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La problemdtica del
“campo de estudio etnoldgico”

(ethnologisch studieveld) holandés

u na de las escuelas antropoldgicas consideradas como
periféricas, por el acuerdo centrista de la academia britdnica-
francesa-estadounidense de la segunda mitad del siglo xx,
y que no corresponde a los paises “del tercer mundo”, es
—junto con la sudafricana y la soviética (rusa)— la holan-
desa. Aunque no es la dnica corriente de los Paises Bajos, su
tradicién fincada en la Universidad de Leiden y vinculada
con los estudios indonesios la proyecta como la mds impor-
tante del siglo xx. El antropélogo fundador de esta escuela
estructuralista holandesa fue Jan Petrus Benjamin de Josselin
de Jong (1886-1964), quien fungié como profesor de 1922
2 1956. Su estudio “El Archipiélago Malayo como campo de
estudio etnoldgico” es en realidad una conferencia progra-
mdtica, presentada cuando asumié la cdtedra de “Antro-
pologfa cultural general y de Indonesia”, en 1935.

La relevancia de esta reducida —en ndmero de practi-
cantes, que se corresponde con la celebrada eficiencia gene-
ral holandesa— “escuela antropolégica” se puede valorar
cuando se resalta que produjo el primer estudio estructural
de la mitologfa (Locher, 1933); el primer anilisis de las pos-
teriormente denominadas “estructuras de parentesco de
intercambio generalizado” (van Woden, 1968 [1935]); ade-
mds de llevar a cabo la primera discusién integral y analitica
sobre el libro Las estructuras elementales del parentesco (J.PB.
de Josselin de Jong, 1977 [1952]), en el mismo afio de su
aparicidn, en 1949. Sus ensefianzas propiciaron el estructu-
ralismo britdnico, en particular el libro de Leach sobre los
Sistemas politicos de la Alta Birmania (1976 [1964]), en el
que confluyen las vertientes histdrica y estructural. De
hecho, la antropologfa estructural de Leiden llegé a mane-
jarse, sin problemas, en las perspectivas sincrdnica, diacréni-
ca, acrénica y prospectiva. El dnico antropdlogo de la
escucla de Leiden que estudié culturas americanas en el

campo fue Reiner Tom Zuidema (1927), cuya tesis doctoral
fue El sistema ceque del Cuzco. La organizacién social de la
capital de los incas (1995 [1964]).

En 1956, con motivo del volumen en homenaje a de
Josselin de Jong, Lévi-Strauss aborda “una semejanza estruc-
tural entre sociedades [de América e Indonesia] que habrfan
hecho elecciones muy préximas dentro de la serie de posibi-
lidades institucionales [dualismo diametral, dualismo con-
céntrico, triadismo], cuya gama indudablemente no es
ilimitada” (1977 [1956]: 119). De hecho, llega a concluir que
“Desde el punto de vista 18gico, es mds razonable y, a la vez,
econémico considerar el intercambio restringido como un
caso particular del intercambio generalizado” (ibidem: 136).

Si el lector piensa que Indonesia estd muy lejos de la
Mesoamérica de Kirchhoff, sélo tiene que leer el articulo
sobre “el campo de estudio etnoldgico” de de Josselin de
Jong y los Principios estructurales del México antiguo de
Kirchhoff (1983 [1971]); mds atn, tan sélo la primera pdgi-
na de ese libro. Sin duda, encontrard coincidencias temdticas
que le sorprenderdn. También es importante que el lector sea
consciente de que, comparada con “el archipiélago malayo”,
Mesoamérica es, en todo caso, una “macrodrea’ no tan gran-
de y con una complejidad cultural menor.

Por ultimo, también le sorprenderd que la conformacién
de la antropologia estructural holandesa tiene que ver con la
expedicién de Konrad Theodor Preuss (1869-1938) al
Nayarit en 1905-1907 y que, por lo tanto, la aplicacién del
paradigma del “campo de estudio etnolégico” a las culturas
del Gran Nayar no es una cuestién de ocurrencia o veleidad
de un antropdlogo estructuralista, sino de consecuencia con
un proceso intelectual por la comprensién de los coras, hui-
choles, mexicaneros y tepehuanes dentro del circulo cultural
mexicano.
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El Archipiélago Malayo

como campo de estudio etnolégico’

odos los intentos por clasificar a la humanidad en grupos pequefios
y claramente delimitados segin raza o cultura han sido por completo
infructuosos. Esto no es menos cierto con respecto a la cultura que a las
razas —hay incontablemente muchas o tan sélo unas cuantas, y en reali-
dad sélo hay una—. Poco después de la emancipacién de la antropologia
fisica como una rama independiente de la ciencia, en la primera mitad del
siglo xv111, Lineo presenté —notable por su simplicidad— su clasificacién
de la humanidad en cuatro clases: americana, europea, asidtica y negra.
Lineo todavia crefa que los “piel roja” de veras tenfan la piel roja; por tanto
dividié al homo sapiens en grupos rojo, blanco, amarillo y negro. La antro-
pologia moderna en nada se asemeja al tipo que practicaba Lineo. Emplea
los mds estrictos métodos bioldgicos, anatémicos y fisiolégicos y las mds
precisas ayudas y técnicas. Ya no es posible para el lego inmiscuirse en ella.
El concepto de raza ya ha experimentado varios cambios impresionantes;
de hecho, puede uno preguntarse con algo de aprehension si todavia el
concepto cientifico de raza existe en absoluto. Desde luego, s6lo un lego
puede hacer una pregunta tal, pero el antropélogo profesional admitird
también que la tnica clasificacién que nos permite hacer algo en el pre-
sente es todavia la del color de la piel, con la reserva de que desde los tiem-
pos de Lineo hemos descubierto que los piel roja son en realidad cafés y
algunos de ellos incluso amarillos, as{ que ahora podemos hablar de blan-
co, amarillo y negro (von Eickstedt, 1934: 6-14, 134).

Clasificar segtin la cultura no ha tenido mds éxito. También ésta ocupé
el interés de Lineo. Se refirié no sélo al color de la piel y unas cuantas
caracteristicas sino también a rasgos de personalidad y condiciones cultu-
rales. El asidtico, por ejemplo, fue caracterizado, entre otras cosas, por el
hecho de que vestfa prendas holgadas y dejaba gobernar su comporta-
miento por la opinidén; el negro, por otra parte, se frotaba con grasa y su

" Traduccién de Ledn Ferrer, a partir de Structural Anthropology in the Netherlands, a
Reader (introd. de PE. de Josselin de Jong), Cinnaminson, N.]., Foris Publications, 1983
[1935], pp. 164-182.
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comportamiento estaba gobernado por el capricho.
Lineo trabajé con datos escasos. Dificilmente podia
hacer algin uso del material etnografico acumulado en
los relatos de viajeros de todos los confines del mundo,
ya que s6lo podia leer en su lengua materna (sueco) y
en latin.

