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4 ¢ han dado cuenta de que la “cultura” —la
palabra— se ha estado ejercitando mucho

Gltimamente? Los antropélogos, por su-
puesto, la han utilizado con ahinco durante mds de
un siglo, aunque la vida activa del término en la po-
litica se inici6 antes. Pero algunos de los usos actua-
les que se le han dado al concepto de cultura habrfan
sorprendido incluso a los lectores de mediados de si-
glo, especialmente la idea de que todo, de la anore-
xia al zydeco,' se explica al mostrarse como producto
de la cultura de algiin grupo. Hemos llegado a tal
punto que, cuando uno escucha la palabra “cultura”,
busca su diccionario.

En su crecimiento de enredadera, el contrincante
principal de la cultura es la “diversidad”, actualmen-
te favorita de los altos mandos corporativos y educa-
tivos, de politicos y eruditos. Y la “diversidad
cultural” une ambos términos. ;No es, de hecho, una
de las virtudes més dignas de alabanza en nuestros
tiempos que los Estados Unidos sean una sociedad de
enorme diversidad cultural? ;Y no tiene razén Nat-
han Glazer al afirmar, en su nuevo libro Ahora todos
somos multiculturalistas,’ que “el multiculturalismo no
es sino el dltimo de [una) serie de términos que des-
criben c6mo la sociedad norteamericana, y particu-
larmente la educacién norteamericana, deberfan
responder a su diversidad”?

Bien, sf; por supuesto: la diversidad norteamerica-
na se da fécilmente por sentada, asf como la necesi-
dad de una reaccién ante esa diversidad. Pero lo que
no queda tan claro es que sea nuestra diversidad cul-
tural lo que merece atencién.

Comencemos por un punto en que la idea de la
cultura de una persona realmente explique algo:
cuando los judfos del shtetl y los italianos del villagio
llegaron a la isla de Ellis, trajeron consigo una rica
mezcla que llamamos cultura. Es decir, trajeron un
idioma e historias, canciones y refranes; trasplanta-
ron una religién con rituales, creencias y tradicio-
nes especificos, un arte culinario con ciertas
cualidades nutritivas campesinas y formas distinti-

vas de vestir, y llegaron con ideas particulares sobre
la vida familiar. Habitualmente parecfa razonable
que sus nuevos vecinos preguntaran qué estaban ha-
ciendo estos inmigrantes de primera generacién, y
por qué; y con frecuencia una respuesta sensata ha-
brfa sido: “es una cosa italiana, una cosa judfa”, o
simplemente: “es su cultura”.

Es notable lo mucho que ha desaparecido de esta
forma de la diferencia. Hace casi una década la so-
ciéloga de Harvard Mary Waters argumentaba per-
suasivamente en Opciones étnicas’ que el rico
quingmbé de los inmigrantes se habfa convertido en
atole aguado. Aiin hay seders* y misas de boda, adn
hay gelfite fish y espagueti, pero jqué tanto nos dice
un nombre italiano, en estos tiempos, acerca de la
asistencia a la iglesia, del conocimiento del italiano,
los sabores de la comida o los recién casados!? Incluso
los judfos, de cuyo estatus como pequefio grupo
no—cristiano en una sociedad abrumadoramente cris-
tiana podrfa haberse esperado que se mantuvieran
concentrados en su “diferencia”, se estdn volviendo
més diffciles de identificar como grupo cultural. (En
el seder al que voy cada Pascua, casi la mitad de los
asistentes son gentiles.)

Una forma —la vieja forma— de describir lo que
ha sucedido serfa decir que las familias que llegaron
durante la ola de inmigracién de finales del siglo pa-
sado se han asimilado, se han vuelto norteamerica-
nas. Pero, desde otra perspectiva, podrfamos decir
que se hicieron blancas. Cuando llegaron los italia-
nos y los judfos de la Europa del Este se pensaba que
eran racialmente distintos tanto de los afroamerica-
nos como de la mayorfa protestante blanca. Ahora
casi nadie piensa de esta forma con respecto a sus
descendientes. Son norteamericanos, pero a menos
que sus ancestros incluyan a gente de Africa o de
Asia, también son blancos.

Ser blanco no se trata de compartir una cultura
rica y distintiva con otros blancos como los inmi-
grantes judfos de Cracovia compartfan una cultura.
Es verdad que casi todos los blancos en los Estados
Unidos hablan inglés, pero también lo hablan casi
todas las demés personas. Son catélicos, judfos y pro-
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testantes y, a pesar de las frecuentes referencias poli-
ticas a una tradicién judeo—cristiana, no son lo mis-
mo. Muchas de las caracterfsticas de los irlandeses de
ascendencia escocesa de los Apalaches las compar-
ten también con la mayorfa de los norteamericanos
de todos los colores, y mucho de lo que los distingue
de la mayorfa de los norteamericanos también los
distingue de otros grupos de blancos. Existen la coci-
na y el folclor de los Apalaches, pero nadie, excepto
quizé unos cuantos excéntricos del Pueblo Ario,
piensa que existe una cocina blanca o un folclor
blanco que sea el patrimonio distintivo de todos los
norteamericanos blancos. Es un hecho cultural que
muchos norteamericanos son blancos, pero esto no
implica que compartan una cultura distinta a la de
todos los dems.

El contraste entre los negros y los blancos parece
muy evidente. Los afroamericanos son ciudadanos
desde la Enmienda XIV;® pero no muestran signos de
estarse convirtiendo en blancos. Si los afro—america-
nos se hicieran blancos, como hicieron los italianos y
los judios, “ser blanco” ya no tendrfa justificacién.
Pero “lo blanco” tiene su raz6n de ser. Nathan Glazer
nos recuerda que cuando aquellos primeros inmi-
grantes europeos se estaban norteamericanizando
—volviéndose més parecidos a los norteamericanos
blancos que ya estaban aqui— los norteamericanos
negros se educaban por separado en la mayor parte
de los Estados Unidos y dificilmente se hablaba de
que llegaran a ser como los norteamericanos blancos.

