comer-
cio, finanzas e información producirán el mejor resultado para el creci-
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miento del bienestar humano. Todo se presenta con un aire de inevitabili-
dad y convicción abrumadora. Desde al auge del libre comercio en el siglo
XIX no había una teoría económica que concitara una certidumbre tan
generalizada”.

Y todo esto choca con los intereses y sentimientos nacionalistas, máxime
cuando el mundo está dividido en países pobres y ricos. De ahí las justas crí-
ticas a la globalización como fenómeno inexorable, y sus implicaciones,
rechazando tanto la dictadura del mercado, como del pensamiento único
con la consecuente homogeneización cultural, y apostando por la biodiver-
sidad cultural y el pensamiento crítico y humanizador. Como certeramente
advertía Susan George, Directora del Transnational Institute de Amsterdan:
“Sólo ahora y quizás durante la revolución industrial en Gran Bretaña
hemos legitimado el mercado para decidir sobre nuestras vidas. Y si los deja-
mos solos, no sólo destrozarán la tierra, sino que sus sistemas sólo permiti-
rán que subsista el 5% más rico del mundo. Como ellos dicen, coge lo mejor
y tira el resto a la basura” (El País, 27-I-2000).

Y hoy la “basura” económica del mundo, si comparamos Norte/Sur, lo
constituyen millones de seres humanos, que en pleno siglo XXI, en el tercer
milenio, pasan hambre y sufren por no satisfacer necesidades mínimas. Unos
datos nos pintarán mejor el cuadro “Las 225 personas más ricas del mundo
poseen tanto como un 47% de la humanidad”. La ONU cumple cada año
la ingrata tarea de decirles al mundo cuál es la situación de los habitantes del
planeta. Y el extenso informe de 1998, que no pretende ser “apocalíptico”,
confirma el proceso de concentración de la riqueza. Los 225 personajes más
ricos acumulan una riqueza equivalente a la que tienen los 2.500 millones
de habitantes más pobres (el 47% de la población). Las desigualdades alcan-
zan niveles de escalofrío: las tres personas más ricas del mundo (Bill Gates,
el sultán de Brunei y Warren E. Buffett) tienen activos que superan el PIB
(Producto Interior Bruto) combinado de los 48 países menos adelantados
(600 millones de habitantes). Y dicho de otra forma: El 20% de la pobla-
ción controla el 86% de la riqueza mundial. 1.300 millones de pobres viven
con ingresos inferiores a un dólar diario; los bienes de 358 personas más
ricas de la Tierra son más valiosas que la renta anual de 2.600 millones de
habitantes. Con tanta riqueza en algunos países y tantísima pobreza en otros
muchos ¿cómo sorprenderse de las migraciones y del peregrinaje al paraíso
prometido del Norte, que tan fantásticamente pintan en el Tercer Mundo las
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televisiones polícromas modernas, que son el pan y el opio del pueblo para
tantos millones de pobres en el mundo? Imposible poner fronteras al mar,
por mucho control policial que se implante. Si libremente transitan por el
mundo capital, empresas, finanzas, tecnologías y dineros, ¿cómo impedir
que libremente transiten las personas? Y este revolucionario cambio en la
recomposición demográfica, cultural, etnorracial de espacios de convivencia
común, en ascenso en el futuro, ha trastocado y re-situado las viejas estruc-
turas político-sociales y las simbolizaciones colectivas de las tradicionales
naciones-estados y de las nacionalidades territoriales históricas dentro de los
Estados Europeos. En España ya no sólo hay vascos, catalanes, gallegos,
extremeños y gitanos, sino “otros”, diferentes, mucho más diferentes étnica,
lingüística y racialmente, que eran y son los “maquetos” y “charnegos” emi-
grantes andaluces/extremeños a las tierras vascas y catalanas. Esto exige una
re-situación y re-simbolización de la multiplicidad de identidades, naciones
y grupos étnicos dentro de España y Europa.

Varios millones de emigrantes, la mayoría de ellos con otro color-raza-
religión-lengua-cultura que las dominantes europeas, y además del Tercer
Mundo, están continuamente llegando, y muchos están ya dentro como ciu-
dadanos. Este fenómeno está siendo percibido por no pocos como una
nueva llegada de los bárbaros, como una amenaza para su bienestar y para la
unidad cultural europea, reaccionando con sorpresa, pánico y -a veces hos-
tilidad- con tintes de xenofobia y racismo. Bajo disimulados discursos -y
algunos explícitos como el de Le Pen en Francia- se está gestando un peli-
groso nacionalismo europeo, cuyo lema parece ser “Europa para los Euro-
peos” (De Lucas 1996).

Los viejos demonios, hoy disfrazados a la nueva usanza, han vuelto a
hacer su entrada en escena, sorprendiendo a muchos, que creían, ingenua-
mente, que habían sido enterrados in aeternum en su culta, democrática y
solidaria Europa. Y es que los dioses, como los demonios, duermen, pero no
duermen. Los conflictos son distintos, las racionalizaciones e intereses diver-
sos, el ritualismo expresivo variado, pero el corazón humano –capaz de odio,
de fe y de solidaridad- así como la dinámica de los grupos sociales, son
estructuralmente similares. El racismo, ese sucio pulpo de un solo cuerpo,
pero de mil variados tentáculos y expresiones, parece haber hecho su reapa-
rición, de forma pública y continuada, en Alemania, Francia, Inglaterra, Ita-
lia, Austria, Bélgica, España, así como en los nuevos países del Este, que
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parece estar “festejando” su recién estrenada democracia con rancios exor-
cismos y añejos rituales, cuando no en guerras etno-nacionalistas sangrien-
tas, como en la antigua Yugoslavia, perversas matanzas de servios contra
kosovares y luego la revancha vengativa, la masacre rusa en Chechenia, etc.

Los nacionalismos perversos e idolátricos

Ante tales atrocidades, y ante los terrorismos nacionalistas o integrismos
violentos religiosos, algunos pensadores contemporáneos sugieren que hay
que abandonar en el próximo milenio toda identidad pública nacionalista o
religiosa (países musulmanes), como origen y fundamento legal de derechos
públicos, debiendo ser sustituida por la identidad pública de “ciudadano del
mundo”, extensible a toda persona, con derechos y deberes basados en los
derechos humanos universales. Según esta opinión, la identidad es obsoleta
y perniciosa. Obsoleta, porque cada vez las “naciones”, como entidad
pública, tienen menos vigencia; se trata de una identificación pública histó-
rica, que tuvo su legislación y función en la edad moderna, pero que es tran-
sitoria y por lo tanto cambiable; antes la identidad pública, fuente legal de
derechos, era ser “siervo del tal señor feudal”, y luego ser “vasallo de tal rey”,
posteriormente ser “ciudadano de una nación-estado”; y en el futuro será “la
ciudadanía universal humana”. Argumentan, además, estos pensadores que
estructuralmente todo nacionalismo encierra las simientes de la exaltación
del propio grupo, la exclusión prejuiciosa de los otros, lo cual es el camino
preparatorio para la discriminación, la intolerancia, la xenofobia, el racismo,
bases para la posterior limpieza étnica, terrorismo político, violencia inte-
grista religiosa, pudiendo llegar hasta el holocausto y los hornos crematorios.
Por lo que concluyen estos intelectuales que la identidad pública legal nacio-
nalista es una pertenencia rancia de campanario tribal, y además muy per-
niciosa socialmente por sus peligros de intolerancia, exclusión de los otros,
xenofobia y racismo.

¿Qué decir de esta argumentación? En mi opinión, aunque contiene
algunos puntos significativos de reflexión, concluye demasiado. Las identi-
dades geográficas, ideológicas, étnicas, religiosas, en mi particular evalua-
ción, son positivas, humanizadoras y funcionales, “no se puede ser
ciudadano del mundo, si no somos y nos sentimos ciudadanos de alguna
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parte”. Por ello las identidades deben ser círculos abiertos, que no excluyan
el sentirnos identificados e integrados a otro nivel con otros grupos. Enton-
ces, ¿dónde ésta el peligro del nacionalismo perverso xenófobo y del inte-
grismo religioso violento? Cuando convertimos nuestra lealtad nacional o
religiosa en un fetiche idolátrico, al que servimos como a un dios, y adora-
mos en exclusiva sobre todas las cosas, entregándole nuestra alma, nuestra
vida y nuestro corazón. Pero esto es una farsa, una perversión, una burla del
sano amor patrio o religioso; es más, es substantivamente lo opuesto. Sirva
una analogía. Una carne o un marisco podrido apesta, huele mal, es nefasto
e indigesto, ¿eso quiere decir que por el peligro que tiene todo pescado de
pudrirse, debemos dejar de comer para siempre marisco y considerarlo algo
substantivamente pernicioso? Ya sabemos corruptio optimi pessima; cuanto
mejores son las cosas, más nefastas son si se pudren; y esto sucede con la reli-
gión y el nacionalismo. Por eso, en mi opinión, los pensadores-inquisidores
a toda lealtad patria/religiosa como algo substantivamente perverso, conclu-
yen demasiado.

Es difícil, a veces, mantener esas lealtades con corazón abierto, facilitando
-en vez de cerrarnos- la apertura humanitaria y solidaria a otras identidades
nacionales, étnicas, religiosas, culturales, pero es posible conciliar lealtad
patria y religiosa con ciudadanía universal y ecumenismo humanitario y
tolerante.

A este respecto parece pertinente la cita de Rafael Puyol Antolín (R. L.
Acuña, coord. 1998, p. 10) reconciliando el universalismo globalizador y
particularismo étnico-nacionalista: “No se recuerda bastante que la demo-
cracia es el gobierno mediante la discusión y a eso debemos atenernos, se
dialoga, a la tolerancia y a la plasticidad moral para aprender a convivir inte-
grando armoniosamente diversas culturas, razas, lenguas o religiones. La glo-
balización económica no allana las diferencias culturales y civilizadoras. Al
contrario, cuanto más se integran los mercados, más se diversifican las cul-
turas. Y nada hay de malo en que sea así porque el sentimiento de perte-
nencia, de arraigo comunitario, puede ser socialmente cohesivo y
psicológicamente benéfico. El nacionalismo sólo es malo cuando agrede,
cuando se convierte en una afición delincuente, cuando amenaza. Pero los
hechos diferenciales pueden tener su sentido y hacer su juego en una socie-
dad ensorbecida por la razón instrumental o por el economicismo rampante
y seductor... Los caminos futuros de la democracia se han de trazar sobre las
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coordenadas de un hombre escindido en una confrontación dual: la perso-
nal de las naciones y la integración del universalismo como ya dijo Ortega,
la superación del tribalismo existente no puede olvidar “el detalle de que las
naciones existen”.

El mismo Ortega y Gasset advertía de los peligros del “nacionalismo faná-
tico” cuando decía: “Los ismos son los dogales de seda con que tanto los pen-
sadores como los pueblos suelen estrangularse sobre todo cuando, en el caso
del nacionalismo, se ha llegado, merced a la intervención de hiperdemago-
gos, a hacer de él un hipernacionalismo”. En conclusión, lealtades democrá-
ticas patrias, sí; fanatismos violentos idolátricos no; son una perversión
corrupta y podrida del sano nacionalismo abierto y plural.

Las versiones perversas del ultranacionalismo: xenofobia y racismo

Vamos a hacer referencia, en forma esquemática, a hechos y fenómenos,
muy diversos y complejos, con múltiples causas y orígenes, pero que todos
contienen, en una u otra forma, síntomas de racismo y xenofobia, de
rechazo al otro y al diferente, en definitiva a los extraños y extranjeros, que
no son de mi nación, de mi etnia, de mi ideología, de mi equipo de fútbol,
etc. En todos estos comportamientos, a pesar de las variadas máscaras, late
un tic fascistoide, ultra-nacionalista en el caso de los ataques a extranjeros.

Lo más terrible de los violentos y xenófobos es que el “objeto” no importa
en sí, en su substancialidad real, el “objeto” se construye y categoriza en algo
“diferente”, “despreciable”, “basura” a destruir, siendo el pretexto cualquier
diferencia, el color, la nacionalidad, la homosexualidad, la pobreza, la prosti-
tución, o simplemente “eres una pija, y tu cara no me gusta”. La violencia
racista y xenófoba no es de naturaleza substancialmente diferente, aunque la
formulación ideologizada expresiva sea otra, que la que acabó con la vida de
las chicas de Alcácer, y un largo etcétera de vidas inocentes, víctimas del terro-
rismo y del asesinato, como un joven estudiante madrileño, Fernando Bertolá,
asesinado el 28 de Junio de 1997 por no ceder la acera a tres jóvenes violen-
tos, y en esa misma línea, hay que encuadrar -y condenar- los crímenes de
ETA, que son la versión más perversa y fascista del racismo neonazi en la
España actual, una metáfora del NAZIonalismo y el euskoNAZISMO.
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El libro El crimen racista de Aravaca (Calvo Buezas 1993), lo subtitulé
“Crónica de una muerte anunciada”, porque quiero resaltar la importancia
de luchar decisivamente contra el caldo de cultivo de prejuicios, estereotipos,
imágenes contra los extranjeros

que preparan, condicionan, predisponen, presagian, concurren (a los crímenes
racistas)... Sólo hace falta, aunque sea por azar, que en este contexto surja el loco
(el borracho), el incendiario, el líder, el grupo violento marginal, que explosione
el polvorín racista.

En los días anteriores al crimen en Aravaca, como otros lugares de
Madrid, se multiplicaban las pintadas de: ¡Fuera negros! ¡Inmigrantes=male-
antes!, ¡Ni negros, ni judíos!, ¡Resistencia, mata negros! Y en esos días se dis-
tribuían por Madrid y por Aravaca unos panfletos, que representan un
símbolo excepcional del discurso xenófobo del ultranacionalismo españo-
lista, una versión perversa del sano y solidario amor patrio que muchos sen-
timos por España. Los que pudren y corrompen la lealtad abierta y plural
española sienten y escriben así:

GRITO DE COVADONGA.
Llamada para defender la identidad española.

¡ESPAÑOLES!
¡Nuestra patria está en grave peligro!

¡España es una ciudad sitiada!
¡Millones de invasores intentan forzar nuestras fronteras!

¡Debido a la desidia y a la blandura de nuestro Gobierno, muchos han 
conseguido ya invadirnos!

¡La zona de Atocha es ya un barrio moro!
¡Los negros ocupan ya la Puerta del Sol!

¡Pozuelo y Majadahonda están ya en poder de los invasores!
¡Los invasores nos están arrebatando nuestro territorio, nuestras 

viviendas, nuestras tiendas, nuestros puestos de trabajo, las camas de
nuestros hospitales, nuestra Seguridad Social, nuestra pacífica convivencia,

nuestras costumbres, nuestra identidad!
Si sigue la invasión Madrid se convertirá en un infierno de gentes

heterogéneas sin raíces viviendo del pillaje sobre la basura en
Chabolas infrahumanas.

Ni podemos ni queremos alojar de repente a millones de invasores.
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ESTAMOS EN ESTADO DE GUERRA
Si un ejército de cinco millones de moros, intentara invadirnos
nos defenderíamos. Sin armas esto es lo que está sucediendo.

Si no paramos la invasión, antes del año dos mil habrán penetrado en
España más de veinte millones de invasores que se nos impondrán.
Los invasores que ahora penetran se multiplicarán como conejos y 

pronto nosotros seremos una minoría oprimida.
Si no detenemos la invasión, dentro de diez años España será como 

Marruecos, o como Nigeria o como una República bananera.
Hay invasores moros, negros, indios de Asia o de América (amerindios),

chinos. Todos son rechazables. Los moros especialmente peligrosos, por su fanatismo islá-
mico y su carácter traicionero.

No consideramos invasores a nuestros ciudadanos de la Comunidad 
con quienes hemos adquirido compromisos.

HAY QUE ACTUAR AHORA MISMO. MAÑANA SERÁ TARDE.
TU PUEDES HACER MUCHO. 

PARTICIPA EN EL PLEBISCITO PERMANENTE.

Este era el caldo de cultivo. ¿Hay que extrañarse que de las ideas y pala-
bras se pasase a los hechos? Días después vendría el crimen contra una
extranjera dominicana a manos de un guardia civil y de unos adolescentes
neonazis de ultra-sur. Y antes y después una serie de agresiones y palizas con-
tra negros, moros, sudacas y extranjeros.

El periodista e investigador Mariano Sánchez Soler, en sus libros Los hijos
del 20-N (1993) y Descenso a los fascismos (1998), recoge testimonios escalo-
friantes en boca de los propios skins, que dicen: “es simple, a un negro le
pegamos porque no es nuestro hermano”, “ a mí me da asco pensar que uno
de esos cerdos moros se acueste con nuestras mujeres”. Según el autor, se
dedican a “limpiar” España de “basura”, sean negros, moros, mendigos,
borrachos, prostitutas, drogadictos, justificándonos en que “somos guerre-
ros”, “somos el brazo ejecutor de lo que la mayoría de la gente piensa”. Es la
dramática “lógica” de la limpieza étnica y del holocausto.

La mañana del 21 de Junio de 1997 los medios de comunicación nos des-
pertaron con una noticia bárbara y sucia, que nos rememoraba otras angus-
tiosas pesadillas de crímenes y asesinatos, casi siempre contra los más pobres,
los más débiles, los más indefensos, los más diferentes. Éstos eran los titula-
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res de los periódicos del 21 de Junio: “Un ex-guardia civil borracho mata de
un tiro en la espalda a un marroquí” (El Mundo, 21-VI-97). “Un guardia
civil en la reserva mata de un tiro en la espalda a un marroquí desarmado”
(El País, 21-IV-97), “Un exguardia civil ebrio mata a tiros a un estudiante
marroquí en el centro de Madrid” (ABC, 21-VI-97). Y Mourad El Albadine,
de 19 años, residente en España desde 1988, estudiante de Informática,
acompañado en la noche de su novia y otra pareja, en la calle Barquillo del
distrito Centro de Madrid, se paró para atarse el cordón del zapato, y en ese
momento el asesino, que estaba sentado, se levantó, sacó un revólver y
apretó cuatro veces el gatillo contra Mourad. Según algunos testigos, el ase-
sino, antes de disparar, se cercioró diciéndole: “¡oye tú!, ¿eres moro?”.

Y junto a esos dos asesinatos de 1992 (dominicana Lucrecia Pérez) y
1997 (marroquí Mourad El Alladine), hay toda una sucia cadena de agre-
siones racistas y xenófobas, que algunas terminaron en muerte a hombres y
mujeres, únicamente por el delito de ser negros, morenos, amarillos, inmi-
grantes o simplemente diferentes. Y así en el verano de 1999 llegarán las
agresiones a marroquíes y negros africanos en Cataluña, en Terrasa y
Can´Anglada. (Ver Informe RAXEM, Movimiento contra la Intolerancia
1999, 2000).

La noticia de finales de octubre (1999) sobre un grupo nazi internacio-
nal que compra un pueblo abandonado en Valencia, nos pone de manifiesto
algo de crucial importancia: que se está creando una trama de grupos neo-
nazis entre los diversos países europeos, que aunque pequeños en individuos,
están intercomunicados, no sólo a nivel de reuniones internacionales, sino a
través de medios electrónicos, como Internet, como lo muestra la página de
Nuevo Orden-Hispania Gothorun, donde con la cruz céltica y la esvástica
nazi, aparecen en pantalla estos titulares “España Gótica: Nacionalsocia-
lismo Español”, “PODER BLANCO”, “Orgullo Skinhead”, “Tu Skinzin en
línea”, “14 Hispania Gothorun 88”, “Hiperion. Paganismo Tradición,
Nacionalsocialismo, Cultura Indoeuropea Antisemita”, “Eugenia”, “La Raza
Político Militar”, “Murcia 88”, “Resistencia Blanca y Anticapitalista de Mur-
cia” (con una cruz gamada), “Paganismo y Religiones no cristianas:
odin@hotmail.com”, “Arigramas (Boletín Informativo), “Nuevo Orden
(cruz céltica). Una revista Neofascista para el intercambio de ideas y tácti-
cas”. Y también con los sucesos de El Ejido aparecía una llamada a la mani-
festación contra los inmigrantes marroquíes bajo el título de “Arde Almería”
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en la página de e-mail de “HISPANIA GOTHORUN: Una revista para la
Renovación Nacionalsocialista”. Durante los conflictos de El Ejido y cam-
pañas de Lucha contra el Racismo, en un servicio W.C. de la Universidad
Complutense pude leer, en febrero de 2000, lo siguiente: “MENOS
LUCHA, Y MÁS DUCHASS”, con las dos eses en mayúsculas de la gestapo
nazi y una esvástica hitleriana. Es la versión perversa y fascistoide de un
nacionalismo corrompido y podrido, basado en el fatuo narcisismo de la
superioridad de la “raza” blanca y de la “civilización” occidental.

En forma más tenue, pero no por ello menos peligrosa, tenemos el
naciente Partido Político Plataforma España 2000, que es una manifestación
de ese ultranacionalismo españolista, de la extrema derecha, que, al estilo de
Le Pen en Francia y Häider en Austria, exarceban los sentimientos naciona-
listas de forma xenófoba, lanzando sus dardos contra los extranjeros, a los
que convierten en chivos expiatorios de los males, eso sí graves y reales, que
tiene la sociedad: paro, delincuencia, inseguridad, droga, anomía social
(Martín Veiga 1997, Conterras 1994, Samir Nair 1997, Pájares 1998).

En las Elecciones Generales de Marzo de 2000 hubo el naciente Partido
de Ultraderecha, España2000, que tomó como reclamo electoral el rechazo
a los inmigrantes. El día 11 de Febrero, tras los sucesos de El Ejido, apare-
cieron en todo Madrid unos grandes carteles que decían así:

¿Inmigración? Más de 400.000 familias sin ingreso alguno. Más de 2.500.000
parados. Más de 6.000.000 de pobres. Los españoles primero. España2000. El
patriotismo social y democrático. Democracia Nacional Partido de los Trabajado-

res Movimiento Social Republicano. Vértice Social Español.

En su programa electoral se escribe que su “intención es detener la deca-
dencia en España... y hacer frente a la invasión migratoria”, que cifra en “tres
millones de inmigrantes” que traerá el PP para “hundir las condiciones labo-
rales de los españoles”; lo cual constituye “un insulto a los millones de espa-
ñoles en paro”, afirmando que la “Nueva Ley de Extranjería es una burla al
ordenamiento jurídico español y al Estado de Derecho”. He aquí un párrafo
de sus boletines de propaganda:

La Plataforma ESPAÑA2000 que concurrirá a las próximas elecciones genera-
les en todo el territorio nacional, ha presentado en la tarde de hoy una campaña
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“¿Inmigración? Los españoles primero”, que pretende ser la respuesta contra la
inmigración masiva y la intención de la clase política de importar tres millones de
inmigrantes y hundir las condiciones laborales de los españoles. En un encuentro
con los medios de comunicación, el Coordinador General... campaña de protesta
por lo que considera una “invasión” de inmigrantes extraeuropeos en los próximos
años. La Plataforma ESPAÑA2000 da así respuesta a la intención del gobierno, del
Partido Popular, que cuenta con el apoyo del resto de la clase política, de traer a
España a tres millones de trabajadores inmigrantes extraeuropeos en los próximos
tres años, multiplicando por siete la población inmigrante en un brevísimo plazo.
Para realizar este proyecto, el gobierno propuso al Congreso una Nueva Ley de
Extranjería, que finalmente ha sido aprobada en su versión más permisiva.

Seguidamente el manifiesto intenta desmontar los “mitos” que legitiman
la inmigración, como la falta de mano de obra para algunos trabajos, inten-
tando recurrir al problema del paro y ganarse así la opinión y el sentimiento
de los parados y sus familias.

La Plataforma ESPAÑA2000 considera que justificar este bajo argumento de
que “en España falta mano de obra y hay que importarla” es un insulto a los millo-
nes de parados españoles. Es hora de acabar con el mito de que hay trabajos que
los españoles no quieren hacer. El gobierno intenta ocultar la auténtica disyuntiva:
crear empleos que sean dignamente pagados y en condiciones aceptables o impor-
tar mano de obra barata, fácil de explotar, para mantener bajos los salarios y pre-
carias condiciones laborales. El gobierno se ha decidido por la segunda opción,
respondiendo a los intereses de poderosos empresarios sin escrúpulos y, para ello,
no duda en montar una basta operación de dumping social y esquirolaje laboral
que nosotros denunciamos.

Un segundo guiño está dirigido a los trabajadores, advirtiendo que la
inmigración beneficia al capital, pero no a los asalariados, cada vez con suel-
dos más bajos:

Los trabajadores españoles deben tomar conciencia de quiénes son los benefi-
ciarios de esta injustificable política. Los trabajadores españoles deben saber que
los salarios están creciendo en términos reales siete veces menos que la economía
nacional, mientras que los beneficios de las grandes empresas crecen dos veces más
deprisa que la renta nacional, es decir, ochenta veces más rápido que los salarios.
Para mantener esta injusta situación se ha proyectado la gran operación de inmi-
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gración, apoyada no sólo por los partidos políticos, sino también, lo que es más
indignante, por los sindicatos.

En las elecciones generales del 12 de marzo, este partido, llamado Plata-
forma España2000, una agrupación de varios mini-partidos, tuvo un gran
fracaso, no llegando a los 10.000 votos, a pesar del apoyo que recibió del
líder ultraderechista francés Jean - Marie Le Pen, quién visitó Madrid dos
días antes de las elecciones, y les reconfortó tras sus fracasos animándoles a
presentarse en las elecciones locales del 2003 con una campaña basada en “el
rechazo a la inmigración ilegal, la persecución de los guettos de extranjeros
y la lucha contra quienes ponen en peligro la seguridad ciudadana, como
camellos y prostitutas, y todo bajo el lema genérico de España sólo para los
españoles”.

Afortunadamente el electorado español le dio la espalda, y en muchos
sectores políticos, sociales y culturales del país apuestan solidariamente por
la hospitalidad con los inmigrantes.

Y ahora deténgamonos en el análisis, aunque breve, de los sucesos de El
Ejido, que constituyen una página triste de la historia de España en el alba
del tercer milenio. Los conflictos del poniente almeriense son el resultado
complejo de muchos factores, pero está omnipresente y omnipotente, aun-
que sea en forma de sal y pimienta, el ingrediente xenófobo de odio contra
el extranjero, contra el diferente.

II. El Ejido... a la “caza del moro extranjero”

En el pasado mes de marzo (2000) asistí a un entierro en Sevilla, y me
llamó la atención un mausuleo colectivo con hombres armados, cuyo texto era
el siguiente “Aquí yacen setenta y un soldados muertos en esta ciudad de las
heridas que recibieron en África peleando como buenos por la honra de su
patria contra los moros. Para conservar a las generaciones venideras el glorioso
recuerdo de su heroico valor, Sevilla erigió este sepulcro. Año de 1861”.

Unos ciento cincuenta años después, también habría peleas entre espa-
ñoles y moros, afortunadamente sin tantos muertos, pero en la propia tierra
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andaluza y española. Se acabó la conquista de África, ahora los moros afri-
canos quieren “conquistar”, no por las armas, sino por su trabajo duro, en
las tierras sureñas, que hace cinco siglos ellos regaban y construían. Anote-
mos algunas reflexiones sobre los sucesos xenófobos actuales.

El Ejido: notas para reflexionar y prevenir

Los medios de comunicación nos despiertan con frecuencia a una reali-
dad que, hipócritamente, creíamos ausente de nuestro suelo patrio: el
racismo. Los españoles proclamábamos, con orgullo y candidez, que los racis-
tas son los otros, los ingleses y norteamericanos; nosotros podíamos gloriar-
nos de nuestro mestizaje español. Por eso cuando surgen fenómenos como
los de El Ejido, quedamos sorprendidos ante tanta violencia xenófoba en la
propia casa. Parece como si Narciso se hubiera mirado al espejo y de pronto
hubiera descubierto su sucio trasero.

Para estudiar el conflicto interétnico de El Ejido, yo ofrecería las siguien-
tes pistas de análisis o hipótesis de investigación: 1ª Es necesario contextua-
lizar los hechos acontecidos en unos escenarios más amplios, tanto españoles
como europeos y de estructura internacional. 2ª El conflicto de El Ejido no
es un brote accidental “nuevo”, ni una historia de buenos y malos, sino un
fenómeno estructural recurrente en España. 3ª Los factores estructurales de
El Ejido son complejos y variados: ecológicos, económicos, sociales, políti-
cos, etcétera; y en consecuencia pueden repetirse en otros nichos y pobla-
ciones donde existan los mismos factores y hechos precipitantes. 4ª Hay un
“antes y un después” de El Ejido en España, y por lo tanto algo sustantiva-
mente nuevo ha sucedido, en que participaron agentes colectivos e implica-
ron a los más diversos y significativos sectores de la sociedad española,
constituyendo la inmigración un punto importante en los debates electora-
les políticos. 5ª En todo este proceso, los medios de comunicación, particu-
larmente la televisión, jugaron un papel tan decisivo, que podemos hablar de
la re-creación simbólica de un drama histórico, de una sustantiva construc-
ción mediática de la realidad social. Intentaremos ampliar algo más estas
hipótesis en las páginas siguientes, particularmente la función crucial de los
medios de comunicación en la creación de la opinión pública española,
tomando una posición ética unánime de condena de la xenofobia y del
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racismo. (Ver mi libro, T. Calvo Buezas, Inmigración y Racismo. Así sienten
los jóvenes del siglo XXI, Cauce Editorial, 2000).

El Ejido en la encrucijada globalizadora norte/sur

Los inmigrantes marroquíes son eslabones de los procesos de globaliza-
ción de la economía internacional y de la situación estructural desigual en
riqueza y demografía de las dos márgenes del área mediterránea, al Norte los
países europeos ricos, al Sur los africanos pobres. A su vez, los sucesos xenó-
fobos de El Ejido deben contextualizarse en esos aires racistas que recorren
Europa desde Austria a Almería, pasando por todos los países y provincias
intermedias, así como hay que situar la condena solidaria dentro de esas
fuerzas democráticas y firmes valores humanitarios que también recorren
Europa y el mundo, y que anidan en los pliegues de todo ser humano. Ya
hemos hecho referencia a la estructura desigual Norte/Sur de
Riqueza/Pobreza.

El Ejido no es un brote nuevo ni una historia de buenos y malos, sino un con-
flicto estructural

Los hechos racistas y xenófobos en España no comenzaron en El Ejido,
tienen una larga trayectoria. Si lo reducimos a la última década, ahí tene-
mos en 1992 el crimen racista de Aravaca de la inmigrante dominicana,
pobre y negra, Lucrecia Pérez Martos, otros asesinatos de marroquíes, pali-
zas a africanos, quemas de casas y mezquitas en el verano de 1999 en Cata-
luña. Nosotros venimos advirtiéndolo desde finales de los ochenta, con
títulos llamativos como los siguientes: El racismo que viene (T. Calvo Bue-
zas 1990), ¿España racista? (1990), El crimen racista de Aravaca (1993),
Crece el racismo, también la solidaridad (1995), y así otros libros posterio-
res y docenas de artículos. De igual modo, lo han advertido otros investi-
gadores. En consecuencia el suceso de “El Ejido” debe de situarse dentro
de una secuencia estructural de fenómenos xenófobos en España y Europa
que ha hecho añicos el fatuo narcisismo español de que “los racistas son
los otros”. No es un brote nuevo, “ni accidental”, el que las flores explo-
sionen en primavera y los hijos nazcan cada nueve meses; no son hechos
accidentales, sino estructurales. A este respecto, estimo oportuno transcri-
bir literalmente lo que escribí hace años sobre los actos racistas que vienen
desde décadas sucediendo en España contra gitanos e inmigrantes, reco-
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gido en un libro, Crece el racismo, también la solidaridad (T. Calvo Buezas
1995, p. 40-41):

¿... Cuáles son los problemas de fondo que se esconden bajo esa superficie epi-
fenoménica del rechazo “al otro”, “al extranjero”, al inmigrante, al negro, al moro
o al gitano? ¿Cuáles son las causas, factores y agentes que provocan tal conflicto y
confrontación social? ... Retengamos, de momento, algunas pistas metodológicas y
teóricas, como las siguientes:

1. Los ataques a extranjeros y minorías étnicas, que están sucediendo en
España y Europa, no deben ser considerados como “hechos aislados”,
como “brotes accidentales”, como “anécdotas de jóvenes locos”, sino
que se trata de un continuum, de una traba hilvanada en tiempos,
espacios y grupos recurrentes, debiéndose calificar no como “anéc-
dota”, sino como categoría, como fenómeno social y conflicto interét-
nico.

2. La presentación, y nueva explicación de esos dramas no debe hacerse
como una historia de buenos y malos, sino que han de buscarse expli-
caciones sociológicas a este tipo de inter-relaciones sociales. 

3. La satanización maniquea de despachar el análisis con la proclamación
dogmática y maldita de que los autores son unos “racistas” apunta a
algo, pero con sólo ese vector no se explica el problema. La xenofo-
bia casi nunca es la única causa, y ni siquiera la más importante, aun-
que sea la causa precipitante y agravante.

4. Los fenómenos sociales, y máxime los etno-raciales en sociedades indus-
triales y complejas, obedecen a muchas causas, intervienen muchas
variables y se entrecruzan muchos factores, tanto psicológicos, socio-
lógicos, culturales, económicos, demográficos, ecológicos, históricos,
lingüísticos, religiosos, raciales, étnicos, etc., Desenredar esa madeja
y desembrollar esa amalgama interrelacionada de causas y factores, es
el desafío de toda investigación científico-social.

5. Hay dos reduccionismos frecuentes y graves, que hay que evitar en este
tipo de análisis. Uno es el reduccionismo dogmático marxiano, que
reduce lo étnico-racial a la clase, considerando lo “cultural-diferen-
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cial” como un mero epifenómeno transitorio y secundario; lo deter-
minante dirán es el lugar que ocupan las minorías en el proceso pro-
ductivo y en la estructura de clase. Engels visualizaba el futuro
europeo como un horizonte de homogeneidad cultural, quedando
algunas islas, que se conservarían como “monumentos etnográficos”
de museos. ¡Descabellada previsión! ¿Qué diría si viera la trágica y
dramática explosión de identidades étnicas en el Este?

6. Pero el otro gravísimo error es reducir la clase a lo étnico-cultural, asu-
miendo que la estructura de clases es irrelevante para entender el pro-
blema étnico y el racismo ¡Falaz, o al menos parcial, explicación!

Mi posición teórica, expuesta en varios escritos (T. Calvo Buezas 1981,
1990, 1996, 2000), “es superar esos dos polos reduccionistas, sosteniendo
que la clave explicativa hay que buscarla en ese entrecruzado reforzante de
discriminación, que es la clase o subclase explotada, la nacionalidad no euro-
pea, la etnia cultural no apreciada, y la ‘raza’ despreciada. Cuando los sote-
rrados prejuicios negativos, propagados a través de la cultura, se convierten
en acción grupal colectiva, de tipo agresivo y violento, ordinariamente existe
un previo caldo de cultivo, que facilita la búsqueda de un ‘chivo expiatorio’,
a quien se le transfiere la frustración agresiva. Ese caldo de cultivo está for-
mado por problemas graves y reales, donde generalmente se anidan las ver-
daderas causas de la explosión racista y xenófoba. En nuestra sociedad están
el paro y la droga, la inseguridad ciudadana, la crisis económica, la depau-
peración y frustración de los barrios marginales urbanos, la frustración de las
familias ante los problemas del paro y la droga de sus hijos, viendo la inefi-
cacia de las instituciones y del poder político para atajarlo... Y algo más, muy
significativo, la desorientación religiosa, la pérdida de valores, el culto del
dinero, del éxito y del consumo. Ante ese cuadro clínico, con problemas sen-
tidos como graves por frustradas masas, hay sólo un paso a la búsqueda de
un chivo expiatorio, (por otra parte nunca totalmente puro), y que además
es ‘débil’, ‘extraño’ y ‘diferente’. Y así entran los sentimientos racistas,
echando leña al fuego, posicionándose los grupos en actitud de intolerancia,
imposibilitando la comunicación y el diálogo, y por lo tanto la solución o
desactivación del conflicto. Por eso se ha dicho que los problemas del
racismo sabemos cómo empiezan pero no cómo acaban”. 
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Todos estos problemas son estructuralmente similares entre los campesinos
mexicanos “espaldas mojadas” de California (1975) y los jornaleros marroquíes
de El Ejido (2000). En enero de 1976 presentaba un servidor su tesis doctoral
en la Facultad de Ciencias Políticas de la Universidad Complutense de Madrid
sobre la inmigración “ilegal” de mexicanos en los Estados Unidos y las huelgas
de los chicanos (1965-1970) bajo el liderazgo de César Chávez, donde analizaba
conflictos similares a los surgidos en El Ejido, calificándolo yo entonces de
“lucha de clases”, pero también “lucha de etnias” y “lucha místico-religiosa”,
estudiando la ritualización en mitos, ritos y símbolos del movimiento social. Esta
última (confrontación simbólica-religiosa) estuvo ausente, aunque no del todo,
en el conflicto marroquí; pero en otros substantivos aspectos (lucha laboral-
étnica), por ser estructuralmente similar la situación, la equivalencia es máxima.
La tesis doctoral (1976) se publicó bajo el título de Los más pobres en el país más
rico: clase, raza y etnia en el movimiento campesino chicano (1981). No deja de ser
significativo que ningún miembro del tribunal de los prestigiosos catedráticos
(entre ellos dos futuros Ministros de Educación y Ciencia), ni yo mismo, hizo la
más mínima previsión a una posible y futura España en que vinieran inmigran-
tes de países pobres, que fuera posible la explotación de mano de obra barata,
ocurrieran hechos racistas y xenófobos, vinieran “espaldas mojadas” en pateras,
etcétera, etcétera. He ahí otro factor de la percepción negativa de la inmigración
en España: han llegado pocos, pero no los esperábamos pobres para trabajar, sino
ricos para tomar el sol.

Resumiendo lo apuntado hasta aquí. Hay que contextualizar los sucesos de
El Ejido dentro de las coordenadas de globalización, pobreza, demografía y
migraciones internacionales al Norte rico, como Europa, y de la situación
económica-demográfica-geográfica de Marruecos. Hay que tener en cuenta
los vientos xenófobos y solidarios que a la par corren por toda Europa y
España. Los hechos de El Ejido no son nuevos, no es un brote accidental, no
es una historia de buenos y malos, sino un conflicto laboral e interétnico
estructural. ¿Y cuales son esos factores básicos explicativos?

Factores estructurales del conflicto de El Ejido

No es mi intención aquí y ahora hacer un análisis en profundidad, sino
sugerir hipótesis interpretativas de explicación socioantropológica. Cuando
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se me pidió un comentario sobre lo que estaba sucediendo en Almería,
escribí a vuela pluma lo siguiente, entre otras consideraciones sobre el con-
flicto surgido:

Lógicamente los prejuicios no son la causa principal de los conflictos de El
Ejido, pero es el primer caldo de cultivo. A esto hay que añadir otros factores: dos
comunidades conviviendo juntas, pero “segregadas”, en una situación para
muchos de explotación en el trabajo, malas viviendas, escasos servicios sociales,
desarraigados y separados de sus familias y de su patria... No es extraño -aunque
muy triste y radicalmente condenable- que surja el individuo delincuente, el loco,
el asesino, que se transforma en la chispa que incendia el polvorín. “Pedimos mano
de obra y llegaron personas”... Es la primera previsión que debe tenerse ante el
fenómeno migratorio. Y llegar personas, es decir necesidad de vivienda, escuela,
salud, servicios, etc. Y llegan personas que aman, que nos enriquecen con su cul-
tura, con su religión, con su música, con su danza, con sus manos y su trabajo,
pero donde hay personas pueden existir delincuentes, asesinos, contra los que la
sociedad debe prevenirse. La xenofobia está en atribuir al grupo los desmanes con-
denables de unos individuos particulares; y eso ha sucedido en Almería (T. Calvo
Buezas, Gaceta Universitaria, 21-II-2000). 

El País (18-III-2000) trajo un artículo titulado “El Ejido y el cambio
migratorio” firmado por Antonio Izquierdo y otros autores, dónde se hace
referencia a esa malla estructural y compleja que hace sociológicamente
explicable el conflicto social de El Ejido: una mala política migratoria, que
ha producido inestabilidad jurídica y exclusión social, con un “desgobierno
de los flujos, un sin control de los efectivos que allí se reúnen, el abasteci-
miento sobrado de mano de obra y la política de segregación espacial”. Ade-
más existen otros factores, como son los recientes problemas, desde
mediados de los noventa, de muchas familias de agricultores endeudados, los
costes de cultivo, la consecuente sobreexplotación de los trabajadores, los
límites ecológicos, la creciente salinización, la caída de los precios, los pro-
blemas de los intermediarios y de la comercialización, todo lo cual ha origi-
nado tensión e inseguridad, creando ese “humus donde ha fermentado la
violencia social y el racismo contra el jornalero extranjero”. En ese escena-
rio, era difícil mantener una convivencia laboral, social e interétnica inte-
gradora entre la población, los políticos locales, los empresarios y los
inmigrantes, los cuatro actores principales de los conflictos de El Ejido.
Entonces cabe preguntarse ¿qué fue lo novedoso de El Ejido, si lo hubo, que
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provocó esa sorpresa y pavor de alarma social, que nos conmocionó profun-
damente a todos, incluidos a aquellos que desde hace veinte años venimos
llamando la atención sobre estos problemas?

Un “antes y un después” de El Ejido: ¿drama nuevo en la historia de la
España del siglo XXI

Hemos insistido machaconamente que los hechos de El Ejido constituyen
“una crónica de un conflicto anunciado”, una secuencia más en una cadena
estructural de agresiones a minorías étnicas, sean de gitanos o inmigrantes.
Entonces ¿dónde radica la alarma social producida y su substancial novedad?
Estimo que se debe a la concatenación de los siguiente factores: 1º) Los hechos
han sido muy graves: asesinatos de tres personas españolas inocentes, agresio-
nes, incendios y destrozos indiscriminados contra marroquíes repetidos en
varios días, paralizando una población. 2º) Han sido protagonizados, no por
individuos reconocibles, como en el caso de los asesinos de Lucrecia Pérez o de
jóvenes cabezas rapadas, sino por colectividades o grupos, formando un sector
colectivo, aunque no haya sido así, de “todos a una como en Fuenteovejuna”,
convirtiéndose el suceso en drama social. 3º) Los inmigrantes marroquíes tam-
bién han sido percibidos como grupo compacto colectivo y numeroso, con los
tres crímenes cometidos, por algunos muy pocos (dos), pero también con sus
carencias de irregularidades, analfabetismo, malas viviendas, etcétera, configu-
rándose un “otro” peligroso muy diferente y numeroso, que ya está establecido
aquí entre nosotros, y que produce un miedo colectivo, que predispone a la
agresión, “legitimada” popularmente por los crímenes cometidos por dos indi-
viduos marroquíes. 4º) Surgido el clímax del conflicto interétnico, la xenofobia
se ha desarrollado dentro de la más estricta dinámica de un prejuicio racista en
acción: ante crímenes cometidos por individuos pertenecientes a un grupo
étnico, se toma la justicia por la mano y se castiga a cualquier otro inocente,
pero que lleva su mismo sello étnico, o incluso al Subdelegado del Gobierno,
que se le confunde con el Presidente de “Almería Acoge”, de los que “dan pape-
les a los moros”. Y esta dinámica de la xenofobia en acción fue más evidente
cuando en esos mismos días otro individuo español en Valencia mató a dos
bomberos, un policía y otra ciudadana, y no se fue a la caza de su parentela,
vecinos o etnia. 5º) Los sucesos de El Ejido salieron del entorno local y laboral,
convirtiéndose en un fenómeno social en que quedaron implicados a nivel
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nacional sectores sociales significantes, como sindicatos, policías, partidos polí-
ticos, organizaciones no gubernamentales, asociaciones de inmigrantes, y otras
instituciones al más alto nivel. 6º) El racismo en acción contra unos inmigran-
tes marroquíes traspasó las fronteras nacionales y fué asunto político en
Marruecos y Europa, convirtiéndose en noticia internacional. 7º) Otro proceso
crucial en la configuración singular y dramática de estos sucesos, y de cada uno
de los factores graves antes anotadas, ha sido la “visualización” in vivo et in
extenso del drama social en noticias y fotos, pero sobre todo a través de imáge-
nes televisivas directas y vivas de agresiones por parte de algunos, con indife-
rencia de la mayoría, rostros diferentes asustados, viviendas infrahumanas,
comercios destrozados y llamas... de fuego, un símbolo potente de multiplici-
dad de significados, pero que dramatizan y agravan cualquier situación. Y estas
imágenes fueron vistas masivamente, dentro y fuera de España, añadiendo una
mayor gravedad y novedad al drama teatral social. Sin cámaras de televisión ni
periodistas en el Ejido, las agresiones xenófobas hubieran sido igual de graves y
condenables, pero el hecho social total hubiera sido otro; las cámaras de televi-
sión lo transmitieron-escenificaron-teatralizaron, conviertiéndolo en fenómeno
social. La realidad virtual también es realidad y tiene su eficacia simbólica.
“Fenómeno”, del griego “fainomenon”, según el Diccionario de la Real Acade-
mia, significa “toda apariencia o manifestación, así de orden material como
espiritual; cosa extraordinaria y sorprendente; algo sensacional”. Una muestra
clara de lo que pretendo sugerir queda mejor manifestado si transcribo unas
palabras de Juan Goytisolo del artículo sobre “España y sus Ejidos” (El País, 19-
III-2000).

Mientras contemplaba las imágenes del frenesí colectivo en diversas televisio-

nes nacionales y extranjeras, me acordé del poblado de Far West del valle alme-
riense de Tabernas en el que rodaban antaño los westerns (reconvertido hoy en
atracción turística), con sus sheriffs, justicieros, bares, tribunal y patíbulo listo para
los ahorcamientos: la parodia de la ficción se había transmutado en escenario y
guión de una brutal realidad.

Los medios de comunicación, particularmente la televisión, al “informar”
“connotaron” a su vez los sucesos xenófobos, convirtiendo el “medio en un
mensaje” de denuncia del racismo y apuesta por la solidaridad, recreando y
construyendo la realidad social en un drama significativo nuevo en el
umbral de la historia de España del iniciado milenio, que a la vez rezuma
posos de xenofobia y cosechas sabrosas de solidaridad hospitalaria.
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III. El pueblo gitano: ¿un neo-nacionalismo emergente?