El nacimiento de la etnologfa tuvo lugar medio siglo
después de su muerte. Esta ciencia tuvo también varios
renacimientos en el primer siglo de su existencia, cada
uno ligado al surgimiento de un nuevo concepto de
cultura. Los modernos sonreimos ante los cuatro tipos
de Lineo. En lugar de ellos construimos enormes genea-
logfas de la cultura y algunos aparecemos incluso ente-
rados de la cultura primigenia de la humanidad cuando
era una y sin divisiones. O tal vez demostramos que el
lugar de origen de toda la civilizacién humana fue el
Nilo, gracias a sus inundaciones periddicas, y proba-
mos de manera decisiva que esta cultura egipcia primi-
genia fue transportada por aventureros atraidos por el
oro y otros objetos de valor, que gradualmente libera-
ron a todos los pueblos que habitaban la Tierra de las
ataduras del barbarismo. En esta gran épica cultural el
concepto de cultura se ha borrado hasta la insignifi-
cancia virtual. Por ejemplo, algunos hablan de “cultura
megalitica”, sin que nadie tenga una idea precisa del
significado del término. Ello es también cierto de otras
férmulas para definir las culturas, tales como “cultura
patriarcal totémica”, o “cultura matriarcal agraria”. Lo
tinico que parecen hacer es reforzar la confianza en si
mismos de los académicos que utilizan estos términos,
fuera de lo cual, son indtiles pues no tienen relacién
con ninguna situacion real. En el mejor de los casos se
trata de hipétesis de trabajo.

No estamos en mejor situacién que Lineo para ofre-
cer una clasificacién bien fundada de la humanidad
basada en tipos culturales a pesar de que en la actuali-
dad sabemos mucho mds del Homo Africanus, del deta-
lle de que se frota con grasa. La caracterizacién de un
tipo cultural o la delimitacién de un 4rea o provincia
cultural es todavia una empresa tan precaria como la
definicién de “raza”. Los puntos de vista individuales y,
por tanto variables del etnélogo, por no hablar de sus
preferencias personales, toman el lugar de una evalua-
cién objetiva segtin reglas establecidas claramente defi-

nidas. Por esta razdn, una creciente aversion a esta clase
de caracterizacién y descripcién de la cultura ha sido
observable en la etnologia moderna durante los ulti-
mos veinte afios. La investigacién etnoldgica se ha con-
centrado mds y mds en culturas individuales o, en otras
palabras, en las culturas de los grupos étnicos indivi-
duales. La investigacion de estos grupos individuales se
lleva a cabo con una precision e intensidad hasta ahora
desconocida, mientras que al mismo tiempo hay una
preocupacién con ciertas dreas mds amplias de la inves-
tigacién etnoldgica, tal vez mejor designadas por el
momento como “campos de estudio etnoldgico”. Con
este término nos referimos a ciertas 4reas de la superfi-
cie terrestre con una poblacién cuya cultura parece ser
lo suficientemente homogénea y diferente como para
formar un objeto de estudio etnoldgico separado, y
que, por lo visto, revela al mismo tiempo suficientes
matices o diferencias locales para hacer que la investi-
gacién comparativa interna valga la pena.

Australia, con su poblacién aborigen en rdpida
desaparicidn, estd todavia entre nuestros mejores “cam-
pos de estudio” en este sentido. Especialmente en el
ultimo decenio, se han encontrado allf soluciones a
problemas de amplia significacién, y pueden esperarse
descubrimientos importantes en el futuro préximo.
Pero nosotros en Holanda no tenemos que irnos tan
lejos a Australia; podemos quedarnos un poco mds
cerca de casa. El Archipiélago Malayo, o Indonesia, es
un campo de estudio etnoldgico dificilmente inferior a
Australia, y que lo supera de lejos en lo que concierne
a posibilidades de investigacidn fructifera en los afios
venideros.

Aqui en Holanda estamos acostumbrados a oir
expresados los puntos de vista de que la poblacién de
las Indias Orientales neerlandesas no es en absoluto
homogénea; que lo tnico que mantiene unidas la
muchas partes de este archipiélago, que es tan hetero-
géneo como se puede ser por lo que se refiere a raza,
lengua y cultura, es la autoridad de la madre patria; y
que por tanto no hay posibilidad de un sentimiento
nacional, indigena de unidad. No tengo la intencién
en este momento de refutar deliberadamente esta afir-
macién, a pesar de lo superficial y contraria a la reali-
dad que pueda ser. Preferirfa llamar la atencién sobre



unos cuantos fenémenos que arrojan luz sobre el
significado del Archipiélago Malayo como
campo de estudio etnoldgico y que espero, reve-
lardn al mismo tiempo por lo menos algo de la
unidad que hace la diversidad tanto mds instruc-
tiva e interesante.

Los fenémenos que tengo principalmente en
mente, lejos de ser independientes uno del otro
como curiosidades etnogrdficas separadas, for-
man un todo o sistema integrado. Mientras mds
profundizamos en este sistema, se muestra mds
claramente como el nicleo estructural de
muchas culturas indonesias antiguas en muchos
lugares del Archipiélago. La organizacién de
estas sociedades arcaicas estd conectada estrechamente
con, ¢ incluso dominada en gran medida por, el siste-
ma de consanguinidad y matrimonio. La unidad socio
politica mayor, la “tribu”, estd dividida en cantidad de
clanes patrilineales o matrilineales, o en otras palabras,
en grupos de personas que segin la tradicién se empa-
rientan exclusivamente, sea por linea paterna o por la
linea materna. Se consideran, por tanto, como descen-
dientes de un ancestro comtn, sea por via de la linea
masculina o de la femenina. Estos clanes son exdgamos
—el matrimonio en su interior equivale al incesto— y
por tanto se relacionan unos con otros mediante lazos
de afinidad. Este connubio de clanes estd regulado muy
estrictamente, de tal manera que la totalidad de la
sociedad tradicional constituye una gran familia cuyas
generaciones intersectan los clanes y cuyos miembros
estdn enlazados unos con otros en grupos a través de
relaciones particulares de consanguinidad y afinidad.

