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Introduccion
El proyecto etnopolitico muisca:
redes étnicas y conflictos

Transitos y conexiones:
de Pensilvania a Cota

uiero comenzar este escrito con una experiencia que vivi meses
atras. Fui con mi esposa, mi hija y una pareja de amigos al “Swift
Horse Woman Native American Festival” en Mt. Aetna, Pensilvania,
evento que anualmente retine a varios grupos nativo-norteamericanos
y se replica en distintos lugares de los Estados Unidos. Su escenario
central, aquella vez, era un circulo demarcado con cuerdas en el que se
interpretaban danzas y se narraban historias orales. Lo primero que
pude notar fue que los danzadores y cantantes no pertenecian a un
grupo étnico especifico. Un contador de historias indigenas conducia
el evento y cada vez que anunciaba un nuevo acto, un grupo hetero-
géneo y cross-cultural —como él mismo lo decia repetidamente— de
hombres y mujeres escenificaban una danza. Mientras tanto, los can-
tantes, grupo conformado por hombres de cabello largo, algunos de
ellos rubios y con “barba de chivo”, tocaban sus tambores y producian
con su voz sonidos prolongados y de timbre alto. Algunas danzadoras
tenian fenotipo nativo-norteamericano, mientras que otras podian ser
confundidas con mujeres blancas descendientes del grupo amish, de no
ser porque vestian prendas tipicas indigenas.
Caminaba por las diferentes tiendas de artesanias cuando encontré
regalos para mi esposa e hija. Un artesano vendia plumas y pequenos
instrumentos musicales de viento y percusion. Era rubio, barbado
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y de cabello largo como varios de los danzantes. Luego de presentar-
me como un turista colombiano familiarizado con eventos similares
gracias a mi profesion de antropdlogo, el artesano me aclar6 tres ideas
respecto al festival y a su propia vida. La primera, que sus padres ha-
bian migrado desde Europa, y que, aunque €l tenia piel blanca, se re-
conocia a si mismo como indigena mohicano. Cuando le pregunté por
qué, él simplemente respondio: “por conviccion politica” —y acompa-
N6 su frase con un lenguaje kinésico facial que parecia decir “¢por qué
no?”—. La segunda, que el festival tenfa como idea ser —ahora lo decia
él— cross-cultural. Por ello, podia ver las banderas que representaban,
segtin mi interlocutor, a varias de las “naciones” que alli concurrian.
Los grupos artisticos provenian de diferentes lugares de los Estados
Unidos. Y la tercera, que muchas de las personas asistentes y partici-
pantes no pertenecian a una reservacion indigena oficialmente recono-
cida. Sin embargo, cada persona que realizaba un acto se presentaba
previamente como miembro de alguna tribu nativo-norteamericana.
Ademas, el artesano me compartié su opinion sobre el evento, decia
que “ellos [los danzantes y cantantes] estaban actuando” y que los “in-
digenas reales eran muy diferentes”.

En suma, este vendedor se encontraba en una borrosa fronte-
ra entre si mismo y los otros; no podia localizarse claramente en
un lugar especifico. Era un hombre blanco que reconocia no ser un
nativo-norteamericano original. Pero a la vez se negaba a formar par-
te de quienes, segiin él, estaban actuando. El no queria ser un hombre
blanco, y para ello, validaba su transito, su desplazamiento, en otras
palabras, su identidad cruzada y atravesada (cross-identity).

Durante este festival fue imposible evitar conectar algunos ele-
mentos mas con mi trabajo investigativo en Colombia. En otra tien-
da una mujer vendia camisetas con textos e imagenes estampados de
rostros de quienes son presentados como los “padres fundadores de la
nacioén”: Crazy Horse, Sitting Bull, Spotted Tail, Little Crow y otros
lideres de las resistencias indigenas en la historia de la conquista del
oeste norteamericano. En una se podia leer: “¢Podemos confiar en el
Gobierno? Preguntele a un indio”. El rostro serio de Sitting Bull en
algunas camisetas y el sonido de fondo de los agudos canticos me ha-
cian recordar la version cinematografica del famoso superventas de
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los setenta Bury my Heart at Wounded Knee escrito por Dee Brown,
que comienza con la famosa batalla de Little Big Horn, en la que los
guerreros siux rodearon y exterminaron al famoso —por cierto, tam-
bién caudillo— general Custer y sus tropas. La produccion de HBO
finaliza con la masacre de Wounded Knee, llamada asi por el arro-
yo donde soldados estadounidenses asesinaron a centenares de indi-
genas (hombres, mujeres y nifios) que celebraban danzas y rituales
que anunciaban el despertar del nativo norteamericano y el fin de los
blancos. La cadena de sucesos que llevaron a esta tragedia comenz6
cuando Sitting Bull, lider siux, pronuncié un discurso con el que evito
la negociacion de tierras indigenas para ser repartidas como propie-
dades privadas de blancos que pretendian civilizarlos. Aun resuenan
las palabras de otro lider siux, Red Cloud, quien participa en uno de
los mejores didlogos de la pelicula: “Ellos hicieron muchas prome-
sas, mas de las que puedo recordar, pero ellos nunca las cumplieron
excepto una; ellos prometieron tomar nuestra tierra, y la tomaron”
(Brown, [1970] 2007, p. 449).