Existen identidades étnicas en España que no están ligadas a un terri-
torio y que últimamente han saltado a la arena política por los conflictos
interétnicos, teñidos a veces de connotaciones de xenofobia y racismo. La
minoría étnica tradicional en España, la más numerosa y la de más lla-
mativa diversidad social y cultural, es el pueblo gitano, con más de medio
millón de ciudadanos españoles. La comunidad gitana es bastante hete-
rogénea, más que lo que pinta el cliché popular y turístico. Hay profesio-
nales, y hasta un ex-diputado en el Parlamento Europeo; y en
consecuencia algunas de las señas de identidad atribuídas a los gitanos son
más por su situación marginal y de pobreza que por su cultura tradicio-
nal. De forma generalista, sin embargo, puede hablarse de una forma de
organización basada en el parentesco y en los linajes, de forma de trabajo
autónomo en áreas marginales como la venta ambulante y la chatarrería,
de un fuerte autoritarismo masculino, de una población mayoritaria-
mente urbana y hoy sedentaria. Todo lo anterior es muy esquemático y
simple, con múltiples excepciones (Ramírez Heredia 1973, San Román
1976, Varios, “Documentación Social” 1980, Presencia Gitana 1990,
Secretariado Gitano 1996).

Lo que quiero resaltar en esta ponencia es el nuevo aspecto reivindicativo
y político en el proceso de la nueva redefinición de la identidad gitana. Y este
nuevo protagonismo gitano está provocado por cuatro fenómenos interela-
cionados:

1. La nueva escena política y cultural de Democracia y Autonomía. En
el franquismo la “diferencia gitana” era un indicador de vigilancia discrimi-
nadora, legalmente legitimada. Si todos hoy reclaman sus derechos, los gita-
nos reclaman los suyos. Si otros piden su “Autonomía” por ser diferentes, los
gitanos reclaman la suya, aunque sea sin bases territoriales (Torres 1987).

2. Los gitanos han dejado el chalaneo (venta de ganado), la vida nómada
y se han asentado en la ciudad (GIEMS 1976; Liégeois 1987). Y lo más
importante, están saliendo de sus ghettos: van a la escuela con los payos
(Iniesta 1981, Garrido 1977); viven en pisos con droga. De ahí el conflicto
en las escuelas, en la vivienda ciudadana dentro de entornos populares, gene-
ralmente pobres. No hay conflictos con los gitanos en los Institutos (ni en la
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Universidad), porque apenas asisten a estos Centros Superiores de Ense-
ñanza. Todo esto quiere decir que ha existido un “cierto” avance positivo en
las cotas de bienestar y de integración del pueblo gitano (Montoya 1987,
Leblond 1993, Gamella 1996, Liegeois 1998).

3. Un tercer fenómeno, relacionado con el anterior, es que en estos con-
flictos y en tan estructuralmente difícil convivencia se han reavivado los vie-
jos prejuicios antigitanos con mayor virulencia, tomando a veces grados de
suma intolerancia y racismo (San Román 1995, 1997, 1998, Calvo Buezas
1993, 1995, Gómez Afaro 1994). El último triste suceso ha sido en Bara-
kaldo al negarse los padres a enviar a sus hijos al colegio, porque asistían tres
niños gitanos, calificados de “conflictivos”, de tres, seis y siete años (mayo
2000).

4. El nuevo mosaico español, con la llegada de unos 800.000 inmigrantes,
de distintas etnias y razas, no ha producido -como esperaban algunos líderes
gitanos- que decrezca el prejuicio antigitanos, concentrándose en los más
“extraños extranjeros” sino que las actitudes racistas contra los gitanos persis-
ten como el grupo más rechazado, dentro de mis encuestas escolares (Calvo
Buezas 2000) y en sondeos a la población adulta (Presencia Gitana 1999).

Todos estos datos nos llevarían a una reflexión más profunda. Ahora
quiero únicamente hacer estas sugerencias en otra dirección, en la de la natu-
raleza subjetiva de los nacionalismos. Todos admitimos que existen bases
objetivas (territorio, lengua, historia, rasgos etno-raciales, cultura) para las
nacionalidades, pero es imprescindible también el proceso de naciongénesis,
la creencia colectiva subjetiva en que somos una nación. “No es la raza, la
lengua o la religión lo que funda una nación, sino la idea que sus miembros
se forjan de la raza, la lengua o la religión” (Duverger 1962:63). El caso
gitano es ilustrativo. Si en España existe algún pueblo más diferente por sus
constumbres, historia, modos de vida, es el pueblo gitano, más que los vas-
cos, los catalanes o los gallegos. ¿Por qué entonces no se les considera ni ellos
se autoproclaman una nación? ¿Sólo porque no tienen territorio? Hay mino-
rías nacionales sin territorio permanente. Luego hay muchos más factores en
el proceso de naciongénesis, que no es el momento de discutir (Gellmer
1994, Hobsbawn 1992, Brenilly 1990, Cabrera 1992; Guibernau 1996,
Busquets 191, Heller 1961, Duverger 1962, Pujadas 1993, Llobera 1996,
Rubert de Ventós 1997, Stallaert 1998).



En 1987 un gitano, Antonio Torres (Écija, 1943), escribió un librito titu-
lado Los gitanos somos una nación, donde sostiene que “este grupo étnico
conforma una nacionalidad que puede y/o debe dirigirse hacia un Estado.
Posiblemente ya esté en su camino, pero de forma muy lenta y desarticulada”
(Ibid.:7). El autor advierte que esta formulación suscitará polémica, y con-
fiesa que “hasta el presente, no tenemos conciencia de haber leído algo sobre
la existencia del Pueblo Gitano como Estado”. Los sociólogos y antropólo-
gos siempre se han referido al pueblo gitano como una “etnia”, pero Anto-
nio Torres argumenta así:

Partiendo del “etnos” griego, teniendo en cuenta la “patria común” de la
idea romana, y la “humana nación” del Medievo, hoy podemos asegurar que el Pue-
blo Gitano queda identificado a Nación Gitana por referirse a un conjunto de indi-
viduos gitanos que están agrupados por vínculos comunes (etnia, cultura, economía,
etc.) e históricos (la salida del país de origen, Norte de la India, por la invasión del
Emperador del Mongol, etc.) y que, durante el devenir histórico de sus miembros,
existe la voluntad de autogobierno expresada principalmente en su cultura, que a tra-
vés de la historia de la etnia gitana ha definido la estructura de la Nación Gitana. Esta
realidad será la que sustente el camino hacia el Estado Gitano... (Torres 1987:37-38).

Esta aspiración o autoidentificación de los gitanos “como nación” no
tuvo ninguna resonancia, ni siquiera entre sus amigos políticos gitanos,
como Juan de Dios Ramírez-Heredia, ex-diputado europeo, quien en la
presentación dice que él “se apunta... a que los gitanos somos una nación”,
pero no al “Estado Gitano... yo no sólo no creo en esa posibilidad, sino que
además estoy en contra de su simple formulación como hipótesis de orga-
nización futura de nuestra ‘comunidad’” (Rámirez-Heredia en Torres
1987:4).

Alguna Asociación como Presencia Gitana viene reivindicando desde
hace tiempo, en la estructura actual del Estado Español, una Comunidad
Autónoma más, no territorial, como la Comunidad Autónoma Gitana. Son
aspiraciones legítimas -yo mismo las comparto- pero que no tienen aún
base popular gitana, ni tal vez existen las condiciones objetivas ni subjeti-
vas en la sociedad y Estado Español presente.

En esa misma línea, tenue y esporádica, habría que contextualizar la
génesis, con motivo de las Elecciones de Marzo 2000, de un Partido Político
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Gitano llamado Partido Nacionalista Caló (P.N.C.A.), cuyos objetivos eran
los siguientes, según la información del periódico gitano Nevipens Romaní
(16-19 febrero 2000).

Con el fin de detener los derechos del pueblo gitano y promover su cul-
tura un grupo de gitanos de la población barcelonesa de Sant Boi de Llobregat han
fundado el primer partido político gitano español. El Partido Nacionalista Caló
(P.N.C.A.) concurre a las elecciones generales del próximo 12 de marzo en las cir-
cunscripciones de Cataluña... Los responsables del nuevo partido gitano aseguran
que su único objetivo es la defensa de los derechos del pueblo gitano, “la proble-
mática gitana no se puede solucionar sin el protagonismo del propio pueblo
gitano. Creemos firmemente que la unión de las fuerzas romanies es un paso esen-
cial para el reconocimiento de los derechos del pueblo gitano, que son el principal
objetivo del Partido Nacionalista Caló”. Sus objetivos son: –Que el pueblo gitano
sea reconocido como uno de los pueblos y culturas que componemos este gran
mosaico de pueblos llamado España. –Que nuestra lengua, el caló romanó, sea
reconocida como una de las lenguas del Estado. –Difundir la cultura y la lengua
gitana en los medios de comunicación social. –Unir a todos los movimientos y
líderes gitanos. –Fomentar planes de creación de empleo y de formación laboral
del pueblo gitano en colaboración con otras fuerzas políticas. –Crear distintas
figuras en el campo de la enseñanza y la Universidad en lo concerniente al pueblo
gitano (Nevipens Romaní “Noticias Gitanas”, 16-19 febrero 2000).

Queden aquí estas notas sobre el pueblo gitano, la minoría étnica más
significativa en la historia pasada y presente de España, con quienes no
hemos sabido convivir en cinco siglos de andadura común. Los gitanos, más
que ningún otro grupo nacional español, han sido los españoles que más
caro han pagado -con persecuciones y discriminaciones- la fidelidad a su
etnicidad y a su peculiaridad cultural diferenciada gitana.

IV. Nacionalismo y educación democrática

Para concluir aportamos unas reflexiones finales. Hemos apuntado -más que
desarrollado- las versiones perversas a las que puede llegar un nacionalismo
exclusivo, intolerante, violento, xenófobo, fetichista, racista, como está suce-
diendo en distintos países europeos, incluida España, contra los inmigrantes
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y diferentes. Hemos expuesto nuestra opinión -en contra de algunos pensa-
dores contemporáneos- que las lealtades patrias, étnicas y religiosas, no con-
vertidas en idoláticas, son positivas, legítimas, humanizadoras, que pueden
abrirnos solidariamente a otros “diferentes”, pero también humanos, como
nosotros, que es la única identidad con mayúscula que todos debemos com-
partir. El camino hacia esos sentimientos de identidad y lealtad patria se
generan en el proceso de socialización, particularmente en el proceso educa-
tivo. “No nacemos extremeños, gallegos, vascos o catalanes... nos hacemos”,
“no nacemos demócratas, pacíficos y solidarios... nos hacemos”. De igual
modo “no nacemos nazis, nacionalistas violentos o racistas... nos hacemos”.
En consecuencia, es necesaria la educación legítima en la lealtad nacional
patria, pero abierta, plural, no idolátrica, educando en los valores supremos
de la democracia, de la paz, de la solidaridad. De esta forma podremos evi-
tar los horrores y las perversiones nefastas a las que puede llegar un corrom-
pido y podrido nacionalismo violento o una religión fanática inquisitorial
integrista. La UNESCO viene desde años insistiendo en la necesaria sociali-
zación de esos valores, que atajen los peligros de los nacionalismos violentos,
como se proclama en la Declaración sobre la Educación para la Paz, los
Derechos Humanos y la Democracia.

Profundamente preocupados por las manifestaciones de violencia y
racismo, xenofobia y nacionalismo agresivo, y las violaciones de los derechos huma-
nos, por la intolerancia religiosa, por el recrudecimiento del terrorismo en todas
sus formas y manifestaciones y por la profundización de la brecha existente entre
los países ricos y los países pobres, factores que ponen en peligro la consolidación
y la paz y la democracia, tanto en el plano nacional como en el internacional, y
constituyen otros tantos obstáculos para el desarrollo... Nos esforzamos resuelta-
mente por dar, como fundamento a la educación, principios y métodos que coad-
yuven al desarrollo de la personalidad de alumnos, estudiantes y adultos
respetuosos de sus semejantes y determinados a fomentar los derechos humanos,
la democracia y la paz...
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The contradiction between the discourse of national homogeneity and
the incomplete process of nationalisation is simultaneously deepened
and mediated by the consequences of post-1945 migration to western
Europe. On the one hand, as a result of new, (or renewed ) cultural pre-
sences, the existing cultural heterogeneity of the nation can be further
exposed: these new presences only deepen and extend a pre-existing rea-
lity. On the other hand, these presences can be signified in such a way
as to reinforce and extend the process of nationalisation: ‘their’ presence
can be used to signify what ‘we’ have in common against ‘them’, indeed
what we might loose to ‘them’. The contemporary debate about immi-
gration, integration and the nation within Europe cannot therefore be iso-
lated from ongoing processes of hegemony and domination, processes that
are sustained by nationalisation. (Robert Miles 1993: 211).

«I feel like a Norwegian, but I don’t look like one», «I belong to Norway,
but not to the Norwegians», «I am never treated as an ordinary Norwegian
person», «It has be become more difficult, over the years, to have a different
skin colour in this country». Often ‘immigrants’ to Norway and their children
voice similar feelings and opinions (see for example Ali 1997, Wamwere
2000), which are also documented in scholarly work (for example Astad 1993,
Fuglerud 1996, Høgmo 1998). Even people who by most standards live very
fulfilling lives in Norway may in some situations express a considerable
amount of bitterness and anger. Why this anger? Why this bitterness? 

Many sorts of data and analytical perspectives can potentially illuminate
and contextualize these feelings. Among other things, one could mention
the loss of people and places one grew up with, the polarisation between
classes because of the restructurings of the global labour market, and the
location of ‘immigrants’ within these structures, the various notions of ‘nor-
mality’ in statistics and medicine, changes in everyday life1, tensions bet-
ween ‘secularised’ and ‘fundamentalist’ religious practises, as well as tensions
between individualist and patriarchal ideas about family life. My intention
in this article is to examine just one aspect of the complex and manystran-
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ded question. I will consider how the idea of the nation is currently inter-
preted and maintained among majority Norwegians. In particular, I tease
out how the strengthening of community feelings and belonging is based on
the creation of less invisible fences against outsiders. In the spirit of Louis
Dumont (1970, 1985, 1986, 1987), Bruce Kapferer (1988) and my own
former work (Gullestad 1984, 1985, 1992, 1996), I examine more closely
the inegalitarian subtexts of egalitarian individualism2. Behind many diffe-
rences in choice of words, intentions and feelings, a common set of values,
ideas and beliefs can be identified. These have been developed historically,
but are continuously being worked on and transformed for new purposes in
new situations. Analytically, the task is is to pinpoint an emerging and con-
tested hegemonic ‘fixity’ (Bhaba 1999), without essentialising or reinforcing
it. In other words, I want simultaneously to identify and to historisise an
emerging doxic field. This endeavour adds a cultural dimension to the the-
oretical focus on ethnicity as boundary maintenance (Barth 1969) and to
ideas about a relational grounding of ethnicity (Hylland Eriksen 1993). In
addition, it adds substance to the ideas about a ‘new racism’ (for example
Barker 1981) or ‘cultural fundamentalism’ (Stolcke 1995) in Europe. Accor-
ding to these ideas, discrimination is now often justified by the existence of
incompatible cultural differences rather than by hierarchical ‘races’. The ega-
litarian logic can be regarded as one of the reasons why the argument about
incompatible cultural differences has so quickly entered the foreground of
common sense.

The article starts out with a theoretical discussion of national belonging
and egalitarian individualism, supplied with some empirical material about
contemporary Norwegian society. Then follows the main substance of the
article, an interpretative analysis3 of the underlying categories, ideas and
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3 The method employed in my current research is informed by anthropological culture analysis, a
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by Foucault (1972), Ricoeur (1992) and Van Dijk (1993), among others. The value of discourse ana-
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beliefs of four empirical examples. The four examples are selected so as to be
markedly different concerning point of view and intentions. One example
is told by a university professor of linguistics, one example is taken from a
text written by a professor of social anthropology, one example is a part of a
letter written by an anonymous political extremist, and the two last exam-
ples present the reflections of two labour party politicians with a Pakistani
background. All the examples, except the letter from the political extremist,
are utterances from people who might be classified among the Norwegian
elite. The differences among the examples provide an interesting starting
point for an analysis of some doxic themes in Norwegian public debates.
One of these themes is a continuous confirmation of the world as a system
of nation states, and nationality as something innate. 

Egalitarianism

While ‘egalitarian individualism’ is often said to be a characteristic fea-
ture of the Western world, many researchers have suggested that a special
emphasis can be found within Norway and the other Nordic countries (see,
among others, Barnes 1954, Dahl and Vaa 1980, Gullestad 1984, 1992,
1996, Jonassen 1983, Longva 1998). Already Alexis de Tocqueville (1835-
40) suggested that the idea of equality easily leads to a search for identity, in
other words to the idea that people have to feel that they are more or less the
same in order to be of equal value. This tendency, I have argued (Gullestad
1984, 1985, 1992, 1996), is particularly strong in the Nordic countries, and
can be analysed as a culturally specific way of resolving tensions between
individual and community. 

With its specific combination of a bureaucratic welfare state and an open,
globalised capitalist economy, Norway (along with the other Nordic coun-
tries) thus represents particularly interesting contexts for the examination of
the many ambiguous paradoxes of egalitarianism, including how reworked
and transformed egalitarian themes are unwittingly applied to erect ‘invisi-
ble fences’ against ‘immigrants’. I see the egalitarian logic in Norway as a
variety of something more general, and an examination of this logic can thus
also be useful for understanding the debates elsewhere. 
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In my previous studies in Norway (Gullestad 1984, 1985, 1992, 1996),
I have formed a set of ideas based on how ‘ordinary people’ in Norway relate
to differences in way of life and life style. These ideas are formulated as abs-
tract theoretical descriptions. Let me briefly summarise a few points. The
central value concept is likhet, meaning likeness, similarity, identity or same-
ness4. Likhet is the most common translation of ‘equality’5, implying that
social actors must consider themselves as more or less similar in order to feel
of equal value. The tendency to conceive of equality in terms of sameness
results in many contexts in a definition of the situation in which the simila-
rities of the parties are brought to the fore, and that which divides them is
tactfully held outside the relationship. When they thus manage to establish
a definition of the situation focusing on similarity, each of the parties – para-
doxically – also gain confirmation of their individual value. The similarity
with specific persons is thus used in a manner to define and confirm one’s
own sense of self. Social life can be analysed as negotiations about identities
and self-image. In order to have one’s own desired identities confirmed, peo-
ple need relevant others who are qualified, able and willing to recognise and
support them. The relevant supporters are regarded as similar, according to
the logic involved in the idea of equality conceived as sameness. This logic
leads to an interaction style in which commonalties are emphasised, while
differences are often played down. In this way equality conceived as same-
ness is not actual sameness, but a style which focuses on sameness. For the
sake of simplicity I call it ‘imagined sameness’.

The emphasis on likhet (imagined sameness) in social life often implies
that there is a problem when others are perceived to be different. When the
difference is regarded as ‘too much’, the parties often avoid each other in so
far as it is seen as a threat to other basic values such as ‘peace’, ‘stability’,
‘tranquillity’, and ‘harmony’. This can happen prior to the establishment of
imagined sameness, and when it is no longer possible to maintain the valued
degree and mode of similarity. Thus, differences are concealed by avoiding
those people who, for one reason or another, are perceived as ‘too different’
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4 Even though these ideas are formed with a basis in material from everyday life in Norway, they
have also been useful elsewhere, including Denmark (Hervik 1999: 248). It seems that Danish
debates on immigration are based on similar underlying ideas as the debates in Norway, at the same
time as the ethnic nationalism is more explicit. This was, among other things, illustrated by the New
Year speeches of the two prime ministers January 1, 2000. 

5 For example, the translation of the ‘liberté, egalite et fraternité ‘ of the French revolution is ‘fri-
het, likhet og brorskap’. 



and by playing them down in social interaction. In these processes the divi-
ding lines between people become blurred, at the same time as considerable
social variation may remain. The blurring of dividing lines is probably part
of the reason why social class has become a less relevant concept for many
people in Scandinavia (including researchers) than it was, say, in the 1930s. 

In my current research, I do not study likhet in relation to variations of way
of life and life style of majority Norwegians, but more closely how people in
Norway (including researchers) employ egalitarian strategies in relation to
‘immigrants’, and the degree to which these strategies constitute the majorita-
rian ‘us’, legitimise its power, and maintain its ‘imagined community’ (Ander-
son 1983). These consequences are not considered as unhappy side effects of
national belonging, but instead as basic premises. The ‘invisible fences’ in the
title of this article are thus the unquestioned dividing lines and relations of
power which demands for sameness both presuppose and maintain. 

The double nature of nationalism

Despite different historical traditions and political cultures, present deba-
tes about ‘foreigners’ and ‘immigrants’ are surprisingly similar in many Wes-
tern European countries. Although the specific terms have been different,
the migrant presence is signified as problematic and has been used in public
debates to maintain and transform ‘our’ imagined community by means of
new boundaries between ‘us’ and ‘them’. 

Since its beginnings in Europe, the idea of a democratic nation state
implies that state, people and territory coincide, and ‘the people’ are bearers
of national sovereignty. A tension exists between the abstract notion of ‘the
people’ as bearers of certain civic and political rights, on the one hand, and
particular concrete people with a specific culture, language and history, on
the other. With the terms employed by Verena Stolcke (1995: 9), there is a
contradiction between ‘organicist’ and ‘voluntarist’ ideas of belonging. This
tension is there, in different ways, both in the ‘French’ and the ‘German’
models of the nation6. 
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6 See, among others, Brubaker 1992 and Dumont 1986 on the differences between France and Ger-
many. 



Building a nation implies constructing a new narrative about who
belongs and who does not belong, and thus requires the suppression of
internal difference. Through nationbuilding in eighteenth and nineteenth
century Europe, minorities were simultaneously created and reified by
means of statistics and other modern forms of census-taking. At the same
time they were rendered invisible by the new national narrative.

In spite of the often heavy-handed suppression of minorities, the impli-
cit tension in the definition of the nation as ‘the people’ was largely invisi-
ble, or was at least not publicly prominent, in the nineteenth century. But
in the present era of migration this has changed. While former ‘others’ have
disappeared or are being redefined as ‘national minorities’, new internal
others are created.

The affirmation of national belonging is intimately tied to the growing
individualisation of social life. Dignity and recognition have become key
concepts in the present politics of identity (Berger et al. 1973, Taylor 1989,
1991, 1992). This development implies new roles for social institutions and
social relationships. And it brings along unprecedented possibilities for self-
realisation and a new focus on play, aesthetics and creativity in social life, as
well as specific kinds of vulnerability, discipline and power. Therefore the
duty to create oneself, as well as the increasing presence of certain kinds of
cultural diversity, represent a problem for many people,. One has to choose,
but choice is difficult. Certain ascribed identities, apparently not chosen,
take on new significance: family, the place where one grew up, religion and
nationality. These identities are felt to be part of “what is really me” in a dif-
ferent and more profound sense than achieved and chosen identities. But
also in the elaboration of these identities there is an element of choice, both
concerning which aspects are emphasised and elaborated, and concerning
the intensity with which they are embraced.

The power of nation states is under pressure from international and
transnational processes, on the one hand, and from regional and local pro-
cesses, on the other. The developments in the transnational markets of
labour, commodities and capital, including the increasing power of multi-
national corporations, have reduced the power of traditional political and
social institutions to control and protect social groups within the state.
Many people all over the world are therefore turning to religious, ethnic and
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national identities as a means of understanding themselves and of mobili-
sing themselves in defence of their interests (Turner 1994: 419). These pro-
cesses imply that the idea of ‘the people’ comes into question, and becomes
highly contested. Migration, the ways it is currently interpreted and percei-
ved in many European countries, brings out and even exacerbates the eth-
nic subtext in nation states. 

The concept of the nation thus contains both a cultural/ethnic aspect
and the universalising idea of equality among citizens. There seems to be a
popular reinforcement of the ethnic dimensions of nationalism, focusing on
common culture, ancestry and origin, at the expense of the civic and politi-
cal aspects of citizenship. This revitalisation demonstrates that nationalisa-
tion is an ongoing rather than a completed process, a space of constant
struggles of definition and redefinition. Some people experience that new-
comers dramatically change the local communities they feel attached to.
Others live in diasporic conditions and experience double or multiple natio-
nal loyalties. In their country of residence they are what might be called
«citizens of limited liability»7.

The current ethnification of the national identity of the majority can be
seen as a part of the growing individualisation, as well as a resistance to the
effects of economic globalization and the changing power balances between
state, civil society and the market. However, when majority people make use
of this kind of empowerment, they unwittingly conceal their own majority
power over minorities, often by using an egalitarian interpretative frame-
work. 

Norway, a country of about 4 1/2 million inhabitants, presents an inte-
resting case in point, with its liberal legislation regarding citizenship, com-
bined with being, relatively speaking, a new nation8. In the 1970s
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7 I have borrowed this concept from the neighbourhood theories of Gerald T. Suttles (1972). He
characterised certain modern neighbourhoods as ‘communities of limited liability’. Participation in
the community of limited liability is a voluntary choice among options, rather than one prescribed
on the basis of residence alone (1972: 59).

8 Independence dates from 1905, when the union between Norway and Sweden was dissolved.
Before the union with Sweden (1814-1905), Norway was ruled from Denmark for four hundred
years. The new independence was broken by the German occupation from 1940 to 1945 during
World War II. In the era of nation building in the nineteenth century Norwegian nationality was
constructed in contrast to upper class Danes, on the one hand, and to despised groups such as the
Sami, the travellers and so on, on the other. 



immigrants from Asia, Africa and Latin America started to enter Norway in
some numbers. Later on, after the immigration ban from 1975, newcomers
are only accepted as experts, family members (family reunification), students
(with the expectation that they return home after completed education),
and last, but not least, refugees and asylum seekers. The proportion of
‘immigrants’ (including refugees and asylum seekers, seen as a percentage of
the total population, has increased steadily, from 2.0 percent in 1980 to 5.5
percent in 1998. In 1970, 6 percent of the ‘immigrant population’ came
from Asia, Africa and Latin America; in 1998 the figure was 49.5 percent.
Between 1977 and 1998, 109 000 foreign citizens became Norwegian citi-
zens9. Their countries of origin are multiple, with the largest number origi-
nating from Pakistan, followed by Sweden, Denmark and Vietnam. One
third of all the ‘immigrants’, and 41 percent of the ‘non-western immi-
grants’, live in Oslo10. Even if the average ‘immigrant’ is better educated than
the average ‘Norwegian’, many, but not all, of the ‘non-western immigrants’
work in unskilled and semiskilled occupations as taxi drivers, hotel person-
nel, cleaners, etc. The most spectacular mass media representations of
‘immigration’ currently focus on the violent crime of small groups of young
boys, and on cases of forced marriage, especially concerning young women.
There is a tendency to construct certain practices, such as arranged marria-
ges, as belonging to former and ‘backward’ stages in time, and not to a glo-
bal present. Like many other European countries, debates in Norway exhibit
considerable differences of opinion. Among ‘immigrants’ and their descen-
dents one can find diverse positionings in relation to the Norwegian state.
Some people do not want to become Norwegian citizens. Some people have
become Norwegian citizens, but want to retain cultural practises from their
background. Seen from their point of view, Norwegian national identity
can, depending on the situation, simultaneously be a question of being
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9 The extension of citizenship to newcomers is relatively liberal. The main rule is that one can
become a Norwegian citizen after having lived continuously in Norway for the last seven years before
applying.

10 The source for all the figures in this paragraph is Bjertnæs 2000. Since 1994 the official statisti-
cal analyses in Norway use the following definition of ‘immigrants’: «The population of immigrants
comprise persons with two parents born abroad. The population of immigrants include first genera-
tion immigrants who have themselves immigrated, and second generation immigrants, who are born in
Norway from two parents born abroad.» (Bjertnæs 2000: 10, translated from the Norwegian, empha-
sises in the original). The statistics also discriminate between immigrants form ‘ Western’ (Western
Europe except Turkey, US, Canada and Oceania) and ‘non-western’ countries (Eastern Europe, Asia,
Africa, Middle- and South America and Turkey). The statistical categorisations are extremely pro-
blematic, for several reasons. First they demonstrate the privileged status of kinship (ancestry) over
citizenship. Second, because the category does not cover children with only one parent born abroad,
the potential discrimination of them goes unnoticed. 



included as unmarked members, as well as of being recognised in terms of
their various origins.

The shifting meanings of the terms ‘immigrant’ and ‘Norwegian’

As my first example I will freely retell an episode that a university profes-
sor in Norway has experienced11. The episode is told from his majority pers-
pective, but it involves the reactions and feelings of a conversation partner
with an immigrant background. Some time ago the professor received a telep-
hone call from a woman he did not know. She wanted to discuss the notion
of innvandrer (immigrant, literally ‘inwalker’, somebody who is walking in)
with somebody proficient in the Nordic languages. The professor was friendly
and ready to converse. She told him that she was born in India, and grew up
there, but that she had lived in Norway for many years. According to the pro-
fessor, she spoke Norwegian well, but “not perfectly”. “Now I have lived for a
long time in Norway”, she said, “I know Norway, and I have become a Nor-
wegian citizen. Therefore I want to know if am I still an immigrant (innvan-
drer)?” “Yes”, answered the professor, on the basis of his lexical understanding
of the problem. “You are born and bred in India, and this makes you an immi-
grant to Norway.” The woman, who had apparently hoped to get rid of this
label, voiced her disappointment, and continued to pose a further question.
“But for how long will I then continue to be an immigrant?” “All your life”,
answered the professor, based on the best of his knowledge. Then the conver-
sation reached is peak, the way he later explained it, in that the woman
became angry. The professor, who is a very nice person, was sorry to disap-
point her, but found that the meaning of this word in the Norwegian language
did not allow him to do otherwise. In order both to explain his view, and to
comfort her, he added the following: “This is the way it was for the Norwe-
gians who emigrated to the US, too. You just have to put up with it”. 

The well-meaning professor explained the denotation of the word inn-
vandrer, what it refers to in the world. In order to understand why the
woman became angry, one has to make a broader cultural analysis of the
connotations of the word, the range of ideas, images and associations it
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11 I thank Professor Dag Gundersen for the permission to use his story and for his valuable com-
ments to my analysis.



currently sets in motion. This implies to analyse the surrounding networks
of concepts and contexts of use. Innvandrer is today not only a word in the
dictionary, but a rhetorically powerful concept. Within such a frame of
analysis, the episode indicates a change of meaning. With the shifting
notions of ‘us’ and ‘them’, innvandrer has become a stigmatising way of labe-
lling ‘them’. The mass media have caricaturised ‘immigrants’ in terms of
problems such as violence and crime, and the use of the term innvandrer is
increasingly tied to people with what is considered a different skin colour.
In the dictionary (and for the professor) the term denotes everybody coming
from outside Norway, including Swedes, Danes and north Americans. But
in the streets and the mass media there is a new and more restricted hege-
monic use. ‘A different skin colour’, a non-native accent, a ‘non-Norwegian
name’, and a religion different from Lutheran Christianity are the most
important signs of belonging to the category of innvandrer. Given the uns-
poken hierarchies between and within nations, it is also often limited to
people coming from countries perceived to be poorer and less ‘developed’
and ‘civilised’ than Northern Europe and the US12. Since they come from
poor countries, they are often assumed to be poor and uneducated people,
seeking unskilled or semiskilled work. Thus the term ‘innvandrer’ carries
implicit class connotations, and the stereotype hides the existence of skilled,
professional, managerial and technically trained ‘immigrants’. The meanings
of the word seems to oscillate between an implicit code based on ‘Third
World’ spatial and cultural origin, different values and interpretative frames
than the majority, the way this is currently perceived, somatic characteristics
(‘dark skin’), social class (unskilled or semiskilled work), — and a dictionary
definition in which these categories are not relevant13. This span of ambi-
guity partly explains its rhetorical power. 
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12 Hazel Helleland, a British-born high school teacher in a small town in Western Norway who
speaks Norwegian very well with a British accent, has over and over again experienced that when she
asks her students (age 15-19) if they know any immigrants (innvandrere) personally, they usually
answer no. When she then tells them that they know her, they are very surprised: “We do not count
you as an immigrant (innvandrer)”. I thank Hazel Helleland for the permission to use her experiences
in this article. It might be added that much research has implicitly adopted the equation of «immi-
grant» with somebody who is visibly different and acts on the basis of different values, the way this
is currently perceived. In her case the imagined sameness is based on racialization rather than natio-
nalism.

13 In Norway «immigrants», the way it is currently perceived, have their origin in many countries
in Asia, Africa and Latin America, with people with a Pakistani and Vietnamese backgrounds as the
two largest groups. In Britain, for much of the period since 1945, the notion of immigrant has refer-
red exclusively to people of Caribbean and south Asian origin, in France the notion refers primarily
to ‘les arabes’, many of whom are French nationals and citizens, and in Germany the notion refers
specifically to ‘Turks’ (Miles 1993: 206-207). 



Therefore I think that a comparison with the immigration to the US
around the beginning of the 20th century would not only reveal some simi-
larities, but also crucial differences. The term ‘immigrant’ was not a category
of exclusion, and not relevant in as many contexts as the term innvandrer is
in Norway in the beginning of the 21st century. In the hegemonic speech in
the US at the time ‘immigrant’ was probably not used in such a marked
opposition to American, the way innvandrer is now used in opposition to
Norwegian. To be an American in the US was (and still is) often to be an
immigrant14.

The current meanings of the dichotomy between ‘immigrant’ and ‘Nor-
wegian’ seem natural and self-evident, but are historically and culturally
constituted, with important recent transformations. I am thus arguing that
in the hegemonic thinking of contemporary Norway innvandrer is concep-
tually contrasted to ‘Norwegian’, as a central organising dichotomy. It is
impossible to understand the transformations of what it means to be an inn-
vandrer without also analysing the transformations of what it means to be
‘Norwegian’15. Both sides of the dichotomy have recently changed. When
the woman in the episode became disappointed and angry, it was probably
because she perceives the labelling as innvandrer as a labelling as not Norwe-
gian — not included in the Norwegian nation — and thereby as an exclu-
sion from the community of competent, unmarked citizens. The term locks
her conceptually into a position she thinks she has left a long time ago, and
it does so for ‘all her life’. It also ties her to a perpetual present. She is not
somebody who once entered, but is perpetually walking in. Thus the epi-
sode not only informs about the correct dictionary definition, but also
about current hegemonic everyday life knowledge. 

Majority persons thus often possess the power to define both situations
and other peoples’ identities, without really knowing. This majority power
is often not regarded as a power at all, but is taken for granted as natural and
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14 American Indians of course look differently at this question, but their view is not the hegemonic
one. As indigenous people they identify with the territory from the time before the nation state.

15 In a talk at The Institute for Social Research in Oslo 26/1 2000, Hans Petter Horne, who is res-
ponsible for the admission of new students to the Police School in Oslo (Politihøgskolen i Oslo), said
that they stopped using the notion of innvandrer in their publications in 1994/95, because they found
this term to be negatively loaded. Instead they now use the term flerkulturell (multicultural) in order
to recruit young people with parents who once immigrated to Norway. “This notion shows more
clearly that they bring in a positive contribution”, Horne said. According to him, the students are
happy with this change of terms. 



self-evident. The professor obviously wanted to treat the woman as an equal.
His reference to the Norwegian immigrants to the US can be interpreted as
a way of attempting to establish sameness between himself and her. In the
situation he did not see his understanding of the term innvandrer as a part
of an unacknowledged hierarchy. The effect of this hierarchy is that the
woman in the episode - and others like her – are treated as different. In
many situations the imagined sameness does not include them. As a matter
of course, the identity she wants for herself is not confirmed, she is forced
to accept an identity she does not want, and she cannot choose when other
people make this unwanted identity relevant. For her, one may assume, this
means not to be accorded dignity, recognition and respect. She remains con-
ceptually marginal, and is often not recognised as a fully competent mem-
ber of the nation. In addition, as apparently a middle-class person, she was
probably also offended by the lower class connotations of the term innvan-
drer in Norway today. 

The most crucial point is the primordiality of the term innvandrer. It is
often used as a totalizing concept, primary to other statuses and identities.
For the professor, being a citizen does not overrule one’s status as an immi-
grant. This exemplifies the current prominence of the ethnic dimension of
nationality, in relation to the civic and political dimensions of citizenship16.
These unacknowledged frames of interpretation, operate, so to speak,
behind people’s backs. Even when the intention is equality and dialogue, the
interpretative frame may all the same contribute to anger and distance. Such
frames are not accidental ornaments, but intrinsic parts of any argumenta-
tion. The meanings are in many ways constituted by the cultural idioms and
the discursive structures used to present them. When one talks about the
relationship between ‘immigrants’ an ‘Norwegians’, one has applied a frame
of interpretation preconstructing a difference which then has to be bridged. 

The episode is particularly interesting because the woman is apparently
well educated, inserted in the Norwegian class structure in a way which arti-
culated well with the professor. Still she experiences in some situations a gap
between the identity she claims for herself, and the identity which is attri-
buted to her by others. Other ‘immigrants’ to Norway are not so well edu-
cated, and many do not want to become Norwegian citizens. It is precisely
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after citizenship.



the extremity of her case (her length of stay and proficiency in the Norwe-
gian language) which makes visible the potential exclusion inherent in ega-
litarian interpretative frameworks. Nevertheless there exist more extreme
cases: In Norway the category ‘second generation immigrants’ is reified in
official statistics17. Also young people who are born in Norway and are
native speakers of Norwegian experience that they are not accepted as ‘ordi-
nary Norwegians’ (Ali 1997: 17, see also Astad 1993: 25). 

The anthropologist as native 

Similar invisible fences can also be teased out of my next example, the
recent work of social anthropologist Unni Wikan (1995a, b; 1999). An
important message in her book on Norwegian policy towards ‘immi-
grants’, Mot en ny norsk underklasse: Innvandrere, kultur og integrasjon
(1995) (“Towards a new Norwegian underclass: Immigrants, culture and
integration”) is that the Norwegian authorities do a disservice to children
of immigrants, and especially to girls. According to Wikan, the Norwegian
government and municipal authorities act in a racist manner when they,
because of ‘respect for their culture’, excuse parents (especially fathers)
who resist that their children become like Norwegian children. Instead of
respect for culture, respect for the individual should inform majority-
minority relations. Otherwise the power of immigrant men is reinforced,
at the expense of women and children. For Wikan it is also racism when
Norwegian authorities support refugees and immigrants with welfare
money, instead of expecting them to help themselves. The Norwegian aut-
horities practice foolish generosity (snillisme), she argues, by supporting
the power of Moslem men, and by providing welfare without expecting
anything in return. This is “doing evil in the name of goodness” (gjøre ondt
i godhetens navn, 1995a: 193) or “doing harm in the name of charity”
(1999: 61) These practices she calls ‘racism’, ‘welfare colonialism’ and ‘cul-
tural fundamentalism’18.
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17 ‘See also note 10 about the definitions in the official statistics. This use of the term is, however,
contested.

18 I will not here discuss Wikan’s ideas concerning the notion of ‘racism’. This is done in Gulles-
tad forthcoming. 



It is not difficult to understand and appreciate Wikan’s focus on gender, her
support of children, and her intention to avoid the creation of a permanent
‘underclass’ in Norway. Nevertheless, there are all the same a number of
implied assumptions in her work which merit a closer examination and dis-
cussion. The book has been the subject of some criticism in the Norwegian
mass media (see in particular Qureshi 1996), as well as in scholarly journals
(Borchgrevink 1997, Brochmann and Rogstad 199619, Melhuus 1999). I
chose here to read her texts not as anthropological analyses, but as representa-
tive of certain widespread discursive strategies. The following quotations are
taken from a chapter that she has published in two different contexts – in the
book mentioned above, as well as in an article in the journal Samtiden:

‘Immigrants’ and the ‘immigration problem’ have virtually become synony-
mous with Moslems.

Why?

Let me state immediately: I do not think that this is due to ‘racism’ (...)

When so many Norwegians – including myself – regard Moslems as a pro-
blem, there is a reason for this: Moslems in Norway are problematic in many
ways: One has the impression that they distance themselves further from basic
Norwegian values than do other groups. Many practice segregation. Many oppose
their children having Norwegian friends. This does not apply to all, but it applies
to far too many (1995a: 85-86, 1995b: 26).

Every choice has its price, and the price for living in Norway is that one must
accept that one’s children become Norwegian – if they, themselves, so wish. For
no one ‘owns’ his or her children (...) for me it is also unacceptable that people
who have come here and benefited from Norwegian possibilities, such as freedom
and material welfare, so readily denounce aspects of the ‘culture’ we have built up,
and that provides the basis for the welfare which immigrants take advantage of.
The majority of immigrants to Norway have had a choice – they were not among
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19 Brockman and Rogstad’s main point in their review article is that marginalization and exclusion
are better approaches than Wikan’s use of the concept of underclass. In addition they touch upon
some of the points that I examine in this article: Wikan rejects culture as a dimension, at the same
time as her own argument relies precisely on the use of this concept. It is not adequate only to focus
on Norwegian kindness to a fault in order to explain current problems of integration. She tends to
be one-sided in attributing all problems to the immigrants. 



the worst off in their home country (...) They have also had the possibility to
return: to go back home. The choice they have made bears its obligations (1995a:
91, 1995b: 30-31)20.

These quotations (and the texts from which they are drawn) are well
written and pointed. The perspective is with the majority, and the texts are
directed towards majority people as implicit readers. Among majority peo-
ple, Moslem religious affiliation is often closely associated with ‘Pakistanis’,
the largest group of ‘immigrants’ in Norway21.

The passages I have quoted commence by introducing a stereotype: The
terms ‘immigrants’ and ‘immigrant problems’ have ‘become virtually
synonymous with ‘Moslem’. Without providing any arguments, Wikan does
not think that this can be attributed to racism. This may be true, depending
on one’s definition of ‘racism’. It could be that some of the differences bet-
ween ‘Moslems’ and ‘Norwegians’, the way they are perceived by Wikan, are
differences of education and social class more than differences of religion,
nationality or ‘race’. As already noted, a substantial part of the ‘Third World
immigrants’ to Norway are inserted in the Norwegian class structure as uns-
killed or semiskilled workers. Moreover, Wikan does not discuss the possi-
ble role of the mass media in advancing such stereotypes. On the contrary,
the whole book is based on quotations from the mass media, without a dis-
cursive analysis of their ideological content, nor a critical evaluation of their
source value. The result is that ‘Moslems’ are attributed with the entire
blame for the stereotypes about them. 

The expression ‘basic Norwegian values’ implies that all variations in
Norway are homogenised into a single set of values. But what are these ‘basic
Norwegian values’ other than another way of talking about culture? While
Moslems, according to Wikan, ought not to be condoned on the basis of
culture, the Norwegianness they have to adopt is all the same implicitly defi-
ned in cultural terms. 

Wikan also puts the blame on the absence of ‘integration’ upon the
Moslem minorities. She disregards that some of the reasons why immi-
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21 In addition many other ‘immigrants’ are Moslems, such as people originating from Morocco,
Bosnia, Somalia, Iraq, Iran, and Turkey, 



grants keep to themselves might be related to the familism and homecen-
teredness of Norwegian social life which make it difficult for outsiders to
be included, nor that immigrants encounter discrimination in Norwegian
society, nor that their inward turn partly may be an attempt to retain
material and emotional support, as well as dignity and self respect. Neit-
her does she focus on how ‘integration’ might be defined, seen from the
standpoint of various Moslem individuals. The effect of her text is not
only to reinforce common stereotypical constructions of ‘Moslems’, but
also, and perhaps as much, to strengthen the national imagination of the
Norwegian ‘us’ as an unmarked, normative and homogeneous entity in a
hierarchical relationship to ‘them’.

The crucial question is the following: What are the criteria to be inclu-
ded in the Norwegian ‘we’, and what does it mean to “have built the ‘cul-
ture’” which provides the basis for Norwegian welfare’? Wikan can take for
granted that her readers as a matter of course will understand that the Mos-
lems who started coming around 1970 have not participated in “building
the ‘culture’”, and that they are thus essentially excluded from the Norwe-
gian ‘we’. In addition to formal citizenship one apparently need some kind
of substance. Similar expressions, such as ‘building the country’, are often
used in public debates. 

Let me try to bring out some of the underlying assumptions in these
expressions. First, a common history seems to be important. The national
liberation of 1905 and the experiences of World War II, when Norway was
occupied by Nazi Germany, are central to many Norwegians. In many local
communities important parts of the constitutional day celebrations for ins-
tance focus on monuments remembering those who died or suffered during
this war. In addition the building of the welfare state in the first three deca-
des after the war is crucial. These years are often perceived as a gigantic
national project (dugnad). The claims of people coming of age after this cru-
cial historical period to have «built the ‘culture’» seem to rest on kinship to
those who did it. The way I read Wikans text, blood relations are crucial to
the imagined sameness of having «built the ‘culture’». To be ‘Norwegian’ is
thus basically an innate quality, not to be achieved22.
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The substantial exclusion is also evident in other ways. For exam-
ple, Wikan implicitly demands that Moslems must praise everything
Norwegian (‘they disassociate themselves more than others from basic
Norwegian values’, ‘For me, it is unacceptable that people ... are so cri-
tical towards aspects of the ‘culture’ we have built up’). When it is
unacceptable to denounce, this must be because it is expected that the
virtues shall be extolled23. This requirement is rarely made of other
Norwegians, except when they are representing Norway abroad24, and
I interpret it as an expected compensation for the lack of belonging in
terms of ancestry. Citizenship is never quite enough, but if one com-
pensates by praising, the lack of ethnic belonging can potentially be
compensated.

This interpretation is supported by Wikan’s condemnation of ‘passports
of convenience’ (beleilighetspass) in other parts of the book: “My opinion is
that one is not Norwegian in fact, only in name, if one has a Norwegian
passport, but distances oneself from fundamental Norwegian values and
does not learn Norwegian” (Selv mener jeg at man ikke er norsk i gavnet, bare
i navnet, hvis man har norsk pass, men tar avstand fra grunnleggende norske
verdier og ikke lærer norsk. Da blir man en beleilighetsborger som nyter godt av
norsk velferd og ikke lærer norsk) (Wikan 1995: 177-185). In order to be
accepted, it seems as if ‘immigrants’ need to act in ways which make majo-
rity Norwegians perceive them as both loyal and proud to be Norwegian
(1995: 177-185; 1999: 61). The majority is thus constituted as imagined
sameness in its power to set the rules, take part in the play, and act as jud-
ges as well. 