Muchas fuerzas se combinaron para mantener asf
las cosas. La ideologfa racista puede en verdad per-
petuarse a sf misma, pero a veces convenfa al capital
industrial, en primer lugar, meter discordia entre las
organizaciones blancas y las negras, como lo hizo
con tanto éxito Henry Ford. Y, por otro lado, en
cualquier parte del sur los blancos pobres podfan
tranquilizarse porque, aunque vivian tiempos diffci-
les, por lo menos no eran negros. Con “lo blanco”,
como con la American Express, la membresfa tiene
sus privilegios.

La gente blanca rara vez concibe algiin aspecto de
su cultura como blanco: normal, sin duda de clase
media, quizés, y a veces incluso norteamericanos, pe-
to no blanco. En contraste, los norteamericanos ne-
gros si piensan buena parte de sus vidas en términos
raciales: pueden hablar inglés negro (que algunos lla-
man, respetuosamente, Ebonics), ir a las iglesias ne-
gras, bailar y escuchar misica negra. (Y ésta no es
s6lo la forma en que piensa la gente negra; otras gen-
tes piensan asf acerca de ellos.)

Estas formas negras no fueron heredadas del Viejo
Mundo, como lo fue la cultura étnica de los inmi-
grantes: definitivamente son invenciones del Nuevo
Mundo, tan norteamericanas como el pie de manza-
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na. La primera generacién de esclavos, naturalmen-
te, vino del Africa con la misma gama de bagaje cul-
tural que los inmigrantes europeos posteriores:
lenguas, religiones, miisica, narrativas, artes culina-
rias, nociones de parentesco y todo lo dem4s. Algu-
nos trajeron tecnologfas —por ejemplo el cultivo del
arroz, de Senegambia— que fueron cruciales en el

i desarrollo de la economfa del sur. Pero las tradicio-

nes de las que venfan eran variadas, los idiomas mu-
tuamente incomprensibles, los dioses distintos, las
historias diferentes, y la esclavitud norteamericana
estaba disefiada para sacar toda la ventaja posible de
estas divisiones. La gente negra cre6 en los barraco-
nes de esclavos una cultura con partes de Africa, par-
tes de Europa, partes de la tradicién india de
Norteamérica y una buena cantidad de heroica inno-
vacién. Los africanos se volvieron negros aquf, tal y
como los inmigrantes europeos se hicieron blancos.

Sin embargo hacer un contraste entre las histo-
rias negra y blanca significa olvidar mucho de lo que
tienen en comdn. Ciertamente existen formas del
habla inglesa que son negras, incluso si también exis-
ten vastas variaciones regionales y de clase en el ha-
bla negra, tanto como en la blanca. Pero estamos
hablando en todos estos casos de formas del inglés.
Ciertamente, a pesar de las vastas olas de inmigra-
cién de las dltimas décadas, alrededor del 97 por
ciento de los norteamericanos adultos, cualquiera
que sea su color, hablan inglés “como nativos” y, con
ajustes ocasionales de acento aquf y all4, todo ese 97
por ciento puede entenderse entre sf. Dejemos fuera
a los inmigrantes recientes y el niimero se acerca al
cien por ciento.

No s6lo los negros y los blancos, sino también los
asidticos y los norteamericanos nativos comparten el
idioma inglés. Ni siquiera los hispanos, el dnico gru-
po étnico norteamericano definido por la lengua, son
la excepcién. La gente habla mucho hoy en dia de la
hispanizacién de Norteamérica, y de hecho se puede
ofr hablar espafiol en las tiendas y en las esquinas de
las calles en lugares donde no se habrfa ofdo hace
treinta afios. Pero como sefial6 recientemente Geof-
frey Nunberg, maestro de lingiifstica en Stanford, la
“cifra en los censos de residentes mayores de cinco
afios que no hablan inglés es de s6lo 1.9 millones
—proporcionalmente sélo la cuarta parte de lo que
era en 1890, en la cima de la dltima gran ola de inmi-
gracién.™ Cita una encuesta en Florida que muestra
que el 98 por ciento de los hispanos quieren que sus
hijos hablen bien el inglés, y afiade: “estudios recien-
tes de la Corporacién RADN muestran que més del
90 por ciento de los hispanos de primera generacién
nacidos en California tiene una fluidez nativa en el
inglés y que sélo el 50 por ciento de la segunda gene-
racién atin habla espafiol.” Si ser norteamericano



significa entender el inglés, entonces los hispanos
nacidos en los Estados Unidos pasan la prueba de
manera abrumadora (y creciente). Las tasas de flui-
dez del inglés son igualmente altas entre los hijos d
inmigrantes asidticos. :

La lengua es s6lo una de las muchas cosas que
comparten la mayorfa de los norteamericanos. Este
es también, por ejemplo, un pafs donde casi todos los
ciudadanos saben algo sobre baseball y basketball.
Los norteamericanos también comparten la familia-
ridad con la cultura de consumo. Hacen sus compras
al estilo norteamericano y saben mucho sobre los
mismos bienes de consumo: Coca-Cola, Nike, Le-
vi-Strauss, Ford, Nisan, GE. Han visto pelfculas de
Hollywood y conocen el nombre de algunas estrellas,
e incluso los raros que ven poca o nada de televisién
probablemente puedan mencionar los nombres de
algunas de sus personalidades.