El connubio inter-clanes es tal que cada clan entre-
ga novias a algin otro clan y recibe novias de un terce-
ro. Esto implica que los clanes forman los eslabones de
una cadena cerrada de relaciones por afinidad; la
ausencia de un eslabén significarfa que uno de los cla-
nes serfa incapaz de obtener esposas, y otro de obtener
maridos.

Visto desde el punto de vista de cada clan indivi-
dual, el sistema adopta un aspecto ligeramente diferen-
te. En este caso no es la cadena cerrada que rodea a
toda la sociedad sino la comunidad connubial menor
la que es mds importante —comunidad que consiste

del clan natal, del clan del que se acostumbra recibir

esposas y de aquél al que se acostumbra proporcionar
esposas—. Para cualquier clan en particular la triada
connubial, de la cual es el centro, constituye una socie-
dad o micro sociedad en si. Sus conexiones afinales
unilaterales con los otros dos miembros de la triada,
estdn acopladas con ciertas relaciones sociales y econé-
micas, y con un notable sistema de etiqueta basado en
la jerarquia. La relacién connubial constituye parte de
un intercambio de bienes regular, semi-ceremonial, en
el que el clan central entrega regularmente a un asocia-
do, esposas y ciertos bienes considerados “femeninos”,
mientras recibe del mismo esposos y otros bienes “mas-
culinos”, a la vez que sus intercambios con el otro socio
son justo al revés.

El clan que recibe novias siempre estd mds o menos
subordinado a su socio que le entrega novias. Esta no
es solo una diferencia de estatus sino de derechos y
obligaciones mutuas. Por ejemplo, el clan subordinado
estd obligado a consultar con el clan superordinado y
tomar sus deseos en cuenta en asuntos que conciernan
al clan como un todo; mientras que el superordinado
tiene el derecho correspondiente de ejercer una cierta
cantidad de control sobre los asuntos del subordinado
y, si es necesario, interferir en ellos.

Es fécil ver que no se necesitan mds que tres clanes
para tener el sistema funcionando perfectamente. Cada
uno de los clanes funciona de tres maneras distintas en
este sistema de trfadas y ocupa tres clases diferentes de
estatus desde el punto de vista de la jerarquia: como
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donador de novias y por tanto clan superordinado,
como receptor de novias o clan subordinado y como
centro de la trfada, en cuya situacién puede conside-
rarse como neutral. Hay, por tanto, no sélo tres clanes
sino también tres trfadas y cada clan adicional significa
una trfada adicional. Al seguir la pista del sistema de
intercambios de personas y bienes en todas sus impli-
caciones, se hacen algunos descubrimientos notables.
Por el momento sefialaré solamente la consecuencia
econémica de un sistema tal, que es la circulacién
constante por toda la sociedad de ciertos articulos
importantes moviéndose en direccién opuesta, depen-
diendo de si son bienes “masculinos” o “femeninos”.
Hasta aqui el sistema es bastante sencillo pero
entonces sucede que este sistema de triadas es intersec-
tado por otro agrupamiento. Este es la divisién en dos
grupos unilineales y por tanto exégamos, o “fratrias”
——como acostumbramos llamarlos—. Por necesidad
existe un connubio completo [simétrico] entre estos
dos grupos, en vez de estar relacionados mediante lazos
afinales unilaterales como los clanes. Podemos suponer
actualmente que este dualismo de fratrias estaba vigen-
te, si no en toda, en cualquier caso, en una parte extre-
madamente grande de Indonesia, a pesar de que a
menudo escapé a la atencién de los etndgrafos. Las fra-
trias se encuentran en una relacién muy especial frente
a sus contrapartes, lo cual sucede en todas partes, sea
con insignificantes diferencias locales de forma y de la
importancia que se le da. Las caracteristicas tipicas de
esta relacion son la rivalidad y el antagonismo junto
con la ayuda reciproca y la cooperacién sistemdtica.
Generalmente, una fratria es representada como mas-
culina y superior, y la otra como femenina e inferior.
Hay siempre una fuerte conciencia de su dependencia
mutua como las dos mitades complementarias de una
comunidad total que se mantiene por su intercambio
de parejas de matrimonio y su cooperacién mutua. El
dualismo de fratrias, desde luego, sélo puede acoplarse
con el sistema de triadas si el ndmero de clanes es par
e incluye por lo menos cuatro. En ese caso dos de los
tres miembros de cada triada pertenecen a la una y la

tercera a la otra fratrfa. Como el estatus y las relaciones

jerdrquicas entre las fratrfas también ejercen influencia
considerable en las relaciones econdmicas y sociales
entre los grupos e individuos, la combinacién de las
dos formas de organizacién crea una cantidad de rela-
ciones que no siempre son féciles de analizar.

Estos sistemas son considerablemente mds compli-
cados de lo que uno podria creer a partir de lo dicho
hasta ahora. Se ha vuelto obvio que en realidad no tra-
tamos aqui con clanes o fratrfas patrilineales o matrili-
neales, como hasta el momento he pretendido en aras
de la claridad, sino con grupos que son tanto patrilinea-
les como matrilineales. Incluso antes de que se supiera
nada del sistema de triadas, se llamé la atencién sobre
el hecho de que en todas partes en Indonesia, donde
hubiera todavia sistemas de clanes reconocibles (espe-
cialmente en Sumatra e Indonesia Oriental), los pue-
blos organizados patrilinealmente a menudo tenfan
vecinos organizados matrilinealmente. En el interior de
cada pueblo o tribu individual algunas costumbres o
términos que eran contradictorios con el método pre-
dominante para determinar la filiacién, eran encontra-
dos repetidamente. Como los sistemas patrilineales
eran dominantes, se prestd especial atencidén a los ras-
gos matrilineales aparentemente aislados por comple-
to, que nunca faltaban y que —se pensaba— tenian su
mejor explicacién como vestigios de un periodo ante-
rior cuando la organizacién matrilineal todavia preva-
lecfa de manera exclusiva (Wilken 1912: vol. IV, s.v.
“Matriarchaat”).