En aquel mismo afio de la batalla de Little Big Horn, en 1876,
a miles de millas hacia el sur, una comunidad indigena localizada en
una poblacion cercana a Bogota, Colombia, compré parte de la lade-
ra oriental del monte Majuy para conservar su resguardo —territorio
indigena— vy sus diferencias social y cultural. La comunidad indige-
na de Cota es una de las cinco oficialmente reconocidas por el Estado
colombiano como parte del grupo étnico muisca. Al igual que el pue-
blo siux, los muiscas aprendieron a no confiar en el Gobierno, el cual
buscaba acabar con los resguardos indigenas y forzar a los nativos a
formar parte de la poblacién mestiza, propietaria de tierra y mano de
obra del capitalismo. Tal fue la piedra angular del moderno proyecto
de construccion de la nacién, que inicid en la década de los treinta del
siglo x1X, en Colombia. Después de un tiempo, los miembros de esta
comunidad dejaron de nombrarse a si mismos muiscas e indigenas.
Esta tltima palabra estaba relacionada con una memoria de la humi-
llacion y la exclusion. La misma situacion vivieron otras comunidades
cuyos miembros terminaron autorreconociéndose como campesinos
mestizos a medida que se desplazaban hacia varias regiones centra-
les de Colombia y vivian alli como netos y simples citadinos. Pero,
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como veremos, hoy algunos hablan del “despertar muisca”, mi tema
de investigacion.

Las comunidades de Cota y Chia han logrado mantener sus estatus
étnicos, mientras que otras, como Bosa, Suba y Sesquilé, volvieron a
emergir de las transformaciones politicas en el marco de la Constitucion
de 1991, cuando la nacién colombiana se definié como multicultural
y pluriétnica. A su vez, otras comunidades fueron conformadas por
mestizos y no indigenas en varios pueblos y también en ciudades, como
Bogota y Tunja, las cuales son reconocidas como los mas importantes
centros politicos muiscas de la antigiiedad.

Durante siete afios de trabajo de campo permanente entre diferen-
tes comunidades muiscas —oficialmente reconocidas y no— he identi-
ficado situaciones similares a las vistas en Pensilvania; las identidades
étnicas se fundamentan en convicciones politicas, y los miembros de
diferentes grupos, comunidades, organizaciones y movimientos se lo-
calizan en fronteras borrosas. En la actualidad, se puede encontrar en
Facebook un grupo denominado Comunidad Tribal Muyska, que se
define a si mismo como “comunidad indio mestiza campesina urbana
tribal”. En este sentido, el “despertar muisca” es un proyecto etnopoli-
tico y un campo compuesto por una variedad de grupos que han pro-
puesto maneras alternativas de crear y reproducir identidades colectivas
y proyectos ciudadanos, basandose en renovadas ideologias y estilos
de vida muisca, asi como en el multiculturalismo y en la filosofia plu-
ralista de la actual Constitucién Politica de Colombia.