One might also ask if it is not implicitly demanded that ‘immigrants’
should be particularly grateful for having been allowed to enter Norway and
to have «benefited from Norwegian possibilities, such as freedom and mate-
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23 In his review of Wikan’s book, Naushad Ali Qureshi (1996: 28) made a similar point: “What
gives her the right to criticise other religions, when she herself does not accept that others comment
critically upon the Norwegian culture? Could the answer be related to skin colour, or is it just good
old missionary paternalism in new clothes” (translated from the Norwegian). 

24 It can be argued, however, that in certain situations praise is expected from natives too, especially
when well-known people are representing Norway abroad. One example is the vehement public cri-
ticism of the famous sports star Lasse Kjus, after he had said «I hate Norway» in an interview publi-
shed in English: Another example is the MP Jon Alvheim, who on an official trip to Cuba praised
the Cuban health services for being better than similar ones in Norway. In the debates that followed
in the Norwegian mass media, it became very clear that this was not appreciated.



rial welfare»25. This interpretation is supported by the fact that Wikan seve-
ral places in her book categorises ‘immigrants’ (including asylum seekers and
refugees) as “guests who arrive uninvited (uinnbudt) on their own initiative”
(1995: 178). The metaphor of a host-guest relationship is often applied in
Norway (Gullestad 1996, 1997b: 53), as well as in other European coun-
tries26. Within this image the relationship between the Norwegian majority
and the ‘immigrants’ is like a host receiving foreign guests in his home. As a
metaphor the guest may seem both neutral and self-evident. But even if the
image is well-intended, it is not without consequences for the distribution
of power. A host has the right to control the resources of the home, to decide
on the rules of the visit, and, accordingly, to ‘put the foot down’ when the
guest does not conform. A guest, on his side has to be grateful for the hos-
pitality received by not provoking the host by calling attention to his own
difference from the host (Hervik 2000). 

If the guest does not adapt to the rules of the host, he might soon be
reclassified as an intruder (inntrenger). Wikan choice of words when she
emphasises that the ‘immigrants’ arrive uninvited (uinnbudt) is particularly
revealing of underlying frames of interpretation. The notion of uninvited
guests (ubudne gjester) is in the Norwegian language only used about bur-
glary. The uninvited guest is a criminal stealing into somebody’s property
with bad intentions. In neutral contexts one rather talks about ‘unexpected
guests’ than about ‘uninvited guests’. When an uninvited guest stays on, one
might expect that he easily becomes not only an ‘intruder’, but ‘enemy’ and
‘occupier’ as well. These very different categories therefor belong together in
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25 While writing these pages, this theme was brought to the front pages of the evening edition of
the Oslo newspaper Aftenposten (15. june: pages 1, 6-7). The leader of a resource senter for children
with parents from Pakiatan, Aslam Ahsan, had written a public letter to ‘criminal immigrant youth’,
saying, among other things, You ought to thank the Norwegian people who have build up this society
in very respectful ways. Instead you use your valuable time and resources to fight disrespectfully those
who serve you everything on a silver plate. The day after his utterances were hotly contested by other
‘immigrant’ representatives, demonstrating that ‘immigrants position themselves differently in rela-
tion to hegemonic ideas. 

26 Wikan refers to a newspaper article by anthropologist Inger-Lise Lien (1993), as well as to Zyg-
munt Bauman’s (1991) book Modernity and Ambivalence. Nevertheless, he primarily discusses the
category of the stranger (1991: 53-81), and the power of the natives in social encounters. Peter Her-
vik (2000) has made an interesting analysis of the host – guest metaphor as a ‘figured world’ for majo-
rity-minority relations in Denmark. The French philosopher, Jacques Derrida (in Derrida and
Dufourmantelle 1997) has discussed extensively the notion of ‘hospitalité’. Nevertheless he uses the
words visiteurs inopinés as a contrast to visiteurs invités (Derrida in Derrida og Dufourmantelle 1997:
73). Derrida uses the notion to describe the visitors when they are arriving. These metaphors can be
problematic in at least two ways. First they can legitimate setting boundaries against newcomers.
Second, they can be used in ways which freeze the immigrant as a stranger, also after citizenship.



a series. The degree to which the progressive enmity of the series is expe-
rienced as self-evident can be tied to the central position of the home as
experiential grounding and metaphor for the nation (Gullestad 1997b). The
home as a metaphor establishes sharp boundaries between the nation (the
home) and the outside world (the foreign guests).

Wikan argues against giving ‘immigrants’ economic support without
expecting anything in return. At the same time she uses categories which
construct the relationship between ‘host society’ and ‘guests’ as a hierarchi-
cal relationship with the ‘immigrant at the receiving end. Within the egali-
tarian logic of imagined sameness the relationship between a giver and a
receiver is a hierarchical one. The principle ‘from everybody according to
means, and to everybody according to need’ has been central in the deve-
lopment of the Norwegian welfare state. Each should be deserving of the
benefits received. The elderly and the sick should be assisted, while those
who are healthy should help themselves. This idea was thus not new when
it was first applied to the immigration debate27. However, when this argu-
ment is used about ‘immigrants’ one often ignores that many immigrants
have filled a vacancy in the labour market, that they pay their taxes, and that
other Norwegians benefit from their services.

It is also interesting that Wikan attaches importance to the fact that the
parents have chosen to come to Norway. The ability to choose is central to
modernity. But in Wikan’s text choice seems to signify yet another dimen-
sion of being excluded from the innate quality of ethnic belonging: “We”
who have not chosen Norway apparently have a more organic and primor-
dial relationship to the country and its culture. While discussing the ‘inte-
gration’ of Moslems, the contrasting ‘we’ is discursively constructed as
imagined sameness based on kinship. 

To some degree I of course agree with Wikan: In order to practise the
political rights of citizenship, citizens need to know the Norwegian language
and other basic forms of knowledge. But this does not necessarily entail to
be completely ‘like us’ in all respects. The important questions are thus what
it means to be ‘like us’ and how much ‘like us’ one needs to be in order for
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(Fremskrittspartiet), Carl I Hagen, and the labour politician, Rune Gerhardsen (see Gerhardsen
1991). 



democratic processes to work well. According to Wikan, if ‘they’ do not
become ‘like us’, they had better return ‘home’. ‘Moslems’ thus belong
somewhere else. This point of view reflects, as do many contributions to the
‘immigration debate’, what Liisa Malkki (1995) calls ‘the national order of
things’. Within an ethnic-national interpretative framework, ‘Moslems’ in
Norway often represent something extrinsic and strange, and not something
internal and essential in relation to ‘us’. They are ‘a matter out of place’
(Douglas 1966). The interpretation of ‘immigrants’ as a treat to the purity
of national sameness allows ‘Norwegians’ to continue imagining this very
sameness. 

Large sections of the Norwegian majority now turn to similar ideas and
images, intensifying ethnic national identity and the ambiguous production
of differences and calls to sameness. This is part of the reason why Wikans
interventions have enjoyed considerable political influence28. Within the
egalitarian logic, power differences are concealed by being regarded as given.
At the outset, ‘Moslems’ are construed emphatically as ‘other’ (but homoge-
neous in their difference). They are accused of being different by means of
strong demands for sameness. Thus the imagining of ‘us’ is as an undivided
majority strengthened by an invisible fence against ‘them’.

The hate for ‘Pakistanis’ expressed by an extremist 

While the first two examples were voiced by persons belonging to the
educated elite, I shall now present an example of the line of argument used
by some political extremists in Norway29. The aim is to put the previous
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28 This influence is mentioned by Wikan herself in a recent article (1999): “Over the past three years
I have gone public with just such a critique, voiced it through the media (newspapers, television,
radio), public talks and lectures, and through my book Mot en ny norsk underklasse (Towards a new
Norwegian underclass, 1995a). I believe I have played some part in making the government change its
course (Wikan 1999: 59). For a Norwegian academic, she is unusually forthright and explicit in ack-
nowledging her own power. Together with Ottar Brox (1991) and Inger-Lise Lien (1996), among
others, Wikan has been a central figure in the change of immigration debates in Norway since the
beginning of the 1990s. The ideas they have voiced are concerned with revealing some of the more
problematic aspects of immigrants’ ways of life in Norway, and to criticise the Norwegian govern-
ment for being “too generous” (snillisme). Similar tendencies have been manifest throughout many
other countries in Western Europe (Hervik 1999).

29 The groups of political extremists in Norway are small. Their ideologies and practices have been
studied by Bjørgo (1997, 1998) and Fangen (1998).



examples into focus by comparing them with something which is markedly
different. The following quotation is taken from a copy of a letter which the
author claims that he has sent to a Pakistani-Norwegian Labour Party poli-
tician named Rubina Rana. In 1999, she chaired the Oslo committee res-
ponsible for organising the Constitutional Day celebrations on the 17th of
May. The letter30 states the sender’s views on the relationship between ‘Nor-
wegians’ and ‘Pakistanis’:

The 17th of May is the day when Norway when we celebrate our liberty, the day
when we express the love of our country.

Most of us associate Pakistanis with people who have as their aim a long-term
occupation of Norway through their rapidly growing numbers for thereby slowly
to transform Norway into a Moslem state.

This is the precise opposite of liberty.

You are doubtless proud to have come one step closer to this goal.

Nothing is worse than having a Pakistani in the 17th May procession.

You have so little contact with ordinary Norwegians that you have not yet unders-
tood that Pakistanis have become a despised and unwelcome group in Norway
and that you are ‘frozen out’ here in Norway. The most obvious sign of this is that
the last thing a Norwegian would do is to give a Pakistani a job. This is the reac-
tion of the Norwegian people to the manner in which you are acting.

It may be of interest for you to have a description of how the vast majority of Nor-
wegians regard Pakistanis and why we do not want you here.

The relationship between us broke down from the first day of your arrival. Later
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30 The sender sent a copy of this letter to me, as a researcher, asking me to make use of it in my
research. I received it after I had published an article in the Oslo newspaper Aftenposten on Rubina
Rana. She received death threats on account of her appointment as leader of the Constitutional Day
celebrations in Oslo. The copy of the letter that I received is two pages long, whereof only the first
page is presented here. I have retained the paragraphs in the original. The copy is not signed, assu-
medly because one or more pages have been removed because the sender did not wish to publish this
material. The accompanying letter to me, on the other hand, is signed with full name and address. I
know nothing about the letter-writer’s social background, but the formal style of address in both let-
ters (he uses the formal De instead of the currently common du) suggests that he is over 60 years old.



it became increasingly worse. The most important reason for this is that you have
little ability or desire to adapt yourselves to our country.

It is clear and evident to every Norwegian, and it has also been stated clearly and
precisely from the Pakistani side, that you are proceeding to develop a Pakistani
state on Norwegian soil and to isolate yourselves from most of that which is Nor-
wegian.

We will not submit to this self-righteous attitude within our small but close-knit
Norwegian family. We love our country too much for that.

This letter is totally different from the other examples. Because of its irre-
concilable tone, the ‘fences’ it erects toward ‘Pakistanis’ are explicit and visi-
ble, not implicit and invisible.

At the same time, and this is my contention here, the uncompromising
opinions in his letter are based on similar doxic forms of imagined sameness
as the previous moderate and well-meant examples. He formulates old fears
in Western Europe of being swamped by barbarians, in his case conceived as
‘Pakistanis’. The word ‘occupied’ contains for many Norwegians a reference
to the Nazi occupation during World War II. At the same time the ‘occu-
pant’ can be seen as a perversion of the guest. As mentioned earlier, the guest
who does not conform to the expectations of the host may be perceived as
‘intruders’ and occupants’. His fear of a transformation of Norway into a
Moslem state plays on rhetorically strong themes in Norway of sovereignty
and self-determination31. In addition, it implicitly points to the importance
of Christianity as a contrast to Islam in the imagining of ‘us’. 

Like Unni Wikan, the extremist bases his views on a preconstructed
dichotomy between ‘Norwegians’ and, in his case, ‘Pakistanis’. This dicho-
tomy appears to be a matter of course. It is also as a matter of course that
this is ‘our’ country, and that ‘we’ can determine that ‘we do not want you
here. This is the ‘natural’ prerogative of a host. Similarly, Wikan considered
Moslems as uninvited guests. While the significance of symbolic kinship was
just assumed in Wikans text, here it is explicit (‘our small, close-knit
family’). The ‘family’ metaphor renders natural the imagining of the ethnic
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nation and its power in relation to the minorities. In the Norwegian lan-
guage the word family (familie) means both kinship and the group of peo-
ple living together in a home. By his choice of words ( ‘small and close-knit’)
the extremist plays on both meanings, and particularly on the home. In
addition, the term ‘small’ plays upon the Norwegian self-understanding as a
small nation. By emphasising Norwegian smallness on a global basis, the
extremist maintains the right to exercise majority power within Norway. 

Both Unni Wikan and the extremist emphasise that many other Norwe-
gians share their viewpoints. He certainly expresses this on a stronger note:
While she refers to ‘so many Norwegians’, he speaks about ‘the large majo-
rity of us’, ‘the Norwegian people’, and even ‘every Norwegian’. In both
cases it is the Moslems/Pakistanis alone who bear the blame for the percei-
ved problems. Wikan does not consider the occurrence of discrimination,
but the extremist mentions material which, more than suggests that discri-
mination and harassment are actually practised by some (‘despised and
undesirable group’, ‘frozen out’, ‘ the last thing a Norwegian would do is to
give a Pakistani a job’).

Both Unni Wikan and the extremist employ moral arguments with a cer-
tain fervour. Their imagined sameness is of a moral kind. ‘We’ who have
“built the ‘culture’”, as well as ‘our small but close-knit family’ who ‘will not
submit to this self-righteous attitude’, is conceived as a moral community.
The boundary between ‘immigrants’ / ‘Pakistanis’ / ‘Moslems’, on the one
hand, and ‘Norwegians’, on the other is above all a distinction which cons-
titutes ‘us’ as a moral community by means of imagined sameness. Instead
of seeing similarities between Moslem and Christian in terms of variants of
fundamentalism and secularism, both implicitly assume that the Christian
religion is an important dimension of the imagined sameness of ‘us’. His-
tory, ancestry, religion and morality are intertwined in complex ways. 

Both texts thus employ many of the same underlying ideas, but there are
also important differences. Among other things, while Unni Wikan
demands that ‘Moslems’ become ‘Norwegian’, the extremist assumes that
they never will or can be such. The extremist has no faith in ‘Pakistani’
desire or ability to adapt whatsoever, while Wikan demonstrates in all her
endeavours that she believes that it is possible to convince ‘Moslems’ that
they must pay that price she considers they should pay. 
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Rubina Rana’s reflections

In a number of interviews in the press, labour party politician Rubina Rana
reflected on the threatening letters she received before May 17th 1999, and on
her situation as a Moslem in Norway. Among other things she has stated that
she does regard the violent threats as being directed towards her personally, but
rather to immigrants as a group (Aftenposten 8th May, 1999: 45). The following
comprises selected extracts from the interviews prior to May 17th 1999: 

Anyone who dares to stand out, risks that type of threat which I have received. I
have been afraid, but I must defend people’s right to express themselves. (...) It is
not so easy in Norway when one comes from an immigrant background. Such let-
ters that I have received only contribute to make the matters worse. I could have
wished that Norwegians had been a bit more open towards us. (...). Do not expect
that we shall be Norwegian the moment we arrive at Gardermoen. It took me
more than 20 years before I was ready to dress in a bunad (the Norwegian natio-
nal dress). (Dagbladet, 9. may 1999: 9).

(She came to Norway with her husband in 1978, and became a Norwegian citizen
four years ago).

Not to achieve anything, but because I felt within me that I had now a sense of
belonging to Norway. I had become Norwegian. But then I had lived here for 18
years. My husband has been a Norwegian citizen for many years, my children
were Norwegian – the time was ripe.

(...)

I have found my own rhythm after all these years in Norway. It suits me and the
Norwegian society, I believe. Even though I have been resourceful, it has not been
easy for me. Integration is a difficult process. By moving to Norway I have also
lost much. Among other things I miss my family. But on the other hand I have
gained new insights. It has been enriching.

(...)

I came from Pakistan with university degrees in statistics and psychology. This
turned out to be of no value here in Norway. (...) One is judged by how one

433



expresses oneself. And I did not have the language. (...) A new language has to be
learnt and used in order that one can acquire a vocabulary which allows refine-
ment of expression.

(...)

... Integration implies to traverse a wide field. It is a balance between two cul-
tures. One must be prepared to know the new society, while at the same time not
forsaking all that one was born and grew up with. It is not easy for anybody
(Aftenposten 8. Mai 1999: 45).

The following passages are taken from an interview after the Children’s
Procession on May 17th:

This has been a happy day. It was particularly warming when people called to me
‘Rubina’ as I walked with the children in the procession. I felt like every one was
looking at me as a person, not just as an immigrant woman.

(...)

Journalist: You speak about a colourful community on Norway’s national day, in
front of the Royal Palace. Were you not worried that this might be felt to be pro-
vocative?

First, let me say that it was a great honour for me to chair the committee responsible
for National Day celebrations in Oslo. This was a double honour, as I am an immi-
grant. And I would add that I am pleased to have started a debate on integration. These
processes are not simple, and it can be good for children of immigrants to see a person
with their skin colour at the head of the procession. (Aftenposten 18. May 1999: 3).

One year later, the 17. May 2000, Rubina Rana was interviewed by public tele-
vision in Norway (NRK1). She then emphasised that she had grown in the pro-
cess, she had become “more Norwegian” during the celebration of 17. May the
year before, “this most Norwegian days of all days”. “I did not have historical ties
to Henrik Wergeland [the poet who is attributed with staring the celebration of
this day to celebrate the constitution] and Norway, but now I have developed
such ties.” She also said that she is “proud to be an inhabitant of Oslo”, and that
she “loves Oslo” (NRK1, 17. May 2000). 
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Rubina Rana is one of many Norwegians with an immigrant background
who exemplifies that social realities are not well understood by means of a
simple discursive division between ‘Norwegians’ and ‘immigrants’. Alt-
hough not without ambiguity, the celebration of the national day has over
the years become an occasion for the symbolic inclusion of ‘immigrants’ in
the Norwegian nation (Blehr 2000). Still, the interview reveals some of the
pain of seldom being able to participate inconspicuously, but often being
treated as a representative for a category. The pleasure of being ‘a person and
not an immigrant woman’ in the procession implies that in other situations
she is first and foremost regarded as an ‘immigrant woman’, with all the con-
notations of this term. According to current widespread gender stereotypes,
immigrant women are seen as passive victims of male aggression. It is even
reasonable to say that immigrant women are at the senter for popular cons-
tructions of difference in Norway at the moment, articulated in heated
debates about arranged marriages. Like the woman in the first example in
this article, Rubina Rana conducts a struggle in order to be recognised as a
unique and competent citizen. 

In her diplomatic way Rubina Rana reveals some of the reasons why she
has been able to advance in Norwegian society. She points to the difficulties
of integration (‘not easy’) simultaneous to praising what is Norwegian (‘an
enrichment’). She demonstrates that the immigrant desiring confidence and
responsibility in Norway must be more positive than other Norwegians,
with a more unquestioned ownership to ‘basic Norwegian values’. She must
also show greater understanding than others for racist declarations. This is
nevertheless a mild plea in the interview, suggesting the existence of fences
with closed gates (‘I could have wished that Norwegians were somewhat
more open towards us’). It is also interesting that Rubina Rana explicitly
mentions the term ‘skin colour’, implying that Pakistani immigrants and
their children are subjected to racialised discrimination. It is only against
this background that ‘it can be good for children of immigrants to see that
someone with their own skin colour is at the head of the procession’.

For me, the most disturbing in working with these texts was when I dis-
covered the racialised nationalism in the journalist’s question on the 17th of
May (“You speak about a colourful community on Norway’s national day,
in front of the Royal Palace. Were you not worried that this might be felt to
be provocative?”). Her very question legitimised the extremist view that
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‘coloured’ Norwegians do not have a place in the ‘white’ nation, and that the
King of Norway is not really the king of all citizens. My unease was not first
and foremost to discover that the journalist employed such ideas. The most
disturbing was that I had myself overlooked this aspect when I read the
interview the first times. Ethnic nationalism with racial implications seems
inevitable, also for a native anthropologist who has set herself the task of
examining underlying doxic themes.

‘Decency’ and ‘dregs’

Large sections of the Norwegian political and cultural elite now discursi-
vely limit xenofobia and racism in Norway to an imagined part of the popu-
lation which in the media and among the very same elite is characterised by
metaphors such as the ‘undercurrents’ (understrømmene) and ‘the dregs of
the depths of the popular masses’ (grumset i folkedypet). In order to exem-
plify this, I here present a quote from a book written by Kadafi Zaman
(1999):

In the time to come Islam must be debated even more than today, not in terms
of history, but in terms of the situation in present-day Norway. We have to relate
to the Norwegian Muslim, not to the fundamentalist in Teheran. The dregs in
the Progressive party, who barely know their own history, are not qualified to par-
ticipate in such a debate. Their interpretation is only for the closed room, not for
the general public. No, it is the learned people, the writers, the politicians, the

artists, the musicians and the performers who must start building bridges. Xenop-
hobia has now become hatred, even among those who conduct and lay the pre-
mises for the public debates. Therefore one has to start with this elite, this is the
only way to obtain a decent dialogue, a way of communicating which is based on
knowledge, not rumours and lies (Zaman 1999: 95-96). 

Zaman writes as a Muslim with parents who once immigrated to Nor-
way from Pakistan, as a labour party politician, as a democrat, as an inte-
llectual, and as a genuine Norwegian national. As a labour party politician
he wishes that the ‘dregs’ is limited to the Progressive party. This party has
been demonised in Norwegian debates, a demonisation which has made it
possible for politicians in other parties not to admit the xenophobia and
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racism in their own parties. and not least the labour party. As a democrat
Zaman wants more public debate. As an intellectual he has faith in ‘learned
people, writers, artists, musicians and performers’. I agree that these groups
are important. How could it be otherwise, given my own location in Nor-
wegian society! At the same time I want to emphasise that the problems are
both more extensive and deeper than just distancing oneself from explicitly
xenophobic utterances. Both the elite and common people are caught in
webs of signification limiting what can be thought, said and done. 

The quotation from Zamans book is thus typical for the line of thought
of many Norwegian elite persons. It is organised around a contrast between
the ‘dregs’ in the Progressive party and a ‘decent dialogue’. Other partici-
pants in public debates also use the similar expressions. The words ‘dregs’
and ‘decency’ implicitly carry two different models of social life, the one hie-
rarchical, the other a little more egalitarian. In order to identify these two
models, one needs to take into account the twin notions to which ‘dregs’
and ‘decency’ are opposed: ‘dregs’ is linked to clarity, and decency is linked
to indecency. The word ‘dregs’ is implied in an elitist model of social life.
One is invited to see society as a container filled with liquid. Close to the
bottom are ‘dregs’, people with misgivings and hate. The word is associated
with bunnavfall og berme, something worthless, impure and superfluous
which should not be there. Close to the surface one finds people with clear
thoughts, knowledge and the ability to build bridges and conduct dialogues.
By constructing mental boundaries between ‘dregs’ and clarity, and between
‘the depths of the people’ and the elite, the use of this metaphor takes away
elite responsibility for discrimination, exploitation and exclusion. Discrimi-
nation is safely placed in the ‘dregs’ from which one explicitly distances one-
self. This social model makes it possible for elite people to avoid reflecting
about their own frames of interpretation.

The word ‘decency’ (anstendighet) implicitly conveys a somewhat diffe-
rent image of what goes on. The opposite of decency is indecency. In Nor-
wegian discourses these two words are often associated with sexual morals,
and suggest the existence of an overwhelming desire which needs to be
tamed. When the word ‘decency’ is used about the ‘immigration debates’,
elite people in principle have the same feelings as ‘the depths of the people’,
they only tame their feelings a little better, and provide, so to speak, a facade,
in order for the feelings to be less harmful. Sometimes this is coupled with
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the idea that over the generations raw feelings and manners are polished into
something more refined. The contrast between ‘decency’ and ‘indecency’
allows for the existence of fundamental similarities across social groups hol-
ding different political opinions and class positions. Concerning sexuality,
desire is the common denominator. Within the ‘immigration debates’, I
have in this article attempted to demonstrate, that the similarity consists of
some underlying frames of interpretation. 

Closing note

The five examples presented in this article do of course not represent the
full discursive universe of Norwegian public debates32. Still, I want to main-
tain that the analysis of the utterances I have presented from widely diffe-
rent experiences and points of view can be used to outline a common
horizon of understanding among majority Norwegians. With a term from
poststructuralist literary criticism, one might speak of a certain intertextua-
lity between the examples. My most important argument is thus that
underlying the opinions, intentions and emotions formulated by sections of
the well meaning elite are categories and ideas which in many ways are simi-
lar to those underlying hate and harassment. They can be summarised in the
following points: The ideal of imagined sameness (equality conceived as
sameness) often implies that external differences are created in order to fos-
ter internal likeness, unity and loyalty. Strong demands for ‘integration’ thus
usually occur on the basis of a discursive exclusion. The presence of ‘immi-
grants’ make it discursively possible for ‘Norwegians’ to construct the cate-
gory of ‘us’ without specifying it. ‘Immigrants’ with very different origins,
competence and experiences are often homogenised and categorised as alike
because of their perceived difference from ‘Norwegians’. Both ‘Norwegians’
and ‘immigrants’ are thus homogenised by means of the discursive practices
of imagined sameness. Invisible (and sometimes visible) fences against
‘immigrants’ are constructed as categorical differences concealing an unack-
nowledged power relationship. Most often majority persons determine
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both the polarisation of social classes, and to the new public roles of scholarship in the mass media.. 



where, when and how these categorical differences shall be relevant. ‘Inte-
gration’ is defined from a majority point of view, often as a demand for
sameness. The discursive exclusion strengthens and legitimises an ethnic
definition of Norwegian nationality in terms of generalised kinship. The
analysis of the categorisation of ‘immigrants as ‘guests’, ‘intruders’, and
‘occupants’ makes visible some problematic aspects of using the home as a
metaphor for the nation. ‘‘They’ are often criticised without much corres-
ponding consideration of ‘our’ ability and willingness to reflect critically
upon our own prejudices. ‘We’ (‘Norwegians’), are thus considered hierar-
chically as superior to ‘them’ (‘Moslems’, ‘Pakistanis’, ‘our new countrymen
from other cultures’). Because it is often considered humiliating to call other
people as ‘weak’ or ‘marginalised’, such power differences are often played
down. However, overlooking a structural power relation in the name of lik-
het normally implies a further strengthening of marginalizing processes33.

It is as though an outsider must be created, in order for the internal same-
ness, unity and sense of belonging to be created and confirmed. This goes
for every day interactions as well as for the formation of the nation, as an
imagined community (Anderson 1983). Many people feel that the national
community is threatened because of a tremendous variation of life styles. For
example, the idea that all Norwegians eat their dinner at five o’clock, and
watch the same public television news at seven, under considerable pressure.
In order to reinforce inner sameness and belonging, one often finds diffe-
rences and gives them a decisive significance. What is found is of course
never plucked out of thin air. Usually one works on and transforms well
developed traditions and habits of thought, and may be grounded in every-
day life experiences. ‘Race’ is present as a silent dimension which is often
thematized by its denial. Since Norway was never a colonial power, the ima-
ges and categories developed by sailors and missionaries seem to be particu-
larly important for how immigrants coming from the South are now
perceived. In addition, habits of thought in relation to various internal
others are still at work, even if explicit policies and the official rhetoric have
changed considerably. In Norway one could mention the Sami (formerly
called Lapps), the Romani (tatere), the Rom (gypsies), the Finns (kvæner and
skogfinner), the Jews, the communists, the homosexuals and others. Until
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33 This theoretical point is parallel to a central problem in anthropology as a discipline. This is espe-
cially the case in the so-called post-modern variant: There is a tendency to regard cultural differences
as a result of pre-existing units, and thus to neglect to examine how such conflicts between ‘us’ and
‘others’ are created (Gupta and Ferguson 1992).



recently, the ruling elites regarded these groups as being in need for a civili-
sing mission. Now, the previously excluded have become included34, but
some images and ideas still live on in transformed ways in relation to the
new ‘intruders’. 

To what extent and in what ways does the reinforced ethnic nationalism
in Norway articulate with ideologies of racism? It is outside the scope of this
paper to answer that question, but a few ideas might be suggested35. As for-
mulated by the French sociologist Michel Wieviorka (1995), focussing on
ethnicity frequently implies that ‘race’ unobtrusively slips in through the
back door. And, I want to add, it usually also implies that social class and
gender slips out of focus. According to Louis Dumont (1970, 1985, 1986,
1987), one of the structural conditions for racism is that social life is ‘egali-
tarian’. This assumption, states Etienne Balibar (1991: 49), cannot be abs-
tracted from the modern national state. There is thus not necessarily an
opposition between racism and nationalism. They have a common histori-
cal origin and formal characteristics which may simultaneously overlap and
contrast (Miles 1993: 53-79). In contemporary Norwegian debates, the
focus on ancestry often provides an overlapping common ground concer-
ning signifying practices and ideologies36. It is precisely the focus on ancestry
and culture which impose the strongest invisible fence for the acceptance of
«immigrants» as unmarked citizens who «belong» in Norway. People in Nor-
way are not colour blind, but they are often not fully aware of their raciali-
sed ways of defining who belongs and who does not belong. There is
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34 The Sami have obtained the official status by the state as ‘indigenous people’, while the Rom, the
Romani, the Finns and the Jews are given the official status as ‘national minorities’. The status derives
from their length of stay in Norway. The difficult question of how to classify double or multiple iden-
tities is not addressed. 

35 I discuss this articulation in Gullestad forthcoming.

36 Robert Miles defines racialization the following way: ‘A process of delineation of group bounda-
ries and of allocation of persons within these boundaries by primary reference to (supposedly) inhe-
rent and/or biological (usually phenotypical) characteristics.’ (Miles 1989: 74) (...) ’ I therefore
employ the concept of racialisation to refer to those instances where social relations between people
have been structured by the signification of human biological characteristics in such a way as to define
and construct differentiated social collectivities.’ (Miles 1989: 75) (...) ’In sum, I use the concept of
racialisation to refer to a dialectical process by which meaning is attributed to particular biological
features of human beings, as a result of which individuals may be assigned to a general category of
persons which reproduces itself biologically.’ (Miles 1989: 76). Racism is defined in this way: ‘The
distinguishing content of racism as an ideology is, first its signification of some biological characte-
ristic(s) as the criterion by which a collectivity may be identified. (...) Second, the group so identified
must be attributed with additional, negatively evaluated characteristics and/or must be represented as
inducing negative consequences for any other. Those characteristics may be either biological or cul-
tural’ (Miles 1989: 79).



therefore a certain innocence to debates and practices. Even the most well
meaning and well educated majority person may exercise micro-power and
act in ways that confirms stereotypes without really knowing. 

Norwegian nationalism has since its beginnings in the nineteenth cen-
tury been a mixture of democratic and constitutional-patriotic trends on the
one hand, and ethnic nationalism tied to origin on the other (Slagstad 1998,
Sørensen1998). Since the analysis I have undertaken in this paper illustrates
the strength of the ethnic motive now prevalent, there is reason to empha-
sise the political aspects of citizenship, of constitutional-patriotism in
Habermas’ (1992, 1996) sense or political citizenship in the French repu-
blican sense (Schnapper 1994), as a counterbalancing motive. Important
theoretical and political questions concern the degree to which a democra-
tic society needs the type of ‘cement’ which ethnically defined nationalism
offers, or whether it is possible to live together more or less as ‘different’. Do
citizens need to look at themselves as ‘one people’, or is it sufficient to see
themselves as obligated to a set of common institutions and procedures?
Does one need to embrace the same cultural values and historic memory in
order to exercise the same political rights? Is it possible to incorporate the
experiences of new groups into established forms of national belonging?
There is no easy answer to these and similar questions which are currently
extensively discussed in political philosophy (for example Gutman 1994,
Habermas 1992, Kymlicka and Norman 1994, Young 1990, Rawls 1971,
Taylor 1992)37.

In order to open up for new interpretations, I want to stress here that the
objectification of the new meanings of the category of the innvandrer is a
recent phenomenon, which can thus potentially be transformed and
undone. Significant discrepancies exist between categorical dichotomiza-
tions, on the one hand, and everyday life encounters, on the other. In recent
research many interesting examples of syncretistic meaning making in
multi-ethnic contexts can be found, especially concerning children and
young people (two Norwegian examples are Lidén 1999, Vestel 2000). At
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37 The debates about the creation of an European identity is interesting in this respect. For example,
Habermas (1992) argues that European unity cannot be based on the shared traditions, cultures and
languages that characterise nation states. Instead, European citizenship should be based on shared
principles of justice and democracy. Taylor and others argue that such a basis for unity is not enough.
Even the models of constitutional patriotism, France and the US, exhibit the double nature of natio-
nal belonging in that they also emphasise common cultural traditions, language and ethnic myths.



the same time as the discursive dichotomies between ‘Norwegians’ and
‘immigrants’ now appear to be rigid and fixed, new spaces for reflection thus
continuously open up.

In the episode between the Indian-Norwegian woman and the professor
referred to in the beginning of this article, her anger can be analysed as a
form of resistance to his hegemonic labelling of her as an ‘immigrant’. Hege-
mony is thus contested, both in everyday life encounters, and in public dis-
course38. The anger induced him to turn the incident into a story. Without
the anger there would have been nothing to tell, or at least a very different
story. The professor’s surprise and uneasiness in front of the woman’s anger
demonstrate a destabilisation of the self-evident, and a space for new kinds
of reflection. The hope for finding good compromises in the future lies first,
in the articulation of resistance, second, in the many good intentions, and
third, in the mere passage of time. 
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38 The voices of Norwegian inhabitants with an immigrant background are more and more making
themselves felt in public discourse, see for example Ali 1997, Hussain 1986, Karim 1997, Kumar
1996 and Zaman 1999.
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LE MOUVEMENT BRETON: LA CULTURE
AU CŒUR DU POLITIQUE

Michel Nicolas
Université Rennes2. Haute-Bretagne

INTRODUCTION

Les nombreuses revendications identitaires qui se produisent en France
s’expliquent par la présence dans ce pays de multiples nationalités. En Bre-
tagne, l’existence du «mouvement breton» (emsav en breton) témoigne
d’une «question bretonne» traduisant un phénomène de résistance à l’égard
du pouvoir central. 

Il est vrai que la logique française se soucie d’accomplir l’unité stato-
nationale au moyen de l’intégration et de l’assimilation. Rien de surprenant
à ce qu’elle suscite en retour un mouvement de défense et de promotion des
identités ethno-culturelles contre les dispositions prises à leur encontre pour
les normaliser. A ce titre la culture, et tout spécialement la langue, se trouve
au cœur de la contestation: elle constitue le plus petit commun dénomina-
teur de toute mobilisation, se présentant comme l’une des illustrations les
plus symboliques et les plus prégnantes de l’altérité. 
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Les fondements de la question régionale: la logique française de l’assimilation

L’héritage de l’Histoire en France révèle une profonde hétérogénéité des
populations occupant la périphérie: Alsaciens, Flamands, Bretons, Catalans,
Basques, Occitans et Corses, sans parler de l’Outre-Mer. Tous ces peuples
marqués d’une forte identité ont manifesté à un moment ou un autre une
agitation autonomiste ou séparatiste. Cette situation ne va pas sans inspirer
dans les milieux politiques français une constante phobie de la désagrégation
de «l’unité nationale». 

Le phénomène s’explique par des raisons idéologiques. Au moment de la
Révolution française on remplace le Roi, souverain physique, par la Nation,
qui est une personne morale, c’est-à-dire, en réalité un souverain fictif. On
attribue à la Nation les mêmes caractéristiques qu’à une personne physique,
notamment l’unité et l’indivisibilité. Cependant, cette unité n’est qu’un arti-
fice si on la rapporte à la réalité sociologique: c’est ainsi qu’une enquête
effectuée en 1793 conclut que la moitié des Français ne parle pas français.
Force est donc d’instituer un dispositif contraignant destiné à forcer la réa-
lité. Il convient par conséquent de traduire «unité nationale» par «processus
d’unification nationale»: car en France ce n’est pas la Nation qui précède l’É-
tat, mais l’État qui précède la Nation. Sous la direction du personnel politi-
que parisien, tous les moyens sont donc mobilisés en vue d’assimiler
culturellement et linguistiquement les peuples qui ne participent pas de «la
culture française», présentée comme véhiculant seule le progrès: forger la
nation implique ainsi de balayer non seulement la culture populaire, mais
aussi et surtout les cultures populaires, tenues pour «rétrogrades». De là
vient pour partie le discours «universaliste» conçu pour justifier le mode de
fonctionnement de l’État français. La langue et la culture française seraient
«universelles» parce qu’elles transcendent les différences. En réalité c’est en
leur nom que l’on écrase les différences. On cherche à neutraliser, banaliser
et doter d’une nouvelle identité toutes les populations non francophones
résidant dans l’Hexagone. L’État devient ethnocidaire et, plus encore, lin-
guicide. Le combat contre les langues régionales a constitué en effet un élé-
ment fondamental du dispositif destiné à créer la Nation. 

L’État s’invente par ailleurs une saga, destinée à façonner et exalter «le» peu-
ple français sur la ruine des identités existantes. C’est pourquoi l’enseignement
de l’Histoire de l’État est autant privilégié par l’historiographie française. 
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Toutes les familles politiques en France ont, à un moment ou un autre,
défendu ces principes d’assimilation. Cette spécificité française explique
aussi que ce pays soit le plus en retard, par rapport à tous ses voisins, dans la
prise en compte des identités. 

- L’émergence du régionalisme: la résistance à l’intégration 

On pourrait croire que l’ardeur à combattre les identités autochtones a
eu raison des peuples soumis à toutes ces pressions. La seconde partie du
XIXè siècle témoigne en effet d’un processus accéléré d’intégration dans
l’ensemble «national». Il a pourtant suscité de constantes oppositions. Après
la Révolution, en effet, les provinces se trouvent pour la plupart atteintes par
un mécanisme qui a pour conséquence d’attenter à leur spécificité, non seu-
lement culturelle ou linguistique mais aussi administrative, économique et
sociale. A cela s’ajoute une dimension politique: dans de nombreuses régions
les campagnes restent assez largement attachées à la Monarchie, et l’établis-
sement définitif de la République ne peut qu’aviver la résistance. C’est le cas
en Bretagne où, depuis la Révolution Française, prédomine le «bloc agraire»
articulé autour de l’aristocratie, la paysannerie et le clergé, lequel cimente
idéologiquement le tout. À la fin du 19è siècle il est menacé au plan écono-
mique, du fait de l’échange inégal consacrant les rapports entre régions
industrielles et rurales. Sur le plan idéologique et intellectuel, la mise en
place de l’enseignement public et obligatoire remet en cause le monopole des
Congrégations et impose une nouvelle religion républicaine, laïque et
«nationale». La langue française apparaît de surcroît comme le véhicule d’i-
dées nouvelles contribuant à déstabiliser les mentalités traditionnelles. 

Cette situation favorise l’émergence des «notables», élites locales élues
assurant une fonction de médiation auprès du pouvoir central. D’un autre
côté un mouvement s’élève contre le principe même de l’intégration et de
l’assimilation. Il cherche à valoriser les éléments d’une identité susceptible de
légitimer un pouvoir autochtone. Ce mouvement prend l’appellation de
«mouvement breton», ou «emsav». 

- Les prémices intellectuelles: la langue au cœur du débat

La Bretagne connaît au XIXè siècle une intense activité intellectuelle
dont l’emsav saura tirer profit dans ses efforts de construction idéologique.
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Une première inspiration tient au romantisme qui embrase toute l’Europe:
il exalte la nature, les populations «primitives», l’exotisme, les légendes, l’an-
tiquité pré-chrétienne, thèmes pour lesquels cette région fournit une source
inépuisable d’inspiration. 

L’intelligentsia bretonne s’efforce aussi de donner un fondement théo-
rique à tous les éléments susceptibles de conforter l’unité et l’identité. La
langue bretonne fait l’objet d’une attention toute particulière. Des lin-
guistes comme J. Loth, E. Ernault, G. Dottin et F. Vallée réalisent d’im-
portants travaux. Une Académie Celtique est instituée en 1805 par
Cambry et Le Gonidec, lequel s’applique à codifier le breton en élaborant
une grammaire. 

Les travaux sur la langue ne traduisent pas un repli sur soi, bien au con-
traire. Les cousinages avec les autres parlers celtiques conduisent à la tenue
de congrès interceltiques en association avec les Gallois de l’Eisteddfod. Les
Druides, qui sont pour la plupart des intellectuels et des militants de la lan-
gue, jouent ainsi un rôle majeur dans l’émergence de l’emsav. Enfin une
requête, la première du genre, est formulée en 1870 auprès du Corps Légis-
latif en faveur de la langue bretonne: ses signataires sont H. Gaidoz, H. de
Charencey et Charles De Gaulle. 

La littérature connaît elle aussi une abondante production, avec Anatole
Le Braz, Fanch Luzel et Hersart de la Villemarqué: son Barzaz Breiz, «recueil
poétique de la Bretagne», remporte un grand succès, surtout à l’extérieur de
la Bretagne. 

I- L’AFFIRMATION DE L’IDENTITÉ

A- Les premières initiatives au tournant du 20è siècle

- Sur le terrain régionaliste

La naissance symbolique de l’emsav remonte à 1898. Cette année-là, en
effet, est lancée l’Union Régionaliste Bretonne, issue des milieux ruraux con-
servateurs: c’est la première association à esquisser un contenu à la revendi-
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cation bretonne. Elle réclame un pouvoir administratif consacrant une
forme d’autonomie, sur la base d’un programme régionaliste modéré. 

Une scission s’opère en septembre 1911, provoquant la naissance de la
FRB, la Fédération Régionaliste Bretonne. Elle consacre la rupture avec le
bloc rural en déclin. Du sein de la FRB émerge une nouvelle génération de
militants, futurs animateurs du mouvement entre les deux guerres: Maurice
Duhamel1, Camille Le Mercier d’Erm, Emile Masson, Francis Vallée, Loeiz
Herrieu. 

La FRB demeure malgré tout très modérée: sa stratégie vise l’intégration
la moins conflictuelle possible dans l’ensemble français. En revanche, la fer-
mentation intellectuelle que le régionalisme a contribué, depuis les origines,
à accélérer, amène certains jeunes à promouvoir une idéologie maximaliste
qui les conduit du régionalisme au nationalisme. 

- Sur le terrain nationaliste

La même année 1911, en effet, un petit comité d’étudiants lance un Parti
National Breton. Ils critiquent les limites du régionalisme et valorisent deux
critères d’identification de la Nation bretonne: la langue et l’Histoire. Refu-
sant de se satisfaire d’un réaménagement administratif de l’État français qui
ne profiterait qu’aux notables, ils soulignent que la Nation bretonne peut à
bon droit revendiquer un État. 

En fin de compte, dès avant la première guerre mondiale, le mouvement
breton est constitué. Son fonctionnement associe une pratique militante à
une patiente gestation intellectuelle. Ses analyses s’affirment et se diversi-
fient. Elles sont déjà porteuses des deux grands courants qui la traversent: la
tendance modérée, ou régionaliste, et la tendance radicale, ou nationaliste.
La «grande guerre» brise un élan qui recouvre, peu après, un second souffle. 

B- L’emsav entre les deux guerres: 1918-1940

Dès la fin du premier conflit mondial, quelques anciens du Parti Natio-
nal Breton se retrouvent et fondent le «Groupe Régionaliste Breton». Ce
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label de «régionalistes» dont ils se parent ne doit pas faire illusion: il s’expli-
que par la conjoncture, peu tolérante à l’égard d’un nationalisme «régional». 

Leur démarche est marquée par l’élitisme. Estimant peu fructueux de
s’appuyer sur un peuple qu’ils estiment aliéné et anesthésié, ils considèrent
que leur pays ne peut être sauvé que «par le haut». La condition serait que
les élites sociales entreprennent la démarche volontariste de reprendre à leur
compte la défense de la Bretagne. Mais l’échec de cette stratégie les oriente
vers une radicalisation qui s’exprime à travers un nationalisme de plus en
plus strict. 

Un Parti Autonomiste Breton est créé en septembre 1927: il attire les
militants les plus dynamiques des diverses associations bretonnes. Y prédo-
mine une tendance fédéraliste qui n’est pas sans rapports avec les relations
extérieures entretenues par le parti, l’agitation autonomiste en Alsace et la
constitution, l’année précédente, d’un «Conseil Central des Minorités
Nationales de France». Le PAB affirme que la nation bretonne a un droit à
disposer d’elle-même dans une structure fédérale européenne des nationali-
tés. 

Toutefois, l’année 1931 consacre la scission entre les fédéralistes et les
nationalistes. Les premiers, au nombre desquels Duhamel, Marchal, Eliès et
Creston, se rallient à une position de gauche, très modérée, et fondent la
«Ligue Fédéraliste de Bretagne». Les seconds, d’autant plus radicalisés qu’ils
sont minoritaires, s’orientent vers un engagement extrêmiste de droite très
marqué. Debauvais et Mordrelle en sont les exemples les plus notables. 

D’autres initiatives se manifestent par ailleurs. On peut retenir la tenta-
tive de certains milieux cléricaux de passer du terrain culturel, où ils se sont
jusque-là confinés, au terrain politique. Une telle orientation est adoptée par
l’abbé Perrot, animateur depuis 1905 de l’association culturelle Bleun-Brug.
D’un autre côté des militants de gauche tentent de conjuguer idée bretonne
avec socialisme: cette tendance se réduit toutefois aux efforts de quelques-
uns, au nombre desquels Yann Sohier et Emile Masson. 

Enfin, l’entre-deux-guerres est marqué par une activité littéraire et lin-
guistique largement tributaire de la mouvance nationaliste. Le nationalisme
accorde en effet une valeur déterminante à la langue bretonne qui, dans la
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perspective d’un État breton, doit devenir la langue nationale. C’est pour-
quoi, le breton étant divisé en dialectes, des travaux d’unification sont entre-
pris. On s’efforce aussi de façonner une langue «littéraire» et «moderne» qui
devrait s’imposer et se substituer aux dialectes: c’est dans cet état d’esprit
qu’au début de 1925 est lancée la revue «Gwalarn», animée notamment par
Louis Némo (Roparz Hemon). 