Esta hipétesis, sin embargo, ha resultado insosteni-
ble. Se vuelve mds y mds claro que cada forma de orga-
nizacién de parentesco unilineal, y por tanto, cada
sistema de clanes, estd basado en la distincién entre
parentesco patrilineal y matrilineal, considerados como
esencialmente diferentes. En los hechos, sabemos de
muchos pueblos —y su niimero estd en constante cre-
cimiento— que estdn organizados tanto patri como
matrilinealmente, donde cada individuo pertenece
tanto al clan patrilineal del padre como al clan matrili-
neal de la madre. Cada uno de estos grupos de clanes



tiene su propio lugar y funcién en el sistema de paren-
tesco. Debemos nuestro conocimiento de este doble
sistema unilineal como un tipo estructural normal, no
a datos de Indonesia sino en particular de Africa
(Luttig, 1930) y Australia (Radcliffe-Brown, Elkin y
otros en Oceania, | ss.), aunque en la actualidad ya no
hay duda de que también es originario de Indonesia.

Como en muchos otras dreas donde hay sistemas de
clanes, en Indonesia también una de las dos formas de
agrupamiento se torna marcadamente predominante
sin que la otra se vuelva por completo disfuncional, y
menos que desaparezca por completo. El sistema de
doble filiacién es todavia reconocible entre los acehne-
sios, por ejemplo.

Antes, éstos estaban agrupados evidentemente en
clanes matrilineales locales y clanes patrilineales no
locales. En otras palabras, el grupo de parentesco
matrilineal continuaba viviendo en el mismo lugar
tanto como fuera posible, habitando un pufiado parti-
cular de aldeas, mientras que los grupos patrilineales
estaban ampliamente dispersos. Aunque éstos tltimos
todavia existen, sélo funcionan en asuntos de vendettas,
o al menos asi era cuando Snouck Hurgronje estuvo en
Aceh. Los anteriores han desaparecido por completo
como grupos funcionales, aunque su tipo organizativo
ha sobrevivido en la comunidad aldeana, que todavia
puede considerarse como esencialmente un grupo
matrilineal (Snouck Hurgronje 1893: vol. I, pardgrafos
4-5).

Cuando los sistemas cldnicos dobles asi como los sis-
temas de trfadas agrupadas dualmente, bosquejados
mds arriba, fueron conocidos, ningtin estudioso de la
estructura social pudo evitar llegar a la conclusién de
que una combinacién de ambos sistemas en uno era
teéricamente posible. Una conexién orgdnica no esta-
ba fuera de consideracién, aunque la existencia de
sociedades organizadas sobre estos lineamientos no
podia por el momento ser demostrada con certidum-
bre. Sélo los mds recientes intentos por cerrar esta bre-
cha han tenido éxito. Un estudio cuidadoso de todos
los detalles a nuestra disposicién (Van Wouden, 1935)
ha traido a la luz el hecho de que, en la parte oriental
del Archipiélago Malayo, estos sistemas tan complica-
dos efectivamente se dan. Sin embargo, como era de
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esperarse, estdn desintegrdndose mds o menos en todas
partes, asi que en realidad nunca se corresponden por
completo con los tipos de organizacién construidos
teSricamente. Las agrupaciones en dos clanes han
sufrido de manera particularmente severa, pero tenien-
do en cuenta lo inadecuado de los datos (como resul-
tado, entre otras cosas, de la circunstancia de que
ninguno de los etndlogos que investigaron esta drea
tenfa la menor idea sobre la naturaleza de estos siste-
mas) podemos concluir que tenemos indicios mds que
suficientes para considerar como hecho demostrado
que el doble agrupamiento unilineal también estd pre-
sente aqui.

Aunque el sistema, cuyos rasgos principales he tra-
tado de bosquejar arriba, puede por si solo ser sufi-
cientemente importante como tipo de agrupamiento
social, su significado completo sélo se manifestard des-
pués de que nos hayamos familiarizado con la visién
del mundo con el cual se encuentra conectado orgdni-
camente de la manera mds i{ntima, y examinemos
entonces en detalle la funcién que el sistema cumple en
la vida prdctica cotidiana de la comunidad. Serfa
demandar demasiado del lector pedirle que me siga
ahora sobre esta linea de investigacién. Por tanto me
referiré sélo a unos cuantos puntos principales.

La sociedad humana y todo lo que le concierne o se
relaciona con ella —como por ejemplo el medio geo-
gréfico— es concebido como especie de microcosmos
en el sentido de la parte visible y tangible del macro-
cosmos. En otras palabras, es el macrocosmos mismo
en la medida en que se encuentra al alcance humano.
La dicotomf{a fundamental de la sociedad humana en
dos grupos de filiacién, dos fratrias, dos series de clanes
(que implica una divisién primaria en cuatro) es al
mismo tiempo una dicotomia césmica en la que el
cielo y la tierra, el mundo de arriba y el inframundo, y
numerosas otras oposiciones, especialmente las de
superior e inferior, y bien y mal, quedan incorporadas.
Este dualismo socio-césmico forma el niicleo de un sis-
tema clasificatorio que lo incluye todo, en el que a cada
clan se le asigna su propio lugar segtin sea patri o matri-
lineal y pertenezca a esta o aquella fratrfa, y de una
sociedad césmica en la que cada grupo tiene que cum-
plir su propia funcién especial. Resultard evidente para



S O A M E

9] ®yreyed8ox

§¢ Tungeirpy
sonieduLly 39S “UdpupIUaIS40 4
4 ‘ueqny,

$Z uo1331 5a38uay,

2l Baeemg

IZ ®eAeqemng

¢ UoI3dI BpuUng
elIRRING 235 ‘0J0g

§ Suerewng
BJIENRING 998 ‘B[RS

9z o33utjoqoig

91 €1 21 semyedpung
$I  UeURqWERIJ

91 ueweEly nyeq

11 Suefeq

¢I uere3eN ny3uepy
6 SueppSen

9 wase]

¢g uednoyy

ST HIpay]

ST eanselrey]
uedrioy] 9os ‘uedrmnyey|
LIpa3] 998 ‘Lppey]

0z (419eqoad) uereqey
Z¢ ‘ereldsue(

Z Eaee(

61 ®ueq

/1 JPALI sejuelg

0] Jnpngolog
elIeye[ 99s ‘elaejeg

I usjueg

udjueRg 39S ‘wejueg

v Sunpueg

42p40 [0Iyaguydp uy (7)

vAV[

"DAD[ QT U_w_ O_ QT SOuls QT O_UU._.m_._ e UQCE

o33urjoqo1g gz II dVIA

HmqeIipy - 6z

uoldar PS3u], 7
(uedunyey] 10) vedioy ¢z
elesdue[ gzz

eleqeng [z

(41qeqo1d) wereqey (g
TyEg 61

(1mpey] 10) Lpay] . ]
JoAL sejuRlg /] <><—)
(uapuvjuagsio A1)
sonyedpuLlg o4y, 91 ‘T ‘ZI
uewely nyed  9f
epexes3ox 91
d.—.:mdth mm
ueuequiesd  pi
ueredeN mSuely €]
(0[0S ‘eres) EpreEmMS 7|
It
o1
6
8
4
9
S
¥
¢
z