El pueblo muisca, ayer y hoy

La sociedad muisca precolombina fue el resultado de una larga serie
de migraciones y transformaciones en las dinimicas demograficas de
la region central de Colombia (Langebaeck, 1996, pp. 15-25 y 56-59).
La arqueologia indica que hacia el afno 800 a. C. la poblacién de los
actuales departamentos de Cundinamarca, Boyaca y parte de Santander
comenzd a organizarse en pequefios grupos familiares que cazaban
presas pequefias y practicaban la vegecultura, cuyos asentamientos se
esparcieron por toda el area. Entre los afios 1200 y 1000 a. C., estos
grupos establecieron una sociedad compleja cuyo gobierno se basaba
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en la autoridad de sus caciques (Langebaeck, 1996). Los caciques fue-
ron considerados dioses humanos e hijos del sol (Correa Rubio, 2004).
A pesar de que el pueblo muisca nunca fue un imperio ni se organizé
como ciudades-estado, su ideologia solar configurd una religion con
sus propios especialistas y un orden geopolitico que dividio su territo-
rio en cinco grandes confederaciones: la del Zipa, en Bacata (Bogota);
la del Zaque, en Chunza (Tunja); la de Sugamuxi, en Sogamoso; la de
Tundama, en Duitama, y la de los llamados “territorios independientes”.

Cuando los conquistadores espafioles llegaron, las estructuras so-
ciales, politicas, culturales y territoriales de estos grupos nativos fue-
ron transformadas abruptamente. Orlando Fals Borda sostiene que
practicamente en casi dos generaciones su lengua y religion habian
desaparecido (citado por Alvarez, 2013, p. 52). Hacia el siglo xv111
esta poblacion era definida como mayoritariamente mestiza (Herrera,
2007). Comparado con otros grupos nativos en Colombia, el muisca
fue considerado uno de los mds rapidamente asimilados al sistema co-
lonial. Su poblacién fue distribuida y organizada en pueblos de indios
y la mano de obra masculina fue puesta a disposicion de encomiendas,
mitas y concertajes, instituciones econémicas coloniales, para pagar
tributo (Herrera, 2007; Zambrano et al., 2000). Como parte de las po-
liticas de proteccion e integracion a la sociedad colonial, la Corona es-
panola otorgd a los nativos tierras adyacentes a los pueblos de indios
para ser usadas como fuente de recoleccion de lefia y agua, asi como
terrenos de cultivo familiar y colectivo. Vale resaltar que aunque tales
pueblos y resguardos fueron establecidos en sus territorios ancestrales
y de acuerdo a su original division geopolitica, no siempre coincidian
con sus asentamientos ancestrales. Una de las tantas consecuencias de
esto fue que los hombres blancos y sus familias recibieron las mejores
tierras y las mas fértiles. La Hacienda se convirti6 en la principal uni-
dad productiva de la economia colonial, y los grandes propietarios de
tierra, los terratenientes, sus mas poderosos agentes.

Hacia el siglo xvii1, el muisca era considerado mestizo, y muchos
habitantes de los pueblos de indios creyeron que integrarse social y
culturalmente con el blanco les traeria beneficios econémicos. Sin em-
bargo, los resguardos continuaron siendo los contenedores de los prin-
cipales elementos que garantizaban la reproduccion social de los grupos
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étnicos. La Independencia (a partir de 1819) llevaba consigo la prome-
sa de una nueva calidad de vida para los indigenas, pero ligada con la
oportunidad —u obligacién— de convertirlos en propietarios de tierras
particulares. En otras palabras, los indigenas debian formar parte del
proyecto capitalista de la nueva nacion. Ser indio —o indigena— era
simbolo de atraso. Casi dos décadas después, en 1834, un proceso de
disolucion de resguardos inici6 en Cundinamarca. En consecuencia,
las palabras muisca e indigena dejaron de ser empleadas por los des-
cendientes, pero algunos apellidos nativos creados por los espafoles
continuaron siendo transmitidos y heredados para identificar linajes
que conectaban a dichas familias con sus ancestros nativos. A pesar de
reconocerse a si mismos como campesinos, muchas familias muiscas
nunca dejaron sus tierras ancestrales y junto con otras mantuvieron un
alto grado de endogamia y de relaciones solidarias. Como catdlicos,
hispanoparlantes, campesinos pobres, mano de obra de terratenientes
y hacendados o como una confusa poblacion mestiza en medio de la
vida urbana y moderna, los muiscas se mimetizaron en la sociedad ma-
yoritaria. Para quienes hoy reclaman su identidad indigena, aquellos
“abuelos” que les transmitieron su linaje nunca dejaron de ser muis-
cas, solo se mantuvieron silentes y en aparente olvido.