Hasta las diferencias religiosas supuestamente
persistentes resultan ser m4s superficiales de lo que
podrfa pensarse. El judafsmo norteamericano es, co-
mo se dice con frecuencia, extraordinariamente nor-
teamericano. Los catélicos en este pafs son un
fastidio para Roma justo porque son... bueno, tan
protestantes. A diferencia de los catélicos en muchos
otros pafses, por ejemplo, incluso los més devotos
tienden a celebrar la separacién entre la Iglesia y el
Estado. También exigen libertad individual de con-
ciencia —por lo que no siguen automsticamente lo
establecido por la Iglesia con respecto a la anticon-
cepcién o el divorcio.

Sobre todo, la mayorfa de los norteamericanos
que admiten tener una religién (lo que quiere decir
la mayorfa) la consideran como esencialmente priva-
da, algo para lo que no desean ni ayuda ni impedi-
mentos del gobiemo. Incluso los padres de familia de
la Coalicién Cristiana que quieren que se rece en las
escuelas generalmente s6lo desean que sus propios
hijos se mantengan en su fe: no pretenden que las es-
cuelas pablicas deban ponerse a convertir a los hijos
de otros. En estos aspectos clave —la soberanfa de la
conciencia individual dentro de la confesién, y la in-
timidad de las creencias religiosas— la religién nor-
teamericana, no importa cuél sea su designacién
sectaria formal, es decidamente protesante. Muchas
de las tradiciones religiosas de Asia cuya importancia
ha aumentado con la presente ola de inmigracién
también se estdn americanizando rdpidamente: por
ejemplo, buena parte del Islam norteamericano estd
muy contenta con la separacién entre la Iglesia y el
Estado, tanto como la mayorfa de los musulmanes se
le resiste en cualquier otra parte.

Viniendo, como es el caso, de Ghana, encuentro
la amplia homogeneidad cultural de Norteamérica
mds notable que su tan mentada variedad. Tomemos

el caso del idioma. Cuando yo era nifio, vivfamos en
una casa donde siempre se empleaban por lo menos
tres lenguas maternas cotidianamente: nosotros ha-
blsbamos inglés (el idioma oficial de Ghana y el de
mi madre) y Twi (la primera lengua de mi padre);
nuestro cocinero y nuestro mayordomo, que venfan
de mis al norte, también hablaban la lengua de Nav-
rongo, donde nacieron (el velador hablaba Hausa).
Ghana, con menos poblacién que la del estado de
Nueva York, tiene varias docenas de lenguas en uso
cotidiano activo y ni un solo idioma que se hable en
casa —o sea incluso comprendido fluidamente— por
alguna mayorfa de la poblacién.

iEntonces por qué, en esta sociedad que tiene
menos diversidad cultural que muchas otras, estamos
tan preocupados por la diversidad y tan inclinados a
concebirla como cultural?

Permftanme sugerir un nombre —no una explica-
cién, s6lo una pieza de terminologfa— para nuestra
tan mentada diversidad: permftanme decir que so-
mos criaturas de diversas identidades sociales. El c6-
modo cliché de que somos una sociedad diversa
refleja el hecho de que ahora muchas personas insis-
ten en que estdn profundamente moldeadas por los
grupos a que pertenecen, en que su identidad social
—su pertenencia a estos grupos— es central en la
definicién de quienes son. M4s atin, siguen aspirando
a lo que el filésofo canadiense Charles Taylor llama
“una polftica de reconocimiento™ nos piden al resto
de nosotros que reconozcamos piblicamente sus
identidades “auténticas”.?

Las identidades que exigen reconocimiento son
extremadamente variadas. Algunos grupos tienen
los nombres de las culturas étnicas mds tempranas:
italiana, judfa, polaca. Algunos corresponden a las
antiguas razas —negro, asidtico, hindi—, o a reli-
giones —bautista, catélico, judfo—. Algunos son
bésicamente regionales —del sur, del oeste, porto-
rriquefio. Otros son incluso nuevos grupos modela-
dos segin las viejas etnicidades —hispanos,
asio—americanos— o son categorfas sociales —mu-
jer, gays, bisexuales, minusvélidos, sordos— que no
son nada de lo anterior.

Hoy en dfa ya no nos sorprende en lo més mfnimo
cuando alguien sefiala un rasgo de la “cultura” de gru-
pos como éstos. La cultura gay, la cultura de los sor-
dos, la cultura chicana, la cultura judfa: véase c6mo
estas frases traban la lengua. Pero si nos preguntamos
qué distingue a la gente gay, a los sordos o a los judfos
de otros, no es obviamente el hecho de que a cada
identidad corresponda una cultura distinta. “Hispa-
no” suena al nombre de un grupo cultural definido
por compartir el rasgo cultural distintivo de hablar es-
pafiol, pero la mitad de los hispanos de segunda gene-
racién en California no habla el espafiol de manera
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flufda y en la préxima generacién la proporcién serd |

aiin més baja. “Hispano” es, por supuesto, una catego-
ria tan “hecha en los Estados Unidos” como “negro” y
“blanco”, un producto de la inmigracién, un artefacto
del censo de los Estados Unidos. Cualquiera que sea la
“cultura” que los campesinos guatemaltecos y los pro-
fesionistas cubanos tengan en comin, la pérdida del
espafiol confirma que “hispano”, como categorfa, se
est4 diluyendo culturalmente de la misma forma en
que ya lo ha hecho la etnicidad “blanca”.