Suefeg

ampnqosog

Sueplen

BINPRI

ueqng,

wase]

Suerewds

Sunpueg

uor3al BpUNg

(earyeqg Ap1owio]) eyrese(

Agaﬁmaovaﬁcdmﬂ
42p40 [o2vsoMn uy (]

‘II dVIN NO SHLIS OL XdANI




cualquiera que haya captado los principios del
sistema que los clanes no pueden ser sino toté-
micos. A cada clan pertenecen no sélo sus
miembros humanos sino ciertos animales, plan-
tas, objetos, fenémenos naturales e incluso con-
ceptos, que son considerados idénticos e
intercambiables sub specie aeternitatis y forman
una comunidad mistica integrada. Es una carac-
teristica inherente de esta visién del mundo
(como se hard aqui manifiesto) que ademds de
las partes y oposiciones en los que el cosmos es
dividido, su totalidad y unidad abarcadoras de
todo también estdn fuertemente acentuadas. En
el sistema social esto se expresa en la manera en
que un grupo particular, que seguin los princi-
pios de agrupamiento arriba bosquejados estd en
exceso del nimero normal, es considerado como
simbolo de unidad y totalidad. Hace 18 anos
van Ossenbruggen explicé la divisién en cinco partes
de Java, de esta manera (van Ossenbruggen, 1918),
pero en aquel tiempo nadie sospechaba que conocerfa-
mos esencialmente el mismo fenémeno en su contexto
orgdnico mds amplio en el Archipiélago de Timor y en
otros lugares en Indonesia oriental. La triada debe ser
también vista a esta luz, aunque estd dominada par-
cialmente por otros principios clasificatorios. En cada
triada los dos grupos laterales —el superior, donador
de esposas y el inferior, el receptor— representan a las
dos fratrias con respecto al clan central. El tercero, que
combina las dos funciones arriba mencionadas, es al
mismo tiempo superior e inferior, y por esta razén
representa la totalidad.

Todo lo que hemos dicho hasta ahora concierne a
esa parte del cosmos que estd al alcance del hombre, es
decir, el ordenamiento césmico de la sociedad en cues-
tién. Pero las fuerzas que dominan el orden mundial, o
macrocosmos en un sentido mds profundo, yacen mds
alld y sélo son acequibles para el hombre a través del
ritual religioso. La unidad social principal, que es el
clan, estd representada en este mundo sacro supra
humano por los ancestros y tétemes, i.e. los ancestros
miticos o prototipos de miembros no humanos del
clan. Ellos constituyen al clan en el pasado y su asis-
tencia supernatural es indispensable para el bienestar
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del clan en el presente. También encontramos el dua-
lismo en sus diferentes expresiones sociales (las cuales,
como se dijo arriba, también se asocian particularmen-
te con la oposicién entre el bien y el mal) en diferentes
formas en el mundo de los dioses y especialmente en la
pareja mitica: el benefactor y el rrickster.

En los eventos miticos que tuvieron lugar después
de la creacién en el sentido estricto, esta pareja tuvo un
papel activo que result$ en que el hombre y el mundo
llegaran a su estado actual. La pareja forma parte tam-
bién de la contraparte mitica de las dos fratrias con
totalidad dualista. Finalmente, reconocemos la unidad
y totalidad del cosmos en el ser supremo, primordial
que creo el ordenamiento dualista desde dentro de si.
Existe como una figura mitica separada, aunque es una
figura considerada mds como creador que como pre-
servador y, por tanto, recibe poca o ninguna atencién
en el culto. Esta visién del mundo no es una filosofia
primitiva, producto de la especulacién filoséfica inge-
nua desconectada de la realidad préctica. Por el contra-
rio, es una creencia religiosa que sostiene la vida tanto
del individuo como de la comunidad, y la domina de
una manera dificil de imaginar para el europeo moder-
no. El hombre no es consciente del sistema como tal,
al igual que no es consciente de la construccién gra-
matical de su lengua. Pero aplica el sistema de todas
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maneras y es guiado por él en todas sus actividades, de
una manera similar a aquélla en que usa el sistema de
su lengua y al mismo tiempo es controlado por ¢l en su
habla.

La fuerza contundente de esta clasificacién cosmo-
légica se manifiesta no sélo en la preferencia por for-
mas particulares de agrupamiento social sino también
en la distribucién de las funciones entre dignatarios
individuales y entre grupos. Las oposiciones y distin-
ciones fundamentales de cielo y tierra, masculino y
femenino, del centro y los dos lados, son expresadas
constantemente —con una repetitividad mondtona
pero sugerente— en titulos y en la jerarquia social, en
la preferencia por ciertos nimeros particulares, e inclu-
so en toda clase de desviaciones e irregularidades. Que
vamos por buen camino en nuestra interpretacién del
sistema, a pesar de que por el momento muchos deta-
lles permanecen oscuros, estd claro a partir de la mito-
logfa —una fuente de informacién antropoldgica de
riqueza sin par, aunque todavia descuidada o mal utili-
zada, dada su conexién orgdnica con la estructura
social y el ritual—. La comparacién de diferentes
variantes locales del sistema a menudo también arroja-
rd nueva luz sobre el tema. Como afirmamos arriba,
encontramos este sistema por toda Indonesia Oriental
—en el archipiélago de Timor, en Kai [0 Kei] y
Tanimbar, y en las Molucas— excepto en donde vir-
tualmente toda la cultura no material indigena ha sido
suplantada como resultado de influencias europeas. Y no
estd ausente en la parte occidental del archipiélago. Se
pueden encontrar rastros por todo Sumatra, y entre los
batak, particularmente entre los batak de Toba, desplie-
ga todavia sorprendente fuerza, segin la informacién
mids reciente (Vergouwen, 1933; Van Ossenbruggen,
1935). Hasta ahora no se le ha encontrado ni en
Célebes ni en Borneo, pero nuestro conocimiento
etnogrifico de estas dos importantes islas dista mucho
de ser completo (excepto por el drea estudiada por
Adriani y Kruyt), asi que cualquier afirmacién concer-
niente a los tipos dominantes de estructura social en
estas dreas serfa extremadamente prematura.