Aunque se consider6 que los muiscas debian ser integrados a la
civilizacion al igual que todos los demds grupos nativos por su con-
dicion de barbaros, los espafioles frecuentemente se refirieron a estos
como menos salvajes y mas civilizados que otros. El cardcter con-
templativo y pacifico del muisca, una representacion que habia sido
construida por algunos cronistas del Nuevo Reino de Granada, for-
mo parte del marco de construccion de la nueva reptblica a partir del
siglo x1x. De acuerdo con algunos cronistas como Simén y Fernandez
de Piedrahita, los muiscas eran una gran nacién (Correa Rubio, 2004;
Pérez de Barradas, 1952), sus mds importantes zipas y zaques fueron
comparados con reyes europeos (Medina de Pacheco, 2006) y hasta su
religion con la cristiana. En ocasiones, la nacién muisca fue referida
como la cuarta civilizacion de América, después de los mayas, aztecas
e incas. Para el criollismo, movimiento libertario del siglo x1x, el muis-
ca era una perfecta representacion de las raices prehispanicas de la na-
cion (Langebaeck, 2009). Muchos pensadores ilustrados y romanticos
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continuaron construyendo estas representaciones e imaginarios sobre
el glorioso pasado de esta cultura (véanse Correa Rubio, 2005; Gomez
Londofio, 2005a; Guarin, 2005 y 2010; Langebaeck, 2005a; Triana,
1984; Uricoechea, 1992).

De acuerdo con Luis Fernando Restrepo (2005), el muisca forma
parte del curriculo oficial en Colombia, pero solo como parte del pa-
sado. Durante el siglo XX esto resulté en una ambigua e indefendible
situacion para sus descendientes: su glorioso pasado los conden¢ a la
inexistencia en el presente. Unicamente para las comunidades de Cota
y Chia en Cundinamarca persiste esa ambigua y borrosa condicion
étnica —entre campesinos e indigenas— debido a la conservacion de
sus resguardos. Pero lo cierto es que el pueblo muisca nunca estuvo a
la cabeza ni ocup6 un lugar relevante en el surgimiento del movimien-
to indigena colombiano en el siglo xx. Este papel fue asumido por los
pueblos indigenas del Cauca, especialmente el nasa', cuya meta fue,
en un primer momento, la recuperacion de tierras y, en un segundo
momento, la recuperacion cultural (Castillo, 2007). En otras palabras,
el muisca, luego de estar en el centro del pasado, pasé a las margenes
del presente (Gémez Montanez, 2013b). Con el tiempo, otras comu-
nidades indigenas empezaron a acompanar a las del Cauca en la for-
macion de un campo etnopolitico en Colombia. Los grupos étnicos de
la Sierra Nevada de Santa Marta o Gonawindwa se convirtieron en
el arquetipo ecologista y en los filosofos de la ecogubernamentalidad
(Ulloa, 2004); los indigenas de las selvas del Putumayo, en el arqueti-
po sanador a través del yagé?; los grupos amazoénicos, en las huellas
del pasado violento de la colonizacién republicana durante el auge de
la explotacion cauchera; los u’was de la Sierra Nevada del Cocuy,

1 Debo aclarar que en el habla comin se ha extendido el uso, ya sea del etno-
nimo o del exénimo, para nombrar a uno u otro grupo étnico: nasa (paez),
misak (o guambiano), ika (o arhuacos), kdggaba (o koguis), wiwa (o arma-
rios), kaukamo (o kankuamo), murui (o huitoto). Al respecto, en mi estudio
opté por emplear cada grupo por su etnénimo.

2 Elyagé es un brebaje tipico de grupos étnicos del Putumayo y del Amazonas,
con propiedades ontogénicas, a base de una planta llamada ayahuasca. Su
toma se realiza normalmente en ceremonias estructuradas y muy ritualizadas.
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en los confrontadores de las companias petroleras; y los emberas, en
las victimas indigenas mas representativas del violento conflicto in-
terno del pafs.

Por lo tanto, propongo entender el llamado “despertar muisca”
como un gran proyecto tanto de las actuales comunidades y organiza-
ciones muiscas, como de defensores, de hacer retornar a esta cultura
y sus espacios de representacion al centro del campo etnopolitico en
Colombia. Su principal desafio es demostrar y sustentar su existencia
como un valido actor étnico. Pero aunque podriamos pensar que tal
proyecto etnopolitico implica la unién y colaboracion entre quienes en
la actualidad reclaman su identidad muisca y buscan poner en practi-
ca nuevos y alternativos proyectos colectivos de vida comunitaria, lo
cierto es que el “despertar muisca” es un espacio social conflictivo por
su amplia heterogeneidad.