De son côté, l’association «Ar Brezoneg Er Skol» (le breton à l’école) tra-
vaille à promouvoir la langue et revendique l’enseignement du breton à l’é-
cole. A la veille des élections de 1936, 207 communes bretonnes (sur un
total d’environ 1500) ont donné leur accord à ce projet. 

Puis, au début des années 30 se produisent les premières manifestations
d’activisme. En 1932, en effet, sont commis divers attentats: à Rennes con-
tre une statue symbolisant le «rattachement» de la Bretagne à la France, et
contre diverses préfectures. 

Plus généralement, la conjoncture française et internationale joue en
faveur de l’expression nationaliste, dans un contexte lié à l’établissement du
nazisme en Allemagne et à l’agitation de l’extrême-droite en France 

C- Un opportunisme controversé pendant la 2è guerre mondiale

La seconde guerre mondiale offre une situation tout à fait inédite. Le
Reich, en effet, projette un redécoupage territorial de «l’Europe nouvelle»,
assorti d’un démantèlement du territoire français. Un projet d’État breton
est conçu pour cette région particulièrement stratégique ouverte sur l’Atlan-
tique et qui commande l’entrée de la Manche: c’est pourquoi les services
allemands prêtent un intérêt au mouvement autonomiste. Par ailleurs, l’avè-
nement du régime de Vichy traduit l’occupation du terrain politique par les
milieux les plus conservateurs et les plus réactionnaires, avides de prendre
leur revanche sur la République et le Front Populaire. 

Cette conjoncture potentiellement favorable frappe l’imagination des mili-
tants les plus actifs du mouvement breton. Ils estiment qu’il y a là une oppor-
tunité à saisir pour tenter d’obtenir «par le haut», c’est-à-dire par la volonté des
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nouveaux dirigeants, satisfaction à des revendications pour lesquelles tous les
efforts menés jusque là sont restés vains. L’heure a sonné tant pour les oppor-
tunistes pro-allemands que pour les opportunistes pro-vichystes. 

Les opportunistes pro-allemands sont au départ incarnés par F. Debau-
vais et O. Mordrelle. Les Allemands leur accordent un moment quelque
intérêt. Mais tout tourne court fin 1940 lorsque Pétain inaugure avec l’A-
llemagne une politique de «collaboration sincère». Les Allemands, en effet,
tirent un tel avantage de cette situation qu’ils s’efforcent de ne pas indispo-
ser Vichy, hostile à tout séparatisme. Le Parti National Breton ne joue donc
qu’un rôle mineur. 

Un événement relance brutalement l’initiative de certains activistes: le 12
décembre 1943 l’abbé Perrot, animateur bien connu du mouvement cultu-
rel, est assassiné par le maquis communiste de la région de Scrignac. C’est là
le prétexte donné à Célestin Lainé pour s’engager, avec un groupe d’environ
70 hommes auprès des Nazis contre la Résistance. Cette initiative contri-
buera à jeter l’opprobre, à la Libération, sur l’ensemble des activités breton-
nes. 

Les opportunistes pro-vichystes, quant à eux, proviennent pour l’essen-
tiel des milieux régionalistes. Certains trouvent en effet dans le régime de
l’État Français un modèle susceptible de servir leur cause, d’autant plus que
Pétain se prononce en faveur d’un «provincialisme», annoncé comme devant
se matérialiser sous une forme d’administration régionale. En réalité, les pro-
messes du chef de l’État Français resteront lettre morte, la seule réforme
administrative ayant consisté à nommer des préfets de région sur la base
d’un découpage du territoire se traduisant, pour la Bretagne, par une parti-
tion du département de la Loire-Inférieure... 

Lorsque l’on dresse le bilan de cette période, les résultats sont décevants.
Ils sont réduits à l’octroi de quelques concessions en matière culturelle, telles
la création d’un Institut Celtique, d’une émission radiophonique d’une
heure hebdomadaire en langue bretonne et d’une épreuve obligatoire d’his-
toire et de géographie régionales au certificat d’études primaires. 

En revanche les conséquences de la guerre sont catastrophiques pour
l’emsav. Les militants les plus en vue du mouvement nationaliste font l’ob-
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jet de procès. Les maigres avantages accordés par Vichy sont supprimés.
L’emsav se trouve décimé. Surtout, le mouvement breton est marqué pour
des lustres du sceau de l’infâmie, alors que seule une minorité active a rée-
llement collaboré avec le Reich. Toute activité en faveur de l’identité bre-
tonne elle-même reste suspecte, alors que par ailleurs la Bretagne figure au
nombre des régions où la Résistance fut la plus organisée. Il faudra à l’em-
sav plus de vingt ans pour s’en remettre. Quant à l’État et aux partis politi-
ques français, ils profitent de la conjoncture pour discréditer le principe
même de toute revendication se réclamant de l’identité bretonne. 

II- LA RECONQUÊTE D’UNE LÉGITIMITÉ

A- Le contexte de l’après-guerre

Les nouveaux développements de l’emsav sont en rapport avec le con-
texte général de l’après-guerre. Cette période est marquée par une grande
modernisation de l’appareil économique français, accompagnée d’une poli-
tique d’Aménagement du Territoire et d’une esquisse d’action régionale. 

La Bretagne connaît une véritable révolution. Dans cette région à domi-
nante rurale, le milieu agricole ressent très vivement la mutation. La péné-
tration progressive du capitalisme moderne s’y effectue à travers les
Industries Agro-Alimentaires. Leur logique pousse à une rentabilisation qui
a pour effet direct de marginaliser et d’éliminer les petites exploitations,
majoritaires dans ce secteur. La Bretagne connaît, par contrecoup, un exode
rural massif, forme la plus voyante du «problème breton». Cette situation
provoque de fortes mobilisations. 

Par ailleurs, l’après-guerre voit émerger une initiative aux conséquences
les plus importantes, tant pour la Bretagne que pour le mouvement breton:
la création du CELIB, le Comité d’Etude et de Liaison des Intérêts Bretons,
le 22 juillet 1950. La modernisation de l’économie implique en effet l’inté-
gration et la restructuration des espaces régionaux les plus «archaïques». A
cet effet, les milieux économiques locaux entreprennent de préparer l’inté-
gration la moins conflictuelle et la moins pénalisante possible dans le cadre
hexagonal. Le CELIB s’appuie sur les milieux socio-professionnels bretons,
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un grand nombre d’élus locaux et la plupart des parlementaires. Il obtient
des avantages substantiels en devenant le premier Comité Régional d’Ex-
pansion Economique créé en France. 

L’avènement de la Vè République occasionne de profonds changements.
Le très jacobin premier ministre Michel Debré s’applique à contrôler ce type
d’initiatives: il institue en 1960 des «préfets coordonnateurs» qui devien-
dront en 1964 «préfets de région», nommés par le pouvoir central et repré-
sentant celui-ci. Il est vrai que les grandes manifestations agricoles, souvent
violentes, qui se sont déroulés au début des années soixante ont accru la
défiance du pouvoir à l’égard d’une Bretagne singulièrement contestataire. 

Enfin, une «bataille de la loi-programme» est engagée à partir de 1961: le
CELIB propose de mettre au point un programme économique destiné à
favoriser le développement cohérent de la Bretagne. 1092 conseils munici-
paux se prononcent en sa faveur. Malgré les promesses, la loi-programme ne
sera jamais soumise au Parlement. 

B- Un repli tactique sur la langue et la culture

L’activité du CELIB a offert au mouvement breton une aubaine inespé-
rée. Treize années de fonctionnement du Comité ont eu pour effet de réha-
biliter la région tant auprès des pouvoirs publics qu’aux yeux de l’opinion.
Dans ce contexte, l’emsav estime qu’il est urgent d’attendre. C’est pourquoi
les militants se cantonnent dans des activités culturelles jusqu’en 1954,
année où sont publiées des revues explicitement nationalistes. On assiste
donc à la relance de l’association des sonneurs et des cercles celtiques, avec
la résurgence de la Bodadeg ar Sonerion, en 1949. La fédération Kendalc’h est
constituée fin 1950. Les cercles celtiques accueillent bientôt plusieurs
milliers de jeunes: outre une éducation musicale, chorégraphique ou lin-
guistique, on leur donne une «formation bretonne»; cette génération four-
nira par la suite de nombreux militants politiques. 

A partir de 1954, les activités culturelles se diversifient et s’étendent lar-
gement. A ce titre la Fédération Kendalc’h se développe et devient chaque été
une grosse entreprise de spectacles folkloriques. 
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C- La relance politique

Le contexte est favorable à la création du premier parti politique breton
d’après-guerre: c’est ainsi que le Mouvement pour l’Organisation de la Bre-
tagne voit le jour en 1957. Le MOB adopte le slogan: «Nous voulons l’a-
ménagement de l’appartement Bretagne dans l’immeuble France du quartier
Europe». Rien là de bien subversif, l’année de la signature du Traité de
Rome. Le parti est toutefois le siège de conflits internes. Certains entendent
accompagner l’action du CELIB, et adopter une neutralité bienveillante à
l’égard de l’État. D’autres se tournent vers des objectifs politiques plus ambi-
tieux. En outre le MOB est traversé par un conflit de générations entre les
«anciens» de l’emsav, conservateurs sur le plan politique et social, et les jeu-
nes représentant la génération de l’après-guerre, fréquemment issus des
milieux universitaires. Influencés par la guerre d’Algérie qui leur fournit un
exemple de peuple s’émancipant au terme d’une lutte anticolonialiste, ces
derniers investissent leur engagement dans un projet progressiste. Le MOB
aura donc servi de creuset, à la fois à un courant nationaliste se radicalisant
dans les années 60, et à une tendance soucieuse d’associer sa stratégie bre-
tonne à un projet socialiste. 

III- LES ANNÉES 60 ET 70: L’EMSAV S’AFFIRME COMME ACTEUR
CENTRAL

A- Le contexte général

La Bretagne continue à connaître une profonde transformation au
terme des vingt années qui l’ont conduite de la tradition à la modernité.
Sur le plan agricole, elle s’est hissée au premier rang en France. Les chif-
fres triomphalistes ne doivent pas masquer, toutefois, le coût humain de la
mutation qui continue d’alimenter un exode rural dramatique. D’un autre
côté, la stratégie du secteur agro-alimentaire a déterminé une industriali-
sation de toutes les productions. Mais la majorité des exploitations a été
conduite soit à une liquidation rapide, soit à un degré d’endettement la
plaçant en permanence au bord de l’abîme. Le milieu de l’industrie a
changé, lui aussi. Mais le tissu industriel manque de cohérence, à l’excep-
tion du secteur agro-alimentaire. 
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Sur le plan politique, le pouvoir gaulliste est solidement installé au pou-
voir. En Bretagne les députés gaullistes, majoritaires, privilégient leurs choix
nationaux au détriment de leurs engagements régionaux. Ces années soi-
xante et soixante-dix sont par ailleurs marquées par une large ouverture du
débat régional, illustrée par la formule « vivre, travailler et décider au pays ».
La gauche renaissante en fait l’un de ses thèmes favoris. En 1981 elle accède
au pouvoir, provoquant l’alternance. 

Enfin, les progrès de la construction européenne commencent à déve-
rrouiller les résistances institutionnelles de certains États-membres, en ouv-
rant le débat sur le terrain d’un fédéralisme européen. Les institutions
européennes, CEE ou Conseil de l’Europe, esquissent d’ailleurs une politi-
que régionale propre et vont jusqu’à mettre les États en demeure de proté-
ger et promouvoir les cultures minoritaires. Sur le plan international encore,
les luttes de libération nationale, en particulier dans les empires coloniaux,
offrent des modèles nouveaux d’émancipation. Enfin certains États, comme
l’Espagne, expérimentent une véritable révolution administrative et politi-
que. 

A partir du début des années soixante, l’emsav bénéficie par consé-
quent d’un contexte porteur. L’année 1964 s’avère une rupture pour tout
une série de raisons. Le motif essentiel réside dans l’insuccès d’une stra-
tégie inspirée par l’activité du CELIB: mettre sur pied un projet cohérent
de développement économique de la Bretagne prolongé par une réforme
administrative. Il en résulte deux réorientations divergentes. La première
se tourne vers des formes d’action politique très diversifiées qui vont de
la réactivation du nationalisme radical à l’activisme paramilitaire. La
seconde s’engage dans une voie nouvelle, inspirée de la conjoncture poli-
tique et sociale. Sur le plan hexagonal, en effet, les partis de gauche s’of-
frent en alternative et se déclarent favorables à une rupture avec la
tradition jacobine. A cela s’ajoute, sur le plan breton, la forte mobilisa-
tion suscitée autour du Comité d’Action pour la Bretagne en 1963: il par-
vient à polariser l’ensemble des forces syndicales, politiques et culturelles
de gauche. Succédant à la «trahison des notables», c’est là que semble s’ê-
tre transféré le dynamisme breton, à travers la mobilisation des forces
populaires. Une seconde voie, ouverte vers un engagement à gauche, est
de cette façon proposée à l’emsav. 
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B- Nationalisme traditionnel

L’échec du CELIB redonne sa liberté d’action à l’emsav traditionnel.
Mais en réalité le MOB n’a jamais réussi à surmonter les événements
de 1963 et 1964. Il est donc rapidement réduit à jouer le rôle de «vivier
nationaliste» d’où émergent diverses initiatives dans les années 60 et
70. 

En 1972, par exemple, l’Avenir de la Bretagne, organe du MOB, sert de
support à un nouveau parti nationaliste: SAV, ou Strollad Ar Vro (le «parti
du pays»). Le parti recueille les fruits d’une opération de promotion efficace
auprès des médias; il présente vingt-sept candidats aux législatives de 1973
et totalise 30000 suffrages. Il disparaît cependant dans l’été 1974. Le cou-
rant nationaliste d’expression légale n’est guère actif à partir de ce moment-
là. Il refait surface en 1980 avec une nouvelle formation, Strollad Pobl
Vreizh, le Parti Républicain Breton. Le Parti pour l’Organisation d’une Bre-
tagne Libre vient le rejoindre en 1982 sur une ligne idéologique voisine, avec
une tout aussi faible audience. 

Emgann (Combat), en revanche, un nouveau venu né en 1983, s’est
explicitement démarqué de cette mouvance et soutient un point de vue pro-
gressiste. 

C- Activisme

Si le nationalisme breton se prolonge à travers des pratiques politiques de
nature finalement «orthodoxe», la même période suscite des initiatives plus
spectaculaires. Certains, en effet, après l’échec de la loi-programme, refusent
toute forme d’action politique conventionnelle. Les premières actions
menées par le Front de Libération de la Bretagne expriment, en définitive,
le passage à l’acte d’un nationalisme qui sort délibérément de la légalité pour
s’attaquer aux aspects les plus voyants de ce qu’il appelle «l’occupation
française en Bretagne». Les attentats visent ainsi les préfectures, gendarme-
ries et perceptions. Cinquante-trois personnes sont arrêtées fin décembre
1968 et début janvier 1969. 
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Cette expérience du premier FLB appelle deux conséquences non négli-
geables. En premier lieu, les medias audio-visuels gratifient les attentats
d’une audience hexagonale et internationale, contribuant de la sorte à con-
sacrer, presque à «authentifier», l’existence d’un «problème breton». En
second lieu, les arrestations et les condamnations qui s’ensuivent suscitent
dans une partie de l’opinion un mouvement de soutien appréciable en
faveur des détenus; par ailleurs, cent-vingt-sept prêtres signent un manifeste
s’inspirant de l’Encyclique Populorum progressio qui légitime la violence dans
les luttes de libération nationale. 

Par la suite l’activisme se préoccupe de combiner ses objectifs aux luttes
sociales, prétendant à un rôle de porte-parole des mobilisations populaires.
C’est pourquoi il s’affiche socialiste, autogestionnaire, anticapitaliste et révo-
lutionnaire. En 1971, de nouveaux attentats révèlent en effet que le FLB
s’est reconstitué. Il ne s’attaque plus exclusivement aux «symboles de l’État
français», mais aux «agents de l’impérialisme en Bretagne». Il cherche à pren-
dre une part active aux conflits sociaux du moment, suscitant des slogans
inédits: «Paysans, ouvriers, FLB, même combat». De nouvelles arrestations
se déroulent, suivies d’un nouveau procès en 1972. 

A compter de 1978 la Cour de Sûreté de l’État durçit ses positions. Deux
militants sont condamnés à 15 ans de réclusion. En 1981 les 19 prisonniers
politiques bretons totalisent 148 années de prison. Une amnistie prononcée
par F. Mitterrand les libère et le FLB annonce une «trêve». Aucun attentat
n’est en effet commis jusqu’à la fin de l’année 1983, où les plasticages
reprennent. 

D’un autre côté, les emsaverien qui s’engagent à gauche font preuve d’un
comportement nettement moins spectaculaire que les activistes du FLB. Ils
ont pourtant érigé leur organisation, l’Union Démocratique Bretonne, en
principal parti du mouvement breton. 

D- L’autonomisme de gauche

L’UDB résulte d’une scission au sein du MOB fin 1963. Les militants de
l’UDB, de jeunes étudiants pour la plupart, estiment que la réorientation
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doit s’effectuer vers la gauche. L’UDB confirme son appartenance à l’emsav,
tout en concrétisant son engagement par une collaboration très étroite avec
la gauche française, notamment sur le plan électoral. Cette alliance lui per-
met d’avoir des élus dans un certain nombre de municipalités. Elle contri-
bue aussi à doter l’emsav d’une nouvelle image. 

Cependant, cette stratégie soulève des problèmes délicats. L’UDB entend
ne pas constituer une simple force d’appoint pour la gauche institutionnelle
qui cherche à se donner une teinture de «régionalisme». Or l’alternance en
France en 1981 a constitué de ce point de vue un danger redoutable. 

IV- ANNÉES 80 ET 90: LE MOUVEMENT CULTUREL, UN
DÉPASSEMENT DU POLITIQUE?

Au cours des années 80 et 90 la Bretagne parachève son intégration dans
l’ensemble français. Au plan économique elle est devenue, et de loin, la pre-
mière région dans le secteur agro-alimentaire. Mais cela ne va pas sans con-
tradictions: l’agriculture intensive a conduit à une surproduction. Surtout,
elle a été la source d’une pollution de l’eau qui devient un enjeu majeur. 

Le phénomène d’intégration est aussi observable au niveau des compor-
tements électoraux, qui rejoignent les moyennes françaises. Contrairement à
une situation antérieure où elle avait la (fausse) réputation d’une région
votant à droite, la Bretagne accorde depuis 1981 au Parti Socialiste des sco-
res supérieurs à la moyenne hexagonale. Originalité remarquée, en revanche:
par rapport à la construction européenne, la Bretagne fut l’une des rares
régions à voter très majoritairement en faveur de Maastricht (59, 1% contre
51% en moyenne française). 

Dans les années 80 le mouvement breton est malmené par l’alternance.
La gauche socialiste, en effet, a intégré dans son discours les préoccupations
régionalistes revendiquées depuis les années 60. Avant son accès au pouvoir
en 1981, elle a fait des promesses tant sur le plan de la prise en compte de
la culture et de l’enseignement de la langue que sur des changements insti-
tutionnels. Lors de son arrivée au pouvoir, quelques engagements sont
tenus: abandon du projet de centrale nucléaire à Plogoff, amnistie des pri-
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sonniers. En revanche la langue ne fait l’objet que de concessions mineures:
le mouvement culturel est contraint à une permanente négociation et l’E-
ducation Nationale refuse d’intégrer les écoles Diwan (privées mais non con-
fessionnelles) qui assurent un enseignement en immersion linguistique à
partir de l’école maternelle. 

Quant au plan institutionnel, la réforme de la décentralisation profite
beaucoup plus à la vieille structure départementale qu’à la région, dont les
compétences sont très limitées et qui est pauvrement dotée en moyens finan-
ciers. La Bretagne historique pour sa part n’est pas reconstituée administra-
tivement et se trouve toujours scindée en deux régions administratives.
Enfin, la Bretagne pouvait espérer obtenir un statut particulier à l’instar de
la Corse. Mais ce ne fut pas le cas. Les réticences des états-majors parisiens,
toutes tendances confondues, de droite comme de gauche, ont toujours fait
en sorte d’empêcher la Bretagne d’affirmer son identité institutionnelle, à
travers son unité administrative. 

Aussi un parti comme l’UDB se trouve-t-il dans une situation difficile au
début des années 80: le Parti Socialiste s’est en effet accaparé l’héritage régio-
naliste même s’il l’a par la suite dénaturé. Beaucoup de militants se sont
découragés, tandis que d’autres ont rejoint le PS. D’un autre côté est consti-
tué Emgann, un parti qui se désigne explicitement comme favorable à l’indé-
pendance de la Bretagne et au socialisme. Ce parti attire surtout des jeunes. 

Enfin, les années 80 et 90 voient apparaître un «activisme soft ». Une
ancienne revendication réclame la mise en place d’une signalisation routière
bilingue. La question restant en l’état, l’association Stourm ar Brezhoneg
déclenche un activisme consistant à «bretonniser» les panneaux indicateurs
en les barbouillant de peinture noire. Lancée à une grande échelle, cette
campagne rencontre un grand succès auprès de l’ensemble de l’emsav: elle
porte des fruits puisque désormais tous les départements et une grande par-
tie des communes où la langue est parlée ont adopté une telle signalisation
bilingue. Des actions du même type sont entreprises contre la radio et la
télévision qui n’accordent au breton qu’une part dérisoire: mais elles n’ont
pas eu l’effet escompté. 

Outre cette nouvelle forme d‘activisme, un type d’action plus tradition-
nel se poursuit à travers les attentats de l’Armée Révolutionnaire Bretonne:
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ils visent principalement des cibles symbolisant la présence de l’État français.
Ils n’ont donné lieu qu’à des dégâts matériels et relativement limités. 

La décennie 90 constitue un tournant de l’action bretonne, dans un con-
texte dominé par une «néo-bretonnité» hypertonique. Les opérateurs éco-
nomiques ne s’y trompent pas, qui créent l’association «Produit en
Bretagne» associant très étroitement la culture bretonne et les produits bre-
tons: ils estiment que la forte identité culturelle donne une plus-value aux
produits. 

Une opinion de plus en plus large en Bretagne assume son identité bre-
tonne, alors que celle-ci avait suscité dans le passé un sentiment de dévalo-
risation. Des études d’opinion réalisées par un organisme scientifique:
l’Observatoire Interrégional du Politique ont permis de mesurer le phé-
nomène. Elles démontrent que les Bretons sont parmi les plus attachés au
cadre et à l’identité régionale. 

Cela s’accompagne d’un puissant mouvement musical et festivalier large-
ment ouvert sur le monde. Il se traduit par l’ouverture à de nouveaux styles
(jazz, rock) et à des musiques venues d’ailleurs: non seulement les influences
celtiques traditionnelles (irlandaise, écossaise ou même galicienne à travers
Carlos Núñez), mais aussi des musiques de tous les continents, de l’Asie à
l’Afrique. Les plus grands festivals en France sont en réalité des festivals bre-
tons, le plus connu étant le Festival Interceltique de Lorient qui a attiré
450.000 personnes pendant l’été 1999. 

Hormis cette bretonnité puissamment affirmée, on relève aussi une toute
particulière attirance pour l’Europe. Il est vrai que la Bretagne bénéficie
depuis l’origine de l’aide des fonds structurels. La construction européenne
et les événements en Europe ouvrent des horizons qui dépassent largement
les frontières françaises. L’effondrement de l’Empire soviétique et l’accession
à l’indépendance d’un certain nombre de peuples jusque là dominés pré-
sente aussi un caractère marquant. Quant à l’évolution en cours dans les
États voisins, elle présente l’avantage de l’exemplarité: large autonomie
accordée aux régions en Espagne et en Italie et devolution au Royaume-Uni,
sans compter la Belgique qui devient un État fédéral en 1993. Enfin, tant
l’Union Européenne que le Conseil de l’Europe exercent une pression
directe ou implicite sur la France pour qu’ elle prenne enfin en compte et
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respecte les cultures et langues régionales: c’est le cas de la Charte adoptée
en 1992 par le Conseil de l’Europe. 

La Bretagne est ainsi le siège de synergies nouvelles. On observe par exem-
ple une sensibilisation de plus en plus forte à la question de la réunification
administrative. Mais c’est surtout l’avenir de la langue qui est le plus emblé-
matique. Elle suscite l’adhésion la plus large non seulement du mouvement
breton mais aussi de l’opinion: c’est ce qui explique les succès des cours de bre-
ton tant auprès de la population scolaire que des adultes. Pour la rentrée sco-
laire de 1999-2000 on compte 4796 élèves scolarisés dans les écoles bilingues,
soit +19% par rapport à l’année précédente. La langue est aussi l’objet de
mobilisations constantes, notamment au profit des écoles associatives Diwan
qui pratiquent l’immersion linguistique: elles sont toutefois confrontées à tou-
tes sortes de problèmes tant financiers qu ‘administratifs. 

Pour finir, il se produit en Bretagne un effet stimulant de l’Europe et du
fédéralisme. C’est l’Europe qui a permis à la plupart des formations politi-
ques de dépasser l’analyse archaïque exprimée à travers la formule «Bre-
tagne=colonie». Une nouvelle approche retient que la Bretagne est l’une des
régions développées d’Europe mais que le parachèvement de ce développe-
ment passe nécessairement par une véritable autonomie administrative.
L’Europe a aussi été à l’origine d’ouvertures internationales et de rapproche-
ments militants en Bretagne même. A l’échelon européen se sont constituées
des alliances et des collaborations pour affirmer les intérêts communs des
minorités nationales: l’Alliance Libre Européenne et la Conférence des
Nations sans État de l’Europe Occidentale (CONSEO). Ces organisations
ont permis aux partis bretons de sortir de l’isolement qui constitue pour eux
une menace permanente. L’Europe a aussi été l’occasion d’alliances électora-
les tant entre les partis de l’emsav qu’avec des partis français, comme ceux de
la mouvance écologiste. Au surplus il se produit une avancée du fédéralisme
en action qui ouvre de nouvelles perspectives. 

La question récurrente se pose toutefois en Bretagne, surtout depuis les
années 90: pourquoi la renaissance identitaire est-elle inactive sur l’essor du
mouvement politique?

Le mouvement breton, certes, se trouve freiné par des entraves. Il y a celle
des médias (TV et presse écrite) qui a pour effet de marginaliser l‘approche
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politique de la question bretonne et n’accorde un intérêt qu’à l’aspect cultu-
rel, le moins gênant et le plus attractif. Il y a certes aussi l’hégémonie des par-
tis politiques en place qui occupent tous les lieux du pouvoir et retiennent
l’attention de l’opinion au moyen d’une «politique-spectacle» relayée par les
médias audiovisuels: d’où par exemple une dénaturation systématique des
scrutins régionaux en tests de popularité pour les équipes gouvernementales.
De plus le milieu politique témoigne d’une grande aptitude à intégrer les
idées nouvelles. Ainsi les thèmes écologistes ont-ils été «récupérés» par tou-
tes les formations politiques, de droite comme de gauche. 

Finalement, on ne peut éviter de poser une question centrale: le mouve-
ment culturel n’est-il pas devenu le plus redoutable concurrent du mouve-
ment politique? Celui-ci en effet ne progresse pas au plan électoral. L’UDB
semble jouer seulement le rôle de force d’appoint sinon de caution bretonne
pour le Parti Socialiste. On assiste depuis quelques années à un phénomène
de culturalisation du politique: celui-ci cherche à affirmer sur le plan cultu-
rel une légitimité qui a connu une érosion dans ses formes plus traditionne-
lles. La crise du politique conduit celui-ci à tenter d’élargir les formes
d’occupation sociale du terrain. D’un autre côté, on assiste à une politisation
du culturel qui suscite des groupes de pression de plus en plus dynamiques:
le mouvement Diwan, par exemple, parvient à s’ériger comme interlocuteur
des pouvoirs publics et de l‘Education Nationale. Les mobilisations en
faveur de la Ratification de la Charte Européenne des Cultures et Langues
Régionales sont autant portées par des associations de défense de la langue
que par l’emsav politique. Un phénomène identique est encore observable
pour le Comité d’Unité Administrative de la Bretagne qui est un mouve-
ment associatif. Plus généralement, des lobbies semblent parfois disposer
d’un impact social équivalent à celui de partis politiques. C’est que la société
est à la fois de plus en plus segmentée en intérêts particuliers et de plus en
plus «zappeuse». 

Aussi, contrairement au mouvement breton qui n’analyse la Bretagne
qu’en termes de «peuple» ou de «nation» bretonne, est-il nécessaire aussi de
considérer l’existence d’une «opinion» bretonne. Or le propre d’une opinion
est d’être pluraliste, mouvante et pas nécessairement portée à une approche
unidimensionnelle de la réalité. De cette façon un projet politique indépen-
dantiste ou autonomiste comme solution globale à la question bretonne
pourra paraître dépassé au regard de la construction européenne et du fédé-
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ralisme européen. D’un autre côté le mouvement général en France et plus
encore en Bretagne se traduit par l’exigence d’un pouvoir régional plus
affirmé tandis que se renforce le sentiment d’appartenance privilégiée à la
région. 

En définitive, la solution à la «question bretonne» prend donc la forme
d’une alternative entre des propositions radicales et des évolutions modérées.
Mais le plus important est que désormais l’identité soit vécue en Bretagne
comme un phénomène positif, après avoir longtemps été refoulée et déni-
grée au nom du progrès et de la nécessaire intégration dans l’espace français.
Cette question de l’identité fait l’objet d’un intérêt croissant auprès de l’o-
pinion bretonne: c’est elle qui tient la clé du changement. 
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ESTRATEGIAS FLAMENCAS PARA
BRUSELAS: ¿UNA BATALLA PERDIDA?

Christiane Stallaert
Hoger Instituut voor Vertalers en Tolken
Antwerpen

INTRODUCCIÓN

En el 2000 Bruselas comparte con Santiago de Compostela el honor de
poder ostentar el título de “capital europea de la cultura”. Los preparativos
de estas efemérides no transcurrieron sin problemas, y después de una pri-
mera salida en falso, el gobierno de Bruselas decidió encargar la organización
a un británico, desconocedor de ambos idiomas nacionales -el francés y el
neerlandés- y de ahí, en términos belgas, lingüísticamente neutro. Para la
ceremonia de inauguración de las festividades, que tuvo lugar el pasado 26
de febrero, se eligió la sala del Centro Gallego de Bruselas, es decir, un espa-
cio no vinculado a ninguna de las dos comunidades nacionales belgas y sím-
bolo de la exitosa integración de una comunidad extranjera. La mascota de
las festividades es un perro callejero, a todas luces mestizo.

En su famosa Lettre au roi (carta al rey), Jules Destrée, diputado
socialista valón y considerado como padre fundador del nacionalismo
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valón, escribió en 1912: “Il y a des Flamands et des Wallons en Belgi-
que, mais Sire, il n’y a pas de Belges” (citado en De Heusch 1997:6).
Los habitantes de Bruselas son definidos en la misma Carta como un
pueblo bastardo: “Ce sont une espèce de Belges vraiment peu intéres-
sants, des produits croisés, un agglomérat de métis insensibles à l’appel
de la race, à l’amour de la terre et des aïeux” (citado en Demelenne
1998:95). Al contrario de flamencos y valones -calificados por Jules
Destrée de “naciones”-, el pueblo de Bruselas aparece como la negación
misma del concepto de nación en términos de raza, territorio, y des-
cendencia común. 

Hoy, casi 90 años después, el carácter mestizo y desnacionalizado de Bru-
selas se ha reforzado. La mayor parte de su población son inmigrantes nacio-
nales (flamencos y valones) o extranjeros cuyo arraigo en esta ciudad se
remonta a lo sumo a una o dos generaciones. Curiosamente, las encuestas
nos enseñan que, si sigue habiendo algún sentimiento nacionalista belga,
éste hay que buscarlo en primer lugar en Bruselas (De Winter et al. 1998).
Este último feudo del “belgicismo” ha sido en los últimos decenios el mayor
obstáculo en el proceso de federalización del país a la vez que uno de los últi-
mos vínculos que mantiene unidos a valones y flamencos. Como observan
Marc Swyngedouw y Marco Martiniello (1998:264): “Le point de désaccord
par excellence, Bruxelles, pourrait bien finalement s’avérer être la force de
maintien du pays”.

Comunidades y Regiones

Los sucesivos anteproyectos elaborados a partir de los años sesenta para
buscar una solución federalista para el problema de la convivencia entre fla-
mencos y valones fracasaron siempre en torno al estatuto de Bruselas
(NEVB 1998:649 y ss.). Los flamencos preferían un federalismo dual en el
que Bruselas, como capital del país, simbolizara el lugar de encuentro entre
flamencos y valones, y estuviera políticamente bajo la tutela de ambas comu-
nidades nacionales. La comunidad francófona, sin embargo, defendía un
regionalismo tripartito en el que Bruselas accediera a un estatuto regional, al
igual que Flandes y Valonia. 
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Aunque la reforma constitucional de 1970, que marcó el primer paso en
el proceso de descentralización política del país, ya otorgaba a Bruselas el
estatuto regional -al lado de Flandes y Valonia-, la implementación política
de este estatuto se hizo esperar hasta 1989 y sólo fue posible gracias a un
compromiso entre flamencos y francófonos (NEVB 1998:2541). Los pri-
meros aceptaron el estatuto regional de Bruselas a cambio de una participa-
ción política garantizada en paridad con los francófonos. La “Ley especial
sobre las instituciones de Bruselas” de 12 de enero de 1989 transformó a
Bruselas en “Región-capital” con estatuto de autonomía, comprendiendo
amplias competencias, gobierno propio y parlamento elegido por sufragio
universal directo (Mares 1998: 65 y ss.). 

La configuración política actual de Bélgica es un complejo entramado de
“Comunidades” y “Regiones”, las primeras basadas en el principio “perso-
nal”, las segundas en el principio territorial. La combinación de ambos prin-
cipios constituye la originalidad y -según algunos autores- a la vez la
debilidad del federalismo belga. 

Las “Regiones” autónomas son Flandes, Valonia y Bruselas. Sus compe-
tencias se sitúan en el plano “territorial” (infraestructuras, medio ambiente,
etc.). Las tres “Comunidades” (flamenca, francófona y germanófona) tienen
igualmente un estatuto de autonomía con competencias e instituciones polí-
ticas propias. Las competencias de las “Comunidades” pertenecen al ámbito
de las llamadas materias “personalizables”, como cultura, educación y ciertos
aspectos de la sanidad. 

En cuanto a las materias “personalizables”, Bruselas cae bajo la compe-
tencia de las “Comunidades” flamenca y francófona, ya que los habitantes
de la ciudad pertenecen a una u otra comunidad lingüística. Sin embargo,
en cuanto a las competencias “regionales”, Bruselas tiene instituciones polí-
ticas propias en las que ambas comunidades lingüísticas están representadas.

Identidades étnicas y lingüísticas

En 1984, el Gobierno flamenco eligió a Bruselas como capital de la
Comunidad y Región flamencas. Esta elección tiene una carga simbólica sig-
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nificativa. Para el movimiento flamenco, Bruselas es territorio flamenco a
pesar del declive del idioma flamenco en la ciudad. La lucha de resistencia
flamenca se expresa en el lema “Vlaanderen laat Brussel niet los” (Flandes no
soltará a Bruselas), lema que fue lanzado a principios de los años cincuenta
(NEVB 1998:3646).

La resistencia nacionalista flamenca y su reivindicación territorial de Bru-
selas se basa esencialmente en una argumentación de tipo histórico. Esta
visión se distancia de la realidad sociolingüística actual de la ciudad con una
población mayoritariamente francófona. El movimiento francofonista se
basa en esta realidad actual para proclamar a Bruselas como ciudad francó-
fona. También la Comunidad francesa ha elegido a Bruselas como capital y
sede de sus instituciones; no así el gobierno de la Región valona, que ha ubi-
cado su capital en la ciudad de Namur. 

La elección de las capitales de Comunidades y Regiones es ilustrativa de
los procesos identitarios en curso en este país. La identidad flamenca, aparte
de su carga cultural y lingüística, tiende a tener connotaciones etnoterrito-
riales. Los flamencos se identifican con un territorio concreto -al que histó-
ricamente pertenece también Bruselas- que se caracteriza por el idioma
común. La toma de conciencia étnica colectiva de los flamencos se puede
entender hoy día como un proceso de emancipación pacífica contra la mino-
rización lingüística por las élites francófonas del país.

Por parte francófona, no existe una identidad étnica común. A diferencia
de los flamencos, que han fusionado los dos niveles de autonomía política,
la Región y la Comunidad, del lado francófono, la fusión de ambos niveles
no se ha realizado debido a la falta de una identidad común. La comunidad
francófona de Bélgica es la conjunción de valones (un concepto con conno-
taciones étnicas) y francófonos, es decir, belgas de habla francesa (concepto
lingüístico), cuyo sustrato étnico puede ser diverso. Los intereses culturales,
económicos, sociales, etc., de ambos grupos de población son divergentes y
el valón se siente fácilmente menospreciado y minorizado por el francófono
de Bruselas. Este dualismo en el seno de la comunidad francófona de Bél-
gica queda patente en el cambio de denominación aplicado recientemente a
la antes llamada “Comunidad francesa de Bélgica”, hoy día “Comunidad
Valonia-Bruselas”. 
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Ciudad-enclave

Aunque la “regionalización” política sólo se realizó a finales de los
ochenta, las fronteras regionales entre Flandes, Valonia y Bruselas se remon-
tan a las leyes lingüísticas de 1961-1963. Éstas delimitaron el territorio de
Bruselas, única zona del país con estatuto oficialmente bilingüe, a sus actua-
les 19 municipios. La actual extensión territorial de la zona bilingüe es el
resultado de una francización progresiva de la capital y del territorio fla-
menco circundante. Desde la proclamación de la independencia de Bélgica
en 1830, el territorio de Bruselas creció de 415 a 3.292 hectáreas, debido a
la incorporación de municipios flamencos adyacentes (NEVB 1998:623).

En sustitución de la ley sobre el uso lingüístico en la Administración
Pública de 1878, que en el distrito de Bruselas había privilegiado el francés
sobre el neerlandés, la Ley de 1921 había establecido para esta zona del país
el bilingüismo externo en las Administraciones Públicas (es decir, todos los
documentos para el ciudadano se tenían que redactar en la lengua de éste).
El ámbito territorial en el que este régimen lingüístico bilingüe estuviera en
vigor quedaba determinado en función de un censo lingüístico que se cele-
braría cada diez años. Los municipios flamencos donde el número de fran-
cófonos alcanzara más del 50% de la población serían incorporados al
distrito bilingüe de Bruselas. En 1921, Bruselas contaba 15 municipios, pero
a raíz del censo lingüístico de 1932 le fue añadido uno más. Como conse-
cuencia del censo lingüístico de 1947 fueron añadidos, en 1954, otros tres
municipios al distrito bilingüe (NEVB 1998:2539). 

El carácter polémico de los censos lingüísticos y la fuerte oposición que
suscitaban entre los flamencos (simbolizada en las “marchas sobre Bruselas”
de 1961 y 1962 y el boicot del censo de 1960 por los alcaldes flamencos)
obligaron a suprimirlos en 1961. La ley de 1963 limitó definitivamente el
territorio de Bruselas con estatuto bilingüe a los actuales 19 municipios
(NEVB 1998:624 y ss.).

Esta delimitación territorial no fue aceptada por gran parte de los fran-
cófonos de Bruselas, como tampoco quisieron aceptar ni respetar el estatuto
bilingüe de la capital. La exigencia de bilingüismo significó para muchos
francófonos de clase media un obstáculo en la carrera profesional. Sus pro-
testas contra las leyes lingüísticas de 1961-1963 cuajaron en la creación de
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un partido político “francofonista”, el Frente Democrático de los Francófo-
nos (FDF), que centra su lucha política en reivindicar el carácter francófono
de la capital, la abolición de las medidas protectoras para la lengua neerlan-
desa y la expansión territorial de Bruselas (es decir, la incorporación de nue-
vos municipios flamencos circundantes). Creado en 1964, el FDF tuvo un
avance espectacular en los años setenta, alcanzando el 33,6% de los votos en
las elecciones locales de 1976 (NEVB 1998:644). Desde 1995, el FDF
forma parte del gobierno regional de Bruselas en coalición con el partido
liberal francófono PRL.

De ciudad flamenca a oasis francófono

Las leyes lingüísticas no pudieron frenar el ya avanzado proceso de fran-
cización de la capital, entre otras razones porque faltaron los instrumentos
para controlar y exigir la correcta implementación de las mismas. Hoy día,
el predominio del francés como lengua vernácula en la capital del país es
incontestable. Resulta muy difícil expresar estadísticamente el peso respec-
tivo de ambas comunidades lingüísticas, ya que los censos lingüísticos que-
dan rigurosamente prohibidos. Sin embargo, está claro que tanto los
flamencos como los francófonos recurren constantemente a métodos alter-
nativos para efectuar recuentos lingüísticos que permitan calcular su peso
demográfico en el que basan sus reivindicaciones políticas. También está
claro que estos cálculos obedecen a criterios poco objetivos y dan lugar a
manipulaciones estadísticas.

Como indicación del peso político flamenco (que no coincide necesaria-
mente con el peso demográfico de esta comunidad) en Bruselas, se suelen
tomar los resultados de las elecciones autonómicas. En las elecciones de
1995, los partidos flamencos obtuvieron 10 escaños (el 13,75% de los votos,
Mares 1998:50) sobre un total de 75 diputados. En el primer Consejo
Regional (parlamento autonómo) de Bruselas, constituido en 1989, los fla-
mencos aún ocupaban 11 escaños (el 15,3% de los votos, Mares 1998:50).
A nivel político local (municipal), el número de concejales flamencos en los
19 Ayuntamientos de Bruselas ha retrocedido en un 2%, pasando de 13%
en 1970 a 11% en 1994 (NEVB 1998:645; Mares 1998:53). De acuerdo
con estos datos y en función de una interpretación flamenca o francófona,
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se calcula que la población flamenca de Bruselas repesenta entre el 10 y el
25% de la población total.

Aunque los flamencos son hoy día minoritarios en la ciudad, histórica-
mente Bruselas ha sido una ciudad “flamenca”. Geográficamente está encla-
vado en territorio flamenco y la toponimia de la ciudad refleja esta identidad
histórico-geográfica. Las fachadas de las casas gremiales en la Plaza Mayor,
que datan de finales del siglo XVII, ostentan unas inscripciones unilingües
flamencas. El dialecto local (en vías de desaparición) es un dialecto flamenco
plagado de galicismos. Los escasos bruselenses de pura cepa que quedan en
esta ciudad lo suelen emplear en la vida privada y en los contactos sociales
informales cediendo el paso al francés en la vida pública y los contactos con
la Administración. 

Que hoy día el francés sea el idioma mayoritario de la población se explica,
según el movimiento flamenco, por una larga historia de presiones asimilistas
por parte de la élite política y social francófona, que pudo mantener su hege-
monía gracias a un censo elitista y minoritario. En la historia del país, los
logros del movimiento flamenco han seguido el paso de la democratización
política. Hoy día, los estudiosos del tema estiman que, si los flamencos han
“perdido” a Bruselas, esto se debe a que el proceso de democratización ha lle-
gado tarde. Paradójicamente, nunca como hoy los flamencos han gozado de
más derechos políticos y lingüísticos en Bruselas, cuando numéricamente su
posición en la capital ha quedado completamente minorizada.

Bruselas como “problema nacional”

El consenso alcanzado en 1989 entre flamencos y francófonos en torno
al estatuto regional de Bruselas se basa en la representación paritaria de
ambas comunidades lingüísticas nacionales en el gobierno regional. El
modelo de Bruselas está vinculado al modelo del gobierno nacional (fede-
ral), en el que los flamencos renunciaron a su predominio demográfico en
favor de los francófonos. 

El gobierno de Bruselas se compone de dos ministros flamencos y dos
francófonos, además del presidente (normalmente francófono), y decide por
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consenso. Aunque el número de diputados flamencos en el Consejo Regio-
nal de Bruselas es muy bajo en comparación con los francófonos, se parte de
una composición del Consejo en dos grupos lingüísticos, el francófono y el
flamenco, existiendo mecanismos de protección del grupo lingüístico más
débil. 

A nivel municipal no existen tales garantías de coparticipación política
para los flamencos. En varios Ayuntamientos de Bruselas los flamencos
han dejado de estar representados políticamente, lo que dificulta el control
sobre la correcta aplicación de las leyes lingüísticas y favorece en algunos
casos una actitud y política anti-flamenca por parte de las instituciones
municipales. Esto, a su vez, contribuye a acelerar el éxodo flamenco de la
capital.

La fragilidad del modelo bruselense reside en la extrema debilidad demo-
gráfica flamenca en la capital, hasta el punto de que el progresivo declive de
la comunidad flamenca constituye una amenaza para el funcionamiento del
sistema y, por extensión, para la supervivencia de Bélgica. Si la presencia
demográfica flamenca en Bruselas se sigue debilitando y los flamencos no
consiguen mantener el número actual de escaños en las cortes de Bruselas,
podría llegar a cuestionarse el actual sistema de paridad en el gobierno de
Bruselas y la división del Consejo en dos grupos lingüísticos. En este caso y
teniendo en cuenta que el compromiso en torno al estatuto regional de Bru-
selas está vinculado a otros compromisos institucionales de carácter nacional
entre las dos comunidades lingüísticas (como por ejemplo la paridad a bene-
ficio de la minoría francófona en el gobierno nacional), la crisis institucio-
nal de Bruselas tendría repercusiones de ámbito nacional (Mares
1998:46-47). Los políticos flamencos advierten que si los flamencos dejasen
de participar en el gobierno de la ciudad, ésta perdería su función de capital
nacional y dejaría de ser el símbolo de la unión del país. El paso al divorcio
entre flamencos y francófonos y la escisión del país sería pequeño.