Ahora pedirfa la atencién para otro grupo de fené-
menos, el de la reaccién de la cultura indigena a ciertas
poderosas influencias culturales del exterior. Ni qué

decir que debemos mirar hacia Java de manera especial
para el examen de este problema.

Desde un punto de vista etnoldgico, la historia cul-
tural de Java y dreas vecinas durante los primeros quin-
ce siglos de la era cristiana, es valiosa como un gran
experimento cultural. Durante quince siglos la parte
occidental del archipiélago estuvo bajo influencia
directa hindd. Esta influencia se impuso en Java de tal
manera que se justifica hablar de formas religiosas
indo-javanesas, arte indo-javanés, y sociedad indo-
javanesa (véase Krom 1923, 1931). Hasta ese momen-
to las consecuencias de la colonizacién hindd no son
mds de lo que uno podria esperar. Pero a medida que
avanzd el estudio del desarrollo de este indo-javanismo,
algo aparecié que era completamente diferente de lo
que pudo haberse esperado como resultado de un pro-
ceso de hinduizacién en avance constante.

Durante el apogeo del reino central javanés en los
siglos VIl y IX, el elemento hindd fue totalmente domi-
nante y las culturas indigenas parecen haber sido
suplantadas por completo. Los grandes monumentos
de este periodo son predominantemente hinddes en
forma y decoracién. El tipo de budismo expresado en
los relieves del Borobudur es hindd, separado en el
tiempo del sivaismo, que también se encuentra aqui,
aunque como religién popular.

En el periodo javanés oriental que inicié en el siglo
X, el arte monumental desplegé un cardcter sorpren-
dentemente javanés. Su budismo fue de naturaleza
javanesa y fue igual en fuerza al sivaismo, que floreci6
en la misma época. En la cosmologia javanesa tanto
Buda como Siva parecen haber sido dotados de su pro-
pio lugar como deidades suplementarias (Rassers,
1926: 222 ss.). Aqui estamos confrontados por el pro-
blema de que el indo-javanismo estaba siendo despla-
zado culturalmente por el empuje irresistible de
elementos indigenas durante el periodo mismo de su
méxima expansion politica en el reino de Majapabhit.
:Cémo puede este proceso de ‘javanizacién’, como
Krom lo llama, ser explicado?

En mi opinidn, las investigaciones de Rassers relati-
vas al drama y teatro en Java nos han proporcionado el
entendimiento necesario para contestar esta pregunta.
Hazeu habfa primero demostrado convincentemente



en su excelente tesis doctoral que en el teatro javanés,
especialmente en su forma de teatro de sombras, vivia
un ritual autéctono original y que el material hindd
que conformaba el repertorio wayang purwa' habia
parcialmente reemplazado y parcialmente incorporado
a los mitos indigenas (Hazeu, 1897). Después Rassers
logré reconstruir el mito dominante de toda la litera-
tura javanesa anterior y de la técnica teatral, indepen-
dientemente de que el material fuera hindd o javanés,
sometiendo el repertorio wayang notoriamente menos
hindd a un andlisis etnolégico minucioso (Rassers,
1922). El contenido esencial de este mito es extrema-
damente sencillo, refiriéndose al nacimiento, infancia,
adolescencia y matrimonio de los deificados ancestros
masculino y femenino. Pero estos dos pueden revelarse
o esconderse en toda clase de formas. Las pruebas de la
iniciacién ritual que precede su matrimonio toman la
forma de vagabundeos interminables con metamorfo-
sis, aflicciones y privaciones de toda especie, una pesa-
dilla de malentendidos, desilusiones y terror hasta que
finalmente se rompe el encanto y sus aflicciones llegan
a un fin. Se permite al héroe y a la heroina encontrar-
se y el matrimonio al que estdn destinados tiene lugar.
Estas dos figuras principales no son meras representa-

' Wayang: el teatro de sombras o de titeres. Wayang purwa:
aquella forma del wayang que extrae su repertorio del
Mahabharata.

ciones de los dos ancestros miticos de los javaneses,
sino que son al mismo tiempo manifestaciones del
principio de dualidad que se encuentra en el sistema
clasificatorio de la cosmologia javanesa. Representan el
lado izquierdo y el lado derecho del cosmos, asi como
las dos mitades exégamas de la sociedad primitiva, son
complementarias la una a la otra como el hombre y la
mujer. El mito de su vida, en el que las pruebas de ini-
ciacién forman el tema central y elemento dramdtico
por excelencia, no sélo es narrado por la literatura dra-
mdtica sino que es dramatizado ritualmente en el tea-
tro de sombras.

El punto de vista de Hazeu resulté ser correcto, ya
que el teatro guifiol wayang es un rito convertido en
teatro. Es el antiguo ritual de iniciacién y para los java-
neses es mds que simplemente teatro —a veces un acto
sagrado o ritual como antafio—. Los temas miticos
introducidos por los colonizadores hindds junto con el
teatro de sombras mismo también se transformaron de
acuerdo con la estructura fija del cuento javanés panji®.
Los héroes y heroinas del Mahabarata se convirtieron
en personajes del drama javanés y fueron entonces
manifestaciones del antepasado y antepasada javaneses
(Rassers, 1925: 311 ss.). Una vez que se establecieron
la relacién entre los temas hinddes, la literatura dramd-

? Panji: el héroe de un ciclo de mitos javaneses. Tal vez pueda
considerdrsele como el héroe cultural javanés.



tica nativa y el mito original, el camino estaba despeja-
do para intentar el logro de un entendimiento mds
profundo. Rassers pudo entonces demostrar convin-
centemente que la ceremonia viva en una obra wayang
era una de las mds importantes partes de un ritual de la
primitiva casa de los hombres, el de la iniciacién de los
novicios. La pantalla [sobre la cual aparecen las som-
bras de los titeres] representa la pared detrds de la cual
se llevaba a cabo este ritual que debfa ser mantenido en
estricto secreto frente a los no iniciados y especialmen-
te frente a las mujeres. Segiin la antigua costumbre
javanesa, los espectadores masculinos se sentaban de-
trds de una pantalla del mismo lado del hombre que
manipulaba los titeres, donde pudieran ver los titeres
mismos, mientras las mujeres tenfan que permanecer
en frente de la pantalla, donde sélo podian ver las som-
bras. Finalmente, Rassers indicé que no sélo era el tea-
tro de sombras conocido tanto en la India aria como en
la India pre-aria, sino que también lo era el ritual de la
casa de los hombres y la forma dualista de clasificacién
cosmoldgica (Rassers, 1931: 317 ss.).