El problema de investigacion:
la heterodoxia en el proyecto
etnopolitico muisca

La Constitucién Politica de 1991 definié a Colombia como un Estado-
nacion multicultural y pluriétnico, lo cual marco una diferencia en
los procesos de reivindicacion cultural y politica por parte de los gru-
pos étnicos del pais. Esto permiti6 la organizacion de movimientos y
grupos indigenas que se consideraban inexistentes, proceso también
conocido como la “reactivacion de identidades étnicas” (Smith, 1996).
Como ejemplos, se encuentran los procesos organizativos de los kankua-
mos (Angelini, 2010; Morales, 2002;), los pastos (Rappaport, 2005a),
los yanaconas (Zambrano, 1992) y los muiscas (Duran, 2004; Lopez,
2005; Martinez, 2009; Restrepo, 2005).

La gran heterogeneidad de iniciativas de formacion y organizacion
de grupos indigenas muiscas en el altiplano cundiboyacense conforma
una red étnica en la cual se teje una diversidad de procesos de recupera-
ci6n de memoria e identidades individuales y colectivas. A nivel general,
los actuales grupos muiscas se pueden dividir en dos: aquellos oficial-
mente reconocidos por el Estado y aquellos que no. En el afio 2007,
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comencé mi trabajo etnografico sobre la etnicidad muisca, estudiando
la organizacion PNMcC (Pueblo Nacion Muisca Chibcha), que pertenece
al segundo grupo (Gémez Montaifiez, 2009, 2010). Aunque algunos de
sus lideres y miembros aseguran ser descendientes de antiguas familias
indigenas desaparecidas (sobre todo guiados por el rastreo de apellidos
“nativos” desaparecidos generaciones atras), la mayoria son mestizos.
Al igual que el artesano que conoci en el festival en Pensilvania, estas
personas son indigenas por autorreconocimiento y conviccion politica.
Durante mi trabajo de campo pude identificar varias causas de conflic-
tos entre esta organizacion y las comunidades oficiales. El motivo mas
relevante es la idea de conformar una gran asociacion étnica, o nacion
muisca, que integre la totalidad de procesos particulares de organiza-
cion. Esto ha generado debates y confrontaciones en cuatro aspectos.
Primero, la propuesta es tomada por algunos grupos como homoge-
neizadora e irrespetuosa en relacion con la autonomia de tales pro-
cesos. Segundo, ha situado a varias personas lideres en un campo de
luchas por su representatividad como autoridades indigenas. Tercero,
el debate ha dejado ver la heterogeneidad de versiones y formas so-
bre las cuales se fundamenta la memoria y la identidad muiscas, esto
ha llevado a que diferentes miembros de grupos se enfrenten entre si,
tanto por su condicion de “verdaderos” o “falsos” muiscas, como por
acciones leidas mutuamente como inconmensurables. Y cuarto, aun-
que las comunidades oficiales han aceptado e, incluso, han trabajado
de la mano de organizaciones similares a PNMC —como es el caso de
la comunidad de Raquira—, sus lideres consideran que la construccion
de un pueblo o0 nacién muisca debe ser liderada por las comunidades
mismas, o al menos siguiendo los lineamientos de quienes conside-
ran son sus “verdaderos abuelos” y guias. Respecto a esto tltimo, las
disputas se presentan entre quienes creen que existen abuelos muiscas
conocedores de la memoria de su pueblo y quienes consideran que se
hace necesaria la guia y el acompafnamiento de autoridades de otros
pueblos indigenas que ocupan un lugar mas representativo en el campo
etnopolitico colombiano.

En suma, la variedad de ideologias, la multiplicidad de niveles y
estructuras de organizacion social, asi como los diferentes procesos
de reconocimiento étnico, han configurado una red de transacciones
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y reciprocidades que devienen en dinamicas de inclusién/exclusion,
procesos de colaboracion, negociacion y marginalizacion, ademas en
expresiones de violencia simbélica a nivel individual y colectivo. Por
todo lo anterior, la etnia muisca no puede ser definida como una iden-
tidad homogénea y cerrada, sino abierta y en continua transformacion.
Podemos decir que a partir de las ideas de Schermenhorn, los estudiosos
Anthony Smith y John Hutchinson (1996) definieron los elementos que
constituyen a un grupo étnico, a saber: sus ancestros comunes, sus me-
morias acerca de un pasado histérico compartido y los elementos sim-
bélicos que definen la personalidad, el cardcter y la naturaleza de sus
miembros (p. 6). Pero en realidad la construccion de una identidad com-
partida y de una memoria comun es un campo cargado de conflictos.