Sin embargo, gran parte de los francófonos de Bruselas no aceptan el esta-
tuto bilingüe de la capital y tildan de abusivos los derechos actuales de la
minoría flamenca. El Frente Democrático de los Francófonos (FDF), que en
coalición con el partido liberal francófono (PRL) es el mayor partido de la
capital (con el 34,4% de los votos detenta 27 de los 75 escaños en el parla-
mento de Bruselas), inscribe en su programa político el rechazo del estatuto
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bilingüe de la capital y de la participación política garantizada de los flamen-
cos (Mares 1998:56). El presidente del FDF, en una provocación a los fla-
mencos, propuso en octubre de 1997 limitar a uno el número de ministros
flamencos en el gobierno regional de Bruselas (De Standaard, 28-X-1997),
tildando de “antidemocrática” la posición política flamenca en la capital. En
la búsqueda de soluciones para salvar el actual modelo político de Bruselas
ante el declive demográfico flamenco en la capital, el partido francofonista ve
posibilidades para realizar su sueño expansionista (el FDF no acepta la deli-
mitación territorial del distrito oficialmente bilingüe). Estiman que el pro-
blema de la representación política flamenca en Bruselas se podría solucionar
mediante la anexión de más territorio flamenco, es decir, de nuevos munici-
pios flamencos (Mares 1998:38-42). En este caso, aumentaría automática-
mente el número de flamencos en el censo electoral de Bruselas. Está claro
que, a la luz de la experiencia histórica de francización progresiva de Bruselas
y su periferia, esta solución es desechada por los flamencos. 

De capital “nacional” a espacio desnacionalizado

El retroceso flamenco en la capital se ha acompañado en los últimos dece-
nios de un proceso de “desnacionalización” de la ciudad. No sólo la pobla-
ción flamenca prefiere cambiar Bruselas por las zonas residenciales en
territorio flamenco. El fenómeno de éxodo urbano también caracteriza a la
población francófona belga. Entre 1963 y 1988, la tasa de población de Bru-
selas bajó en un 6% (59.000 personas). La población belga disminuyó en el
mismo periodo en un 25% (bajó de 953.806 habitantes a 715.937, NEVB
1998:652). Igualmente durante ese periodo, el porcentaje de extranjeros en
Bruselas creció de 8% en 1963 a 26% en 1988 (De Pauw 1998:121) (en
cifras absolutas: de 68.989 a 254.409 extranjeros, NEVB 1998:652). La
misma tendencia se mantuvo en los años 1988-1996, en los que se registra
una pérdida de 22.000 habitantes (equivalente al 2%) y una tasa de extran-
jería que alcanza el 30% de la población total de la capital. Esta doble ten-
dencia sociodemográfica ha convertido a Bruselas de ciudad bilingüe y
bicultural en multilingüe y multicultural. 

En la actualidad, la noción de autoctonía aplicada a los habitantes de
Bruselas es muy discutible. Desde 1830, la población se constituye en gran
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parte por “inmigrados”: hasta los años 1960, principalmente procedentes de
Flandes y Valonia, y a partir de esta fecha, crecientemente procedente del
extranjero. En 1961, el 51% de los habitantes de Bruselas habían nacido en
la ciudad, frente a un 22% procedente de Flandes y un 17% de Valonia. Los
nacidos en el extranjero representaron en 1961 el 10% de la población de
Bruselas. En 1995, los nacidos en Flandes representan el 10%, los nacidos
en Valonia el 11% y los habitantes de Bruselas nacidos en el extranjero el
28% (datos: Instituto Nacional de Estadística). Aunque el porcentaje de
nacidos en Bruselas queda estable, una proporción creciente de estos “nue-
vos bruselenses”, estimada hoy día en un 50%, son de origen extranjero.

La numerosa presencia alóctona en la capital acentúa la posición minori-
taria de los flamencos. La gran mayoría de los extranjeros, por afinidad lin-
güística/cultural (muchos proceden de los países mediterráneos latinos) y
también porque Valonia fue su primer lugar de destino en Bélgica, han
adoptado el francés como lengua franca. El 95% de sus hijos han sido y son
escolarizados en la enseñanza francófona. Ya en 1989, las estadísticas predi-
jeron que, para el año 2000, de cada 10 recién nacidos en Bruselas, 1 sería
flamenco, 4 francófonos belgas y 5 de procedencia extranjera (Knack, 5-VII-
1989). Estos vaticinios se han hecho realidad.

Los extranjeros como arma en la “ofensiva final”

En una carta colectiva, los partidos democráticos flamencos de Bruselas
expresaron, en septiembre de 1997, su preocupación por el futuro de Bru-
selas -y por extensión de Bélgica-, con motivo de la concesión del derecho
de voto a los residentes extranjeros. Argumentaron que, si el derecho demo-
crático de participación política de los extranjeros residentes en Bélgica no
se acompañaba de medidas que garantizaran el equilibrio existente entre las
dos comunidades nacionales -flamencos y francófonos- en Bruselas, la casa
común (Bélgica) se podría derrumbar. 

Las consecuencias del voto “extranjero” para el equilibrio entre ambas
comunidades lingüísticas nacionales, efectivamente, pueden ser grandes. La
concesión del derecho de voto a los residentes comunitarios de acuerdo con
el Tratado de Maastricht incrementa el censo en algunos municipios de Bru-
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selas en más del 30%. La ampliación de este derecho a los residentes extra-
comunitarios (prevista para el año 2006) eclipsará definitivamente a los fla-
mencos del escenario político de la ciudad. Cada año unos 10.000
habitantes extranjeros de Bruselas, principalmente norteafricanos, obtienen
la nacionalidad belga. Entre 1995 y 1997, el número de “nuevos” belgas
(naturalizados) en Bruselas aumentó en 38.000 personas, una cifra signifi-
cativa cuando se sabe que en las elecciones regionales de 1997 los partidos
flamencos sólo obtuvieron unos 57.000 votos (Mares 1998:46). Está claro
que, en términos electorales, los partidos flamencos poco pueden esperar de
estos “nuevos belgas”.

La implementación de la resolución europea del Tratado de Maastricht
opuso a las dos comunidades lingüísticas en Bélgica, convirtiéndose en lo
que se conoce en este país como una “question communautaire”. Los fla-
mencos pedían que Bruselas y su periferia flamenca quedaran excluidos de
la aplicación de la directiva europea o que ésta se aplicara de forma restrin-
gida (concesión del derecho de voto vinculada al cumplimiento de ciertas
condiciones como el conocimiento de la lengua regional, varios años de resi-
dencia, la no elegibilidad para los cargos de alcalde y concejal, etc.). Al
mismo tiempo pedían más garantías de representación política para los fla-
mencos de Bruselas (véase Mares 1998:39 y ss).

En octubre de 1998, el parlamento belga aprobó la reforma constitucio-
nal necesaria para conceder el derecho de voto a los residentes europeos en
las elecciones locales. El apoyo del partido de la oposición PRL-FDF (libe-
rales francófonos y partido francofonista de Bruselas) fue decisivo para
alcanzar la mayoría parlamentaria necesaria. Sin embargo, el PRL-FDF con-
dicionó su apoyo al compromiso del gobierno federal de extender el derecho
de voto igualmente a los residentes no comunitarios (extra-europeos) y de
flexibilizar la ley de naturalización, de modo que los extranjeros pudieran
acceder más fácilmente a la nacionalidad belga. 

Los flamencos se sintieron doblemente traicionados. No sólo no obtu-
vieron garantías protectoras, sino que el acuerdo con el PRL-FDF fue visto,
además, como una maniobra francófona para marginalizar definitivamente
a los flamencos en la capital utilizando a los extranjeros como instrumento
de su proyecto de francización. Esta sospecha se basaba en el cambio de acti-
tud radical del partido antiflamenquista FDF. Este partido, que en los años
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ochenta había mostrado su cara xenófoba y había intentando implicar a los
flamencos en su campaña contra los extranjeros en Bruselas, se presentaba
ahora como el defensor de los derechos del inmigrante.

El proselitismo flamenco: la vía aloctonista

El reciente interés del partido francofonista de Bruselas por los derechos
políticos del inmigrante y la pujanza de las corrientes racistas dentro del
movimiento flamenco no nos puede hacer olvidar que el primer informe
político nacional para una política con respecto a la población inmigrante
fue de la mano de un prominente político flamenquista, entonces Secretario
de Estado para Asuntos Sociales. Este informe, que data de 1978, sigue
siendo hasta hoy un importante documento de referencia tanto para los
políticos como para el mundo académico en relación con la inmigración. El
documento marcó posteriormente también la política de la Comunidad Fla-
menca, competente en materia de integración desde 1980. 

En la actualidad, el discurso político flamenco se caracteriza por su defi-
nición de Bruselas como ciudad de “minorías” y su insistencia en el alto por-
centaje de población alóctona, que sirve de contrapeso al discurso
hegemonista y homogeneizador francofonista. El flamenquismo moderado
parte de la tesis de que flamencos y extranjeros tienen un “enemigo común”:
el asimilacionismo francófono, y que los extranjeros pueden aprender del
movimiento flamenco cómo resistir y hacerle frente. Desde esta óptica, el
movimiento flamenco tendrá que ayudar a los “nuevos” habitantes de Bru-
selas a conservar y desarrollar su identidad y patrimonio cultural y lingüís-
tico para permitirles sobrevivir étnicamente a pesar de la presión asimilista
francófona (NEVB 1998:1534). La consolidación del modelo político bilin-
güe y bicultural de las instituciones de Bruselas sirve de garantía, según el
flamenquismo moderado, para una Bruselas multilingüe y multicultural.

Políticamente, los partidos flamencos esperan de esta aproximación un
resultado positivo en las urnas. En una recomendación al Gobierno fla-
menco, el órgano consultivo competente para la política de cara a los inmi-
grantes considera que “invertir en la emancipación de los inmigrantes es
imprescindible para garantizar el propio futuro de la población flamenca de
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Bruselas” (véase Vandenbrande 1997:174). También el entonces Secretario
de Estado para la Política de Inmigrantes y miembro fundador del partido
flamenquista moderado declaraba oficialmente en 1989 que “a la comuni-
dad flamenca no le queda otra opción en Bruselas. Omitir o negar a dirigir-
nos a la población alóctona con una amplia oferta cultural y social
significaría condenarnos a ser un grupo marginal dentro de nuestra propia
capital” (citado en Vandenbrande 1997:176).

La política flamenca con respecto a los inmigrantes en Bruselas forma
parte de una estrategia encaminada a reforzar la presencia flamenca en la
capital. Se centra en fomentar, mediante una política de subvenciones, el
asociacionismo étnico de los distintos colectivos de extranjeros en Bruselas
creando asimismo un vínculo entre la población extranjera y la comunidad
flamenca de Bruselas. De acuerdo con este planteamiento, invertir en el
multiculturalismo (por ejemplo, en proyectos de enseñanza intercultural)
permitirá consolidar a la larga la posición flamenca en Bruselas al ofrecer una
alternativa atractiva a las minorías alóctonas para el asimilacionismo francés.
Con respecto a la consolidación de la presencia flamenca en Bruselas, hay
que tener en cuenta que la actuación política del Gobierno flamenco queda
limitada a las competencias “personalizables”, principalmente cultura y edu-
cación. La estrategia de “flamenquizar” a los extranjeros de Bruselas se ve
determinada por estas restricciones competenciales. 

Con el fin de fomentar esta nueva dinámica, el Gobierno flamenco puso
en pie el “Centro Intercultural para Migrantes” (Intercultureel Centrum voor
Migranten), encargado de estimular la creación de asociaciones étnicas de
inmigrantes en Flandes y Bruselas. Teniendo en cuenta la realidad sociolin-
güística de Bruselas, donde la afinidad de los inmigrantes con la lengua fran-
cesa resulta innegable, el Gobierno flamenco concede subsidios a aquellas
asociaciones culturales que mantengan vínculos o colaboren con asociacio-
nes flamencas. En combinación con una oferta adecuada de cursos de len-
gua neerlandesa se pretende poner en marcha una dinámica de
aproximación en la que a la larga las propias organizaciones de migrantes
desempeñen un papel activo en la difusión de la lengua neerlandesa entre
migrantes. Al mismo tiempo se espera que las asociaciones reconocidas sir-
van de modelo a otros colectivos. El vínculo que uniría entre si a las distin-
tas organizaciones así creadas sería, en este caso, el neerlandés. El informe
dice textualmente: “De esta dinámica horizontal se espera que a la larga la
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propia etnicidad, que es el principio organizador de las auto-organizaciones,
quede superada por un nuevo criterio de identificación, que es la lengua
neerlandesa, y que ésta se convierta en el principio aglutinador de las dis-
tintas organizaciones” (Viaene 1995:106-108). El grupo destinatario de esta
política cultural son “todas las personas de origen étnico extranjero que resi-
den legalmente en el país, tengan o no la nacionalidad belga” (véase Van-
denbrande 1997:168, “Resolución del Gobierno flamenco sobre las
condiciones para el reconocimiento y subsidiación de organizaciones de
migrantes” de 27 de enero de 1993).

El rendimiento electoral de esta política es difícil de calcular. En las últi-
mas elecciones (junio de 1999), todas las listas flamencas de la capital -
excepto la del partido de extrema derecha Vlaams Blok- incluían a uno o
más candidatos de origen extranjero. Sin embargo, en conjunto, los partidos
flamencos democráticos (excluido el Vlaams Blok) perdieron unos 4.000
votos con respecto a las elecciones anteriores (1995). El imparable retroceso
de la presencia flamenca en Bruselas ha convencido a los nacionalistas radi-
cales de la necesidad de optar por una estrategia diferente.

El Vlaams Blok y la “reconquista” de Bruselas

El partido flamenquista radical Vlaams Blok (el Bloque Flamenco),
nacido en 1978-1979, pretende enlazar con el nacionalismo flamenco
“histórico” y rechaza cualquier compromiso político con los francófonos
sobre las reivindicaciones flamencas (NEVB 1998). Se caracteriza como
un partido ultranacionalista y antidemocrático (fascista) que mantiene
vínculos con la extrema derecha europea. Lucha por la independencia de
Flandes, la homogeneidad étnica y cultural de la nación flamenca y la
recuperación de los territorios flamencos “históricos” (principalmente
Bruselas). El Vlaams Blok se caracteriza, pues, como un partido separa-
tista, xenófobo, irredentista y políticamente intransigente. Su ideal polí-
tico es un Estado flamenco independiente y culturalmente homogéneo.
Con respecto a los residentes extranjeros de la Unión Europea propone
una política de asimilación lingüística y cultural; con respecto a los resi-
dentes extranjeros de fuera de la Unión Europea, el Vlaams Blok preco-
niza el retorno al país de origen. 
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Durante los veinte años de su existencia y, sobre todo, a partir de las elec-
ciones legislativas de 24 de noviembre de 1991 -conocido como el “domingo
negro” en la historia política del país-, el avance del Vlaams Blok se ha mos-
trado imparable. En aquella fecha, el Vlaams Blok consiguió cuadruplicar el
número de escaños, pasando de 3 diputados en 1987 a 12 en 1991, y con-
vertirse en el cuarto partido flamenco. 

A pesar de ser ante todo un partido flamenquista, el Vlaams Blok debe su
éxito electoral a sus planteamientos xenófobos y su rechazo de la sociedad
multicultural. Queda demostrado que debe la mayor parte de sus votos a sus
posiciones xenófobas y no tanto a su radicalismo flamenco, lo que le ha per-
mitido ganar votos entre la clase obrera, tradicionalmente poco nacionalista
y afín al partido socialista. De ahí que Vlaams Blok sea rival político del par-
tido socialista en menor medida que del partido flamenquista moderado
Volksunie (NEVB 1998:1530). 

Con respecto a Bruselas, Vlaams Blok prepara la “reconquista” fla-
menca. Ésta se entiende tanto en su vertiente política, es decir, reforzar el
peso político de la comunidad flamenca de Bruselas, como en su vertiente
territorial, es decir, la incorporación de esta ciudad a Flandes. La estrate-
gia de “reconquista” de Bruselas permitirá al mismo tiempo dinamitar el
edificio político estatal y conducirá indirectamente a la desintegración del
país y la independencia de Flandes, que es el objetivo político último del
Vlaams Blok.

Su principal arma para la realización del proyecto irredentista e inde-
pendentista flamenco es su programa racista concretado en 70 puntos de
acción, dirigido contra la población extranjera. En Bruselas, Vlaams Blok
dirige su mensaje xenófobo al conjunto de la población autóctona -fran-
cófonos incluidos- y se autoproclama en la propaganda electoral “el único
movimiento democrático que tiene como objetivo proteger los derechos
de la población autóctona de Bruselas” (Brussels Nieuws, sept.-oct. 1999). 

Conviene precisar que esta estrategia no es novedosa y que en los años
ochenta fue aplicada por el partido francofonista FDF, que a pesar de su exa-
cerbado anti-flamenquismo se dirigía a la población flamenca de Bruselas
con el objetivo de formar un frente anti-extranjero.
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El mensaje lanzado por el Vlaams Blok a los francófonos autóctonos de
Bruselas en la campaña electoral de junio de 1999 consistía en hacerles par-
tícipes de la amenaza de muerte que pesa sobre la comunidad flamenca. En
un escrito político titulado “Los bruselenses están en vías de desaparición”,
Vlaams Blok calcula que para el año 2006 los habitantes de Bruselas de ori-
gen extranjero superarán con creces a la población autóctona (De Veujvech-
ter, año VIII, n.° 3, 1998). La tendencia de “desnacionalización” ya se hace
sentir a nivel de las instituciones regionales. Vlaams Blok advierte que el par-
lamento de Bruselas ya cuenta con cuatro diputados de origen no europeo.
En un plazo no demasiado largo, no solamente los flamencos dejarán de
contar políticamente en Bruselas sino también los francófonos autóctonos.
La política de los partidos francófonos con respecto al derecho de voto y
naturalización de los extranjeros es tildada de “suicida” para ambas comuni-
dades nacionales:

Los partidos francófonos han desencadenado una ofensiva final con-
tra los flamencos de Bruselas utilizando a los extranjeros de carne de
cañón. Con esta estrategia anti-flamenca de cortas miras, los partidos
francófonos cometen un error fatal. En vez de transformar a Bruselas en
una ciudad armoniosa, bilingüe a medida humana, hacen todo lo que
está en su poder para eliminar cuanto antes una comunidad lingüística
poniendo a Bruselas en venta para los extranjeros. Después de los parti-
dos flamencos, les tocará a los partidos francófonos ser la víctima de la
extranjerización e internacionalización fulminante de nuestra ciudad.
Los eurócratas y magrebíes se harán dueños de la ciudad. Las estadísticas
recientes demuestran que el número de extranjeros en Bruselas aumenta

rápidamente al tiempo que los autóctonos desaparecen de la ciudad. […]
El Vlaams Blok es el único partido que defiende los intereses del autén-
tico bruselense

Firmado: Johan Demol, De Veujvechter, año VIII, n.° 3, 1998 (tra-
ducción nuestra).

En la primavera de 1999, poco antes de las elecciones de junio, el tono
se vuelve aún más demagógico y la guerra de Kosovo imprime su huella en
el lenguaje. Bajo el titular “Bruselenses, resistan, ya estamos llegando”, el
Vlaams Blok dirige su mensaje alarmista al conjunto de la población autóc-
tona de Bruselas:
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[El auténtico bruselense] es consciente de la limpieza étnica que se
está llevando a cabo en Bruselas contra nuestro pueblo. En Bruselas todos
nos damos cuenta de que cada vez más barrios son depurados de su
población autóctona. […] Después de que la mayoría de nuestros com-
patriotas ya se han dado a la fuga, sólo permanecen en estos barrios los
que no tienen la posibilidad de marcharse por falta de medios. Los más
desfavorecidos de nuestro pueblo son aterrorizados diariamente en nues-
tra ciudad. Se ven obligados a vivir encerrados en sus casas asistiendo
impotentes a la decadencia de su barrio. […] Votar al Vlaams Blok no es
más que una cuestión de supervivencia.

Firmado: J. Demol, De Veujvechter, año IX, n.° 2, 1999 (traducción
nuestra).

El Vlaams Blok apela a la “sensatez” de los francófonos autóctonos frente
a la política de “venta de la nacionalidad belga” practicada por los partidos
francófonos y cuenta para ello con la debilidad organizativa del partido de
extrema derecha francófono, preso de disensiones internas. En las elecciones
de 1995, este partido aún había obtenido seis escaños en el parlamento de
Bruselas. De acuerdo con su estrategia de recuperación del voto extremode-
rechista francófono, Vlaams Blok montó su campaña electoral de 1999 en
torno a la figura popular del ex-comisario de policía de un municipio de
Bruselas que había sido destituido de su cargo meses antes por sus vínculos
con el Front National. Este francófono nacido en Bruselas de padres fla-
mencos constituía el perfecto símbolo del autóctono bruselense en cuanto
“flamenco francizado”. A pesar de su escasa experiencia y dotes políticos,
Johan Demol se convirtió en cabeza de lista del Vlaams Blok en Bruselas.
Con el lema “redevenir flamand” (reconvertirse en flamencos), la campaña
electoral apelaba claramente a las raíces étnicas flamencas de los autóctonos
francófonos de Bruselas (cuyo origen flamenco a menudo queda visible en
el apellido) y transmitía el mensaje de que toda la población autóctona belga
(y no solamente la comunidad flamenca) estaba en peligro de extinción en
Bruselas.

Con su campaña electoral, el Vlaams Blok pretendía conseguir la mayo-
ría absoluta en el grupo lingüístico flamenco del parlamento de Bruselas.
Esto le permitiría bloquear el funcionamiento de las instituciones políticas
de Bruselas y, por extensión, del país entero. Debido a la participación pari-
taria de francófonos y flamencos en el gobierno regional de Bruselas y el cor-
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dón sanitario contra el Vlaams Blok tanto por los partidos francófonos
como por los partidos flamencos democráticos, una victoria electoral del
Vlaams Blok hubiera significado la imposibilidad de formar un gobierno en
Bruselas. Para llevar la situación política de Bruselas al impasse, el Vlaams
Blok necesitaba ganar 6 escaños.

Una contracampaña intensiva por parte de todas las fuerzas democráticas
pudo evitar que Vlaams Blok consiguiera el resultado esperado. Este partido
duplicó sus escaños, pasando de 2 a 4, convirtiéndose en el partido flamenco
más votado de la capital (captó el 32% de los votos flamencos), aunque sin
conseguir la mayoría absoluta dentro del grupo parlamentario flamenco. En
el gobierno actual de Bruselas, todos los partidos democráticos flamencos se
han visto obligados a formar una “megacoalición”, relegando al Vlaams Blok
a la oposición.

Estrategias transétnicas

La extrema debilidad demográfica flamenca en Bruselas y la imposibili-
dad -a pesar de todos los esfuerzos e iniciativas políticas- de frenar el éxodo
flamenco explican que la única solución de los partidos flamencos para con-
solidar la posición política flamenca en Bruselas consiste en el recurso a
estrategias transétnicas. 

Los partidos democráticos flamencos, incluido el partido flamenquista
moderado Volksunie, se centran en atraer a los llamados “nuevos belgas” (bel-
gas de origen extranjero), a los que proponen un programa social y cultural
multiculturalista. En las elecciones de 1999, todos estos partidos incluyeron
en sus listas a candidatos alóctonos. 

Resulta obvio que la vía aloctonista choca con serios obstáculos. En pri-
mer lugar, el alóctono tiene pocos motivos para votar a un partido flamenco,
ya que por lo general no se identifica con el conflicto lingüístico belga y en
Bruselas son pocos los alóctonos que dominan la lengua neerlandesa. Ade-
más, el discurso xenófobo del Vlaams Blok ha contribuido a la formación de
una imagen negativa del flamenco entre la población alóctona. Contribuyen
a ello los medios de comunicación francófonos, cuya información sobre la
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comunidad flamenca se suele limitar a destacar la pujanza del Vlaams Blok
con sus planteamientos fascistas. Para muchos francófonos, tanto de origen
belga como extranjero, esta información es el único contacto con la comu-
nidad flamenca. Por lo tanto, sería utópico esperar a corto plazo un rendi-
miento significativo de la estrategia aloctonista flamenca. 

El procedimiento de “sustituir a los flamencos por los nuevos belgas” fue
criticado duramente por el Vlaams Blok. Vlaams Blok ha hecho el cálculo:
de los 12.255 solicitudes de naturalización en Bruselas entre 1996 y finales
de mayo de 1998, hubo tan sólo 167 en lengua neerlandesa, equivalente al
1,36% (De veujvechter, VIII, n.° 2, 1998, p. 8). De ahí que estima que, en
el contexto actual de Bruselas, los planteamientos multiculturalistas de los
partidos flamencos no sólo son engañosos sino suicidas para la comunidad
flamenca de Bruselas. En su hoja informativa cita las palabras del candidato
marroquí en la lista de Volksunie: “la comunidad marroquí quiere dar una
última oportunidad a los flamencos de Bruselas” (De Veujvechter, año IX, n.°
2, 1999, p. 6). Estas palabras, según Vlaams Blok, dejan claro que los fla-
mencos entregan su suerte entre las manos de los colectivos extranjeros.
Aunque en las elecciones municipales de 1991 Vlaams Blok también había
probado esta táctica con una propaganda electoral en varios idiomas
incluido el árabe, posteriormente se distanció de la vía aloctonista. La debi-
lidad demográfica flamenca en la capital reclama, según los radicales fla-
mencos, métodos más eficaces con un rendimiento más inmediato. Para ello,
Vlaams Blok recurre a otra táctica transétnica, dirigiéndose a la población
autóctona francófona. La quinta parte de los candidatos de la lista de Vla-
ams Blok en Bruselas en 1999 tiene un perfil francófono, incluido el cabeza
de lista. Muchos de ellos proceden de las filas del Front National, han sido
belgicistas acérrimos y afines a los planteamientos anti-flamencos del FDF o
desconocen por completo la lengua neerlandesa (De Morgen, 4 de junio de
1999). Esta situación atípica de la lista electoral del Vlaams Blok -ante todo
un partido independentista flamenco- fue motivo de preocupación por parte
de la dirección nacional del partido que quiso velar por la “apariencia” fla-
menca de la lista: debido a los apellidos flamencos de muchos francófonos
de Bruselas, no resultó tan difícil ocultar la identidad lingüística de nume-
rosos candidatos.

Aunque no se consiguió el éxito esperado, la estrategia del Vlaams Blok
se reveló más eficaz que la estrategia aloctonista. Los flamencos radicales
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duplicaron sus escaños (pasando de dos escaños en 1995 a cuatro en 1999),
arrebatándoles un escaño a los demás partidos flamencos y uno a los parti-
dos francófonos. Si los flamencos moderados pierden cuatro mil votos en
comparación con las elecciones de 1995, Vlaams Blok sube de 12.507 votos
en 1995 a 19.310 votos en 1999. La extrema derecha francófona pierde casi
la mitad de sus votos (pasa de unos 30.000 votos en 1995 a unos 16.000 en
1999). El cabeza de lista de Vlaams Blok consigue captar por si sólo más de
12.000 votos convirtiéndose en el “flamenco” más votado de Bruselas. 

La manipulación del marcador étnico en función de la supervivencia
étnica

Resulta claro que, hoy día, la supervivencia política de la comunidad fla-
menca depende del éxito de sus estrategias electorales transétnicas y la capa-
cidad de captar el voto alóctono y/o alófono. En función de esta estrategia,
la comunidad flamenca se ve obligada a flexibilizar (manipular, redefinir) su
principal marcador identitario, la lengua. 

La estrategia aloctonista intenta crear una comunidad de intereses entre
flamencos y alóctonos basada en el interculturalismo y la defensa de los dere-
chos de las minorías. El éxito de esta estrategia depende de la medida en que
la Comunidad flamenca consiga eliminar o reducir la distancia lingüística
que dificulta el acercamiento entre ambos colectivos. Veamos cómo en fun-
ción de este objetivo se redefine sutilmente el criterio lingüístico:

En la “Resolución de la Comunidad Flamenca sobre la subvención de
organizaciones de migrantes”, el criterio “neerlandófono” (de habla neerlan-
desa) (Nederlandstalig) como condición para poder beneficiarse de los subsi-
dios flamencos queda definido como “que tiene conocimientos del
neerlandés” (Nederlandskundig) (esta definición incluye también a los que
no hablan la lengua sino que tienen un conocimiento pasivo de la misma).
Este criterio se interpreta en el sentido más amplio posible abarcando tam-
bién a los que aún no tienen conocimientos del idioma, ni siquiera pasivo, a
condición de que acepten seguir cursos de neerlandés (Viaene 1995:99-
100). Flexibilizando aún más el criterio lingüístico, se estipula que, para
poder beneficiarse de una subvención de la Comunidad Flamenca, las acti-
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vidades culturales organizadas por los colectivos alóctonos tienen que reali-
zarse en colaboración con la comunidad flamenca de Bruselas y tener “un
carácter flamenco”. Por esto último se entiende que los organizadores tengan
conocimientos del idioma y que las actividades no transcurran exclusiva-
mente en francés. La publicidad ha de redactarse en neerlandés (aparte de
otros posibles idiomas). El Gobierno de la Comunidad Flamenca se hace
asesorar en Bruselas para su política de cara a los inmigrantes por un “Con-
sejo Asesor de Alóctonos”, una comisión mixta de flamencos e inmigrantes
“neerlandófonos” residentes en Bruselas. Por “neerlandófono” se entiende en
este caso “mantener contactos con la vida asociativa flamenca” (Vanden-
brande 1997:182). 

Esta tendencia a vaciar la seña identitaria flamenca de su referente lin-
güístico concreto es característica del discurso político flamenco moderado
en Bruselas. En el programa electoral de junio de 1999, el partido flamen-
quista moderado Volksunie se distanció explícitamente de la estrategia defen-
siva de las dos últimas décadas. Reconoce que la lucha por la “supervivencia”
de la comunidad flamenca en Bruselas ha sido legítima y necesaria en los
últimos veinte años. Hoy día, sin embargo, el aporte flamenco a la sociedad
bruselense no ha de calcularse en términos cuantitativos (la presencia numé-
rica de flamencos) sino cualitativos (su orientación multiculturalista, más
adaptada a la realidad sociocultural de la población actual de Bruselas que la
orientación asimilacionista y homogeneizadora francófona). Si la batalla se
ha perdido en el plano cuantitativo, sigue siendo importante el aporte cua-
litativo flamenco como garante del respeto de la diversidad cultural y el desa-
rrollo armonioso de una ciudad multicultural.

En la estrategia del Vlaams Blok, la manipulación del marcador identita-
rio se centra en lo biológico. A diferencia de los demás partidos
flamencos/flamenquistas, que defienden un nacionalismo más bien lingüís-
tico/cultural, Vlaams Blok defiende posturas rigurosamente étnicas o etni-
cistas (hasta racistas). El enfoque étnico-racial le permite hacer abstracción
de la identidad lingüística de los francófonos autóctonos de Bruselas (porta-
dores muchos de ellos de apellidos flamencos) para intentar recuperarles
para su proyecto nacionalista flamenco. Biológicamente éstos pueden seguir
siendo considerados como flamencos a pesar de su cambio de identidad lin-
güística, que, en todo caso, es reversible. De ahí el lema de la campaña de
Vlaams blok en Bruselas: redevenir flamand. Por otra parte, la sola identidad
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lingüística no es suficiente, desde la óptica etnicista, para formar parte de la
comunidad étnica. De ahí que Vlaams Blok rechace la estrategia incluyente
con respecto a los “nuevos belgas” (belgas de origen extranjero). Si los fran-
cófonos autóctonos de Bruselas son étnicamente “recuperables” en virtud de
sus raíces flamencas, un “nuevo belga”, sin embargo, jamás podrá ser consi-
derado étnicamente flamenco. La nacionalidad sólo se debería conceder,
según Vlaams Blok, en casos muy excepcionales, ya que un inmigrante asi-
milado no es un flamenco en el sentido étnico. 

Debido a las estrategias transétnicas flamencas, las elecciones de junio de
1999 fueron ligeramente positivas para los partidos flamencos, que consi-
guieron avanzar en un 0,5%. Teniendo en cuenta que este avance se debe,
ante todo, a los votos francófonos del Vlaams Blok, el balance global en
cuanto a la presencia flamenca en Bruselas es claramente negativo. Tal es
también la conclusión del Vlaams Blok, que observa que, si en el primer
Consejo Regional de Bruselas en 1989 no había diputados de origen extran-
jero, en 1995 ya había cuatro y después de las elecciones de 1999 son ocho.
De confirmarse esta tendencia, en las próximas elecciones los “nuevos bel-
gas” superarán a los flamencos. En este contexto, Vlaams Blok tilda de
“ofensiva final” la política francófona de flexibilización de los trámites de
naturalización. Al aumentar el censo electoral con la incorporación de gran-
des masas de “nuevos belgas”, no sólo caerá en picado la parte electoral fla-
menca sino que, a la larga, desaparecerán también los francófonos
autóctonos del escenario político en la capital. 

Posicionamientos flamencos de cara al futuro de Bruselas

Para la mayoría de los partidos políticos flamencos el actual modelo de
Estado es insatisfactorio (Senelle 1999). Contrariamente a los francófonos,
los flamencos no consideran que la última reforma del Estado signifique un
punto final. La mayoría de los partidos políticos flamencos reclaman hoy día
más competencias para Comunidades y Regiones. Las reivindicaciones más
inmediatas se centran en la fiscalidad y la seguridad social. Los partidos fran-
cófonos, sin embargo, son contrarios a abrir nuevas etapas de reforma cons-
titucional y temen que cada nuevo paso en el proceso de federalización
ponga en peligro los ingentes flujos financieros de Flandes hacia Valonia y
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Bruselas. Sea como sea, una vez más, en una hipotética nueva fase de refor-
mas políticas se plantea el problema de Bruselas.

En la lógica confederalista del partido flamenquista moderado Volksunie,
Bélgica quedaría dividida en dos subnaciones -Flandes y Valonia- con amplia
autonomía, mientras que Bruselas conservaría su estatuto actual de Región-
capital (Gatz 1998). Para las materias “personalizables”, los habitantes de
Bruselas tendrían que elegir entre la “subnacionalidad” flamenca o francó-
fona, de acuerdo con un criterio rigurosamente voluntarista desvinculado de
toda afinidad cultural o lingüística. En su “Plan de Acción para Bruselas”
Volksunie define a la nación flamenca como “el conjunto de todos los fla-
mencos, incluidos los habitantes de Bruselas que quieren ser flamencos”
(Volksunie 1996:9). 

Sin embargo, la opción de la “subnacionalidad”, incluso si queda desvin-
culada de cualquier afinidad cultural o lingüística, resulta prácticamente
imposible para muchos habitantes de Bruselas, que suelen practicar afilia-
ciones a una u otra comunidad en función de intereses puntuales. La red de
enseñanza flamenca en Bruselas cuenta entre su alumnado con cada vez más
francófonos. Lo mismo vale para el sector cultural flamenco, sin que se
pueda decir que estos usuarios de la red de servicios flamencos en la capital
estén dispuestos a identificarse o definirse como “flamencos”. El comporta-
miento translingüístico incluso puede variar para los distintos miembros de
una sola familia. Consciente de este problema, el Volksunie propone, para
las familias lingüísticamente heterogéneas, introducir la subnacionalidad de
forma escalonada, con un régimen transitorio (Volksunie 1996:9).

El Vlaams Blok, por su parte, defiende, como partido flamenquista
radical, la independencia de Flandes. En una hipotética separación del
país, Bruselas pasaría a formar parte integral de Flandes, región a la que
pertenece geográfica e históricamente. La pujanza económica de Flandes
ofrece, además, mejores perspectivas para los habitantes de Bruselas que
una hipotética incorporación a Valonia, región con graves problemas
económicos y que tampoco se identifica con Bruselas. La solución rein-
tegradora flamenca también sería preferible a la autonomía plena de Bru-
selas, teniendo en cuenta la dependencia económica actual de Bruselas
con respecto a Flandes. Los flamencos radicales confían en que la bús-
queda del interés propio (de acuerdo con la llamada “rational choice the-
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ory”) será para muchos francófonos de Bruselas un motivo suficiente
para inclinarse en favor de la integración en Flandes a cambio de un
mayor bienestar. 

Esta opción es la que defiende también el Movimiento Popular Flamenco
(un foro flamenquista apartidista creado en 1956, partidario de la indepen-
dencia de Flandes). En enero de 1999, el líder nacional del movimiento
declaraba en la prensa flamenca en réplica al Frente Democrático de los
Francófonos:

El presidente del Frente Democrático de los Francófonos, Olivier
Maingain, afirma que el precio de la independencia de Flandes será
Bruselas. […] ¿De verdad Maingain cree que Valonia se hará cargo de
Bruselas? ¿No se da cuenta de que el valón desprecia al bruselense
afrancesado, que se quiere ganar la simpatía del valón renegando de sus
raíces flamencas y que se presenta como el belgicista por antonomasia
que lo quiere dominar todo? […] No todos los bruselenses son tan ton-
tos como Maingain pretende. Es decir, no sólo los habitantes neerlan-
dófonos de Bruselas sino también muchos francófonos optarán por el
sentido común, por “las pelas”, o sea, por Flandes. […] Muchos fran-
cófonos de Bruselas prefieren ser ricos en Flandes que pobres en el
Estado enano de Bruselas. […] Si Bruselas es el precio que hay que
pagar por la independencia de Flandes, es un precio alto pero asequi-
ble para los flamencos. El precio que pagaría Bruselas, es decir, la pér-
dida de Flandes, sin embargo, le resultaría imposible de pagar. ¡Que
Bruselas elija!

En: Gazet van Antwerpen, 15 de enero de 1999 (traducción nuestra).

El planteamiento anexionista no refleja, sin embargo, la tónica general en
Flandes. A pesar de los planteamientos reivindicativos de los partidos fla-
menquistas, entre la población flamenca reina el desinterés y la indiferencia
con respecto a Bruselas. La imagen que existe en Flandes (al igual que en
Valonia) sobre la capital es bastante negativa. Las encuestas revelan que el
flamenco no percibe a esta ciudad como su capital regional (De Pauw
1998:125). Los sectores bruselenses de los partidos flamenquistas reconocen
que no resulta fácil conseguir que el partido se comprometa por la comuni-
dad flamenca de Bruselas. En este sentido, el sentimiento generalizado en
Flandes con respecto a Bruselas es más bien abandonista: Bruselas es visto
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como una ciudad hostil y en decadencia con la que el flamenco no se iden-
tifica y por la que no está dispuesto a “luchar” (ni a pagar). 

La indiferencia e incluso la actitud abandonista de Flandes ha tenido
como contrapartida la toma de conciencia entre los políticos flamencos de
Bruselas de que Bruselas tiene que liberarse de la tutela de Flandes (Mares
1998:48). Por encima del conflicto nacional entre Flandes y Valonia, se está
desarrollando en Bruselas poco a poco una nueva identidad, desvinculada de
las viejas subnaciones belgas, dispuesta a asumir la responsabilidad y gober-
nar la ciudad “desde dentro”. Crece la sensación de que las decisiones sobre
el destino de Bruselas son tomadas por políticos flamencos y valones ajenos
a la realidad de la ciudad e interesados en aumentar y perpetuar la polariza-
ción lingüística en la capital en función de sus propios intereses partidistas.
Esta conciencia se está abriendo camino igualmente entre los “nuevos” fla-
mencos de Bruselas, es decir, entre los jóvenes intelectuales flamencos que
han “inmigrado” a Bruselas atraídos por el carácter cosmopolita y mestizo de
la ciudad. 

Conclusiones: hacia un nuevo modelo político para Bruselas

Antes hemos observado que el concepto de autoctonía resulta problemá-
tico para Bruselas. La mayor parte de la comunidad flamenca actual son
“inmigrantes” procedentes de Flandes y no guardan ningún vínculo de con-
tinuidad histórica ni biológica con el substrato flamenco de la ciudad. Tam-
poco la comunidad francófona se puede arrogar el derecho de autoctonía, ya
que consiste en una medida creciente de “nuevos belgas”, procedentes de la
inmigración extranjera. Esta falta de “arraigo” étnico confiere a Bruselas una
posición atípica en un país claramente dividido entre dos naciones históri-
cas. La caracterización de Jules Destrée de Bruselas como ciudad mestiza,
insensible a la voz de la sangre y del terruño se ve hoy día irreversiblemente
consolidada. Se plantea así la cuestión de saber si el modelo político actual,
que está inspirado en la realidad demográfica nacional, resulta sostenible
para Bruselas.

Los estudios sociológicos destacan el escaso interés de los inmigrantes por
la cuestión lingüística belga. Si bien la mayoría utilizan en Bruselas el fran-
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cés como lengua franca, afirman que, para ellos, la lengua francesa tan sólo
tiene un valor instrumental, de comunicación interétnica o intercultural, y
que no constituye un marcador de identidad como es el caso de las dos
comunidades autóctonas. De ahí que en los sondeos sobre la intención de
voto de los inmigrantes (en la hipótesis de que puedan participar en las elec-
ciones), la mayoría se muestre indiferente ante el criterio lingüístico como
primera opción política (la lengua es el primer criterio de diferenciación en
el sistema de partidos en Bélgica). De ser posible, muchos preferirían votar
a una lista mixta (bilingüe o lingüísticamente neutra) (véase Swyngedouw et
al. 1999: cap. 7 y 9). 

Por otra parte, los alóctonos que hayan sido escolarizados en la red de
enseñanza flamenca de Bruselas tampoco llegan a identificarse étnicamente
con la comunidad flamenca. Para ellos la lengua neerlandesa -así como la
francesa- tiene un mero valor instrumental (de comunicación y promoción
profesional) y no llega a ser un marcador de identidad (véase e.o. Leman
1999). Lo mismo cabe decir de los numerosos alumnos francófonos belgas
que frecuentan los centros de enseñanza flamenca en Bruselas. Su acerca-
miento a la comunidad flamenca a través de la enseñanza no se traduce en
una identificación étnica ni siquiera lingüística o cultural con esta comuni-
dad.

La amenaza del Vlaams Blok incita a buscar nuevas vías de organización
política para Bruselas. Si el Vlaams Blok consigue en las próximas elecciones
de Bruselas la mayoría dentro del grupo parlamentario flamenco, el modelo
actual de coparticipación política garantizada queda dinamitado, por no
hablar de la amenaza que pesaría sobre la convivencia entre nacionales y
extranjeros. La “Comisión para la reforma de las instituciones de Bruselas”
tiene en cuenta esta posibilidad a la hora de buscar nuevas soluciones para
el funcionamiento institucional de la ciudad. Los partidos francófonos
representados en dicha Comisión proponen que las listas electorales para las
elecciones regionales de Bruselas sean lingüísticamente heterogéneas (Brussel
deze week, 24-XI-1999). En la actualidad, sólo para las elecciones munici-
pales de Bruselas se admiten listas bilingües. Los partidos flamencos son rea-
cios a este tipo de innovaciones, ya que saben que la renuncia a su estatuto
de minoría protegida contribuiría a acelerar la francización definitiva de la
capital. También hay que reconocer que los políticos flamencos han conse-
guido una posición de poder en el gobierno regional que jamás conseguirían
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en un sistema lingüísticamente neutro. Por otra parte, las malas experiencias
del pasado, en las que el partido francófono FDF había colocado a “falsos
flamencos” en su lista, hacen desconfiar a los flamencos de toda solución lin-
güísticamente ambigua.

La búsqueda de una nueva identidad bruselense más allá de los antago-
nismos lingüísticos quedó reflejada en las urnas en las elecciones autonómi-
cas de junio de 1999. De éstas salió victorioso, tanto del lado francófono
como flamenco, el partido ecologista. El partido ecologista francófono
duplicó sus escaños (7 en 1995; 14 en 1999) y se convirtió en segundo
mayor partido de Bruselas, después del PRL-FDF. A nivel nacional, los ver-
des destacan por ser el único partido que se niega explícitamente a entrar en
la lógica del enfrentamiento lingüístico haciendo primar la colaboración
transétnica y la defensa común de su programa ecologista. Además, en Bru-
selas, los verdes flamencos (Agalev) y los francófonos (Ecolo) fueron las dos
listas electorales en las que los candidatos alóctonos consiguieron captar más
votos. 

La falta de identificación de la cada vez más numerosa población de ori-
gen extranjero con el principio lingüístico como marcador de la identidad y
de ahí como principio organizador de la política en Bruselas será induda-
blemente un factor importante en el diseño de un nuevo modelo político
para esta ciudad. Sin embargo, incluso si los flamencos llegan a perder defi-
nitivamente la batalla por su supervivencia política en la ciudad, una hipo-
tética supresión de la división lingüística como principio organizador de las
instituciones políticas no sería una garantía de la “desetnicización” definitiva
de las mismas. Tal vez se trataría tan sólo de una etapa transitoria en la his-
toria política de Bruselas. Teniendo en cuenta el mosaico de culturas que
conforma la población de esta ciudad, la progresiva emancipación política
de minorías alóctonas hoy día desprovistas de voz y voto puede hacer apare-
cer en un futuro no muy lejano nuevas divisorias políticas en torno a mar-
cadores etnoculturales distintos. 

501



BIBLIOGRAFÍA

De Heusch, L. (1997): Postures et impostures. Bruselas: Editions Labor.

Demelenne, Claude (1998): ‘Existe-t-il un nationalisme wallon?’, en: More-
lli, A.; L. Dierickx, D. Lesage et al. (eds.): Le racisme: élément du conflit Fla-
mands-francophones? Bruselas: Editions Labor, 89-101.

De Pauw, W. (1998): ‘Evolutie van het Vlaamse theaterbeleid in Brussel
(1965-1997)’, en: Witte, E. y A. Mares (eds.) (1998): Twintig jaar onderzoek
over Brussel. Bruselas: VUBPress, 113-154.

De Winter, L.; A.P. Frongnier y J. Billiet (1998): ‘Y a-t-il encore des Belges?
Vingt ans d’enquêtes sur les identités politiques territoriales’, en: Martinie-
llo, M. y M. Swyngedouw (eds.): Où va la Belgique? Les soubresauts d’une
petite démocratie européenne. París/Montréal: L’Harmattan, 123-136.

Gatz, S. (1998): Het Statuut van Brussel in een confederale logica: reflectienota
van de Volksunie voor de werkzaamheden in de Raad van de Vlaamse Geme-
enschapscommissie (documento inédito, I-IX-1998).

Leman, J. (ed.) (1999): Moedertaalonderwijs bij allochtonen. Leuven: Acco.