Asi, la investigacién etnolégica llevé al mismo resul-
tado que obtuvo Krom, aunque en parte mediante un
enfoque diferente: el teatro de sombras es de hecho una
“creacién indo-javanesa”. Lo que es mds —y esto es lo
que nos interesa de manera especial por el momento—
revelé un proceso cultural complicado y sorprendente,
y de esa manera arrojé luz sobre la “javanizacién” antes
mencionada. El teatro de sombras hindu fue ficilmen-
te incorporado a la cultura javanesa. Al principio sélo
se representaron temas hinddes, aunque estos fueron
adaptados a los requerimientos del mito y del rito java-
nés, mientras la terminologfa teatral también permane-
ci6 javanesa a pesar de una cierta preferencia por todo
lo que fuera hindd. Posteriormente un repertorio mds
marcadamente javanés (wayang gedog)® aparecié lado a
lado con el hindd. Fue también en esta época cuando
se manifestd el proceso de javanizacién en la arquitec-
tura y la ornamentacién tipo wayang de los templos de
Java oriental.

Este proceso fue en realidad de rejuvenecimiento.
Bajo la influencia estimulante de la m4s altamente
desarrollada, aunque en esencia estrechamente relacio-
nada cultura hindd, los elementos de la antigua cultu-
ra javanesa adquirieron nuevas formas sin alienarse, sin
embargo, de su base. Y cuando la inspiracién hindd se
habia agotado, las formas tempranas fueron nueva-
mente revividas. La cultura javanesa se habfa enrique-
cido pero habfa, en esencia, permanecido fiel a sf
misma.

Muchos otros fenémenos en la cultura indo-javane-
sa, o mds bien, indo-indonesia, tendrdn que ser vistos
bajo esta luz. Mencionaré solamente los sistemas de
clases tipo casta que se encuentran por toda Indonesia.
Como resultado de la colonizacién hindd, entraron en
contacto con los diversos sistemas de castas hindtes, a
los cuales estaban estrechamente relacionados cultural-
mente. En este complejo podemos nuevamente obser-
var, por una parte, una receptividad considerable hacia
las formas hinddes y por la otra, un aferramiento tenaz
a elementos indigenas, que pueden sobrevivir latentes
durante un largo periodo de tiempo. Y no estard fuera

3 Wayang gedog: una forma de wayang con titeres similares a los
del wayang purwa, pero con su repertorio tomado de ciclo Panji.



de lugar que nos recordemos en este contexto que a
pesar de numerosas palabras en sdnscrito que han sido
adoptadas consciente o inconscientemente, la lengua
javanesa no ha perdido nada de su cardcter nativo. Ha
seguido siendo una lengua completamente indonesia.

Desde luego, la pregunta de cémo se habria desa-
rrollado la cultura javanesa si un hinduismo declinan-
te no hubiera sido confrontado por la irresistible y
superior fuerza del Islam, permanece sin respuesta. Lo
que sucedié en Bali y Lombok, donde la constelacién
histérica fue bien diferente, no nos hace mds sabios al
respecto. En cualquier caso, los rastros dejados por el
hinduismo en la cultura contempordnea fuera de Bali
y Lombok son, como regla general, muy débiles, aun-
que serfa peligroso afirmar, para cualquier lugar, que
estdn por completo ausentes.

El experimento con el hinduismo fue seguido por el
del Islam, que continda hoy dfa. Como resultado del
trabajo de Snouck Hurgronje (1893; 1906; 1903;
1924) tenemos un conocimiento virtualmente comple-
to de la naturaleza del proceso de islamizacién, de la
relacién entre la cultura indigena y las ensefianzas y
précticas cotidianas del Islam, y de la importancia que
el Islam ha asumido para el pueblo indonesio en tiem-
pos recientes. Los datos de los que disponemos gracias
a esta obra son tan precisos y detallados que incluso un
etnblogo que no sea experto en este campo podria verse
tentado a anticipar el resultado del experimento con
una prognosis. Sin embargo, no aventuraré ninguna
afirmacién prematura de ese tipo.

La accién y la influencia musulmanas son en todo
diferentes de las del hinduismo, lo cual arroja luz,
desde diferentes dngulos, en lo que es caracteristico de
la cultura nativa. El Islam, sin duda, no encontré tan-
tos ni tan importantes puntos de contacto como el hin-
duismo. Dificilmente se puede hablar de una relacién
estrecha en esencia entre las ensefianzas musulmanas y
la cultura indonesia o hindu-indonesia. Para los indo-
nesios, hinduizados o no, la ausencia de un clero debe
haber parecido extrafa al principio, como también
debe haber sido la idea de propagar la fe, prescrita por
el Islam a todos sus partidarios. Los puntos de contac-
to entre el Islam y la cultura indigena caen todos en el
campo del ritual y la religién popular con sus antiguos
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elementos que se desvian de las doctrinas estrictas.
Como Snouck Hurgronje ha sefialado repetidamente,
la religién popular cohabita con la religion oficial en
todos los paises musulmanes, sin que la comunidad
musulmana, en su cardcter religioso o politico, sea
menos solidaria o el sentimiento musulmdn en absolu-
to menos puro por ello. Los grandes festivales musul-
manes, que después de todo contienen muchos
elementos primitivos, lograron incorporar toda clase
de ritos indigenas sin ninguna dificultad y sin perder su
cardcter musulmdn o apartarse de la religion popular.
Por ejemplo, el Islam absorbié los ritos mortuorios que
se encuentran por toda Indonesia y que ciertamente no
habian sido abolidos bajo la influencia del hinduismo.
Fue posible para innumerables personajes miticos y
legendarios seguir jugando su papel en el mundo
sobrenatural de los javaneses, fuera mediante su islami-
zacién y conversién en dngeles, diablos o djinn, o
incorpordndose en las historias musulmanas de profe-
tas y santos, sin que el pueblo se diera cuenta del hibri-
dismo e incongruencia de todo esto.