Podrfamos preguntarnos, de hecho, si acaso no
existe una conexién entre la disolucién del conteni-
do cultural de las identidades y la creciente estriden-
cia de sus demandas. Aquellos inmigrantes europeos
que vivian dentro de sus ricas culturas étnicas esta-
ban ocupados en exigir la americanizacién lingifsti-
ca de sus hijos, asegurdndose de que aprendieran la
cultura oficial de los Estados Unidos. Uno sospecha
que no necesitaban insistir en el reconocimiento pid-
blico de su cultura porque —estuvieran o no conten-
tos con ella— simplemente la daban por sentada.
Sus descendientes de clase media, cuyas vidas do-
mésticas se manejan en inglés, y se extienden ecléc-
ticamente del Seinfeld a la comida china para llevar,
estdn frustrados por la sensacién de que sus identida-
des son superficiales en comparacién con las de sus
abuelos, y algunos de ellos temen que a menos que el
resto de nosotros reconozcamos la importancia de su
diferencia, pronto no quedara nada digno de recono-
cimiento.

Algo similar ha ocurrido con los afro-americanos.
Cuando atin habfa barreras legales para la plena ciu-
dadanfa, antes de las decisiones judiciales desde
Broun® a Loving y la legislacién de derechos civiles
de los afios sesenta, el reconocimiento pidblico de
una cultura negra tnica no era precisamente el pun-
to méds importante en la agenda polftica de los ne-
gros. Las personas negras querfan el reconocimiento
del estado y de la sociedad de aquello que tenfan en
comtn con la gente blanca: su condicién humana y
aquellos famosos “derechos inalienables”. En parte
como un resultado de estos cambios legales, los
afro-americanos de clase media, que siempre han es-
tado muy cerca en idioma y religién de los protestan-
tes blancos, estdn ahora aiin m4s cerca en muchos
aspectos culturales y econémicos. Y justo en este mo-
mento, muchos de ellos se han sentido atrafdos hacia
un afrocentrismo que exige el recocimiento en la vi-
da piblica de las diferencias culturales de los
afro-americanos.

No estoy negando —;quién podria hacerlo?—
que existen diferencias significativas entre las expe-

riencias promedio de los negros y los blancos en los -

Estados Unidos. Todos sabemos de la concentracién
de los negros més pobres en distritos con escuelas te-
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rribles y sin empleos; la persistencia de la discrimina-

| ci6n en la vivienda, los empleos y el sistema legal; la

tendencia de los blancos a huir de los barrios donde
la poblacién negra rebasa el “punto limite”. A mu-
chos negros urbanos pobres (como a muchos blancos
rurales pobres) les va mal con una economfa con la
que se suponfa que debfan prosperar. Huelga decir
todo esto. Pero el hecho es que la clase media negra
también es mayor y le estd yendo mejor que nunca, y
en gran medida es gente perteneciente a esta clase, y
no los pobres, quien ha encabezado la lucha por el
reconocimiento de un patimonio cultural afroameri-
cano distintivo, en un momento en que las diferen-
cias culturales estdn disminuyedo.

El atractivo contemporéneo de las “rafces” cultu-
rales en una nacién de inmigrantes no es dificil de
entender. Cuando de nifio te reunfas alrededor de la
mesa en la Pascua o la Semana Santa con tres o
cuatro generaciones de tu familia y llegaba desde la
cocina el aroma de las hierbas tradicionales; cuando
le respondfas al sacerdote o al rabino en la antigua
lengua; cuando lefas tu parte de la Tord o hacfas tu
primera comunién, podfas al mismo tiempo sentir
enojo hacia tu primo, envidia de tu hermana, amor
por tu abuela, orgullo con respecto a tus padres. Las
vidas de los inmigrantes se centraban frecuente-
mente en la batalla contra la pobreza. Pero sus satis-
facciones emocionales eran sustanciales y eran
compartidas con el mismo pequefio reparto de perso-
najes; aquellos que las experimentaban sabfan que
estaban rodeados por otros que comfan y rezaban de
maneras distintas. Por lo mismo, estos recuerdos fa-
miliares que inevitablemente forman nuestro sentido
de quienes somos estaban ligados no sélo a las fami-
lias sino a las etiquetas étnicas que “nos” diferencia-
ban de “ellos”.

Para muchos norteamericanos de clase media, las
familias han cambiado: los abuelos se han ido a co-
munidades de retiro, los primos ya no viven en la
misma calle, los padres se han separado. En suma,
muchas de las condiciones sociales previas de esa ex-
tensa vida familiar intergeneracional han desapare-
cido, y para muchos norteamericanos la voluntad de
vivir de esa manera se ha ido también. Dada la cone-
xién entre la antigua vida familiar y las antiguas
identidades culturales, no es sorprendente que la pér-
dida de la primera haya producido una nostalgia por

2

Es necesario decir todo esto para prepararnos a pen-
sar sobre c6mo deberfamos responder a la diversidad,
tanto a través de nuestro sistema educativo —que es
el tema del libro de Nathan Glazer— como a través



de nuestra politica —que es el nicleo del de Michael
Walzer. Porque, como veremos, distinguir la diversi-
dad de identidad de la diversidad cultural aclara las
preguntas surgidas en estos dos importantes libros.