Mares, A. (1998): ‘Kiezen voor Brussel: de Brusselse Vlamingen en hun
politieke vertegenwoordiging’, en: Witte, E. y A. Mares (eds.): Twintig jaar
onderzoek over Brussel. Bruselas: VUBPress, 37-76.

Nevb (1998): Nieuwe Encyclopedie van de Vlaamse Beweging. Tielt: Lannoo.

Senelle, R. (1999): Kronieken van de Vlaamse Staatswording. Tielt: Lannoo.

Stallaert, C. (1999): ‘Bruselas, ¿Aldea global o metrópoli balcanizada? Las
convulsiones de los “viejos localismos” belgas en un ámbito territorial mun-
dializado’, en: Pujadas Muñoz J., Emma Martín Díaz y Joaquim Pais de
Brito (coords.): Globalización, fronteras culturales y políticas y ciudadanía.
Santiago de Compostela: FAAEE/ Asociación Galega de Antropoloxía, 193-
201.

502



Swyngedouw, M. (1998): ‘Les rapports de force politiques en Belgique’, en:
Martiniello, M. y M. Swyngedouw (eds.): Où va la Belgique? Les soubresauts
d’une petite démocratie européenne. París/Montréal: L’Harmattan, 45-58.

Swyngedouw, M. y M. Martiniello (1998): ‘Conclusion: quelques coonsi-
dérations sur l’avenir de la Belgique’, en: Martiniello, Marco y Marc Swyn-
gedouw (eds.): Où va la Belgique? Les soubresauts d’une petite démocratie
européenne. París/Montréal: L’Harmattan, 255-264.

Swyngedouw, M.; K. Phalet y K. Deschouwer (eds.) (1999): Minderheden in
Brussel. Bruselas: VUBPress.

Vandenbrande, K. (1997): ‘Het Brusselse migrantenbeleid bestaat niet. De
ingewikkelde structuur van de Vlaamse initiatieven binnen het Brussels
migrantenbeleid’, en: E. Deslé (ed.): Migrantenpolitiek in Brussel. (Brusselse
Thema’s 4). Bruselas: VUBPRESS, 153-215.

Viaene, W. (1995): Stimuleren van Nederlandstalige zelforganisaties van
migranten in het Brussels Hoofdstedelijk Gewest. Bruselas: Intercultureel Cen-
trum voor Migranten.

Volksunie (1996): Een Vlaams actieplan voor Brussel. Bruselas: Volksunie.

Artículos de prensa:

De Morgen, 4 de junio de 1999
De Veujvechter, VIII, n.° 2, 1998
De Veujvechter, VIII, n.° 3, 1998
Gazet van Antwerpen, 15 de enero de 1999
Brussel deze Week, 24 de noviembre de 1999
Brussels Nieuws, sept.-oct. de 1999
De Standaard, 28 de octubre de 1997
Knack, 5-10 de julio de 1989

503





“COLÓNIAS”, “METRÓPOLE” E
REPRESENTAÇÃO ETNOGRÁFICA NA 1ª

EXPOSIÇÃO COLONIAL PORTUGUESA*
António Medeiros
ISCTE\CEAS. Lisboa

A 1ª Exposição Colonial Portuguesa realizou-se no Porto entre 15 Junho
e o fim de Setembro de 1934. Foi um evento importante na sua época,
muito publicitado e por onde passou um grande número de visitantes. Hoje
está praticamente esquecido1. Este foi um discurso sobre o “Império”. Nesta
iniciativa do Estado Novo, para além de terem sido expostas as colónias,
fixaram-se modos novos para representar as províncias metropolitanas e as
suas classes populares. Isto aconteceu, nomeadamente, no âmbito de corte-
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tico com que leram e sugeriram comentários de versões preliminares deste texto.

1 A bibliografia recente sobre o Estado Novo e sobre os trabalhos de propaganda com que se justi-
ficou até ao início dos anos 40- período marcado por grande efervescência ideológica e por esforços
propagandísticos importantes-, deu pouca atenção a este evento; ao contrário do que aconteceu com
a Exposição do Mundo Português de 1940 (cf., por exemplo França 1980, Acciaioulli 1998). Esta
iniciativa contou com maiores meios materiais, foi mais visitada e dela sobraram monumentos signi-
ficativos, razões porque -a par das atenções recentes de jornalistas ou de historiadores da arte- hoje é
relativamente popular a sua lembrança.



jos, iniciativas que foram pontos altos no calendário da Exposição. Algumas
das imagens então conjugadas revelaram-se surpreendentemente eficazes e
ainda hoje são usadas, quando passaram mais de 60 anos e ocorreram
mudanças muito substanciais na sociedade portuguesa. 

Apesar da relativa modéstia dos meios usados, a Exposição Colonial foi,
à escala da sociedade portuguesa naqueles anos, um evento massivamente
visitado. Passaram pelo recinto centrado no “Palácio das Colónias” -nome
do “Palácio de Cristal” no Verão de 1934, quando foi transformado pela
implantação de uma fachada temporária com linhas modernistas- cerca de
um milhão e meio de pessoas, segundo os cálculos com certeza optimistas
do seu director técnico, Henrique Galvão2. Este dado quantitativo sugere a
importância e o impacto social da iniciativa, que teria sido marcado sobre-
tudo nos distritos do norte de Portugal. 

Nas propostas feitas para o conhecimento do “Império” -que naqueles anos
se começava a equacionar como a soma da “Metrópole” e do conjunto das
“colónias”, as quais começavam a ser pensadas como “província ultramarinas”-
podemos reconhecer as expressões de várias propostas para articular uma cul-
tura popular nova. Esta surge-nos composta por várias formas de objectifi-
cação cultural, conjugadas e dadas a conhecer por iniciativa do Estado (cf.
Handler 1988). É como um comentário das originalidades e das sobreposições
discursivas verificáveis nestes anos de charneira, marcados por transformações
importantes das políticas de representação etnográfica que se tinham consoli-
dado na segunda metade do século XIX, que se justifica este texto.
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2 Henrique Galvão foi “director técnico” da Exposição Colonial e também responsável de vários
eventos comemorativos e de propaganda pagos pelo Estado Novo ao longo dos anos 30 e 40. A par
de António Ferro e de Leitão de Barros, foi um dos propagandistas mais capazes e informados com
que o regime autoritário contou. Foi meteórica a sua carreira no anos 30, sendo nomeado como pri-
meiro director da Emissora Nacional quando esta foi fundada em 1935. 

Fernando Rosas (1994) anota como nos anos 30 vários simpatizantes do fascismo -a par de
correntes estéticas vanguardistas e fascinados, caracteristicamente, pelas possibilidades técnicas do
tempo- puderam acomodar-se ao regime e vingar nas actividades propagandísticas que deram os pri-
meiros passos práticos naquele tempo.

Transcrevo um retrato de circunstância de H.G.: “Ao serviço deste empreendimento [...] pôs
Henrique Galvão a sua inteligência, arguta, vibrante, objectiva, inteligência que podíamos classificar
com propriedade de moderna (itálicos no original) […]. Pertence Henrique Galvão -como nós- a uma
geração esfrangalhada pela hecatombe que terminou em 1918” in Portugal Colonial 35:2. Cf. a des-
crição, feita por Rui Ramos (1994) desta geração uma parte da qual teve simpatias totalitaristas. As
referências à Primeira Guerra Mundial como “abertura” e matriz das sensibilidades do nosso século e
as ligações da modernidade e dos modernismos com “vibrância” ou “velocidade” ou “fragmentação
da experiência” são tópicos dos incontornáveis da literatura especializada (cf. como exemplos: Eks-
teins 1990; tb Hobsbawm 1994; Schnapp 1992; Gay 1968; Mosse 1993).



Rastos de cultura nos jardins do “Palácio”

É difícil dramatizar o curso do inquérito que conduzi em torno das
memórias da Exposição Colonial de 1934. O objecto já era remoto e tinha-
se tornado insignificante por força de várias razões. Saliento, entre outras, as
vicissitudes da política colonial nas décadas seguintes, a descolonização feita
nos anos 70 e, sobretudo, os desenvolvimentos das décadas recentes que
trouxeram a integração na União Europeia e a produção de formas novas e
diferentes de objectificar a representação da cultura portuguesa. No Porto,
naqueles dias de inquérito, no Outono de 1999, já se preparavam com bas-
tante alvoroço os eventos que vão dar corpo em 2001 ao “Porto, Capital
Europeia da Cultura”. 

Esta passagem no “terreno” dificilmente se poderia desenvolver como um
análogo da “luta de galos em Bali” -quando a ocorrência de um lance for-
tuito permite que um estranho se envolva nas “teias de sentido” de uma cul-
tura diferente da sua, seguindo a parábola contada com intensidade por C.
Geertz (1973). Ter encontrado algum dos visitantes de 1934 sobrevivente,
possibilitaria apenas fazer algum registo anedótico, ilustrando desfasamentos
entre as intenções de ensino de uma “mentalidade imperial” mantidas pelos
organizadores e as aprendizagens individuais efectivamente feitas, por exem-
plo. Contudo, os articulados mais claros da “mentalidade colonial” ou
“imperial” que então se quis vincular -“pensamento” e “cultura” “colonial”
ou “imperial” são outras designações que também foram usadas na época-
encontram-se formulados com nitidez nos textos, nos registos da materiali-
zação que conheceram os projectos expositivos no “Palácio das Colónias” e
as diversas iniciativas paralelas então promovidas3. 

A maioria das pessoas que foram meus informantes no Porto não sabia
quase nada da Exposição Colonial. Contudo as suas lembranças de infância,
das idas nos fins de semana aos jardins do “Palácio de Cristal”, davam conta
de confrontos com algumas marcas e objectos que tinham sobrado daquela
iniciativa: uma “aldeia dos macacos” -no pequeno lago que acolhera a
“Aldeia Lacustre Bijagoz”-, um leão que sobrevivera miseravelmente, um
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3 Das grandes exposições, diz Burton Benedict (1983:2) “They were presenting an ordered world.
Many of these ideas could be seen in concrete (or at least plaster) form at the expositions”. Cf. Tb.
Kracauer 1995: 281 e segs.; Kirshenblatt-Gimblett 1991; Buck-Morss 1990; Harvey 1996 e Simmel
1991. 



aviário malcheiroso com pássaros exóticos. Em Junho de 1934 um jornalista
tinha anotado sem má-consciência nenhuma: “O Exotismo na Exposição
Colonial é dado sobretudo pelos índigenas e pelos exemplares zoológicos,
que tem constituído para o público um motivo de excepcional curiosidade
(O Comércio do Porto Colonial 16/6/1934). Hoje já desapareceram dos jar-
dins do Palácio todos aqueles rastos da iniciativa pedagógica que o Estado
pagou em 1934. 

A Exposição Colonial foi um exercício autoritário de pedagogia imperial
e nacionalista. O ensino e a exaltação do império ali propostos foram factos
de legitimidade incontestável aparentemente para todos os contemporâneos,
políticos, jornalistas e a generalidade do público4. Então, aparentemente,
não se salientaram vozes consistentes contestatárias da Exposição, para além
das maledicências “reviralhistas” -da oposição republicana- sobre os even-
tuais fracassos organizativos, e as anedotas mais ou menos boçais em torno
dos pretensos maus tratos dados aos “pretos”, que então correram. Percebe-
se nos relatos mais celebratórios da imprensa que estas insinuações eram res-
sentidas como parte de uma permanente conspiração subversiva, muito fácil
de imaginar para a sensibilidade psicótica característica dos situacionistas
nos regimes autoritários.

A cultura colonial que se quis transmitir na Exposição de 1934 fundou-
se em figurações alegóricas dos usos e costumes das terras colonizadas.
Minuciosa e atenta foi sobretudo a demonstração das respectivas possibili-
dades económicas, conforme se pode conferir no respectivo roteiro5. Dizia
em 1933 Henrique Galvão, o seu director técnico:

Assim teremos, para além duma luzidia representação de actividades económicas
do Império, a mais completa secção etnográfica que se tem exibido em Portugal. 

Todas as colónias enviarão famílias indígenas que serão instaladas em ambien-
tes tão aproximados quanto possível do próprio e a exposição virá a constituir para
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4 A propósito da França, e tomando como referência a condenação quase consensual do colonia-
lismo que hoje partilhamos, C-R. Ageron comenta “Dès lors ils devient difficile d’imaginer ce temps
proche encore où triomphait avec bonne conscience l’impérialisme colonial” (561). Fernando Rosas
anota “O próprio Partido Comunista Português, apesar de filiado na III Internacional, manterá até
ao seu V Congresso de 1956, e nos anos 30 de forma muito clara, uma posição de activa defesa da
integridade do património colonial português” (1994:412).

5 Ver o “Roteiro. Resumo Elucidativo do Visitante da Primeira Exposição Colonial Portuguesa”. 



todos os portugueses aquela lição de colonialismo que tão necessária é. (Portugal
Colonial 32:21).

No ano seguinte, a um mês da abertura da exposição, Galvão especificava
sugestivamente alguns dos propósitos e os procedimentos pedagógicos que
queria implementar:

Através de toda a exposição procurar-se-á, sobretudo, dar uma lição ao povo:
com simplicidade, com poder emotivo e pitoresco, com os elementos por vezes
ingénuos que o impressionam e ensinam… (Portugal Colonial 38-39: 28)6.

No Porto, em 1934, as representações encenadas -percursos expositivos,
dioramas, cortejos- foram pensadas para serem sujeitas a um usufruto visual
massivo. Este é o modo de apropriação cognitiva mais característico da
modernidade. Susan Buck-Morss anota um reparo de Sigfried Giedion que
comparava as exposições, o conjunto do que surgia exposto nestas iniciati-
vas, com obras de arte totais (Gesamtkunstwerke). Estas surgiriam como
experências visuais sintéticas de grande efeito. Sublinhe-se que a simplici-
dade, o poder emotivo e o pitoresco -e também a emotividade- que o direc-
tor técnico da exposição queria ver vincados, devem ser considerados
indícios seguros da modernização discursiva que pretendia articular nesta
iniciativa. Eram estas características, ao fim e ao cabo, que tornavam apro-
priada a Exposição e os seus conteúdos ideológicos para o consumo e dou-
trinação mais eficazes das massas de visitantes7.

Linda Nochlin faz sugestões que são eficazes para pensar por analogia as
vertentes totalitárias que podemos reconhecer na própria Exposição ou nos
cortejos que então realizados, indícios da sua modernidade intrínseca:

We can now begin to see that is by no means possible to assert that modernity
may only be associated with, or suggested by, a metaphoric or actual fragmenta-
tion. On the contrary, paradoxally, or dialectically, modern artists have moved
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6 O Director da Exposição Colonial especifica ainda muito claramente as intenções pedagógicas
num outro escrito: “Tudo foi organizado e orientado de forma a constituir uma lição simples e fácil
e emotiva- lição para todos, na generalidade, e para o povo especialmente” (Galvão, s.d.:16). Confe-
rir Mosse, sobre as dimensões visuais e aurais que acaparam com a entrada do século XX as propostas
de “nacionalização das massas”.

7 Estes recursos de ensino foram mais tarde optimizados -dotados com maiores possibilidades mate-
riais e contando com a colaboração praticamente plenária dos artistas plásticos mais vanguardistas do
tempo na “Exposição do Mundo Português” de 1940. 



towards its opposite, with a will to to totalization embodied in the notion of the
Gesamtkunstwerk, the struggle to overcome the desintegrative effects –social, psy-
chic, political– inscribed in modern, particularly modern urban, experience, by
hypostatizing them within a higher unity. One might, from this pont of view,
maintain that modernity is indeed marked by the will toward totalization as much
as it is metaphorized by the fragment (1994:58).

Razões para expor o viver selvagem

Era o “Império Português” que se tentava dar a conhecer no Porto, em
1934. Pretendia-se veicular conhecimentos novos acerca desta “comunidade
imaginada” –parece justificado usar também aqui a famosa noção de Bene-
dict Anderson (1991)8 por intermédio de uma composição feita de repre-
sentações etnográficas de cada uma das suas partes, isto é de cada uma das
colónias. Cada uma destas surgia como parte integrante da composição ale-
górica mais vasta. Foi neste âmbito de articulação de um discurso imperial,
que também foram experimentados modos novos para fazer a representação
etnográfica das províncias metropolitanas. 

Nas exposições coloniais9 temos que as representações desenvoltas
propostas -feitas por intermédio de cenários amplos de estuque que
figuram paragens distantes, e da exibição de pessoas dali trazidas- são
reflexo do domínio político e da exploração económica exercidas a par-
tir dos centros de poder imperial. Noutra medida, demonstram o poder
de mobilização de meios materiais de uma sociedade moderna tecnifi-
cada para exibir convincentemente as suas possessões. Desde outro
ponto de vista ainda, apenas uma sociedade com grandes capacidades
técnicas, modernizada na sua estrutura social e suficientemente abas-
tada pode contar com uma massa de visitantes voluntários destes even-
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8 Fernando Rosas define o Acto Colonial de 1930 como “viragem nacionalizante e centralizadora”,
1994:202 (cursiva minha). 

9 Esta é de alguma maneira uma distinção artificial ou díficil de fazer. Toda a tradição das grandes
exposições, até à II Guerra Mundial foi marcadamente imperial (cf. Benedict e Greenhalg, op. cit.).
As exposições são uma das tradições fixadas no século XIX. O seu primeiro grande momento tinha
sido a Great Exhibition de Londres de 1851, e começou a declinar após a Exposition Internationale de
Paris, em 1937; decadência que já foi notória na New York World’s Fair, de 1939. A 1ª Exposição
Colonial Portuguesa foi, ao fim e ao cabo, a primeira “grande exposição” realizada num país onde não
tiveram uma história significativa estes momentos ostensivos da identidade e das riquezas das nações
Assim, cada um dos eventos deste género realizados em Portugal que emulou da melhor maneira
possível os eventos ocorridos em países mais ricos -somando ainda a “Exposição do Mundo Portu-
guês” e a “Expo 98”- surgem-nos, ao fim e ao cabo, nas margens da grande tradição expositiva ama-
durecida ainda no século XIX que foi imperial, ostentatória e cosmopolita. 



tos. Estes surgem como consumidores habilitados dos tropos de dis-
curso exotista. Para recuperar as virtudes ilustrativas da distinção clás-
sica de Tonnies podem ser pensados -e pensar-se- como indíviduos
integrantes de uma sociedade que consomem a representação de comu-
nidades exóticas figuradas pela exposição de indivíduos e dos seus
emblemas étnicos. 

No Portugal de 1934 havia défices notórios nos registos de modernização
apontados no parágrafo anterior. De uma parte ainda era débil o controle
político e económico exercido nas colónias; um controle que justamente se
queria alargar com as consequências previstas desta iniciativa (cf. Rosas
1994:283 e segs.). Eram também escassos os recursos materiais e as possibi-
lidades técnicas disponíveis para encenar a sua representação. Por outro lado,
a estrutura social existente no país não propiciava uma massa de usufruido-
res voluntários destas mostras, oriundos das camadas médias da sociedade, o
tipo mais comum de frequentador das grandes exposições internacionais (cf.
Benedict 1983). 

Interpretando as reportagens do tempo, surgem-nos nítídas as incapaci-
dades para um consumo bem codificado das imagens exóticas –visual, etno-
graficamente informado e distanciado- da maioria dos visitantes de 1934.
Não eram muito favorecidas, a este propósito, as apreciações do principal
responsável da organização, ainda que contasse com eficácia liminar da
“lição de colonialismo” veiculada ali: 

vieram com ar de festa, com o mesmo espírito alegre e desenfadado com que vão
ao arraial e ao teatro, aos touros e ao foot-ball. Diziam alguns: vamos ver os pre-
tos.., […]

Aqueles que tinham vindo em ar de festa, só para ver os pretos e retoiçar no Luna
Parque, tinham visto mais alguma coisa […]. (Henrique Galvão in Ultramar 18).

Noutros contextos mais modernizados na sua estrutura social, este con-
sumo visual, esteticizador que valorizava o que era “tribal” e que, por isso,
poderia chegar a ser pensado como exemplarmente “comunitário”, era prá-
tica comum, cosmopolita e prestigiada10. Em Portugal naqueles anos, eram
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10 Esta sensibilidade difundida deixou um rasto largo também, como sabemos, nomeadamente
nas bibliografias etnográficas (cf. Clifford 1988:189 e segs.; tb. Manganaro 1990).



minoritários os grupos disponíveis para fazer este tipo de apropriação11.
Tome-se como exemplo o racíocinio de um articulista contemporâneo
depois de visitar a 1ª Exposição Colonial:

não me cabe na cabeça que a ideia de expor, numa cidade europeia, o viver selva-
gem de indigénas das nossas colónias, tenha como objectivo apresentar, á nossa
gente civilizada, exemplos dignos ou merecedores de imitação… […] Não, antes
demonstrar a grandiosidade da Nação e dos domínios além da metrópole peque-
nina. (Gazeta das Aldeias n.º 1804, cursivas do próprio autor).

Esta opinião aparece num artigo intitulado “A Renascença da Vida
Rural” -um título é afinal muito característico daquelas décadas da primeira
metade do século XX, uma época de crise em todo o mundo e que foi res-
sentida de maneiras muito diversas em Portugal. As reacções, resistências ou
rumos alternativos eram dados, nomeadamente, pela apropriação local de
ideologias de circulação internacional. Também cá era clara a expressão -tal-
vez melhor articulada pelos grupos intelectualizados da direita12- do que
Peter Gay identificava na Alemanha de Weimar como “the hunger for who-
leness”. Uma consequência directa das angústias arrastadas pela imposição
dos aspectos mais hostis da experiência da modernidade (Gay 1968; cf. tb.
Mosse 1993). 

Na citação transcrita ressente-se a falta da patine que era parte “velha” dis-
ponibilidade burguesa e cosmopolita para o consumo do exótico nas socie-
dades mais modernizadas. Mas faltava também a disponibilidade para
perceber que dizer o “Império” estava estreitamente ligado com modos
novos de imaginar o mundo rural metropolitano. O “Império” dado agora
à existência por um imaginário novo e mundo rural que tantos queriam
fazer “renascer” eram afinal partes de um todo, tornado coerente pelos ideó-
logos mais capazes do regime e que os seus propagandistas então tentavam
veicular. Logo veremos como isto forçava nomeadamente a identificação do

512

11 Confiram-se os impasses ideológicos patentes nas “Notas a Propósito da Arte Colonial” de Diogo
Macedo, que correm em 1935 na revista O Mundo Português. José Augusto França comenta certeira-
mente estes impasses da falta de familiaridade dos modernistas portugueses com discurso primitivista
na A Arte em Portugal no Século XX. O cartaz distribuído em França para publicitar a Exposição foi
encomendado a um artista francês. Ali estiliza-se a imagem de uma escultura africana, depurando lin-
has fortes “primitivas”. Proposta mais sofisticada, dirigida a um público julgado mais selecto e pre-
parado. 

12 Conferir a sugestão do maior prestígio e influência mantido pelos intelectuais da direita na socie-
dade portuguesa do início do século XX com Rui Ramos, op. cit.



sauvage de l’interieur, a exibição do camponês das províncias metropolitanas,
cujo viver surgiria posto a par do “viver selvagem” dos colonizados trazidos
à exposição.

Como disse no início deste texto, a Exposição Colonial de 1934 foi um
evento importante, também porque ali se fixaram e foram postas a circular
no âmbito nacional novas imagens etnográficas da “Metrópole”. As repre-
sentações das culturas exóticas das colónias e os elementos usados para figu-
rar as províncias “metropolitanas” inter-influiram e firmaram-se
mutuamente no decurso da Exposição.

Afonso do Paço, um arqueólogo e etnógrafo então importante, reflectia
oportunidade de firmar políticas museográficas decididas, a partir da opor-
tunidade propiciada por a mostra do “Império” feita no Porto: 

é ocasião de tratarmos da valorização do nosso Império […] e um dos assuntos sob
que este problema deve ser encarado é o da organização de um museu de etnogra-
fia que abranja Portugal Continental e Ultramarino, pois mal ficaria possuir um
museu de etnografia das colónias ficando o do continente esquecido13.

A documentação existente permite sugerir que foram os motivos etno-
gráficos “metropolitanos” que ganharam aqui convenções de representação
novas. Isto aconteceu, nomeadamente, porque foram obrigados a co-existir
e, de algum modo, a mimetizar as formas usadas para apresentar os corpos,
os trajes, a arquitectura e os usos dos representantes enviados das colónias ao
Porto14. Há um eco desta percepção exposto a propósito do grande cortejo
de encerramento da Exposição -o “Cortejo Colonial”- que correu a 30 de
Setembro:
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13 Afonso do Paço cita o trabalho de remodelação feito por Paul Rivet a partir 1928 no Trocadero.
Este fora justificado pelas expectativas arrastadas pela realização da Exposition Coloniale em 1931 (cf.
com Lebovics as políticas francesas de exibição etnográfica nos anos 30).

14 Estavam bem estabelecidos em 1934 os modos de mostrar populações colonizadas, fixados no cir-
cuito das grandes exposições desde o século anterior. No Porto, emulava-se mais directamente mas a
uma escala muito modesta, como reconheciam com boa vontade os organizadores, as técnicas de
encenação de ambientes exóticos que tinham tido momentos exuberantes na Exposition Coloniale
Internationale de Paris, em 1931 (cf. Greenhalg op. cit.; tb. Lebovics 1992). Em Janeiro de 1931,
Henrique Galvão dirigia uma revista ilustrada nova, Portugal Colonial. Revista mensal de propaganda
do Império Português. Ali foi constante o noticiário ilustrado da grande exposição que corria em
França. Galvão foi o representante português no Congresso Colonial que correu em Paris a par com
a Exposition.



todos os que presenciaram o cortejo se lembram da interessante e bem organizada repre-
sentação da lavoura. Os ranchos e grupos regionais constituiram uma nota de flagrante
folclore nacional, cheia de cor e pitoresco, que por si só daria uma curiosa parada.

Reuniram-se motivos e representantes das províncias do Minho, Trás-os-Montes,
região demarcada do Douro, Beira Alta e Beira Baixa, Ribatejo, Alentejo, Extremadura
e Algarve, que equilibraram a demonstração etnográfica do ultramar (Ultramar 18:2).

Tornou-se evidente em vários passos, em 1934, que tanto alguns dos enca-
rregados da prédica daquela cultura nova, como os seus destinatários, domina-
vam ainda mal os preceitos do que pode ser identificado como uma gramática
modernista para a exibição de culturas provinciais. Esta servia a sua objectifi-
cação, identificando-as como partes primordiais do “Império”. Por este inter-
médio o regime autoritário pretendia veicular uma cultura popular nacional
nova, ideologicamente depurada. Esta cultura teve na Exposição Colonial um
primeiro ensaio de divulgação depois melhor articulado nos anos seguintes.

Dois cortejos e o príncipio do fim da paródia

Na Exposição Colonial, na sua organização e no seu usufruto, surpreendem-
nos a multiplicação das incongruências discursivas, os desencontros de expectati-
vas, os momentos paródicos e também as leituras débeis ou pouco avisadas da
importância das tranformações ideológicas propostas com este evento. Entendo
estes desfasamentos como expressões da falta de desenvoltura com que se moviam
a maioria dos intervenientes, face à rapidez e da radicalidade das mudanças dis-
cursivas que se impunham naqueles anos. Então o Estado, novas elites e homens
de mão nele sustentadas modificavam -entre muitos outros aspectos da sociedade
portuguesa- os modos de fazer a representação etnográfica do país. Uma imagem
usada em 1931 por António Ferro, outro dos nomes chaves dos trabalhos de pro-
paganda do regime, sugere o sentido radical destas tranformações, sublinhando
de passo o seu modernismo radical: “Na verdade Salazar salvou o país […] refez
quase por completo a fachada da Nação” (Jornal das Colónias 13/4/1933)15.

514

15 É bem conhecido o dito de Baudelaire, muito glosado por Walter Benjamin, que diz que a “a rua
é a escola do homem moderno”. A compreensão das virtudes do uso das imagens sintéticas, das facha-
das, dos cortejos, afinal da “rua”, como meios de inculcar uma nova cultura popular nas massas
modernas, é muito forte em todos os escritos de Enrique Galvão. Cf., por ex., o Album Comemora-
tivo da Exposição do Mundo Português. Seccção Colonial, pp. 17 e segs. Cf. tb. as referências compara-
tivas sugeridas por relação à Alemanha e á Itália da mesma época por Eksteins, por Mosse e por
Schnapp.



Além do trabalho de alguns poucos etnógrafos mais especializados, a
representação etnográfica do país tinha sido fixada de um modo bastante
livre e lúdico pelas práticas de lazer e pelos consumos das camadas burgue-
sas. Isto aconteceu no âmbito de um processo longo de aprendizagem volun-
tária, por intermédio do qual estes grupos tinham feito a nacionalização das
suas referências culturais, desde os meados do século XIX16. Vale a pena dar
como exemplo da persistência destes modos de aprender, uma reportagem
surgida em O Comércio do Porto a propósito de uma festa realizada nas Cal-
das de Vizela, em Agosto de 1934, quando já corria no Porto a Exposição:

Como era de esperar foi de uma grandiosidade nunca vista a festa puramente
nacional que os proprietários do Hotel Cruzeiro do Sul ontem porporcionaram
aos seus hóspedes […] surgiu inesperadamente um numeroso grupo de senhoras e
cavalheiros que vestidos com trajes do Minho e de Marias dePortugal despertaram
a alegria e a boa disposição […] Pelas duas horas da madrugada teve princípio a
ceia à portuguesa que principiou pelo tradicional caldo verde, que foi seguido […]
As mesas arranjadas com louça grossa, candieiros de três bicos, velas, pequenos
pires de tremoços, garfos de ferro e pão de milho dava bem a impressão das mesas
dos lavradores (14/8/1934).

Agora, entrados os anos 30, quando se pretendia veicular ideologias com
laivos totalitários evidentes, era o ensino de uma nova cultura imperial que
impunha uma objectificação nitída das culturas provinciais, delineadas por
referência exclusiva às suas características rurais, despidas de quaisqueres con-
tágios de referências cosmopolitas. Como veremos, pretendeu-se que fosse
interpretada tanto quanto possível pelos próprios membros das classes popu-
lares, objectos de convocatória e arregimentação autocráticas. Agora, podia
mesmo ser dispensada nas políticas da representação etnográfica a mimeti-
zação paródica do povo, uma prática comum para as diversas camadas da bur-
guesia nos regimes democráticos anteriores, ainda ilustradas em 1934 por
daquela festa “puramente nacional” organizada no Hotel do Cruzeiro do Sul. 

Nas margens da Exposição tinham lugar mimetizações mútuas e alguma
sensualidade, afinal aberturas para aprendizagem do outro, aquém das ini-
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16 Cf. Ramos 1994: 565 e segs. Hermann Bausinger anota, a propósito da Alemanha:”The domi-
nant influence of the idea of the national on the folk culture of the nineteenth and earlier twentieth
centuries can hardly be overstimated” (1990:44). Julgo que o mesmo juízo pode ser retido com pro-
priedade no que diz respeito a Portugal.



ciativas oficiais que balizavam estrictamente observadores e observados.
Dizia o director d’O Comércio do Porto Colonial: “Eu mesmo vi um preto
fazer batuque da mais característica dansa regional do Norte” (16/7/1934).
Puderam acontecer, por exemplo, momentâneas exoticizações do desejo
homoerótico dos repórteres quando descrevem entusiasmados os corpos de
bailarinos –“estranhos contornos de corpos nus e suados”–, ou ainda o
desejo, agora dos burgueses e de muitos maraus do Porto que rondavam
mirando o peito nu das africanas das “aldeias indígenas”, requestando a
“Inez, esbelta formosa e linda” ou a “preta Rosinha”. Esta nacionalizada, para
além do nome, de uma maneira bastante bizarra pela prosa de um jornalista
–“se lhe tirasses a pele– o negrume da pele, bem entendido- fizesses dela uma
branca verias na sua figura uma airosa minhota. Pelos meneios, por certo ar
exquise que tem ao andar” (O Comércio do Porto Colonial 1/7/1934).

Vale a pena descrever mais um destes encontros eventuais que a Expo-
sição propiciou, particularmente surpreendente pela intensidade do impulso
de mútua mimetização que fica bem sugerido nesta citação:

[…] o famoso rancho típico dos dos Zés P’reiras do Marco de Canavezes…visitou
o pavilhão de O Comércio do Porto Colonial oferecendo, por momentos, um espec-
táculo de cor e de ruído.

Um preto da aldeia lacustre da Guiné, assistindo casualmente ao espectáculo desta
visita regional, improvisou um bailado violento e agitado, entre o grupo dos Zés
P’reiras.

Estabeleceu-se por instantes uma confraternização entre o Douro e a Guiné […]
o bailado estranho do negro que se saracoteava e regougava modas bárbaras do seu
sertão africano, no meio dos trajes escarlates, verdes, negros, pletóricos de côr. Das
raparigas e homens do Douro que o som dos bombos ensandecia de entusiasmo”
(O Comércio do Porto 17/7/1934).

Podemos encontrar uma nota ainda ambígua, mas que prenunciava as dis-
posições censórias e purificadora que havia de pautar as políticas da represen-
tação etnográfica fixadas sob o novo regime num escrito do Conde d’Aurora.
O autor era um monárquico “integralista”, polígrafo que foi etnógrafo espo-
rádicamente, politicamente próximo do novo poder estabelecido depois do 28
de Maio, sob o qual ocupou cargos de algum destaque. Em Abril de 34 num

516



artigo intitulado “O Minho Província do Império” delineava alguns aspectos
do que imaginava que havia de ser a “Parada Regional” a realizar no âmbito da
Exposição que já então se organizava por todo o país. Diz então o conde: 

tem apenas, a romagem, um alçado pictoral, campestre, espiritual de represen-
tação…

[…] Folcloristas da minha terra porque não recolheis em disco de museu, o grito
característico do boieiro, que se ouve através de toda a planura das veigas ribeirin-
has? 

Ainda que se conceda uma evocação emotiva de sincretismos naif, pró-
prios das práticas populares efectivamente observáveis:

[…] Oh! Curiosas rivalidades das músicas de romaria – tocando trechos de opéra
wagneriana, esquecidos do “Regadinho”, da “Cana Verde”, do “Malhão, que nin-
guém lhes orquestrou nunca. (A Aurora do Lima 27/4/1934).

É fácil pensar que as características híbridas anotadas, e também os
“esquecimentos”, seriam ao fim e ao cabo a nota dominante das práticas das
camadas populares efectivamente observáveis. Como fica sugerido, podiam
sobreviver nomeadamente porque foram sendo débeis os recursos para fazer
a pedagogia institucional de uma cultura popular de massas nacionalizada
durante o século XIX e nos ínicios do século XX. 

Julgo referir neste passo a sugestão de M. Taussig, que anotando a Hork-
heimer e Adorno diz:

Fascism, […] is accentuated form of modern civilization which is itself to be read
as the history of repression of mimesis […]. But above all, fascism is more than
outright repression of the mimetic; it is a return of the repressed, based on the
“organized control of mimesis. (1993:68) 

Uma nacionalização radical da cultura popular -que supunha uma pro-
vincialização para alguns dos ideólogos integralistas e que podia ir de par
com ideias bizarras como equacionar as possibilidades de forçar as classes
populares a envergar trajes regionais- chegou a ser pensada como possibili-
dade que caberia nas iniciativas do novo regime.
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Uma sugestão de Michael Herzfeld pode ser tomada como concomitante
nesta linha de sugestões de leitura crítica das expressões censórias de cariz
autoritário observáveis nos anos 30 em Portugal, como envolvente da imple-
mentação pelo Estado de um cultura popular moderna. Herzfeld dá-nos
conta dos usos da fixação de ícones como forma articular de discursos de
poder, impostos por uma selecção da variedade de formas culturais. Diz
Herzfeld: 

The very heterogeneity of iconicity is what recommends it to reductionist needs
of ideology: it simplifies the awkward, complicated, messy truths about ethnic and
other kinds of internal diversity that undergird its bland assertions of homogeneity
(1997:73). 

Por relação ao nosso país, naquela época não podemos perder de vista a
amplitude das possibilidades de fazer a imposição autocrática da legitimi-
dade dos ícones que haviam circular como representação das culturas pro-
vinciais. Um dos aspectos da Exposição hoje mais surpreendentes
encontra-se nas dimensões pouco espontâneas que a sua visita supôs para
uma parte importante dos indivíduos que a frequentaram. Por exemplo: há
párocos que trazem os seus fregueses arrebanhados; chefes políticos locais a
participarem na mobilização das visitas dos seus conterrâneos, por convoca-
tória dos hierarcas concelhios ou distritais da recém organizada União
Nacional; patrões que distribuem aos seus operários bilhetes conseguidos a
preços favorecidos (e que aqueles eventualmente revendem, facto denun-
ciado como burla pela organização que ameaçava de vexame os eventuais
compradores destes bilhetes)17. 

A alguns meses da abertura, em Fevereiro, um artigo somava referências
sincréticas muito curiosas, prenunciando aquela sobreposição de estatutos.
Como ali se sugere o visitante rural mais modesto surge simultaneamente
como sauvage de l’intérieur e, por isso, parte da Exposição:

Durante a Exposição Colonial realizar-se-ão várias visitas de trabalhadores rurais
dos vários concelhos de Entre-Douro e Minho e, possivelmente de outros distri-
tos do País ao Palácio das Colónias.
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Em Braga, Porto e Viana do Castelo trabalha-se activamente na organização des-
tas visitas. Os grupos desfilarão pela cidade do Porto desde a Praça da República
até ao recinto do certame, vestindo os seus trajes típicos, empunhando os seus ins-
trumentos de trabalho e cantando as suas canções regionais. […] os versos do
Conde de Villas Boas que adiante publicaremos e que os vários grupos cantarão
durante o desfile. Esses versos terão a música do coro dos pastores da ópera A
Serrana de Alfred Keil18.

Afinal uma parte dos visitantes foram também, simultaneamente, objecto
de exposição. Isto aconteceu sobretudo no âmbito de dois cortejos que bali-
zaram o calendário do evento: “A Parada Regional de Entre-Douro e Minho”
que correu a 15 de Julho e o “Cortejo Colonial”, que marcou o encerra-
mento da exposição, a 30 de Setembro de 1934. Parece ser esclarecedora, se
lermos todos os seus subentendidos, uma nota surgida a 7 de Julho, no noti-
ciário local de O Primeiro de Janeiro, a propósito da organização da “Parada
de Entre Douro e Minho”: 

Continua o entusiasmo por esta grandiosa festa no concelho de Vila Nova de
Gaia. A classe rural sabe que não se trata apenas de uma Parada de costumes,
danças e “folklore” regionais, mas também de um cortejo cívico do povo das
aldeias que patrioticamente vem manifestar o seu contentamento e admiração
pelos feitos gloriosos dos seus maiores.

Para muitas das pessoas então trazidas ao Porto, torna-se díficil distinguir
o seu estatuto de usufruidores da Exposição da sua participação enquanto
figurantes ou performers obrigados a uma figuração alegórica. Recuperando
os termos de Michael Herzfeld, surgem-nos como objectos que por com-
pulsão alheia faziam a figuração iconográfica de si mesmos. Este facto pode
ser observado, nomeadamente no primeiro dos dois grandes cortejos orga-
nizados durante a Exposição. Olhando a documentação fotográfica relativa
ao “Parada Regional de Entre-Douro-e-Minho”, impressiona-nos a quanti-
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18 In Ultramar. Orgão Oficial da Exposição Colonial n.º 1 de 1/2/1934. A Serrana, ópera de Alfred
Keil que tinha tido a primeira encenação em 1901, figura muito característicamente o modo como se
tinha feito a nacionalização da cultura burguesa em Portugal, com os trajes “minhotos” dos coros
como nota característica (cf. Medeiros 1995). 

Os versos -quadras insofríveis e bajuladoras- de Villas Boas chegarão a ser identificados como
“populares” nalgumas reportagens, num jogo curioso de atribuições desencontradas, significativo do
modo como se aureolava o novo regime de legitimidade, pelos meios mais surpreendentes. Vai como
exemplo uma das quadras: Como as tangerinas/Em que um só fruto tem muitos gomos/ Nossas Províncias
Ultramarinas/São Portuguesas como nós somos.



dade dos figurantes mobilizados. Estes teriam sido mais de 15.000 segundo
as notícias da época.

Deve equacionar-se a participação massiva naquela “Parada” de 15 de
Julho de 1934, tendo em conta o poder formal e informal e, sobretudo, as
disposições autocráticas dos organizadores da Exposição e dos seus colabo-
radores, nas muitas localidades em que se procedeu ao recrutamento de figu-
rantes. Foram então activos autarcas e notáveis, como dizia O Comércio do
Porto: “as pessoas mais representativas de cada concelho” (18/5/1934). São
muitos os momentos em que se torna evidente o carácter impositivo da
visita. No que respeita às zonas rurais, a colaboração dos párocos parecia
indispensável aos organizadores. Transcrevo extractos de um ofício feito che-
gar ao então bispo do Porto pelo Conde de Azevedo, o presidente da “Fede-
ração dos Sindicatos Agrícolas do Norte de Portugal”, e que o prelado
reencaminhou para os párocos da sua diocese:

Está em pleno êxito a Exposição Colonial que deve constituir proveitosa lição para
todos os portugueses. Precisando estes de conhecer, através dela, o esforço dos sol-
dados, dos colonos e dos missionários e muito podendo influir o clero no sentido
de ser ela largamente visitada […] Organização de comboios, instalação, entrada
na Exposição, etc., de tudo nos encarregamos, certos de que prestamos moral e
materialmente, um importante serviço ao país e aos nossos concidadãos” (O
Comércio do Porto 7/7/1934).

Contudo, como responsáveis mais directos e activos do recrutamento
surgem-nos alguns dos grandes proprietários da região e as suas associações
de interesses corporativas19. Parece óbvio contudo que estes colaboradores
locais da iniciativa governamental percebiam deficientemente as artes do
convencimento das massas que o director técnico dominava com uma
desenvoltura inédita. São reveladoras as palavras do velho Conde de Villas
Boas, o organizador da “Parada Regional de Entre Douro e Minho” e depois,
mais tarde, da representação da “Metrópole” no melhor organizado “Cortejo
Colonial” com que se encerrou a Exposição: 
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19 Foram figuras proeminentes nesta iniciativas ainda outros dois aristocratas: o Conde de Villas
Boas e o Conde d’Aurora. Integralistas, “cultores” de interesses etnográficos, literários e genealógicos,
surgem agora como colaboradores eventuais do discurso fascista articulado em 1934 por Henrique
Galvão no “Cortejo Colonial”.



Muita gente cuida… que ela (a “Parada”) tem um carácter panorâmico e pito-
resco, e se limita a uma espécie de exposição ambulante de costumes regionais,
indumentária e folk lore […]. Trata-se sobretudo de uma manifestação de carinho
da nossa Província e das outras Províncias de Portugal que se associam a ela pelas
Províncias irmãs de Além Mar… (Notícias de Viana 5/5/1934).

Vale a pena transcrever como contraponto a este articulado que prosse-
gue assim inconclusivo ou pouco avisado ideologicamente, uma passagem
de um texto bem mais rígido de Henrique Galvão. Trecho escrito a propó-
sito de um cortejo mais tardio, um dos vários de cuja organização se enca-
rregou durante os anos em que foi figura incontornável do aparelho de
propaganda do Estado Novo. Diz a propósito do “Cortejo do Mundo Por-
tuguês” realizado em Lisboa no decorrer da famosa exposição de 1940: 

punha-se realmente como um dos acontecimentos dos que melhor poderiam
corresponder às intenções do Govêrno […] desfile grandioso das glórias do Pas-
sado, dos objectivos imperiais do Presente e tambem da graça, do encanto, do
colorido pitoresco do povo português de vinte e uma províncias do Império […]

Um cortejo é essencialmente efémero.

Um cortejo passa- e dele fica uma imagem que umas vezes não passa dos olhos -e
é fugaz- e que outras vezes se instala no coração -e vai connosco pela vida fora.

Foi uma imagem desta última espécie que pretendemos realizar (1940:27-31).

Conclusão

Foi nos anos 30 que ganharam forma em Portugal os primeiros cortejos
etnográficos, com os contornos que ainda actualmente lhes reconhecemos.
Em geral, cortejos, desfiles e paradas -formas antigas de demonstração mili-
tar, religiosa ou cívica- foram iniciativas que se multiplicaram naquela época.
Surgiram promovidos pela mão do Estado, de autarquias ou de variadas
associações de interessses corporativos. Assim, pude registar entre os eventos
que integravam algum tipo significativo de representação etnográfica, as
“paradas agrícolas” feitas em Barcelos ou Viana do Castelo ou Ponte da Barca
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entre 1932-1934, as primeiras “Marchas de Lisboa”, os dois cortejos que
correram durante a “Exposição Colonial”, os desfiles nas “ Festas de Gui-
marães” no “VIIIº Centenário da Fundação”, os cortejos do “Ano X da
Revolução Nacional” em Braga, os cortejos na “Festa do Mar” na Nazaré ou
o “Cortejo do Mundo Português”. Percebemos que aconteceu ao longo dos
anos 30 uma revitalização do uso dos cortejos com propósitos autoritários
de doutrinação. Este foi um meio por cujo intermédio se quis fazer um con-
vencimento ideológico das massas eficaz (cf. Connerton 1993; Mosse 1996). 