La presente investigacion esta basada en las luchas y disputas que
conforman y enmarcan la etnicidad del pueblo muisca, teniendo en
cuenta esos dos elementos estructurales: la identidad y la memoria.
De ahi que el punto de partida de este estudio sea la pregunta: ¢cémo
se reconfiguran los procesos etnopoliticos muiscas a partir de los con-
flictos que emergen por el agenciamiento de la memoria y la identi-
dad étnica? En este orden de ideas, el proyecto de recuperar la cultura
muisca debe ser entendido como una red de alianzas, colaboraciones,
conflictos y negociaciones. Lo que supone que la identidad y la me-
moria no deben ser tomadas como elementos estructurales inmutables
y fijos que se producen en situaciones de aislamiento y profunda di-
ferenciacion sociocultural entre grupos, sino, por el contrario, como
realidades dinamicas en continua transformacion y, ademas, reconfi-
guradas a través de relaciones entre grupos enmarcadas en situaciones
histéricas determinadas.

Estudiar la etnicidad o el proyecto etnopolitico muisca a partir de
su heterodoxia y sus conflictos implica tener presente dos premisas.
La primera, que el llamado hoy “pueblo muisca” no es —e historica-
mente tampoco lo fue— un grupo social, cultural y politico comple-
tamente estructurado cuyos miembros se encuentran vinculados de la
misma manera y se trazan los mismos horizontes y metas. De acuer-
do con las ideas de Bourdieu, la etnicidad es un campo y un espacio
social de poderes simbélicos. Un campo es formado por estructuras
sociales o conjuntos de posiciones y relaciones entre agentes que, a su
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vez, lo transforman constantemente al aplicar sus esquemas de percep-
cién, pensamiento y accion (1989, p. 14). Por eso, cuando afirmamos
que la etnicidad muisca es un asunto politico, no solo nos referimos
al campo de luchas entre un grupo étnico cerrado y corporativo y el
Estado colombiano por su reconocimiento y oportunidades de par-
ticipacion como grupo diferencial en el proyecto de construccion de
la nacién. Lo hacemos porque existen conflictos y relaciones de po-
der entre los mismos miembros de las comunidades y organizaciones
muiscas, que se manifiestan en medio de las iniciativas individuales
y colectivas de autorreconocimiento, transitos y desplazamientos de
la identidad étnica.

La segunda premisa es que pueblo muisca es un titulo o una ca-
tegoria ideal para nombrar una red compleja que no esta formada
por grupos, sino por una constante formacion de grupos. Esta idea
inspirada en la teoria del actor-red de Bruno Latour (2008) me mo-
tivo como etnégrafo a aplicar lo que el pensador francés denomina
la “primera fuente de incertidumbre”: seguir los “caminos propios
de los actores”, seguir “los rastros que deja su actividad de formar y
desmantelar grupos” (p. 49). Por ende, no defini a los muiscas como
un grupo per se, sino como la manera en que diferentes actores en
distintos momentos y circunstancias se nombran como parte de uno
u otro grupo que forma parte de la red compleja del “despertar muis-
ca”. Para Latour, en el seguimiento de tales rastros siempre aparecen
los siguientes elementos: voceros que hablan a favor de la existencia
de un grupo; mapas o contextos sociales en los que cada grupo iden-
tifica a sus rivales y oponentes, y la marcacion constante de fronteras
para definir los grupos en la medida en que se forman, desmantelan,
distribuyen y transforman (pp. 53-55). Un cuarto elemento que pro-
pone Latour, y que integra nuestra reflexion epistemoldgica, se rela-
ciona con la manera en que los mismos cientificos sociales forman
parte de los voceros que posibilitan que la definicion de los grupos
perdure (p. 56). Tradicionalmente, la antropologia, entre otras cien-
cias de lo social, ha asumido que los grupos étnicos corresponden a
entidades bien definidas. Esto se debe a la misma manera como se ha
establecido y transformado histéricamente el campo de estudios so-
bre la etnicidad y la memoria.
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