Glazer empieza con una explicacién directa de
c6émo, en unos pocos afios, los maestros de las es-
cuelas piblicas primarias, medias y secundarias han
llegado a dar por sentado algo llamado “educacién
multicultural”. Como nos dice, este hecho es esen-
cialmente un producto de finales de los ochenta’, y
dada su novedad, podrfamos esperar que ofreciera
una definicién del neologismo “multicultural”. Des-
pués de todo, esa palabra se utiliza ahora para cubrir
un rango extraordinario de précticas educativas, de
la anodina insistencia en que a los estudiantes nor-
teamericanos deberfa ensefidrseles algo de la histo-
ria de todos los continentes del mundo, a la
excéntrica sugerencia de que deberfan saber que los
africanos que construyeron las pirdmides lo hicieron
por telequinesis. Pero porque la palabra se ha con-
vertido en un término de abuso ritual para algunos
conservadores y un estandarte para muchos en la iz-
quierda, no hay muchas esperanzas de llegar a un
acuerdo sobre su significado esencial. En lugar de
ello, el sefior Glazer cortésmente insinda que lo que
los entusiastas del multiculturalismo comparten es
un enfoque de la educacién y de la cultura piblica
que busca apoyar a identidades menospreciadas has-
ta ahora. Glazer advierte atinadamente que la “exi-
gencia fundamental del multiculturalismo es el
respeto, y este respeto debe fortalecer la tolerancia y
las buenas relaciones entre los individuos en los di-
Versos grupos cuyo cardcter y logros estdn por mos-
trarse...”

Ahora todos somos multiculturalistas examina de-
talladamente algunas de las disputas surgidas con-
forme se extiende el multiculturalismo. Ofrece el
recuento de alguien enterado del debate sobre los
intentos del estado de Nueva York de reformar el
plan de estudios a principios de los noventas, un
proceso en el que el sefior Glazer estuvo fntima-
mente involucrado. Incluye una discusién sensata
sobre cudles deberfan ser los principios gufas de la
reforma del plan de estudios y reflexiona moderada-
mente sobre el debate concerniente a los Criterios
de la Historia Nacional.

Asf, por ejemplo, sefiala que “ensefiar la verdad”
no es una méxima de mucha ayuda en las disputas
curriculares, porque es el lema de todas las partes.

La verdad es ahora un terreno mds dificil para los estudios
sociales de lo que alguna vez lo fue. De un campo acadé-
mico a otro, las verdades se desaffan constantemente...
Ademds, nadie insiste realmente en que la verdad sea el
inico criterio de juicio en el programa de los estudios so-

ciales. Después de todo, tenemos otros objetivos clave:
objetivos relacionados con la ciudadanfa, con la creacién
de la unidad nacional, con desalentar el antagonismo de

Erupos.

Nada de esto deberfa estar sujeto a controversia,
pero se ha ignorado con suficiente frecuencia como
para que valga la pena refirmarlo con toda la autori-
dad acumulada del sefior Glazer.

De manera similar, aunque pienso que Glazer su-
bestima el significado de Nubia y el pafs de Kush co-
mo sitios de innovacién cultural y creatividad,
seguramente estd en lo correcto al ver el orgullo de
origen con que ahora se incluyen en los Criterios de
Historia Nacional como un reflejo, en parte, de la
exhortacién polftica para situar a Africa “dentro de
la historia”. Pero también tiene razén en sefialar que
ésta no es la tnica explicacién para la gran cantidad
de material extrafio en los Criterios de Historia
Mundial, pues los “especialistas en historia... com-
prensiblemente quieren que los estudiantes conoz-
can més sobre 4reas del mundo que ellos consideran
importantes y que han sido ignoradas.” Al insistir en
que no siempre se estd tramando alguna oscura cons-
piracién multicultural, mantiene un equilibrio con el
que habfamos llegado a no contar en nuestras guerras
multiculturales.

Existe, bajo la aparente conformidad del autor
con la carrera hacia el multiculturalismo, una desilu-
sién subyacente. En efecto, de vez en vez este tono
pesaroso se convierte en el tema: “Espero que no es-
capari al lector mi propia sensacién de inquietud
por que hayamos llegado a esto”, dice en el primer
capftulo. La profunda ambivalencia del sefior Glazer
proviene de su conviccién de que la fuente del mul-
ticulturalismo en la educacién es el rechazo de un
ideal asimilista; una renuncia que proviene en sf
misma del fracaso de los Estados Unidos para aceptar
a sus ciudadanos negros en términos de igualdad. Ha
habido “una negativa fundamental de otros nortea-
mericanos a aceptar a los negros, a pesar de sus an-

| helos, como candidatos dignos de asimilacién”,

escribe Glazer. “Un resultado de esta negativa ha si-
do el socavar la asimilacién como ideal de todos los
norteamericanos.”

Glazer admite aquf que estaba profundamente
equivocado cuando argumentaba hace més de veinte
afios que, como resultado “de la legislacién vigorosa-
mente antidiscriminatoria de 1964 y 1965”, los ne-
gros, como otras minorfas norteamericanos, pronto
estarfan m4s integrados en términos de su residencia;
por lo tanto, educativamente y, por tltimo, social-
mente, a medida que se levantaran las barreras a la
inclusién.! Puesto que esto no sucedié —Glazer re-
visa la extensa evidencia de la llamada segregacién
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de facto en American Apartheid, de Douglas Massey y
Nancy Denton— podrfamos esperar que propugnara
intentos gubernamentales mds activos para unir a los
norteamericanos més alld de la lfnea divisoria racial*
Pero es escéptico con respecto a que la intervencién
del gobierno pueda funcionar en este sentido, porque
“las fuerzas que producirdn los cambios que estamos
buscando son individuales y voluntarias, mds que gu-
bernamentales y autoritarias.” Todo lo que queda, si
la intervenci6n del gobierno en los rubros de vivien-
da y en la economfa no va a funcionar, es la educa-
cién: y en la educacién, el multiculturalismo es el
tinico juego vélido.

El recuento de Nathan Glazer de las rafces del
multiculturalismo es ingenioso, pero hay, como he
sugerido, otras fuentes del multiculturalismo que han
sido igualmente dificiles de reconocer para mucha
gente. En particular, el desvanecimiento de las dife-
rencias culturales crea una polftica de la nostalgia. El
nuevo discurso de la “identidad” ofrece la promesa
de formas de reconocimiento y de solidaridad que
podrfan compensar la pérdida del antiguo y acogedor
consuelo de la etnicidad.