No Porto, em 1934, a depuração modernista de um discurso etnográfico
sobre as províncias metropolitanas ainda foi mal conseguida, o que se torna
patente no âmbito dos dois cortejos mais importantes então organizados.
Podemos dar-nos conta de que aquele discurso foi consolidado de uma
maneira rápida e muito efectiva, observando como depois foi feita na “Expo-
sição do Mundo Português” em 1940 a representação etnográfica das cultu-
ras provinciais, de forma coesa, despida dos sincretismos paródicos que
tinham tido uma presença conspícua na “Parada de Entre Douro e Minho”
de 1934. Afinal a 1ª Exposição Colonial Portuguesa foi um momento
importante de experimentação das formas de representar a cultura popular
que se mantiveram significativas até aos nossos dias, bem para além do fim
do “Império”.
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O PATRIMONIO CULTURAL E OS
MUSEOS,

INSTRUMENTOS PARA A
CONSTRUCCIÓN E A REPRESENTACIÓN

DAS IDENTIDADES.
NOTAS SOBRE (E DENDE) GALICIA

Xosé C. Sierra Rodríguez
Museo Etnolóxico (Ribadavia-Ourense)

Antropoloxía, identidade e museo

O interese e a preocupación polo mundo do museo dende a antropolo-
xía e o intento de establecer novas pontes entre a etnoloxía académica o os
museos etnolóxicos e/ou antropolóxicos ocupa nos últimos anos a bastantes
profesionais e investigadores da disciplina. En Europa este interese vai aso-
ciado a outros problemas e cuestións que levan ó primeiro plano do debate
antropolóxico unha cuestión central na historia da etnoloxía: a identidade
inscrita nos procesos de activación patrimonial asociados ó rexurdimento ou
fortalecemento do nacionalismo en territorios sen estado. Nestes traballos
descríbese a diversificación das expresións da identidade e as variadas ver-
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sións que presenta o fenómeno da patrimonialización ou da activación patri-
monial, ocupando o museo en xeral -singularmente o que responde ás tipo-
loxías de museo de sociedade (Jaoul, 1991; Barroso & Vaillant, 1993) e de
museo etnolóxico- un lugar significado para os que estudian estes procesos
e proxectan sobre eles a mirada antropolóxica.

En Francia ten lugar, ó amparo de diversas publicacións1, un debate e
unha reflexión sobre as relacións entre antropoloxía e museo que obedece,
en boa medida, ó papel que a sociedade pretende asignar á institución
museal, inserida de cheo nos procesos de activación patrimonial e de memo-
rización colectiva. A busca do social e a discusión sobre a percepción e a
vivencia das identidades converxen na delimitación dos obxectos de estudio
da antropoloxía e na demanda cara ó antropólogo dun meirande compro-
miso coa súa sociedade. O recoñecemento da identidade cultural dos grupos
sociais fundamenta o exercicio de memorización colectiva e a etnoloxía con-
tribúe, ou debe facelo, á obxectivación das identidades (Chiva, 1996, 80).

Neste cruzamento de camiños o museo etnolóxico e a museoloxía en
xeral non poden ficar á marxe. Discútese sobre o ámbito de acción do museo
etnolóxico e tal discusión implica revisa-las relacións entre etnomuseoloxía e
antropoloxía (Prado, 1995, 148; Mairot, 1997, 352-353). A. Desvallées
(1994, 52-53) lembra que ata os anos 30 do s. XX o museo era un espacio
habitual para a investigación etnolóxica laiándose de que hoxe a tarefa inves-
tigadora non teña adecuado reflexo no espacio museístico e J. Jamin (1998,
66) destaca que nos museos etnolóxicos ou antropolóxicos está depositada a
esencia e, en boa parte, a orixe da disciplina antropolóxica, que ten urdido
moitas das súas construccións teóricas cos vimbios de tantas coleccións e
documentos2. Na actualidade a base didáctica, metodolóxica e epistemoló-
xica desenvolvida nos museos aparece “fraxilizada” (Jamin, 1998) ou suplan-
tada polo traballo de equipos, centros e laboratorios que romperon o seu
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2 Na bibliografía hispánica teñen tratado o problema das relacións entre antropoloxía e museo dife-
rentes autores, uns para analiza-lo distanciamento entre disciplina e museo (Agudo, 1996, 229; Car-
retero, 1996; 1999; Prats, Ll., 1997, 69-99; Ortiz & Prats, 2000), outros para destaca-lo campo de
interese antropolóxico que constitúe todo museo etnolóxico (Romero, 1985, 43) e outros para soli-
citar e celebra-lo retorno da disciplina antropolóxica ó ‘seu’ museo (Fernández de Paz, 1996, 210-
213). 



vínculo co territorio museal despois da deserción (física e intelectual) da
antropoloxía e dos antropólogos dos museos. Para os que comparten esta
análise, a institución museal queda desprazada cara a un ámbito conmemo-
rativo que favorece esa proliferación museal desprofesionalizada e acientífica,
nutrida por un posmodernismo “naif ” que desvía o terreo de estudio –neste
caso obxectos, coleccións e o propio espacio expositivo– cara ós autores da
colección, da exposición e do propio museo (Clifford, 1995, 257 ss.). Para-
fraseando a Augé (1995, 42-43), Jamin asocia o museo á descrición e ó
texto, interrogado agora pola subxectividade do seu autor e non pola obxec-
tivación do relato. A “preocupación de non disociar nunca na presentación
(museal) das ciencias etnolóxicas o aspecto crítico-especulativo”3 lograba un
absoluto fracaso (Jamin, 1998, 67).

“¿É preciso queima-los museos de Etnografía?”. A provocadora frase de
Jamin (1998) é froito dun debate acontecido o 14 e o 15 de setembro de
1990 no centro Mahler de París, organizado polo Grupo de investigación 94
do CNRS. Nel formulouse a confrontación e as relacións entre antropoloxía
e museoloxía baixo o seguinte interrogante: “¿Que papel desempeña o
museo na paisaxe conceptual da investigación antropolóxica contemporánea
[...] e na cultura e civilización que, segundo se di, globalizan e uniformi-
zan?”. Posteriormente K. Pomian (1996, 44) salienta a dificultade de illa-la
definición de museo etnográfico dos contextos ideolóxicos e políticos, pois
o museo é un producto directo da iniciativa institucional mediatizada,
segundo as circunstancias e os casos, por diferentes axentes sociais.

Para outros autores, como é o caso de G. Korff (1996, 121-122), o museo
sufriu historicamente a fragmentación gradual das súas misións e obxectivos
a través do distanciamento progresivo entre a investigación das coleccións e
a súa presentación ou exhibición. As dependencias e tutelas político-admi-
nistrativas que limitan a independencia crítica de todo museo vai substi-
tuíndo a tarefa documental e investigadora polo incremento da actividade
divulgadora e a animación sociocultural. Como indica o pensador Hermann
Lübbe (1983), a institución museal camiña cara a unha función “compen-
satoria” que combina e mestura o labor de animación sociocultural indicado
coa difusión de imaxes e actividades ilustrativas das cousas e acontecemen-
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tos particulares propios da vida cotiá. Nunha sociedade con perda ou dimi-
nución crecente das pautas de vida e relación familiar, o museo ofrece un
lugar para o recoñecemento dos valores esquecidos ou perdidos. Un lugar
para “contar historias”, como Karp e Lavine (1991, 14) comentan, que abre
espacios para a nostalxia, celebra o pasado e enaltece os valores da tradición.
Para Korff (1996, 124) os museos etnográficos están a reproducir mecanis-
mos emocionais que lembran a función cumprida polos heitmatmuseum e
contribúen ó desenvolvemento dunha enxeñería da nostalxia, postergando o
labor crítico e investigador que os museos gradualmente abandonan, como
Chiva (1988) e tantos outros etnólogos teñen lamentado. Para Pomian
(1987) a investigación focalizada nos obxectos e coleccións do museo pode
conxurar este perigo, proporcionando o estudio especializado dos seus fon-
dos –combinado agora (ou subordinado?) coa “gran” investigación desen-
volvida noutros ámbitos– claves para visualiza-las grandes estructuras baixo
as pequenas cousas. O que non debemos esquecer é que nos museos etnoló-
xicos esas pequenas cousas son testemuños da identidade, xa pola diferencia
ou semellanza con cousas musealizadas noutros ámbitos, xa porque as gran-
des estructuras que subxacen a esas pequenas cousas perfilan igualmente
outra dimensión da identidade. 

Considerando que o museo foi historicamente un lugar de encontro para
a dobre tarefa asignada á etnoloxía (Chiva, 1996, 80-81) –a de memoriza-
ción colectiva (sobre a que se tecen ou fundan as diversas identidades) e de
obxectivación desa identidade–, é cando menos discutible a posibilidade de
obxectivar (moito menos neutralizar) a mirada museal e coidar que a dis-
tancia histórica é capaz de espi-lo museo etnolóxico de roupaxes identitarias.
O recoñecemento, durante moito tempo, da compatibilidade e a simbiose
entre investigación etnolóxica e simbolización cultural, ideolóxica e política
do museo (Chiva, 1996, 81) e a descrición dos novos fenómenos de ocupa-
ción do museo polo mercado explican que a perda de contido científico
nesta institución obedece máis ás esixencias mediáticas e de consumo cultu-
ral que invaden o espacio museal ca ós compromisos identitarios. Como o
mesmo Chiva (1996, 81) indica, “o laboratorio cedeu en beneficio do tea-
tro!”. A sociedade do lecer cada día máis presente modifica substancialmente
as prácticas culturais (Poulot, 1997, 33) e supón un auténtico desafío para a
representación tradicional do patrimonio cultural. A indisociabilidade do
proceso democratizador –acceso ós bens culturais– do fenómeno da masifi-
cación dos espacios culturais produciu unha ‘flexibilización’ dos mecanismos
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de achegamento e aprehensión ó producto e á mensaxe cultural. Os disposi-
tivos interactivos e os contornos lúdicos creados e difundidos pola industria
mediática penetran tamén no museo e contribúen a esa flexibilización: dos
públicos, da información e das estructuras de conservación e difusión do
patrimonio cultural. O capitalismo, organizado agora sobre o consumo e
non sobre a producción, trata de segmentar tamén ós públicos, consumido-
res de espacios, bens e servicios culturais (Mac Donald, 1993, 20).

Polo tanto, a perda da función documental e investigadora no museo e
da cientificidade na obxectivación das identidades, ás que o seu patrimonio
remite, non deriva tanto da utilización ideolóxico-política da etnicidade ou,
máis xenericamente, dos elementos da identidade cultural como da capta-
ción ou invasión dos bens culturais e da institución museal polo mercado4.
Naturalmente, o museo etnolóxico ofrece un menor atractivo para ser cap-
turado por este proceso, precisamente porque o mercado, seducido necesa-
riamente pola súa mundialización, non simpatiza cunha paisaxe identitaria
diversificada, oposta por natureza a unha máis dócil e maleable identidade
universal. Son outros campos da musealización e outros patrimonios máis
domeables pola internacionalidade os que reciben a visita do mercado e
gozan das atencións das administracións. 

Sociedade, patrimonio e museo

No marco deste proceso, as fórmulas e mecanismos de activación do patri-
monio cultural remiten ós mesmos incentivos e motivacións que as experien-
cias de musealización que se estenden e proliferan por tantos territorios de
Europa, e a propia musealización constitúe unha forma específica de patri-
monialización cultural (Deloche, 1983, 35 ss.). Entre nós, aínda que de xeito
máis tardío, florece igualmente a compulsión patrimonializadora e museali-
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institución museal foi tratada por numerosos autores. Para un achegamento a este problema cómpre
a consulta da obra xeral de D. Bayard & P. Benghozi (1993), onde se analiza a adaptación obrigada
da institución museal á lóxica economicista, que afecta ós grandes museos e tamén, gradualmente, ós
museos locais (Longman, 1996, 41-42). A introducción das técnicas de márketing nos museos é un
fenómeno estudiado por J. Tobelem, 1990 (análise do modelo norteamericano) e 1992, e R. R. Janes
analiza a estratexia economicista aplicada en experiencias canadenses (1996) e os custos sociais que a
dita estratexia comporta (1996a). O modelo financeiro e xestor norteamericano é examinado tamén
por V.L. Zolberg (1996), e Th. Ambrose (1994, 1995) describe os procesos de racionalización xes-
tora da museística británica e a súa incidencia sobre o planeamento e organización do traballo nos
diferentes centros. 



zadora que na Europa industrial comezou nos anos 70 (Cuisenier e Segalen,
1986, 34; Cirese, 1977) percorrendo itinerarios moi diversos que respondían,
en tódolos supostos, á busca de respostas para circunstancias e situacións que
tiñan, tanto nos territorios industrializados do occidente europeo como nas
paisaxes aínda dominadas polos procesos de producción agrogandeiros, un
denominador común. Para M. Guillaume (1980, 162) o que se xeneraliza é
a conciencia da conservación respecto dos elementos materiais e ambientais
en proceso de destrucción ou desequilibrio. A crise da sociedade industrial,
expresada na reconversión do tecido productivo do sector secundario e no
impacto que recibe o sector primario, provocan unha secuencia procesual de
deslocalización e de desterritorialización dos enclaves industriais e producti-
vos (Rasse & Necker, 1997, 30-31) e un desgaste do modelo de consumo, tal
e como fora configurado polo capitalismo industrial. Os efectos derivados
desta situación e o abrente dunha sensibilidade ecolóxica que extrema as cau-
telas sobre a conservación do medio natural crean unha ideoloxía eco-conser-
vadora (Gillaume, 1980, 164) que se enfronta ás construccións da orde
tecno-económica e produce unha lectura cultural sobre o subsistema físico
ambiental. A lóxica da conservación vai impoñendo os seus obxectivos: con-
servar para transmitir unha memoria e xestiona-las estructuras simbólicas das
que se nutre toda sociedade. Non hai intención de comezar unha aventura
das memorias, si de manexa-lo patrimonio cultural como un recurso seguro
diante da incerteza do porvir e como rearmamento fronte á crise de valores e
ideas (Jeudy, 1995, 5). Hai neste complexo proceso unha substitución ou
alternancia na que un humanismo etnográfico –segundo di De Martino–
enche o baleiro deixado pola crise da historia como constructora de sentido
e como concepción do tempo ordenado pola escatoloxía que informa os
grandes relatos (cristiáns, burgueses ou marxistas) proporcionando ós indivi-
duos unha percepción do tempo organizado pola esperanza. A emerxencia do
conservacionismo segrega un ‘simbolismo civil leigo’ que dota de sentido ás
obras humanas, particularmente as próximas e as que identifican o cotián
(Clemente, De Simoni & Mancuso, 2000, 17). 

Esta sensibilidade leva a conciliar dous modelos da ideoloxía conserva-
cionista que terán consecuencias relevantes para a renovación da museolo-
xía contemporánea e tamén para a antropomuseoloxía ou etnomuseoloxía.
A converxencia do museo-conservación e da eco-conservación facilitan o
nacemento nos anos 70 da ecomuseoloxía (Hubert, 1989; Clair, 1992
[1976]; Varine, 1992 [1969]) e das denominadas posteriormente novas
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museoloxías (Maure, 1994; Mayrand, 1998). Os discursos entrecrúzanse e
transitan duns lugares a outros, de maneira que tamén a concepción clá-
sica sobre o patrimonio cultural recibe as ondas deste debate. Fronte á
desarticulación dos modos de producción agrogandeiros, a etnoloxía en
Francia, en Italia, noutras partes de Europa e tamén entre nós acende unha
luz vermella para mobiliza-la antropoloxía e os antropólogos respecto do
rescate e documentación da tradición das sociedades campesiñas locais,
que corría o risco de desaparecer para a mirada etnolóxica. O berro de
alarma de Lévi-Strauss no Ano do Patrimonio de 1980 (Althabe, 1995,
252-253) elimina as reticencias de boa parte dos etnólogos franceses para
situarse no campo de observación do nós no “gran repartimento” (Len-
clud, 1995) sobre o que se asentara a epistemoloxía antropolóxica antes de
asumir, de xeito parello, unha etnoloxía chez nous (Augé, 1989, 32-33) e
unha etnoloxía de urxencia supresoras dos prexuízos e desconfianzas teó-
rico-metodolóxicas respecto da execución dunha investigación autoantro-
polóxica. Relaciona Althabe (1995, 253) este fenómeno coa brutalidade da
centralización francesa que activou a destrucción do local e o esquece-
mento do próximo coa tradicional orientación alóctona da etnoloxía gala,
aínda focalizada ós espacios e sociedades poscoloniais. Pero tamén a
cidade, a vida industrial ou o sindicalismo reciben a mirada etnopatrimo-
nial (Bromberberger, 1997), porque os espacios e comunidades urbanas
sofren o impacto da mudanza que vai disolve-las formas tradicionais da
industria concentrada, o réxime habitacional e o traballo que afecta a
fábricas e barrios obreiros, ós oficios industriais e ó artesanado urbano;
ámbitos todos eles tan representativos, ou máis, da identidade nacional e
local francesa como o mundo rural (Prado, 1995, 147-148). Porque o que
se debate e reivindica, como investigación etnohistórica e como patrimo-
nio cultural, é a identidade rexional e local (Duclós, 1996; Fabre, 1996),
berce de formas de vida e de saberes endoxerados que dan conta do pró-
ximo e da experiencia construída e agora reclamada como valor cultural do
propio e do inmediato. A situación producida en Francia despois da rexio-
nalización de 1982-83, inaugura un tempo de asunción de poder e de
imaxe por parte das autoridades locais que promoven a afirmación do local
e a xestación dun espacio simbólico no que se expresan outras identidades:
a rexional, a provincial e a municipal. A proliferación de eventos expositi-
vos, a creación de novos museos e a renovación das museografías testemu-
ñan un proceso que xera a súa propia e inmediata contradicción, cando
algúns antropólogos e museólogos critican a “invención” de tradicións
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para lexitima-las novas identidades colectivas e acusan ó museo de contri-
buír á construcción dunha identidade prefixada e inelástica (Althabe,
1995, 253-254).

O enraizamento no rural (Althabe, 1995, 252; Rasse & Necker, 1997, 40)
desa etnoloxía de urxencia produce efectos contrapostos que se difunden por
moitos territorios e países e que afectan tamén ó labor museolóxico e ás expe-
riencias de activación patrimonial en marcha (Davallon, Micoud & Tardy,
1997, 200-205). A antropoloxía e a etnomuseoloxía destacaran a necesidade
de rompe-la concepción dicotómica entre patrimonio culto e patrimonio
popular (Prat, 1992) na perspectiva gramsciana de subalternalidade (Cirese,
1973). A antropoloxía, como a socioloxía, podía e debía desenmascara-la fala-
cia ideolóxica que idealiza, mediante fragmentacións e clasificacións subxecti-
vas, os diferentes bens culturais agrupándoos en diferentes castes de
patrimonios (Moreno, 1991; Agudo, 1996; 1996a; Fernández de Paz, 1996;
Rodríguez Becerra, 1997; Sierra, 2000). Polo tanto, a interpretación científica
dos mecanismos sociais e ideolóxicos que constrúen a noción de patrimonio
cultural e ordenan e tipifican os seus diferentes ámbitos e contidos, permite
estende-la mirada etnolóxica sobre calquera acción patrimonializadora (Carre-
tero, 1999, 101) e non soamente sobre os contidos ou bens culturais perten-
centes ós territorios da alteridade xeográfica e cultural e a grupos e
comunidades que ocupan, entre nós, a posición subalterna.

Feita esta especificación, a etnoloxía de urxencia pode constituír, en inter-
pretación de Guillaume (1980, 170), unha forma aberta e intelixente de
acción museolóxica para documentar e construír memoria cultural fronte a
actividades, comportamentos, xestos, sons, palabras e experiencias que a
museoloxía clásica, pero tamén a etnoloxía, sometían ó esquecemento. Dal-
gunha maneira volvemos sobre a idea da acción compensatoria que o filó-
sofo Lübbe atribuía ós museos e que nos ensaios de musealización
desenvolvidos produce situacións e manifestacións diversas e contrapostas.

Identidade, etnicidade e museo

Un dos problemas máis destacados pola antropoloxía que reflexiona
sobre o patrimonio cultural, e sobre o museo como institución social, é o
da/s identidade/s e a cuestión asociada da etnicidade. Entre os autores euro-
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peos destaca a prevención e a distancia que coidan aconsellable establecer
fronte ós perigos que entraña a implicación da activación patrimonial e das
musealizacións nos procesos de construcción ou reconstrucción identitaria.
Aínda que en moitos casos as cautelas enunciadas constitúen só a busca
dunha distancia crítica (Chiva, 1996, 83) entre a realidade observada e a
participación do etnólogo e do museólogo no campo da observación, hai
pronunciamentos e análises que mostran a fronteira difusa entre a posición
ético-ideolóxica e a perspectiva científica. Para algúns autores “os museos
etnográficos non deberían de estar na primeira liña de creación de identida-
des” (Korff, 1996, 124) considerando que a súa participación nas celebra-
cións e animacións compensatorias antes ditas favorece o desviacionismo
identitario da experiencia museal. I. Chiva (1996, 81-83) fala das servidu-
mes xestoras dalgúns museos e das servidumes político-identitarias doutros,
pronunciándose abertamente A. Jonj (1996, 99-100) sobre a pertinencia de
estudiar e presenta-la información etnolóxica nos museos sen condiciona-
mentos ideolóxicos nacionalistas. A convicción da inevitable homoxeneiza-
ción sociocultural da unidade europea é para algúns un elemento limitador
do sentimento de pertenza nacional, que produce, por outra banda, a emer-
xencia como desquite de identidades rexionais, perceptible nos territorios
renanos, nos Países baixos e no Benelux, o que constitúe un fenómeno dobre
e paradoxal de apertura de fronteiras “nacionais” e de revalorización das refe-
rencias “rexionais”. Tal fenómeno confire ó museo etnográfico unha posi-
ción significada como observatorio que reflicte, a través da presentación de
obxectos e coleccións, a contradictoria vitalidade dos espacios culturais
(Kerkhoff-Hader, 1996, 108-109).

Realmente o que se cuestiona e o que se debate non é a correlación patri-
monio-museo-identidade, senón a presencia na acción patrimonial, e na
musealización, da identidade étnica ou etnonacional. Esta é a cuestión que
provoca o verdadeiro debate e que obriga a antropólogos e museólogos a
establece-las distancias necesarias e a asumi-las posturas que coidan máis
prudentes e oportunas. A cuestión é nidiamente sintetizada por Chiva
(1996, 80) cando diferencia a dobre tarefa (anteriormente citada) confiada
á etnoloxía: “a de memorización colectiva que fundamenta a identidade dos
grupos; e a tarefa de obxectivación desa identidade”. O proceso de cons-
trucción europea non produciu, e hai serias dúbidas para sospeitar que o
logre, o desenvolvemento dunha cidadanía europea emancipada sociocultu-
ralmente da percepción que ten a poboación respecto da unión económica
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e monetaria e da imaxe inevitable dunha Europa dos mercadores (Gondar,
1999, 35 ss.). O problema non reside neste conxunto unificador e unifor-
mizador, dotado da suficiente pertinencia histórica, senón nos sentimentos
que se estenden entre os cidadáns e os veciños das nacionalidades, rexións e
municipios da Europa “unificada”. Do mesmo xeito que a propaganda ins-
titucional, emitida desde certos poderes, traslada unha visión idealizada dos
espacios e territorios que no pasado participaron de experiencias de interco-
municación cultural –como o fenómeno da peregrinación xacobea– instán-
donos a asumi-la imaxe dunha solidariedade universal e unha idea, forxada
daquela (?), de unidade europea gracias ó Camiño de Santiago, igualmente
preténdese agora idealizar un vínculo que non está aínda socialmente con-
solidado e que terá necesariamente que utilizar como enlace, para o logro
exitoso da experiencia unificadora, a (previa) unión mercantil e monetaria.

Cómpre non esquece-la existencia de moitas manifestacións que defen-
den a hipótese de que posúen longa vida a producción e reproducción social
da diferenciación cultural. K. Pomian (1996, 47-48) enuncia un conxunto
de factores que favorecen a continuidade na reproducción da diversidade e
que están no substrato cultural das múltiples tradicións asociadas a linguas,
paisaxes e saberes distribuídos historicamente polo espacio europeo: a diver-
sidade do contorno territorial que condiciona (e condicionará) accións e
comportamentos ambientais diferenciados e a irreductibilidade psicolóxica e
cultural de individuos e grupos que neutralizarán decote as tendencias e
imposicións uniformizadoras. Desde tal análise o museo etnolóxico non
pode limitarse a ser un conservatorio das pegadas culturais do pasado ou un
templo da nostalxia no que se celebra o ‘dolo’ (Guillaume, 1980, 69-73;
Duclós, 1997, 264) pola diversidade perdida e, en ocasións, cerimonias de
performances políticas nas que florcen os oficiantes da nostalxia (Hainard,
1996, 322). Cómprelle á institución museal unha tarefa exploratoria
(Pomian, 1996, 48) sobre o presente para interpretar criticamente as posibi-
lidades da cultura actual e aquelas que resultan do proceso transformador
vivido pola tradición.

As novas museoloxías e a fórmula, definida na Reunión de Mulhouse5,
dos museos de sociedade foron capaces de reorienta-lo debate e producir novas
imaxes sobre a identidade dos fenómenos musealizados e, moi significativa-

536

5 A consolidación desta expresión aconteceu na relevante palestra do Colloque national ‘Musées et
Société’, celebrado en Mulhouse-Urgesheim en 1991, do que se publicaron as actas en 1993: Barroso,
E. & Vaillant, Emilia (eds.): Musées et Sociétés. Actes du Colloque Mulhouse-Urgesheim. París, 1993.



mente, sobre a identidade do propio museo. Porque do tratamento dos fenó-
menos identitarios no museo desemboca o xurdimento dunha nova percep-
ción social sobre este. O museo de sociedade, o precedente ecomuseal e as
diferentes expresións e experiencias da museoloxía social e comunitaria van
tecendo unha complexa e heteroxénea identificación do museo, dende a que
emerxe unha nova (ou novas) identidade(s): dentro dos estados europeos, a
identidade loco-rexional indisociable dos movementos reivindicativos que
loitan pola afirmación do próximo como escenario vital dos cambios que, de
forma acelerada, viven moitas das súas poboacións. A data de 1970 consti-
túe un marco referencial que dá paso a un conxunto variado de procesos nos
que o museo etnolóxico e o patrimonio cultural a el asociado adquiren gra-
dual protagonismo. Unha nova paisaxe social e ideolóxica vai deseñando os
seus propios límites, que erguen a súa fronteira diante das ideoloxías uni-
versalistas. O centralismo político francés é cuestionado como modelo esgo-
tado, a urbanización e o mercantilismo inmobiliario da V República
(Bartement & Bernié-Boissard, 1995, 144) deixan de exerce-lo tradicional
atractivo mesmo para a poboación burguesa e a estructura piramidal de cla-
ses (que verá consolidado o equilibrio das súas tensións sociais a través de
partidos políticos e sindicatos) non é xa o único escenario para a representa-
ción do conflicto social. O localismo e o rexionalismo espertan dun prolon-
gado letargo, “borrados” os enraizamentos territoriais no Estado de
‘individuos’ da República francesa (Schnapper, 1991) e postulada a rurur-
banización como un modelo territorial e residencial que aumenta os seus
adeptos. O aumento da esperanza de vida, a incorporación da muller ó mer-
cado de traballo e o peso social e demográfico da xuventude promoven o flo-
recemento de grupos e asociacións de pertenza dada (Bromberger, 1996,
15-16). O achegamento da poboación ó espacio local xuntamente coas cri-
ses que soportan os núcleos industriais e a economía agraria estimulan o
interese polos espacios en crise e polas súas memorias. Proxéctase sobre
barrios, antigas fábricas, pequenas industrias rurais, vilas históricas, cativas
aldeas e paisaxes naturais o discurso cultural, anteriormente reservado ós
grandes conxuntos histórico-artísticos e monumentos singulares. A noción
de patrimonio cultural vaise estendendo a unha herdanza moito máis ampla
e diversa. As transformacións e reconversións estimulan as lembranzas, estas
son traducidas simbolicamente como un dispositivo que conforta dolos e
nostalxias e a memoria na que se traducen é interpretada xurídica e politica-
mente para facilita-la concesión do estatuto de patrimonio cultural a tan
numeroso exército de neófitos patrimoniais.
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No contexto desta “2ª revolución francesa”, en esaxerada expresión de
Mendras (1988), desenvólvese a ruptura museolóxica que vai desembocar
nas novas museoloxías. A identidade estará presente en tódalas formula-
cións e en tódolos debates sobre os ensaios e experiencias, porque esta
renovación da institución museal incide sobre tres cuestións que facultan
a emerxencia doada das manifestacións identitarias: a proximidade territo-
rial, o protagonismo das poboacións e unha concepción aberta de patri-
monio cultural. Cómpre non esquecer que as novas museoloxías nacen e
medran en momentos de crise e que esta afecta fondamente á ordenación
dos territorios, ó modelo político e social do estado-nación e ás relacións
internacionais entre países ricos e países pobres. En Europa a CEE senta as
bases da UE, sen que tódolos estados (e nacións) teñan asumidas as formas
de vertebración territorial que debuxan o mapa político do s. XX (Hobs-
bawm, 1992, 173 ss.) e resoltas tódalas comunidades as súas demandas
territoriais.

O museo como lugar da memoria non pode ficar á marxe de acontece-
mentos que obrigan ás comunidades locais a se interrogar sobre a súa posi-
ción no concerto interterritorial e sobre a necesidade de
autorrecoñecemento derivado dun presente crítico e un porvir incerto.
Non é casual que a primeira experiencia definible como ecomuseal sexa a
desenvolvida no territorio industrial de Creusot-Montceau-les- Mines,
verdadeiro laboratorio para a xestión cultural dunha crise (Varine, 1973;
1992a [1978]). O traballo de recuperación dunha memoria próxima (no
tempo e no espacio) e a activación patrimonial conseguinte do amplo
repertorio de bens culturais daquela comarca, co fin de producir autoes-
tima entre as comunidades de 16 municipios e de asumi-la historia propia
como referente, mostra que “cando as identidades substanciais e colectivas
se debilitan, é cando esas identidades substanciais emerxen e se proclaman
elocuentemente” (Bromberger, 1996, 19). Neste caso florece ou esperta
unha identidade para o ‘foro’, aínda que manexe signos ou elementos dia-
críticos máis enraizados no ‘templo’ (Mairot, 1992, 31). O cuestiona-
mento do museo realizado a finais dos 60 e comezos dos 70 denuncia a
insuficiente emancipación de espacio e coleccións das ataduras ‘sacrais’
que cinguían o vínculo entre museo e visitante. Era preciso transforma-la
igrexa en escola, o templo en ágora (Cameron, 1992 [1971]), para que a
comunicación entre cultura e sociedade acontecese nun marco de trans-
misión de mensaxes e valores cívico-educativos. A ecomuseoloxía concibe
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o museo como un espello (Rivière, 1989) no que a poboación se ve reflec-
tida a través do tempo (historia) e sobre o espacio (territorio). Ese espello
de imaxes cambiantes é a identidade ou, cando menos, o catálogo de iden-
tificacións que subministra a ‘filmografía’ dun itinerario identitario. A
delimitación espacio-temporal dun ecomuseo obriga a considera-los aspec-
tos da etnicidade, entendida esta como a concreción localizada (pero non
fixa) dos atributos recoñecidos (e recoñecibles) dunha adscrición e unha
pertenza. A implicación na producción cultural do ecomuseo, e na súa xes-
tión, de representantes institucionais da comunidade, de asociacións cul-
turais e veciñais e de técnicos e expertos en museoloxía e nas disciplinas
varias do patrimonio cultural musealizado desenvolve un tratamento das
cuestións identitarias que se postula como crítico (científico) e democrá-
tico.

As novas museoloxías, tanto as experiencias acometidas en Europa
como as canadenses e hispanoamericanas, afondan na cuestión identitaria
que interpretan como un factor de cohesión social e de emancipación cul-
tural das poboacións que utilizan o museo e o patrimonio cultural como
vehículos de fortalecemento da diversidade inscrita no espacio local. En
Europa a presencia dos etnólogos e dos etnomuseólogos nas experiencias
aplicadas (ecomuseolóxicas e neomuseolóxicas) leva á formulación do
museo de sociedade, no que se inclúen tanto os etnográficos como os his-
tóricos e os adscritos ás novas museoloxías. A consideración de que a socie-
dade é o soporte da cultura e de que a mirada etnolóxica se proxecta sobre
sociedades (Augé, 1996, 18-19) favorece a preparación dun camiño que
procura ‘identificar’ de xeito máis nidio o museo que se ocupa do patri-
monio etnohistórico e que traballa coa memoria territorial e local. A com-
plexidade do proceso de construcción europea e o debilitamento aparente
dos estados nacionais coincide co fortalecemento da conciencia local,
rexional ou etnonacional. Porque non hai síntomas de substitución dos
estados-nación pola Unión Europea, senón de equilibrio pactado entre os
estados para ceder soberanía sobre un mecanismo de repartimento (Cas-
tells, 1999, 3, 377-385), no que medra a voz loco-rexional (incluídas as
nacionalidades sen estado) a través do Comité de Rexións e, sobre todo, a
través das accións e prácticas socioculturais. Neste proceso o patrimonio
ocupa unha posición central e opera como signo visible da identidade asu-
mida ou reclamada (Ermisse, 1996).
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As expresións da identidade local en Galicia. Museos e patrimonio cultural

O fortalecemento do sentimento local, rexional ou nacional que acontece
entre nós non obedece tanto a un desquite ou mecanismo groseiramente
reactivo fronte a unha unidade que, en termos xerais, ninguén cuestiona,
como á preexistencia, pervivencia e recreación de sentimentos e conciencias
que se reproducen por mor de infinidade de causas e concausas que a tradi-
ción histórica nutre pero non determina. Cando o patrimonio cultural e o
soporte museal son manexados como elementos da activación identitaria ó
servicio de plans e programas de desenvolvemento territorial e local, e o pro-
ducto cultural enarborado como propio aspira a situarse no mercado, o que
está a acontecer é algo máis serio e profundo que unha reacción puntual ou
un desquite, independentemente da condición reactiva e resistente de toda
pulsión identitaria (Castells, 1999, 2, 30-31).

É no contexto xeral da globalización das redes de comunicación, dos flu-
xos de capital e do tránsito das mercadorías onde emerxe a expresión da cul-
tura local que procura defenderse ou buscar acomodo (económico, social e
territorial) na asimetría entre o centro e a periferia, entre o global e o local.
Por pouco que profundemos nas experiencias de activación patrimonial e de
musealización producidas en Galicia nos últimos 15 anos, veremos que
ensaios e accións desenvolvidos no espacio rural da Galicia interior e outros,
aparentemente ben distintos, das áreas urbanas da súa franxa litoral posúen
(todos eles) unha lóxica que os conecta mediante a correlación observable do
manexo de certos discursos e a orientación de certas tendencias. A esclare-
cedora análise que J. M. Cardesín (1999, 130-133) fai da evolución proce-
sual desenvolvida nos últimos 20 anos na conurbación territorial das cidades
da Coruña e Ferrol permite entender parte do proceso que aquí debatemos.
A crise e a contradicción na que entra o modelo de desenvolvemento indus-
trial trazado polo franquismo e a deslocalización ou desterritorialización de
enclaves estratéxicos do sector secundario daquela zona, xunto coa alterna-
tiva –insistentemente procurada polas cidades da Coruña e Ferrol– para
avanzar cualitativa e cuantitativamente na terciarización da súa economía,
ten –coas distancias e matizacións pertinentes– a súa correlación na carreira
compulsiva dos municipios rurais da Galicia interior e dos seus xestores
públicos para converte-los  seus territorios nun amplo balneario e nun espa-
cio de lecer. A desagrarización galopante (López Iglesias, 1997, 220-222) en
marcha e o envellecemento, sen doado retorno, da súa poboación estimulan
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a captación de subvencións dos poderes intermedios e maiores e da admi-
nistración de UE para “patrimonializar” e “musealizar” canto testemuño e
reducto da ruralidade atopan no seu camiño. En ámbolos dous supostos
emerxen discursos de representación identitaria idealizadores de trazos que
se consideran útiles para viabiliza-los obxectivos procurados. O salto cuali-
tativo da creación de iniciativas museais na cidade da Coruña, nos últimos
anos lexitimado polo robustecemento dun sentimento local asentado na his-
toria urbana da cidade e no enaltecemento de acontecementos da historia
recente (urbanos, burgueses e liberais) e de heroes moi significados na con-
ciencia local, mostra a consolidación no momento actual dun proxecto de
cidade con marcadores identitarios enormemente nidios, aínda que opostos
ós que prevalecen noutras vilas e cidades de Galicia e, naturalmente, nas súas
zonas rurais. A propia castelanización do poder político e da sociedade coru-
ñesa e a opción pola activación de patrimonios que identifican a “moderni-
dade” da cidade, fronte á ruralidade doutros territorios e espacios, vai parello
cun proxecto musealizador centrado nas ciencias e nas técnicas e nos mode-
los de museografía interactiva, que robustecen a marca identitaria dunha
cidade do progreso que alimenta ese discurso cos nutrientes máis ortodoxos
do pensamento liberal. A deslocalización ou desmantelamento da industria
dos espacios que modernizaran e capitalizaran, no seu momento, unha
cidade –A Coruña neste caso– cede paso agora ás novas necesidades de
remodelación da trama urbana e inmola sectores productivos secundarios en
beneficio de intereses especulativos e inmobiliarios (Cardesín, 1999, 131)6.
Complementariamente, conxúrase o risco dunha posición periférica cen-
trando a súa estratexia cultural e simbólica de terciarización na construcción
de signos patrimoniais e museais representativos da modernidade postin-
dustrial. Fronte a este proceso liderado polo poder local urbano (Méndez,
2000), a iniciativa privada exerce a súa función “modernizando” a cidade a
través de reordenacións urbanísticas que aproveitan a recualificación de
vellos solos industriais para convertelos en productivos espacios inmobilia-
rios que renovan e estenden o parque de vivendas da cidade. Eses signos
patrimoniais exercen a dobre función de emblemas do poder local munici-
pal e identifican un modelo cultural que confire nova identidade á cidade
que distribúe un repertorio de novas iconas que a significan e diferencian: A
Domus, a Casa dos Peixes, o Auditorio, etc. 
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6 Este fenómeno foi detalladamente descrito e analizado por Beatriz Ruiz (1997) con relación ó pro-
ceso de reconversión industrial vivido pola cidade de Vigo na década dos 70.



O mundo rural, pola súa parte, acóllese ó padroado dos fondos de cohe-
sión da UE e busca mobilizar aquel patrimonio local que considera máis
representativo da propia identidade e, polo tanto, susceptible de se conver-
ter en oferta para a diversificación cultural que demanda na actualidade o
sistema turístico (Bartément & Bernié, 1995, 144-145). O envellecemento
da súa poboación –inactiva para os efectos de producir novos xeitos de cohe-
sión social, desenvolver novas experiencias de adaptación productiva e de
enarborar colectivamente bandeiras identitarias– obriga ós xestores públicos,
estimulados pola necesidade da súa reproducción como elites locais, a lide-
rar ensaios de activación económica que, seguindo instancias e orientacións
do poder traslocal e das administracións intermedias e maiores, atopa no sec-
tor servicios –e na panacea do turismo ambiental e cultural– a mellor saída.
A identidade centrada nos valores da ruralidade (Rasse, 1997, 40-42)
reconstrúese para ofrecer un producto que o foráneo, o turista ou visitante,
vai demandar. Galeguidade e ruralidade estreitan unha relación, que existía
xa no discurso político-ideolóxico e cultural do galeguismo e do naciona-
lismo clásicos, retomada e reutilizada agora polas elites políticas locais her-
deiras e integrantes, en numerosos casos, de credos políticos totalmente
alleos ó pensamento galeguista e nacionalista. O folclorismo e a reificación
da ruralidade logran posicións emblemáticas para vende-la imaxe do país e
ofrecer esperanzas de substitución económica e social a territorios deprimi-
dos e estancados. O museo, instrumentalizado como unha ferramenta máis
do folclorismo, é procurado e demandado diante da convicción de que os
aveños e utensilios da máis rancia ruralidade poden estimula-la curiosidade
e o interese do visitante. Paradoxalmente, o veciño e o labrego, depositarios
de tantas memorias que lembran o valor de uso dos utensilios e ferramentas
“musealizados”, non participan normalmente deste proceso que traduce os
productos, que na súa lembranza forman parte da cultura do traballo, en
mercadorías enaltecidas e monumentalizadas (Santos, 1997, 51-52) debido
á xestión patrimonial e da xestión musealizadora.

As carencias tecnico-funcionais (museolóxicas) que teñen a meirande
parte das experiencias de patrimonialización e musealización desenvolvidas
no espacio local rural non son irrelevantes, porque condicionan enorme-
mente a penetración dunha formulación crítica e profesionalizada que axu-
daría a reorientar e viabilizar socioculturalmente moitas das experiencias
acometidas. O seu déficit científico-técnico e profesional aumenta a debili-
dade destas accións incrementando o seu compoñente reificador e hipote-
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cando a sostibilidade da musealización. Os poderes maiores, e sobre todo
aqueles con competencias na regulación, promoción e asesoramento das
activacións patrimoniais e da musealización, caen no paradoxo de estimular
ós poderes públicos locais para que promovan e acometan estas accións,
inhibíndose da responsabilidade de orientación, tutela e apoio crítico ás
experiencias en marcha (Sierra, 1999). Incluso certos organismos da admi-
nistración autónoma propician e lideran procesos de construcción da iden-
tidade local, mediante a recreación da imaxe da comarcalización, sen que se
activen accións integradas de ordenación territorial que vinculen plans e
programas e impliquen ás diferentes administracións para a articulación
politico-social da figura comarcal (Ferrás, 1998, 67-69). As fundacións
comarcais creadas constitúen unha axencia social que emite e divulga as bon-
dades e virtudes do patrimonio cultural no horizonte dun hipotético desen-
volvemento, erguendo para a propagación de tal discurso espacios
expositivos en arquitecturas de nova feitura deseñadas con criterios paramu-
seais que trasladan imaxes reificadas do patrimonio cultural, das artesanías e
dos oficios sobre diaporamas e outros soportes audiovisuais (Sierra, 2000).
Pero esas iniciativas non van asistidas e conxugadas con plans e programas
das administracións competentes en materia de patrimonio cultural e nas
materias que afectan ó desenvolvemento de actividades e oficios que posúen
un valor cultural engadido relevante, de maneira que as accións promovidas,
pública ou privadamente, no espacio local gocen da asistencia técnica e xes-
tora que esixe todo planeamento. 

Os ensaios e experiencias de activación patrimonial son moi numerosos
hoxe en Galicia dominando e proliferando a traducción monumentalizada
(Herzfeld, 1991, 10-16) do patrimonio rural (sinónimo do “etnográfico”) e
o enaltecemento e sacralización de estampas e productos lexitimados polo
valor de antigüidade ou polos atributos máis xenuínos do que se entende por
rusticidade. Paralela ou alternativamente, colectivos veciñais e asociacións
culturais en vilas e núcleos onde aínda reside poboación nova ou de mediana
idade activan, con acentos reivindicativos e identitarios, experiencias cultu-
rais conmemorativas ou rememorativas e formas recreadas ou inventadas de
experiencia festiva que procuran combina-la reivindicación do propio coa
atracción estacional ou puntual de visitantes e turistas. Igualmente, axentes
sociais de perfil semellante complementan actividades como as indicadas
con accións e dramatizacións performativas que tenden, en moitos casos, á
implicación e participación nelas da poboación de máis idade, que curiosa-
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mente participa con desigual compromiso na estampa nostálxica, pero que
normalmente repite a experiencia cando esta é recreada en anos sucesivos e
se manifesta como unha experiencia festiva que limpa a memoria dos recor-
dos menos queridos. 

Reivindicación da memoria local e contexto no que se xestiona o
patrimonio cultural en Galicia

Debemos orienta-la análise sobre o fenómeno do reforzamento da iden-
tidade local nos territorios da periferia europea no marco das tendencias que
se desenvolven cara á desconcentración demográfica e habitacional asociadas
a novas políticas ou a novos procesos xestores de desenvolvemento rural-
rexional (Ferrás, 1999, 146). En Galicia esas tendencias operan nun escena-
rio de anomia institucional, escaso de itinerarios planificados (Bouzada,
1999, 12) que ordenen, coordinen e equilibren, social e territorialmente, as
accións económicas, demográficas e urbanísticas no espacio local municipal.
A aposta pola potenciación do Eixo Atlántico, sen contrapartidas doada-
mente equilibradas para as zonas do interior, ocasiona que as grandes vías de
comunicación, como é o caso das autovías, funcionen como desaugadoiros
de poboación ou como novas fronteiras simbólicas que representan mellores
condicións de comunicación e desenvolvemento para uns e illamento ou
parálise económica para outros (Rivero, Sampedro e Yáñez, 1999, 308-310).

A falta dun planeamento equilibrado para o espacio rural e local, a incapa-
cidade ou negación para constituír, sobre a base da figura comarcal, un axente
político-institucional que ordene os programas de desenvolvemento local e de
desconcentración territorial, e a permanencia de sistemas de intermediación
política que robustecen os vínculos clientelares –dificultando a emerxencia
dunha nova vertebración territorial– son eivas estructurais que dan soporte ás
expresións culturais que xorden na vida local na busca compulsiva dun pro-
ducto capaz de atraer ingresos e recursos. O reforzamento “localista” das iden-
tidades, xuntamente coa dificultade para concertar comarcalmente programas
socioculturais e de activación patrimonial asumibles por varios concellos,
acentúa a significación simbólica sobre marcadores identitarios que, noutras
circunstancias e con outras actitudes e propostas por parte dos poderes locais,
serían distintos ou, cando menos, terían outras expresións. A creación de iti-
nerarios culturais, a recuperación mimética (e, paradoxalmente, competitiva)
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de certos elementos e construccións das vellas industrias rurais, a restauración
e utilización de monumentos (castelos, pazos e mosteiros) e as musealizacións
varias son escenario, en moitos casos, para a confrontación, máis que para a
cooperación ou entendemento, entre espacios locais veciños, así como para o
debate político entre partidos e para a reivindicación ou discusión entre insti-
tucións e comunidade (Pereiro, 1997 [1996])7. 