Pero esto es muy diferente de la afinidad cultural
fundamental que dio lugar al surgimiento de la mezcla
intima de elementos autdctonos e hindus. Las caracte-
risticas del Islam que mds atrajeron a los indonesios
fueron las grandes aspiraciones, la autoconfianza sin
paralelo y la inquebrantable creencia de esta comuni-
dad de mentes semejantes que no reconoce razas o
fronteras. ;Serfa demasiado audaz especular que justo
en el momento cuando, en parte como resultado de la
influencia del hinduismo, un impulso hacia el desarro-
llo intelectual comenzd a sentirse, esta necesidad fue
llenada por el Islam con sus sistemdticos métodos de
instruccién? Aun asi, el Islam debe su éxito generaliza-
do, particularmente en el Archipiélago Malayo, a otra
cosa: su tolerancia de viejas costumbres indigenas, su
indulgencia (no en la teorfa, pero si en la prictica de la
vida cotidiana) hacia mucho con lo que no estd de
acuerdo y a veces es diametralmente opuesto a su ense-
fianza y sus leyes. Sin su tolerancia callada, que sabe
cémo esperar su momento y buscar fuerza en la cons-
truccién paciente mds que en la destruccién violenta,
el Islam probablemente nunca habria podido jugar un
papel tan prominente en el desarrollo de la cultura
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indonesia, u ocupar un lugar tan preponderante en la
vida y pensamiento indigenas.

No paso por alto que el Islam también ha utilizado
la violencia frecuentemente en Indonesia. Pero estas
“guerras santas” —y esto es algo que nunca deberfamos
perder de vista— fueron guerras entre pueblos de la
misma raza y tribu, y nunca enfocadas a, o resultado
de, la renuncia a la cultura nativa. Los javaneses que
fueron convertidos al Islam por otros javaneses siguie-
ron siendo javaneses en todos los aspectos. Fueron
incorporados a una nueva comunidad, impresionante
por su poder y conocimientos, que no limité lo que les
era mds caro o les impuso deberes o les hizo demandas
en conflicto con sus convicciones mds intimas.

En el proceso de islamizacién, la cultura indonesia
manifesté la misma resistencia que se manifesté tan
fuertemente en el proceso de hinduizacién. Esta vez,
sin embargo, no fue un resurgimiento de la antigua
cultura indigena después de que fuera suplantada apa-
rentemente por la nueva; fue el aferramiento tenaz a
ciertas costumbres y perspectivas tradicionales y la cons-
truccion de un Islam indonesio sobre una base cultural
indonesia. Aun en el campo de la vida familiar, en el
que el Islam no tolera ninguna otra autoridad, no sélo
han logrado las costumbres indonesias mantenerse,*

* Estdn, por ejemplo, las leyes puramente tradicionales de
herencia de los habitantes del territorio Gayo, las diversas y nada
pequefias desviaciones de la ley isldmica en las costumbres de
matrimonio de los acehnesios y, especialmente, desde luego, la
organizacién marcadamente matrilineal de los minangkabau.

sino que a veces han surgido nuevas costumbres musul-
manas indonesias de la confrontacién entre las ideas
autdctonas y la ley isldmica. A lo que me refiero aqui,
por ejemplo, es a la sorprendente forma de repudio
condicionado’ como una costumbre aceptada al térmi-
no de los contratos matrimoniales, que salvaguarda los
intereses de la mujer mds de lo que la ley isldmica con-
sidera necesario. Es notable (lo cual confirma nuestra
perspectiva de la cultura indigena como un factor prin-
cipal y dindmico en el desarrollo del Islam indonesio)
que precisamente sobre este tema, sobre el cual la ley
isldmica es tan defectuosa, el punto de vista nativo no
ha permitido que se le suplante. Y eso no es todo.
Ciertamente no es coincidencia que en los circulos
musulmanes indonesios, las mujeres hayan participado
tan activamente en los asuntos religiosos y sociales
durante los dltimos veinticinco anos (¢fr. Pijper, 1934).
Este movimiento femenino, que es especialmente visi-
ble en la fundacién de mezquitas para mujeres y aso-
ciaciones de mujeres, no sélo trata de lograr un
enriquecimiento de la vida religiosa, sino también de
independencia en asuntos religiosos y emancipacién en
los campos sociales y de la educacién. Desde luego, este
fenémeno no debe explicarse como una mera moda
femenina; estd profundamente enraizado en la cultura
indigena que continda su resistencia tanto activa como
pasiva de cualquier aspecto del Islam con el cual no
pueda conciliarse. Desde una perspectiva mds amplia,
es consecuencia de un agudo vy, por lo visto, todavia
creciente interés en aquello que ocupa a las mentes
principales del Islam moderno y de una sim-
patia profunda con sus esfuerzos y luchas en
los campos teolégico, politico y social. Este
interés es observable en muchos circulos de la
sociedad musulmana indonesia de hoy. En

> El “repudio condicional” (drabe: zaclik) es un trd-
mite de la ley isldmica mediante el cual el novio declara,
inmediatamente después de la conclusién del contrato
matrimonial, que su esposa serd “repudiada” automdti-
camente (esto es, divorciada) si ciertos eventos especifi-
cos llegan a ocurrir. En Indonesia, el taclik ha sido
generalmente adoptado para proteger los intereses de la
esposa: ella puede pedir su divorcio si su marido resulta-
re culpable de negligencia, abandono, mal trato o cual-
quier otra falta menor especificamente definida.



vista de tales fenémenos, quién podria negar que el
Islam ha enraizado firme y profundamente en Indo-
nesia, y que mds que cualquier otra influencia cultural
ha dado a sus seguidores la seguridad de ser miembros
de una comunidad a nivel con la civilizacién mundial
moderna.

He intentado hacerles ver la importancia de Indo-
nesia como campo de estudio etnoldgico con la ayuda
de algunos pocos ejemplos impactantes. Si mi intento
ha sido exitoso, se dardn cuenta de que los fenémenos
arriba discutidos son dignos del interés no sélo para la
antropologfa cultural sino también porque nos lleva a
conclusiones que son de importancia eminente para la
administracién, para las misiones y para todos aque-
llos que ocupan posiciones destacadas en la sociedad
de las Indias Orientales Neerlandesas. Este no es ni el
momento ni el lugar para formular tales conclusiones;
en cualquier caso, no son nuevas. Pero recompensan al
etndlogo, cuya voz es todavia, a menudo, la de quien
clama en el desierto a causa de sus trabajos; éstos lo
fortalecen en su conviccién de cuan dignos son sus
esfuerzos y del valor de su tema de estudio.
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