Esté o no Glazer en lo correcto con respecto a la
centralidad de la conexién entre el multiculturalis-
mo y la persistente divisién racial ente blancos y ne-
gros, creo que al aceptar la fusién de la cultura y la
identidad concede a los multiculturalistas més de lo
necesario. Asf, estd obligado a decir que porque los
negros son culturalmente distintos de otros nortea-
mericanos, podemos ensefiar el respeto hacia ellos a
través de una respetuosa ensefianza de “su” cultura.

Sin embargo, seguramente no tenemos que ense-
fiar literatura negra para mostrar a los estudiantes
afro-americanos que los respetamos o para ensefiar a
los estudiantes no negros un respeto adecuado hacia
sus semejantes afro-americanos.” Con ese fin, La
tempestad, ensefiada de manera imaginativa, puede
funcionar tanto —si no es que mejor— como El co-
lor piérpura (y mucho mejor que El color piirpura en-
sefiada de manera equivocada.) Hace més de un
siglo, W.E.B. Du bois conoci6 a Shakespeare en un
salén de clases en Massachusetts donde nifios blan-
cos y negros se sentaban juntos, y llegé a la conclu-
sién correcta: “Me siento con Shakespeare”, escribié
el bardo de Great Barrington, “y él no respinga”."
La “exigencia fundamental del multiculturalismo”
—ensefiar a los nifios tolerancia y respeto mutuos—
no significa, como suponen muchos partidarios con-
temporédneos del mismo, que el plan de estudios de-
ba cambiarse radicalmente con la suma de un gran
nimero de materias nuevas.

No obstante, los multiculturalistas contempor4-
neos tienen razén en pensar que una educacién de-
corosa ilustrard a los nifios sobre las diversas

26 VueLta 255  FEBRERO DE 1998

identidades sociales que los rodean. Primero, por-
que cada nifio tiene que negociar la creacién de su
propia identidad individual utilizando estas identi-
dades colectivas como una (pero sélo una) de las
fuentes; segundo, de manera que todos puedan estar
preparados para tratar entre s de manera respetuosa
en una vida civil comiin. Me parece que mucha de
la actual educacién multicultural tiene estos razo-
nables objetivos: llamemos a esta versién débil
“multiculturalismo liberal”.

Pero existe otra cara del multiculturalismo que
quiere forzar a los nifios a vivir en esferas separadas,
definidas por la cultura en comiin de su raza, su reli-
gién o su etnicidad. Podrfamos asimismo llamar a
esta posicién mds osada “multiculturalismo no-libe-
ral”. Porque ambos proyectos —uno, abrir a la gente
joven a la variedad de identidades sociales del mun-
do; el otro, encerrarla dentro de identidades que ya
le han sido adscritas— han sido defendidos en nom-
bre del multiculturalismo, necesitamos distinguirlos.
Una vez distinguidos, podemos aclamar al bueno y
repudiar al malo, y declarar una victoria para el mul-
ticulturalismo.

La aproximacién de Michael Walzer al manejo de
la diversidad social, en su pequefio y exquisito libro
On Toleration (Sobre la tolerancia),” utiliza términos
mucho menos familiares que los del libro de Glazer,
sencillamente porque, a diferencia de Glazer, no
presta mucha atencién al multiculturalismo “oficial”.
“Mi tema es la tolerancia —o, quizds m4s exacta-
mente, la coexistencia pacffica de grupos de personas
con diferentes historias, culturas e identidades, que
es lo que la tolerancia hace posible”, escribe. Pero
donde a Glazer (no obstante su discurso sobre la cul-
tura) le preocupan las identidades polfticas nortea-
mericanos contemporéneas, a Walzer (no obstante
esta referencia a la identidad) realmente le preocu-
pan los problemas que surgen de la coexistencia de
comunidades con distintas creencias, valores o préc-
ticas; problemas, en suma, de diversidad cultural.

Walzer nos pide que pensemos en los problemas
de coexistencia de manera comparativa, investigan-
do cémo han funcionado cinco distintos “regfmenes
de tolerancia”. Sus modelos varfan ampliamen-
te: est4 el, en buena medida, obsoleto imperio mul-
tinacional como el Raj Britdnico o el Imperio
Otomano; la relativa anarqufa de la sociedad inter-
nacional; la estructura de consorcios adoptada con
gran éxito por los suizos, y el estado—nacién, como
Francia, donde todos son tratados como minorfa,
menos el grupo dominante. Pero este dltimo caso es
lo que €l llama la sociedad inmigrante; es, por asf
decirlo, el estado—nacién sin la mayorfa. Y éste es,
por supuesto, un modelo de nuestra situacién en los
Estados Unidos:



Los miembros de los diferentes grupos han dejado tras de
sf su base territorial, su tierra natal; vinieron individual-
mente o en familias uno por uno, auna tierra nueva, lue-
go se dispersaron a través de ella... Por comodidad se
agrupan s6lo en niimeros relativamente pequefios, siem-
pre entremezclados con otros grupos similares en ciuda-
des, estados y regiones. Por lo tanto no existe ningiin tipo
posible de autonomfa territorial.'*

En el estado—nacién, como Francia, la tinica
identidad celebrada piblicamente es la de la cultura
dominante: la tolerancia y los derechos civiles ple-
nos pueden extenderse a grupos minoritarios, pero
la historia nacional es la historia de la mayorfa. En