Os propios poderes públicos –o conxunto de instancias e niveis da Admi-
nistración– favorecen, cando non promoven directamente, unha identidade
etnofloclorizada asentada en sentimentos microlocais sobre os que medran
expresións de identidade primordialista, espida (cando é posible interferir no
proceso) de trazos políticos que posibiliten lecturas críticas sobre a xestión
dos valores resaltados ou que desemboquen nun espertar xeneralizado de per-
tenza a unha comunidade simbólica percibida como sentimento nacional e
enarborada con actitudes reivindicativas. Así, a medida que as interpreta-
cións políticas do nacionalismo relativizan ou minimizan os marcadores
identitarios esencialistas e tecen, no discurso e na práctica social, un nacio-
nalismo cívico que confire máis presencia ó proxecto político que á idealiza-
ción da etnoxénese galaica, os principios estructurantes da etnicidade
esencial son recollidos de xeito fragmentario polos que non lle recoñecen un
carácter etno-nacional á comunidade galega, pero precisan “rexionalizar” e
“localizar” a experiencia cultural, porque as comunidades locais e os seus
axentes políticos e sociais demándano. Chégase así á formulación desta inter-
pretación “esencialista light” da etnicidade galaica que utiliza a noción de
autoidentificación, manexando e asumindo certos compoñentes do universo
teórico do galeguismo como elementos de activación patrimonial, de dina-
mización cultural e de recurso turístico: desde o celtismo formateado en
espectáculo ata a música e a danza con soportes e manifestacións re-inventa-
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7 O trazado de itinerarios motiva a procura de lexitimacións históricas para “demostrar” que é obri-
gada a presencia da localidade ou municipio na ruta establecida. O Camiño ou ‘camiños’ xacobeos,
a Vía da Prata, e as novas redes territoriais, como é o caso do Eixo Atlántico, ocupan con frecuencia
páxinas da prensa diaria para traslada-lo descontento daqueles que se consideran postergados ou
marxinados no deseño ou na participación nesas redes territoriais. A convicción de que se van conver-
ter en ‘motores’ do desenvolvemento territorial e en catapultas de lanzamento para os productos e os
bens de cada localidade tece un xermolo de “identidades-proxecto” (Ra sse, 1997, 40), mobilizadas
por unha retórica institucional das administracións intermedias e maiores, que vai logrando a adhe-
sión das pequenas administracións e de sectores e segmentos definidos da poboación: a noción da
Euro-rexión Galicia-Norte de Portugal (con tendencias á implicación gradual dos territorios ‘lindei-
ros’) constitúe unha mostra exemplar de proceso de construcción (sociocultural) identitaria ó servicio
da demanda dun mercado e nutrida e lexitimada con precedentes histórico-arqueolóxicos e vínculos
extraídos da tradición galeguista. Unha memoria ‘rexional’ é descuberta (ou redescuberta) como fonte
territorial sobre a que construír (¿refacer?) ou cohesionar (Scardigli, 1993, 228, 232) unha identidade
‘rexional/interrexional’ esvaecida por estados e fronteiras.



das, re-creadas ou folclorizadas, pasando por un patrimonio etnográfico cou-
sificado ou pola promoción e emerxencia sucesiva de festas e celebracións
lúdico-festivas (González Reboredo, 1997; 1999) nas que se pretende a pro-
moción de productos “tradicionais” e gastronómicos, mediante formas de
clonación sociocultural nas que se loita, dende a comunidade local, pola con-
quista dunha presencia no mercado (Berard & Marchenay, 1995; Faure,
1999) dos productos, as imaxes e os signos previamente difundidos e gra-
dualmente impostos polo mundo mediático. A empresa privada accede agora
a este espacio e participa na activación etnofolclorizada do patrimonio etno-
musical, unha vez que se logra a sanción positiva do mercado na distribución
e doado consumo destes signos e imaxes (Costa, 1997, 230; 1998, 427-428). 

Afirmación do local e xestión da identidade. Ensaios anovadores

En Galicia producíronse nos últimos anos outras experiencias que, cen-
tradas no mesmo discurso de activación do patrimonio e de manexo dos
marcadores identitarios, percorreron itinerarios distintos ás experiencias
resumidas na descrición precedente. Trátase de procesos inacabados e enca-
drables no amplo espectro das novas museoloxías, que non reproducen
estrictamente os mesmos modelos e configuracións ensaiadas naqueles terri-
torios que converteron o espacio museal en instrumento decidido e aberto
das políticas de desenvolvemento territorial e local. A ecomuseoloxía e a
museoloxía comunitaria8 teñen moitos precedentes con novas orientacións
na museoloxía escandinava (Steenberg, 1966; Maure, 1993; 1996; Bergdahl,
1998), experiencias e reflexións decisivas na museísitica de tradición anglo-
saxona9 (Kinard, 1992 [1971]; 1992 [1985]; Cameron, 1992 [1971]; 1994
[1992; 1992a]; Prestwich, 1992; Vergo, 1993; Sorensen, 1993) e unha pro-
longada biografía en Francia (Clair, 1992 [1976]; Hubert, 1989; Varine,
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8 Unha completa síntese sobre as novas museoloxías témola na monografía de Monserrat Iniesta: Els
gabinets del món. Antropologia, museus i museologies. Pagés Editors, Lleida, 1994, onde se fai un detal-
lado percorrido polos carreiros da etnomuseoloxía e pola ideación-construcción-invención do patri-
monio etnolóxico, cun achegamento final ás experiencias patrimonializadoras e musealizadoras
catalanas asentadas na activación do patrimonio etnolóxico (pp. 221 ss.).

9 Á parte da coñecida fórmula de museo da veciñanza, tan achegado á figura de J. Kinard, Nortea-
mérica subministra variadas experiencias e reflexións que cómpre encadrar nas novas museoloxías. A
musealización da memoria dos procesos de cambio social inseridos na vida cotiá e relatados polas his-
torias de vida –de oficios, de xéneros, da vida familiar– é certeiramente descrita por H. W. Marshall;
por outra banda, a concepción do museo como espacio de educación, interpretación e investigación
–laboratorio didáctico-experimental– exemplifícanolo W. B. Moore.



1992 [1969]; 1992a [1978]), Bélxica (Van Mol, 1998), Portugal (Nabais,
1984; 1985; 1996; Moreira, F.J. 1991; Moreira, C. 1996; Moutinho, 1992),
Canadá (Mayrand, 1985; 1998; Viel, 1989) e Hispanoamérica (Vázquez,
1965; Menezes & outros, 1993; Mendez, 1998), e unha escasísima presen-
cia en España (Abella, 1995; Prats, 1997; Gracia, 1998). O trazo máis signi-
ficativo das novas museoloxías é o manexo da identidade local como
instrumento para producir cohesión social e dinámicas de desenvolvemento
territorial planificado. A etnicidade como marcador identitario non emerxe
en tódolos casos, pois trátase en moitas situacións de experiencias que mane-
xan unha noción difusa e extensa de patrimonio cultural nas que a práctica
de construcción patrimonial é ordenada cara a proxectos de futuro, sen que
por iso a historia e a tradición sexan desatendidas ou excluídas da visión de
patrimonio cultural integrado que se defende. Si que se procura na meirande
parte dos casos un recoñecemento do territorio como lugar de manifestación
da historia do traballo, de producción da segmentación social e de experi-
mentación da loita das comunidades para vence-los  obstáculos que xorden
no proceso de humanización da paisaxe (Moreira, 1996, 29); son as identi-
dades dinámicas, os recoñecementos e interpretacións das mudanzas os que
caracterizan as novas propostas museolóxicas. A acción cultural e as prácticas
educativas ligadas ó trinomio patrimonio-territorio-poboación constitúen o
instrumento constructor do museo social, que pode e debe servir ás varias
identidades: territoriais, sociais, laborais e de xénero, sen esquece-las que se
expresan e liberan na experiencia da vida cotiá (Varine, 1998). Todas e cada
unha delas froito do contraste e a interacción social, que se forman nas viven-
cias do pasado e nos legados do presente (Santos Moura, 1996, 74-84). 

Entre nós as experiencias desenvolvidas, que se achegan parcialmente ós
postulados das novas museoloxías, produciron a emerxencia dun sentido de
pertenza comunitaria e de identidade local e cultural, carente de expresións
estereotipadas dos signos diacríticos da identidade. Feito que non impediu
que o percorrido polo itinerario destas experiencias creara vínculos e lealda-
des político-sociais que gradualmente logran o florecemento da identidade
local e tamén nacional, no que a Galicia respecta. A circunstancia de que os
axentes activadores destas experiencias pertenzan a formacións políticas de
expresa e definida filiación nacionalista desenvolve efectos de aproximación
á ideoloxía por eles representada, máis polos resultados dos proxectos aco-
metidos que pola asunción identitaria de imaxes ou sentimentos de pertenza
situados na tradición ou no pasado (García, 1999, 92-93). 

547



Allariz e Vilar de Santos mostran dous ensaios diferenciados de tratamento
do patrimonio cultural na liña indicada. Son procesos moi próximos no tempo
e, polo tanto, inadecuados para a análise histórica, aínda que si susceptibles
dunha reflexión inicial desde o enfoque etnolóxico e etnopatrimonial. Cada
experiencia parte de circunstancias sociais e territoriais distintas, pois Allariz é
un pequeno espacio urbano (1.500 veciños) cun contorno rural que supera os
90 núcleos de poboación (habitados por menos de 4.000 veciños) e Vilar de
Santos un cativo municipio eminentemente rural (1.057 habitantes).

Allariz inaugura o seu proceso de mudanza a través da superación dun
conflicto político que enfronta e radicaliza en 1989 as posicións do grupo da
dereita, daquela no poder, co grupo nacionalista de esquerda que llo arrebata
e que revalida electoralmente, e de xeito maioritario, durante as tres elec-
cións celebradas nos últimos nove anos. O desenvolvemento dun planea-
mento integral do territorio que conxuga elementos territoriais, industriais
e sociais constitúe a plasmación empírica dunha “ruptura diametral co
modelo de planificación e xestión dos últimos corenta anos”10.

O proceso desenvolvido por estes concellos constitúe hoxe un referente
(case emblemático) para a reformulación que as forzas políticas e os sectores
sociais nacionalistas fan do municipalismo vilego e rural. A etnicidade ocupa
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10 Definición do proceso iniciado en Allariz por Antonio Blanco, concelleiro de Cultura, no seu
artigo “O concello de Allariz: área de Educación, Cultura e Deportes”, en X. Bouzada (coord.): Cul-
tura e Concellos. As estratexias da promoción cultural no ámbito local. Consello da Cultura Galega, San-
tiago de Compostela, 2000, pp. 89-96. Para un achegamento ó fenómeno de Allariz desde varios
enfoques (sociopedagóxico, sociolóxico, antropolóxico e etnopatrimonial/etnomuseolóxico), pódese
consultar: L. Nogueiras: La práctica y la teoría del desarrollo comunitario. Descripción de un modelo.
Narcea, Madrid, 1996; X. Macías Virgós: “Allariz, 1989-1995”, en X. Bouzada (ed.): O desenvolve-
mento comunitario local. Un reto da sociedade civil. Elementos teóricos e metodolóxicos. Galaxia-Igesco,
Vigo, 1999, pp. 133-147; X. Pereiro: “Patrimonialización, museos e arquitectura O caso de Allariz”,
en Castro, Pereiro e Santos (coords.): Cultura e Arquitectura: Incursións Antropolóxicas no Espacio
Construído (Actas do Seminario Internacional “Cultura e Arquitectura”. Universidade F. Pe ssoa-
Porto), Ed. Lea, Santiago, 1998, pp. 113-132; X. Pereiro: “Patrimonialización, museos e arquitec-
tura: o caso de Allariz”, en F. Paz & Agudo (coords.): Patrimonio cultural y Museología. Significados y
contenidos. 7. VIII Congreso de Antropología. Santiago de Compostela, 1999, pp. 99-110; X. C.
Sierra, E. R. Bouzas & C. Vidal: “ El ‘Parque Etnográfico do Río Arnoia’. Descripción y caracterís-
ticas”. Revista de Museología, nº. 5, 1995, pp. 62-69; X. C. Sierra: “Problemática para a Introducción
e o Desenvolvemento das concepcións da Nova Museoloxía na Galiza. Situación e Perspectivas”, en
Ecomuseologia como Forma de Desenvolvimento Integrado. X Jornadas sobre a Função Social do Museu,
1997. Póvoa de Lanhoso, 1998, pp. 103.117; “Museos y patrimonio Etnológico. Una propuesta para
el desarrollo: los casos de Allariz y Vilar de Santos”, en E. Aguilar Criado (coord.): Patrimonio Etnoló-
gico. Nuevas perspectivas de estudio (1998). Cuadernos, X, Instituto Andaluz del Patrimonio, Granada,
1999, pp. 192-211; “Experiencias de patrimonialización e musealización. Identidade local en concel-
los non urbanos”, en Galicia fai dous mil anos. O feito diferencial galego. III. Antropoloxía. Museo do
Pobo Galego. Santiago, 1999, vol. 2, pp. 295-327; “Patrimonio Etnográfico en Galicia. Procesos de
Patrimonialización en Galicia”, en González Reboredo (coord.): Proxecto Galicia. Antropoloxía, T.
XXIX. A Coruña. Ed. Hércules, A Coruña, 2000. 



no seu discurso un papel secundario, porque os elementos patrimoniais acti-
vados e os espacios musealizados teñen unha lectura máis doada como luga-
res do traballo que como significantes dos trazos e atributos manexados
habitualmente para identificar perfís étnicos. A centralidade concedida ó río
Arnoia nos planeamentos e prácticas musealizadoras en Allariz e o feito de
que os espacios restaurados e rehabilitados recuperen a memoria dun terri-
torio protoindustrial e industrial (Carmona & Fernández, 1997) favorece a
consolidación dunha imaxe na que o subsistema físico ambiental e o seu
aproveitamento productivo definen os sinais da identidade local que se
asume e transmite. A memoria dos seus habitantes sobre o río e sobre o com-
plexo de muíños hidráulicos e fábricas de curtidos existentes nas súas ribei-
ras facilitaba a traducción desta memoria histórica en identidade actual,
máxime cando os programas de saneamento fluvial e de patrimonialización-
musealización do patrimonio fabril e agroindustrial reciben nun prazo moi
curto sancións lexitimadoras desde o exterior. Esta apreciación da acción
patrimonializadora de Allariz por parte do visitante esperta ou reforza os dis-
positivos de autoidentificación co proxecto en marcha por parte da poboa-
ción anfitriona. O prestixio exterior cimenta o orgullo interior e devolve a
autoestima á poboación local.

O Museo da Limia en Vilar de Santos mostra a capacidade e as posibili-
dades dos pequenos concellos rurais, deprimidos económica e demografica-
mente, para desenvolver proxectos ambiciosos mediante unha teimuda
vontade política. Tamén é ilustrativa esta experiencia da utilización do patri-
monio cultural e dunha modestísima musealización como rampla de lanza-
mento de proxectos e iniciativas varias de desenvolvemento local, que
atopan na actividade etnopatrimonial do museo estímulos, ideas e lexitimi-
dade11. 
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11 Para un coñecemento máis detallado deste caso pódese consultar: E. P. Morán: “El museo da
Limia: Notas para la elaboración del proyecto museográfico y su realización práctica”, Actas do III
Congreso de Historia da Antropoloxía e Antropoloxía Aplicada, Pontevedra 1997, T. II. Santiago, 1998,
pp. 169-177; Ch. Quintana & F. Novoa: “ El museo de Vilar de Santos (Ourense)”, Museo. Revista
de la Asociación Profesional de Museólogos de España, nº. 4, 1999, pp. 175-179; F. Braña, M. Mariño
& E. Mouriño: “Trama y urdimbre: Género y gestión patrimonial en Vilar de Santos 1998”, en F.
Paz & Agudo (coords.): Patrimonio cultural y museología. Significados y contenidos. 7. VIII Congreso
de Antropología. Santiago de Compostela, 1999, pp. 81-88 (traballo que salienta as contradiccións
detectables na representación museográfica sobre a identidade de xénero asociada ós procesos de tra-
ballo do liño e da producción téxtil, e o seu reflexo no vínculo asumido polas mulleres implicadas no
obradoiro téxtil creado para dinamizar socialmente a tradición liñeira memorizada no museo; taller
que é un expoñente, xunto con outras iniciativas desenvolvidas para reactivar social e economica-
mente este territorio –boa parte delas ligadas ó tema do cultivo e transformación do liño–, da conver-
sión da identidade en proxecto); finalmente tratan tamén a experiencia ligada ó Museo da Limia os
traballos de X. C. Sierra (citados na nota 10) publicados en 1998, 1999, 1999a e 2000.



En ámbolos dous casos a identidade (étnica e territorial) exerce a
centralidade nun plano simbólico, subordinada posteriormente a un
discurso liminar que salienta os pasivos patrimoniais da localidade,
descubertos e activados (na lectura política difundida polos xestores
municipais) por un grupo non subordinado politicamente ós que
teñen o poder nas outras administracións maiores: a central e a autó-
noma.

A estas experiencias súmanse hoxe outras que, promovidas en muni-
cipios netamente rurais, en pequenas vilas ou en áreas urbanas, procuran
asocia-lo patrimonio cultural a programas e políticas de desenvolve-
mento local. Indubidablemente, o que denominamos efecto Allariz
exerce unha función orientadora e referencial para outras activacións e
procesos en marcha, sen que esquezamos accións culturais anovadoras,
particularmente no litoral e na área miñota (Santos Solla & Valcárcel,
1998), que combinaron os postulados democráticos coa normalización
cultural asociada ós aspectos identitarios e socio-relacionais. Concellos e
asociacións culturais realizaron e/ou dinamizaron estas experiencias
(Bouzada, 1996, 191-194; 2000, 38-39), algunhas –como o programa
“Cultural Galicia”– xa na década dos oitenta. O caso de Allariz salienta
polo carácter integral e integrador das múltiples accións emprendidas
durante os últimos dez anos, articuladas sempre cos programas de pla-
neamento do seu conxunto histórico e coa ordenación do espacio fluvial
do Parque Etnográfico no río Arnoia, onde se atopan as musealizacións
máis significadas. 

Os procesos que se producen en boa parte dos casos citados exempli-
fican a interpretación segundo a cal a identidade de resistencia pode
xerar proxectos e promover (e lograr) un certo grao de articulación social
que viabiliza as expresións reactivas da identidade como identidades-pro-
xecto, partindo da circunstancia de que ámbalas manifestacións identi-
tarias xorden da resistencia comunal e constitúen formas defensivas dos
espacios e comunidades locais diante do fenómeno da globalización
(Castells, 1999, 2, 30 e 34). Os suxeitos ou actores sociais producidos
pola construcción de identidades-proxecto emerxen e levan a cabo a
resistencia comunal, para Castells (1999, 2, 34) ámbito relevante de acti-
vación de identidades na sociedade rede e escenario no que se está a
desenvolve-la mudanza social na era da información.
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O Museo do Pobo Galego. Expresión cívica da etnicidade galaica

O MPG é a institución considerada en Galicia o referente da museoloxía
etnolóxica e un centro que logrou consideración e respecto entre a poboación
e tamén entre os poderes públicos. Sen ningún complexo nace e desenvólvese
como un ensaio musealizador que pretende conxugar distancia crítica e com-
promiso identitario, baseado este na aceptación ideolóxica de que a institu-
ción debe reflecti-los  trazos etnonacionais dun país que viu acochada e
trasposta, non tanto os elementos diacríticos da súa identidade, como a con-
ciencia asumida dunha personalidade cultural orientada á construcción social
dun proxecto de futuro. O museo combina museografías novas, derivadas do
modelo da galería cultural do Musée National des Arts et Traditions Populaires
(MNATP) de París (García Martínez, Fernández Cerviño e outros, 1997, 31-
37; Sierra, 1995, 203; 1999a, 75-77), con modos e discursos de representa-
ción museal que seguen o guión, para a contextualización museográfica do
mundo rural, trazado polos etnógrafos vinculados á tradición galeguista (Sie-
rra, 1999a). Outras maneiras e outras museografías son procuradas para
representa-la mudanza e, sobre todo, articula-la síntese histórica e diacrónica
do que foi este país como suceso e como experiencia social. Igualmente o
museo moderniza e rompe co discurso dunha museografía tradicional, asume
a cosmovisión cultural da identidade etnonacional de Galicia, pero foxe da
identidade prefixada mediante a actividade temporal que desenvolve, tanto
no campo expositivo como na realización, en colaboración con diferentes ins-
titucións e entidades, de actividades, encontros e simposios científicos e cul-
turais (García Mez, Fdez. Cerviño, 1997, 38 ss.). A acción desenvolvida polo
MPG e a súa práctica sociocultural obrígano en ocasións a confronta-la súa
propia identidade como museo “nacional” con sensibilidades, perspectivas e
discursos que representan, para o propio museo, a súa alteridade. Incluso o
MPG é, en certos casos, interpelado desde outros espacios que traballan
igualmente pola recuperación da memoria cultural, que activan ámbitos
patrimoniais concretos da vida rural, urbana ou mariñeira e que demandan
dos museos o debate e a confrontación crítica que o MPG desenvolveu no
seu propio ámbito e orientou ó Consello Galego de Museos (CGM), institu-
ción coordinadora de 24 museos de Galicia, de diferentes titularidades e con
diferentes contidos e concepcións, que asumen un discurso patrimonial no
que a identidade cultural de Galicia é globalmente asumida como itinerario
de acción e debate no marco da identidade específica e sectorial (temática e
territorial) de cada unha das institucións museais integrantes do CGM. 
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En boa medida, os trazos e intencións que J.-I. Veillard (1983, 177) atri-
búe ó Museo de Bretaña –combate polo recoñecemento dunha identidade
cultural, convicción do seu papel cultural central, pero non hexemónico, e
lugar aberto ás sensibilidades da contemporaneidade e consciente da dimen-
sión dialéctica que limita a recuperación dos elementos xerais e particulares
de toda memoria– podémolos recoñecer na curta biografía (23 anos) do
Museo do Pobo Galego.

Achegamento final

O proceso en que se insiren as accións patrimonializadoras e musealiza-
doras que loitan pola conquista de primeiros planos para as tradicións loco-
rexionais ou etnonacionais e que non afecta só ós grandes territorios
periféricos subdesenvolvidos, senón igualmente ás periferias internas dos
países e estados centrais do sistema capitalista, debe ser analizado baixo o
lente utilizado por diferentes sociólogos e antropólogos para observa-lo
fenómeno complexo e contradictorio da mundialización económica, no que
destaca o factor mercado como protagonista do escenario da globalización,
e polo que flúen capitais, tecnoloxía e información (Moreno, 1999, 19). 

Fronte á crenza dunha dirección única no proceso de mundialización, a
defensa e a reivindicación do local e do etnonacional –expresada na recupe-
ración e dinamización dos contidos e valores culturais propios– activa un
conxunto de mecanismos endoxerados que utilizan a patrimonialización e a
musealización como vehículos para traslada-las imaxes do propio nunha
viaxe que se torna necesariamente bidireccional. A defensa, moitas veces
combativa, do local ten intencións e orientacións claras e constitúe unha res-
posta ás prácticas (percibidas como invasoras) dunha globalización que favo-
rece a consolidación asimétrica dos espacios. A dinámica da localización
favorece a revitalización das identidades periféricas, dando soporte ás expre-
sións culturais que perden voz e resonancia no modelo difundido pola ide-
oloxía globalística (Beck, 1998), voceira eficaz dun capitalismo englobante e
“desorganizado”, carente dun centro de poder económico único e hexemó-
nico e que, mercé á eficiencia xestora dos estados e organismos internacio-
nais, non precisa dun goberno mundial. A quebra territorial que disocia
capital e traballo subminístralle ó primeiro un escenario fluído para a súa
internacionalización e ó segundo un axustador para o seu acantoamento e
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localización (Beck, 2000, 34-36). O marco da espacialización establece
novas relacións de subalternalidade e dependencia que fan, unha vez máis, ó
traballo sicario do capital.

A crise das grandes escatoloxías leigas da modernidade –a liberal/capita-
lista e a socialista/marxista– quebrou as esperanzas depositadas nos piares
sobre os que cada unha delas descansaba para proxecta-lo imaxinario das
súas ideoloxías respectivas (Moreno, 1999, 103-107). Un deles, o que sus-
tentaba os chanzos para ascender historicamente cara a unha homoxeneiza-
ción cultural de ámbito universal, manifestou a súa inconsistencia, canda o
florecemento ou reverdecemento de expresións varias e multiformes da iden-
tidade loco-rexional e etnonacional, tanto nos países e estados centrais do
sistema capitalista, como nos da órbita da fenecida Unión Soviética ou nos
do terceiro mundo. Significativamente a ideoloxía globalística argumenta e
adoutrina sobre a inevitable homoxeneización da sociedade e da cultura cun
discurso reduccionista que substitúe a parte –internacionalización do mer-
cado– polo todo –sociedade mundial–, difundindo unha imaxe monocausal
que subordina os máis variados asuntos –ecolóxicos, culturais e políticos– á
globalización económica (Beck, 1998, 164-165).

Inseridas nesta paisaxe, as novas museoloxías demandaron e demandan
da institución museal unha reflexión que cuestione o papel sociocultural do
museo na sociedade contemporánea e considere a posición crítica que deben
asumir hoxe os lugares da memoria. Territorios deprimidos e poboacións
con economías precarizadas precisan outra lectura e outra representación da
cultura: da cinguida á tradición propia e daquela que se postula como uni-
versal e encarna, supostamente, valores universais. Se os territorios non man-
teñen equilibrios simétricos e as poboacións non gozan de intercambios
paritarios, tampouco as súas tradicións culturais testemuñan, no tempo e no
espacio, equidistancias e igualdades no diálogo intercultural. As novas muse-
oloxías e os seus sucesivos manifestos críticos –Mesa Redonda de Santiago
de Chile (1972), Declaración de Quebec (1984), Fundación do MINOM
(Movemento Internacional para Nova Museoloxía (Lisboa, 1985), Declara-
ción de Caracas (1992), etc.– pretenden adecua-la representación dos esce-
narios culturais ás asimetrías (Pedroso de Lima, 1993) que o longo proceso
da mundialización económica e as contradiccións entre o local e o traslocal
crean. Os ditos manifestos translocen a loita pola participación e viabilidade
do local dentro das redes globais, emerxendo a nova museoloxía como un
espacio de afirmación glocal, que destaca o valor da comunicación cultural
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(Sousa, 1993) e da información como instrumentos necesarios para a pene-
tración do propio no escenario traslocal. O museo, como espello do home e
da sociedade, non pode espi-la cultura da experiencia social da que esta se
nutre e realizar intercambios aleatorios entre memoria e esquecemento. A
tensión entre esquecemento (ou asimilación) e afirmación (defensa da tradi-
ción) busca unha saída mediante a traducción dos mecanismos reactivos
(expresións da identidade étnica) en dispositivos para erguer e articular pro-
xectos de futuro que teñan acomodo tanto na realidade próxima como na
universal. As formas e ensaios da museoloxía social e comunitaria procuran
transmitir que o local non é un fenómeno ‘imaxinado’ ou ‘inventado’ polo
global (Robertson, 1997, 35), senón unha realidade empiricamente obser-
vable que produce o seu propio vínculo coa rede nodal e internodal traslo-
cal, aceptando selectivamente os instrumentos que proporciona a sociedade
da información para dar conta da súa presencia no concerto internacional e
defende-lo seu espacio proxectando as súas particularidades identitarias. Pre-
cisamente os proxectos da glocalización son os definidores e os constitutivos
da globalización contemporánea (Robertson, 1997, 41), que gozan efectiva-
mente de dispositivos institucionalizadores que asumen a difusión e a pro-
moción dos valores e identidades das periferias. O MINOM e as
plataformas da nova museoloxía aludidas crean e reproducen a imaxe do
espacio local, institucionalizando a esperanza na construcción do particula-
rismo local (Robertson, 1997, 32-37). 

A interpretación da identidade como fonte de sentido e de experiencia
para a xente, manifestada mediante procesos de selección de atributos e valo-
res culturais en continua e permanente tensión sobre os que pivota a acción
social (Castells, 1999, 2, 28-29), correspóndese coa concepción de identi-
dade asumida e divulgada pola museoloxía social e comunitaria, que
entende as memorias como lanzadeiras para o espertar social e ve as identi-
dades territoriais como o nutriente simbólico para construír obxectivos de
acción (social e cultural). O museo convértese nun espacio heurístico e her-
menéutico, que manexa os obxectos do patrimonio cultural como elemen-
tos que os suxeitos deben interpretar para a busca de novos camiños de
desenvolvemento territorial e de emancipación das súas comunidades. O
museo configúrase así como un espacio organizador das prácticas de memo-
ria (Namer, 1987, 180-182), que utiliza repertorios culturais ó servicio de
obxectivos e prácticas sociais. A distinción entre identidade local e identi-
dade global ou traslocal cobra o seu significado para as novas museoloxías,
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que practican unha deconstrucción previa da noción tradicional de museo e
da concepción dominante sobre o patrimonio cultural para adecuar esta ó
significado que encerra a idea de memorización social. Esta revisión con-
ceptual abriu, na museoloxía territorial e comunitaria, novas fontes de sen-
tido para as identidades loco-rexionais (e tamén nacionais), alimentadas por
unha reformulación do patrimonio cultural que, asentada na apropiación
consciente e deliberada da historia propia, considera prioritario profundar
nos usos sociais (Carcía Canclini, 1999) dos bens culturais, da tradición e da
memoria, reducindo a distancia entre realidade social e representación cul-
tural.
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PROPOSTA FINAL DOS PARTICIPANTES
NO SIMPOSIO DE ANTROPOLOXÍA
“ETNICIDADE E NACIONALISMO” 
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Nota: Esta proposta dáse a coñecer nos distintos idiomas que son utilizados nos países que estiveron
representados no simposio



Os relatores que asistiron ó simposio, todos profesores procedentes
de diversos países de Europa e estudiosos en xeral das identidades étnicas
e nacionais, dan a coñece-la seguinte proposta:

1. Consideran que a temática deste encontro debe contar con reu-
nións periódicas e intercambios de información normalizados, dada a súa
importancia para a construcción do futuro de Europa.

2. En consecuencia, consideran oportuno a constitución dun
Comité Internacional, formado polos relatores e investigadores que figuran
ó final desta proposta, o que deberá ser coordinado inicialmente polos
membros da Sección de Antropoloxía Cultural do CCG. Este Comité ten
por finalidade a organización de futuros encontros destas características e
o intercambio de información, para o que se propón incorporar a outros
estudiosos e institucións de países de Europa (centros de investigación,
universidades, fundacións, etc.), así como establecer contactos con orga-
nismos da Unión Europea.

3. Co fin de comeza-las súas tarefas, o Comité agradece ó Conse-
llo da Cultura Galega que se sume á iniciativa e facilite a necesaria infra-
estructura inicial que permita poñela en práctica.

4. Como primeira actividade suxírese que se proceda a abrir unha
biblioteca, ou fondo de datos, virtual, dedicada a etnicidade e naciona-
lismo, a cal poderá ser incrementada con sucesivas contribucións e estará
ó dispor de estudiosos, organismos e institucións.

Santiago, 19 de abril de 2000
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De forskere og professorer som har holdt foredrag på denne konfe-
ransen kommer fra mange europeiske land, og har alle arbeidet med etnisk
og nasjonal identitet. De har blitt enige om følgende forslag.

1. De mener at de temaene som er analysert på denne konferansen
er viktige for Europas fremtid, og bør derfor med jevne mellomrom bli
videre diskutert, både på nye konferanser, og i andre formelle fora. 

2. Derfor mener disse forskerne at det vil være nyttig å etablere en
internasjonal komité, bestående av de personer som har holdt foredrag på
denne konferansen, samt forskere hvis navn er listet opp nedenfor. Den
internasjonale komitéen skal til å begynne med koordineres av medlemmene
av kulturantropologiseksjonen av C C G. Den ønsker å organisere møter,
konferanser og informasjonsutveksling. For å oppnå dette, vil også andre
forskere og institusjoner (universiteter, forskningssentra og forskningsfond)
bli inkludert i nettverket. I tillegg ønsker den å etablere kontakt med ulike
organer innenfor EU. 

3. For å gjøre dette mulig, og for å starte opp så snart som råd er,
håper komiteen at Consello da Cultura Galega vil slutte seg til dette formå-
let, og vil tilby den nødvendige infrastruktur. 

4. Som en første aktivitet, ble det foreslått å etablere et virtuelt
bibliotek, eller data senter, om temaene etnisitet og nasjonalisme. Dette
biblioteket vil stadig bli oppdatert med nye bidrag, og vil stå til tjeneste for
forskere, organisasjoner og institusjoner. 

Santiago 19. april 2000

573



The speakers who have attended this Congress, academics from
several European countries and specialists in ethnicity and nationalism
would like to offer the following proposal:

1. They consider that the issues at this forum should be the subject
of regular meetings and also in standarized information exchange, since
these themes are very important for the creation of the European future.

2. Consequently, they would to create an International Committee,
formed by the speakers who have participated in this Congress and also by
the researchers who are named at the bottom of this proposal. This Interna-
tional Committee should initially be coordinated by the members of the
Cultural Anthropology Group of the C.C.G. In addition the Committee
aims to organize future meetings as well as information exchange. In order
to achieve this objective this Committee would like to include other scho-
lars as well as institutions from other European countries (research centres,
universities, foundations, etc.). They would also like to establish contact
with the organs of the European Union.

3. In order to make this possible and to start in the near future, the
Committee would be very pleased if the Consello da Cultura Galega would
join this proposal, and so facilitate the necessary infrastructure to enable it
to be carried out.

4. As the first activity we suggest the creation of a virtual library, or
data centre, which would be dedicated to ethnicity and nationalism. This
virtual library would be increased with future contributions, and of course,
it would be at the service of scholars, organisations and institutions. 

Santiago, 19th April 2000
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De deelnemers aan bovenvermeld symposium, afkomstig uit vers-
chillende Europese landen, allen onderzoekers en universitaire docenten
werkzaam op het vlak van etniciteit en nationalisme geven volgende voors-
tellen te kennen:

1. Voorstel tot het houden van regelmatige bijeenkomsten en uit-
wisseling van informatie in verband met de problematiek die aan bod geko-
men is in hogervermeld symposium, gelet op de grote actualiteitswaarde
ervan in Europese context.

2. Oprichting van een Internationaal Comité, gevormd door de deel-
nemers aan het symposium, wier namen vermeld worden aan het einde van
dit document. Dit comité zal aanvankelijk gecoördineerd worden door de
leden van de Afdeling Culturele Antropologie van de Consello da Cultura
Galega. Het Comité stelt zich tot doel bijeenkomsten te organiseren en de
uitwisseling van informatie te bevorderen in samenwerking met andere
Europese onderzoekers en instellingen (onderzoekscentra, universiteiten,
stichtingen, enz.) alsook met de diverse instelllingen van de Europese Unie.

3. Bij het opstarten van deze activiteiten zal het Comité dankbaar
gebruik maken van de infrastructuur die ter beschikking gesteld wordt door
de Consello da Cultura Galega.

4. Het eerste initiatief zal bestaan uit het oprichten van een virtuele
bibliotheek en gegevensbank in verband met etniciteit en nationalisme, die
geleidelijk zal worden aangevuld en opengesteld wordt voor onderzoekers
uit diverse onderzoekscentra en instellingen.

Opgesteld te Santiago op 19 april 2000
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Kavet ‘vo da heul kinnigoù ar brezegennerien bennañ, kelennerien
pe glaskerien an holl anezhe, o labourat war kevredigezhioù etno-sevenadu-
rel hag ar vroadelouriezh e broioù an Europ.

1. Ken pouezus eo evit an dazont an toullad sujedoù bet komzet
diwar o fenn e-kerzh ar symposium ma soñj d’an dud o deus kemeret perzh
ennañ eo ret derc’hel da aozañ emgavioù etrevroadel a seurt-se ha derc’hel
da eskemm menozioù ha titouroù. 

2. Soñjal a ra dezhe ivez eo mat krouiñ ur C’homite etrevroadel a
glaskerien a vo pennrenet gant izili Departamant denoniezh Kuzul Sevena-
dur ar Galis. Aozañ an emvodoù da zont, eskemm an titouroù eo pal ar c’ho-
mite-se. E skeud-se, e c’houlennont sikour ha perzh digant skolioù-meur,
kreizennoù-enklask, fondasionoù broioù an Europ. Kinnig a reont ivez
labourat asambles gant meur a aozadur e-barzh Unvaniezh an Europ. 

3. Da c’hortoz labourat hervez ar reolennoù-se, ar gomision a dru-
gareka, Kuzul sevenadur ar Galis en deus asantet sikour lañsañ ar raktres. 

4. Ul levraoueg amwir eo kentañ labour a vo savet. Gouestlet e vo da
studi ar c’hevredigezhioù etno-sevenadurel hag ar vroadelouriezh. E servij ar
re a ra enklaskoù war seurt kudennoù e vo lakaet an dielloù-se. 

Santiago, 19 a viz ebrel 2000
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Les principaux intervenants, tous professeurs ou chercheurs sur les
sociétés ethno-culturelles et le nationalisme de différents pays européens,
font les propositions suivantes:

1. Considérant les différents thèmes abordés dans ces échanges et
l´importance qu´ils revêtent pour l´avenir, ils estiment nécessaire de pour-
suivre les rencontres internationales et les échanges d´information.

2. Prennent l´initiative d´instituer un Comite International de cher-
cheurs qui sera présidé par les membres appartenant au Département
d´Antropologie du Conseil de la Culture Galicienne. Ce Comité a pour
objectif l´organisation de prochaines rencontres et l´échange d´informations
pour laquelle ils sollicitent la participation d´institutions de différents pays
d´Europe (Centres de Recherche, Universités, Fondations, etc.). Ils propo-
sent aussi d´agir en contact étroit avec divers organismes de l´Union Euro-
péenne.

3. En attendant de fonctionner selon ces principes, la Commission
remercie le Conseil de la Culture Galicienne qui se joint à cette proposition
et déclare aider au lancement du projet. 

4. Comme première activité, une bibliothèque virtuelle sera insti-
tuée. Elle sera destinée aux études sur les sociétés ethno-culturelles et les
nationalismes. Elle placera ces fonds à la disposition des chercheurs travai-
llant sur ces problématiques.

Santiago, 19 Avril 2000
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Herrimena eta naziomena gaiari buruzko Simposium honetan hiz-
lari izan garenok, Europako herrialde ezberdinetako irakasle edota ikerlariak
izaki, honako hau erabaki dugu:

1. Jorratutako gaiak Europagintzarako duen garrantziaz jabetuta,
beharrezkotzat jotzen dugu, azaldu diren arazoei buruzko informazioa
zabaltzea eta, eztabaidatzeko, aldian-aldiko bilerak arautzea.

2. Horretarako, Nazioarteko Batzordea eratzea, bukaeran aipatzen
diren Simposium honetako hizlariek eta ikerlariek osatua, Consello da Cul-
tura Galega-ko Antropologia Saileko kideek hartzen dutelarik -haseran
behintzat- bateragileari dagokion egitekoa. Batzorde honek hartzen du bere
gain: informazioa bildu-zabaltzeaz arduratzea eta ondorengo bilerak antolat-
zea, Europako herrialdetako beste hainbat erakunde eta ikerlariren elkarlana
bultzatzea eta, orobat, Europa Elkarteko erakundeekin harremanetan hastea.

3. Eskerrak ematea Consello da Cultura Galega-ri, erabaki hauek
bideratzeko beharrezko azpiegitura eskaini digulako, gure arteko harrema-
nak erraztuz.

4. Herrimena eta naziomena gaiari eskainitako biblioteka digitala
antolatzea, eztabaidatu ditugun txostenak jasoko dituena eta, ondoren, gai-
nerako erakundeek, taldeek eta ikerlariek eskaini lezazketeen txosten eta
dokumentuekin etengabe aberastuko dena.

Santiago, 2000, apirilak 19
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Els ponents que assistiren al simposi, tots ells professors procedents
de diferents països europeus i estudiosos en general de les identitats ètniques
im nacionals, donen a conèixer la proposta següent

1. Consideren que la temàtica d’aquest encontre ha de comptar amb
reunions periòdiques i intercanvis d’informació normalitzats, atesa la seva
importància per a la construcció del futur d’Europa.

2. En conseqüència consideren oportuna la constitució d’un Comité
Internacional, format pels ponents d’aquest simposi i investigadors què es
ressenyen al final de la proposta, el qual haurà d’ésser coordinat inicialment
per membres de la Ponència d’Antropologia Cultural del Consello da Cul-
tura Galega. Aquest Comité té per objectiu l’organització de futurs encon-
tres i l’intercanvi d’informació, per la qual cosa es proposa incorporar
d’altres estudiosos i institucions de països d’Europa (centres d’investigació,
universitats, fundacions, etc.), així com establir contactes amb organismes
de la Unió Europea.

3. Amb la finalitat de començar les seves tasques, el Comité agraeix
al Consello da Cultura Galega que es sumi a aquesta proposta i faciliti la
necesària infrastructura que permeti dur-la a terme.

4. Com a primera activitat es suggereix obrir una biblioteca, o banc
de dades, virtual, dedicada als temes de l’etnicitat i el nacionalisme, la qual
s’anirà incrementant amb successives aportacions i restarà a disposició d’es-
tudiosos, organismes i institucions.

Santiago, 19 d’abril de 2000
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Los ponentes que asistieron al simposio, todos profesores proceden-
tes de diversos países de Europa y estudiosos en general de las identidades
étnicas y nacionales, dan a conocer la siguiente propuesta:

1. Consideran que la temática de este encuentro debe contar con
reuniones periódicas e intercambios de información normalizados, dada su
importancia para la construcción del futuro de Europa.

2. En consecuencia consideran oportuna la constitución de un
Comité Internacional, formado por los ponentes de este simposio e investi-
gadores que se reseñan al final de esta propuesta, el cual deberá ser coordi-
nado inicialmente por miembros de la Sección de Antropoloxía Cultural del
Consello da Cultura Galega. Este Comité tiene por objetivo la organización
de futuros encuentros y el intercambio de información, para lo cual se pro-
pone incorporar a otros estudiosos e instituciones de países de Europa (cen-
tros de investigación, universidades, fundaciones, etc.), así como establecer
contactos con organismos de la Unión Europea.

3. Con el fin de comenzar sus tareas, el Comité agradece al Conse-
llo da Cultura Galega que se sume a esta propuesta y facilite la necesaria
infraestructura que permita llevarla a cabo.

4. Como primera actividad se sugiere abrir una biblioteca, o fondo
de datos, virtual, dedicada a etnicidad y nacionalismo, la cual se irá incre-
mentando con sucesivas aportaciones y estará a disposición de estudiosos,
organismos e instituciones.

Santiago, 19 de abril de 2000

580



Os participantes que fizeram comunicações neste simpósio, todos
professores procedentes de diversos países da Europa e estudiosos, em geral,
das identidades étnicas e nacionais, dão a conhecer a seguinte proposta:

1. Consideram que a temática que suscitou deve propiciar encon-
tros periódicos e intercâmbios normalizados de conhecimentos, dada a sua
importância para construir o futuro da Europa. 

2. Assim, consideram oportuno constituir um Comité Internacional
formado pelos investigadores abaixo-assinados e que deverá ser coordenado
inicialmente pelos membros da Sección de Antropoloxía Cultural do CCG.
Este comité tem por finalidade organizar encontros futuros com estas carac-
terísticas e intercambiar informações, incorporando estudiosos e instituições
de países da Europa (centros de investigação, universidades, fundações, etc.),
bem como estabelecer contactos com organismos da União Europeia.

3. Para que possa começar as suas actividades, o Comité agradece ao
Consello da Cultura Galega que se some a esta iniciativa e facilite a infraes-
trutura inicial que permita que se ponham em prática estas propostas.

4. Como primeira actividade sugere-se a abertura de uma bibliotesa
-ou fundo de dados-virtual, dedicada às questões da etnicidade e do nacio-
nalismo, que pode ser incrementada com contributos sucessivos e que estará
à disposição de estudiosos, organismos e instituições.

Santiago, 19 de abril de 2000
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Membros do Comité:

Marianne Gullestad (Institute for Social Research, Oslo, Noruega)
Michael Keating (Universidade de Aberdeen, Escocia)
Christiane Stallaert (Universidade de Antwerpen, Flandres)
Josep R. Llobera (University College, Londres, Reino Unido)
Michel Nicolás (Universidade de Rennes, Bretagne)
Ángel Aguirre Baztán (Instituto de Antropoloxía de Barcelona, Cataluña)
Josep Martí (Institución Milá i Fontanals, CSIC, Cataluña)
Joan J. Pujadas (Universidade Rovira i Virgili, Cataluña)
Francisco Garmendia (Universidade de Deusto, Euskadi)
Justo G. Beramendi (Universidade de Santiago de Compostela, Galicia)
Luis Costa Vázquez-Mariño (Etnomusicólogo, Santiago, Galicia)
Francisco Fariña Busto (Coordinador da Sección de Antropoloxía do

CCG, Galicia)
Xosé A. Fidalgo Santamariña (Sección de Antropoloxía Cultural do

CCG, Galicia)
Xosé Fuentes Alende (Sección de Antropoloxía Cultural do CCG, Gali-

cia)
Clodio González Pérez (Sección de Antropoloxía Cultural do CCG,

Galicia)
Francisco Calo Lourido (Sección de Antropoloxía Cultural do CCG,

Galicia)
Xosé Manuel González Reboredo (Sección de Antropoloxía Cultural do

CCG e coordinador provisorio do Comité)
Ramón Máiz (Universidade de Santiago de Compostela, Galicia)
Xosé Carlos Sierra Rodríguez (Museo Etnolóxico de Ribadavia, Galicia)
José Luis Alonso Ponga (Universidade de Valladolid, Castela e León)
Tomás Calvo Buezas (Universidade Complutense, Madrid)
Fernando Catroga (Universidade de Coimbra, Portugal)
Antonio Gomes Medeiros (ISCTE, Lisboa, Portugal)
Salvador Rodríguez Becerra (Fundación Machado, Andalucía)
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A Sección de Antropoloxía Cultural do Consello da Cultura
Galega trata de levar a cabo, dende hai doce anos, a tarefa de
convocar simposios nos que se aborden temas de especial

interese para Galicia e outras
terras do noso ámbito espacial
e cultural. Froito desta arela foi
o encontro do que estas Actas
son resultado. Dedicado a un
tema de especial actualidade, o
de etnicidade e nacionalismo,
permitiu que estudiosos de
Galicia, da Península e doutros

países de Europa puidesen achegar unha visión da temática
baseada na pluralidade, mais sempre orientada por unha
reflexión científica. A variedade de enfoques e de casos
presentados por especialistas destacados converte estas Actas
nun documento fundamental para a reflexión sobre as
identidades étnicas e nacionais alén de visións apaixonadas
ou partidistas.

O encontro, como vén sendo habitual, estivo dedicado a
unha figura galega destacada: don Manuel Murguía. A elección
xustifícase polo feito de que D. Manuel foi no seu tempo un
activo defensor da identidade diferencial galega e a súa obra
un guieiro para quen queira saber sobre os inicios dun proceso
de construcción étnica e nacional de Galicia.

ETNICIDADE
E  NACIONALISMO