- la sociedad inmigrante, por contraste, no existe un
grupo cuya cultura sea la cultura oficial, cuyo idio-
ma implique un orgullo especial de origen. Incluso
cuando los irlandeses tuvieron el control del Ayun-
tamiento de Boston, no intentaron imponer la his-
toria irlandesa en las escuelas pablicas o imponer el
catolicismo a los brahmanes. La dnica nacién que
podrfa pretender ser nuestro ancestro oficial es In-
glaterra, y de hecho se ha ensefiado més historia in-
glesa en los Estados Unidos que la de cualquier otra
nacién. Pero se ha hecho explfcito, por lo menos
durante este siglo, que esto es asf porque los Estados
Unidos heredan las instituciones polfticas y legales
briténicas, y no porque la mayorfa de la poblacién
sea “realmente” inglesa. La raz6n de que hablemos
inglés aquf no es que nuestra cultura piiblica sea una
celebracién de la persistencia de lo inglés; de hecho
parte de la leyenda revolucionaria méds comiin es
que “nosotros” echamos a patadas a los ingleses.

Naturalmente, debe existir algiin tipo de cultura
oficial. El gobierno tiene que conducirse a través de
un ndmero pequefio de idiomas y se dirige m4s f4cil-
mente en uno solo. Para que la gente se identifique
con la nacién, necesita algin tipo de historia pdbli-
ca, algunos significados nacionales, lo que Rousseau
llamé una “religién civil”. Si los diversos grupos
en la sociedad inmigrante van a llevarse bien, si va
a existir la paz civil cuyo logro es el propésito de
la tolerancia, es, como dice Walzer, “una forma legf-
tima de... educacién relatar hechos de la historia
de la diversidad y celebrar sus grandes aconteci-
mientos.”

La discusién que hace Walzer de estos modelo, es,
como su observacién sobre la educacién y la religién
civil que acabo de citar, tan sensata como humana.
Consideremos, por ejemplo, lo que tiene que decir so-
bre la tradicién liberal estadounidense, que constituye
el niicleo polftico de nuestra cultura oficial:

El liberalismo es también una cultura politica esencial
que tiene sus origenes, por lo menos, en la historia protes-

tante y en la inglesa. El reconocimiento de que las escue-
las norteamericanos de hecho reflejen esta historia, y diff-
cilmente puedan ser neutrales al respecto, ha llevado a
algunos grupos no protestantes y no ingleses a exigir una
educacién multicultural —lo que presuntamente requiere
no la sustraccién de la historia liberal del plan de estu-
dios, sino la adicién de otras historias. Comdinmente se
dice, y con razén, que el objetivo del multiculturalismo es
instruir a los nifios sobre la cultura de los otros, llevar el
pluralismo de la sociedad inmigrante a sus salones de cla-
se... El multiculturalismo aspira al reconocer [a los nifios]
como los norteamericanos de identidades mixtas que son
y guiarlos para que entiendan y admiren su propia diversi-
dad. No hay motivos para pensar que este entendimiento
o admiracién suponga alguna tensién con respecto a los
requerimientos de la ciudadanfa liberal...

Este es el multiculturalismo liberal que identifi-
qué anteriormente; Walzer sigue por identificar in-
mediatamente lo que llamé multiculturalismo
no-liberal, que se propone imponer a cada nifio su
identidad “adecuada”.

Sobre esta educacién no-liberal, que aspira a
atrapar a cada nifio en una identidad particular, la
posicién de Walzer es més permisiva que la del sefior
Glazer o la mfa. Argumenta que el éxito de las escue-
las parroquiales cat6licas hace pensar que podemos
permitirles a algunos nifios una educacién que pro-
pague una identidad religiosa particular, con tal que
la mayorfa esté en salones de clase cuyo carécter sea
mis coherente con la imparcialidad oficial entre las
identidades de la sociedad inmigrante. Incluso consi-
dera (de manera extremadamente escéptica) la posi-
bilidad de que seamos capaces de mantener nuestra
sociedad liberal si todos los nifios tienen “su ‘propia’
versién” de una educacién parroquial catélica (o
afrocéntrica), siempre y cuando la vida fuera de la es-
cuela —"“la experiencia cotidiana de la comunica-
cién masiva, el trabajo y la actividad politica”—
provea las bases necesarias para un conocimiento y
respeto mutuos.

El interés de Walzer en la diferencia cultural co-
mo fuente de conflicto lo lleva a investigar las divi-
siones a través de la religién, el idioma, “los
acuerdos familiares, roles de género y comporta-
miento sexual.” En tales casos la manera en que sur-
ge el conflicto es suficientemente clara: las
diferencias con respecto a la voluntad de Dios, a
qué idioma se hablar4 en las oficinas gubernamen-
tales, a si acaso las nifias deben ser sometidas a la
mutilacién genital, tienen tanta significacién préc-
tica o simbélica que es natural que quienes no estdn
de acuerdo sobre ella contiendan entre sf. Pero en el
caso de algunos de los mds terribles conflictos inter-
grupales de los tiempos recientes —en Bosnia, por
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ejemplo, o en Ruanda y Burundi— existen motivos
para dudar que las diferencias culturales fueran las
que llevaron a la masacre. Para un extranjero, pocos
grupos en el mundo parecian tan homogéneos cul-
turalmente como los diversos pueblos —serbios,
croatas y musulmanes— de Bosnia. (El resurgimien-
to del Islam en Bosnia es un resultado del conflicto,
no una causa del mismo.) Los hutus y los tutsis ha-
blan la misma lengua, han vivido juntos por mucho
tiempo, y (a pesar de la ideologfa racial), con fre-
cuencia resulta extremadamente diffcil, incluso pa-
ra los hutus y los tutsis, diferenciarlos. Las distintas
identidades parecen requerir por lo menos tanta to-
lerancia como las culturas diferentes.

En efecto, mucha de la friccién social doméstica
que preocupa a nuestra prensa y televisién se genera
entre gente de clase media educada, en las universi-
dades y en el lugar de trabajo de los profesionistas,
entre personas que son, como he sugerido, muy simi-
lares culturalmente segtin todos los patrones objeti-
vos. Estoy pensando en la especie de tensién que
surge en los salones de clase universitarios cuando el
chico blanco de Shaker Heights'' dice con delicade-
za: “No sé por qué no podemos ser todos simplemen-
te humanos”, y el muchacho de color de Andover™
le espeta: “Eso sélo significa que quieres que todos
seamos blancos.” Es una tensién que acompafia nues-
tras identidades m4s comprometidas: las relaciones
entre hombres y mujeres. Es la misma tensién recu-
rrente en los lugares de trabajo de las clases profesio-
nistas, descrita en libros tales como The Rage Of a

Class (La furia de una clase privilegiada), de
Ellis Cose, y Volunteer Slavery (Esclavitud voluntaria),
de Jill Nelson."

Esta tensién es seguramente un signo de nuestra
lucha por vivir de acuerdo con el suefio de la socie-
dad inmigrante, que es que personas de muchos tipos
deben compartir la esfera piblica en términos de
igualdad. Naturalmente, esperamos la armonfa con
impaciencia, pero deberfamos recordar que este pro-
ceso se inici6é muy recientemente. Incluso para los
judfos, el modelo de grupo étnico asimilado del sefior
Glazer, la participacién igualitaria de la vida de las
élites universitarias fue en gran medida un suceso de
principios de los afios sesentas. Sélo desde finales de
los sesentas hemos intentado seriamente hacer tanto
el lugar de trabajo como la universidad igualmente
hospitalarios para gente blanca y no blanca. Los in-
tentos reales de igualdad entre los sexos en la esfera
publica se iniciaron aproximadamente al mismo
tiempo y las exigencias de un respeto igual para las
distintas preferencias sexuales todavia son, en mu-
chos lugares, altamente impugnadas. Ante todo esto,
debemos recordar que, durante la vida de la mayoria
de los norteamericanos adultos, los negros han sido
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pricticamente invisibles y no eran bien recibidos en
la Ivy League,” las mujeres eran pocas y como profe-
sionistas se les trataba con ia, y el ho-
mosexual era en todas partes una figura digna de
ridiculo o desprecio.

La universidad —el caldo de cultivo de tanta de
nuestra retérica sobre la diversidad— siempre ha si-
do un lugar intimidatorio. Cuando la mayorfa de los
norteamericanos jévenes van a la universidad aban-
donan su hogar por vez primera, midiendo temerosa-
mente su inteligencia y su educacién con personas
que se desempeiiaron tan bien como ellos en la pre-
paratoria, decidiendo qué van a “hacer de sus vidas”,
empezando a enfrentarse a relaciones sexuales adul-
tas. Cuando las universidades eran oficialmente mds
homogénas, a algunas de las angustias inevitables se
les podfa hacer fente ajustdndose a la norma. Era més
fécil compartir la Ivy League con gente que pensaba
que el estadounidense ideal era un tipo blanco en
chaqueta de tweed, con esposa e hijos en casa; espe-
cialmente si uno era un muchacho blanco con cha-
queta de tweed buscando esposa. Cuando llegaron
las mujeres y los negros, y un poco después, cuando
los gays “salieron”, tuvieron que negociarse nuevas
condiciones.

Los esfuerzos bien intencionados de hacer de la
universidad un lugar en donde todos tengan un sen-
tido de pertenencia ha llevado a una tendencia,
entre los estudiantes y sus maestros, a atribuir dema-
siadas de las angustias inevitables de la universidad a
problemas de raza, género y sexualidad. Sospecho
que esto sucede también en lo que atafie a las tensio-
nes en el mundo de los profesionistas. Pero si analiza-
mos estos momentos de tensién descubriremos una
paradoja interesante. La creciente prominencia de la
raza y el sexo como irritantes sociales que parece re-
flejar el clamor de las identidades colectivas es un re-
flejo, tanto como cualquier otra cosa, de la inquietud
individual por la dignidad y el respeto. A medida que
nuestra sociedad avanza a trompicones hacia una re-
alizacién més plena de su ideal de igualdad social, to-
dos quieren ser tomados en serio —ser

“desconectados”. Porque en muchas ocasiones la fal-
ta de respeto todavia proviene del racismo, del sexis-
mo y la homofobia, respondemos, en nombre de toda
la gente negra, de todas las mujeres y de todos los
gays, segin sea el caso, tomando la via ficil de los
principios kantianos. Pero la verdad es que lo que
mds nos enoja en estos momentos es que, como indi-
viduos, nos sentimos disminuidos.

Y el problema con el clamor de la diferencia cul-
tural es que oscurece, més que iluminar, esta situa-
cién. No es la cultura negra lo que el racista
menosprecia, sino a los negros. No existe un conflic-
to de visién entre las culturas negra y blanca que sea



la fuente de la discordia racial. Ningiin monto de
conocimiento sobre las hazafias arquitecténicas de
Nubia o de Kush garantiza el respeto a los afro-ame-
ricanos. Ningiin afro—americano tiene derecho a una
mayor atencién porque descienda de un pueblo que
cred el jazz o dio a Toni Morrison. La cultura no es el
problema, y no es la solucién.

Asf que tal vez debamos conducir nuestras discu-
siones sobre la educacién y la ciudadan(a, la toleran-
cia y la paz social dejando fuera el discurso de las
culturas. Hace mucho tiempo, entre la bruma de la
prehistoria, nuestros ancestros aprendieron que a ve-
ces es bueno barbechar el campo.
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