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La Nature aime les croisements (La naluraleza
ama los cruzamientos). '
Ralph Waldo Emerson

En una desagradablemente himeda tarde de enero en
{ ondres en 1617, la audiencia desvié su atencién por la
representacién de The Vision of Delight de Ben Johnson, hacia las
personas sentadas cerca del Rey James Iy la reina Anne: un
vigoroso aventurero que acababa de regresar del margen exte-
rior del bisofio imperio inglés y su nueva esposa, diez afios menor.
Los invitados del rey eran John Rolfe y Rebecca -un nombre
recientemente inventado para anglicanizar a la hija de otro rey
gue regfa sobre un dominio tan grande y populoso como un
condado del norte de Inglaterra. Ella era Pocahontas, la hija de
Powhatan (. El primer matrimonio interracial registrado en la
historia de Estados Unidos tuvo lugar porgue el padre de Rebecca
y los lideres ingleses de la colonia de Virginia estaban ansiosos
de encaminarse hacia un relajamiento de tensiones luego de una
década de abrasivo y algunas veces sangriento contacto europeo-

{(*)Traduccién Jorge C. Troisi Melean.

Trabajo aparecide, en su version original en inglés, en The Journal of American History,
volumen 82, niimero 3, the Organization of American Historians, Diciembre 1995, paginas
941-982. Titulo original: The Hidden History of Mestizo America.... .
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{1)Para mayor informacion sobre la unién Pocahentas-Rolfe, ver, por ejempio, Philip L.
Barbour, Pocahorias and Her World: A Chronicle of America’s First Settlement in which
-Is Related the Story of the Indians and the Englishmen, Particularly Captain John Smith,
- Captain Samuel Argall, and Master John Flolfe (Boston, 1970); Grace Steele Woodward,
‘Pocahontas (Norman, 1969); and Karen Ordahl Kupperman, Settling with the Inckans: The

- Miseting of English and Indian Cultures in America, 15801640 (Tolowa, 1980).
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algonkino en las playas de la bahia de Chesapeake.

El matrimonio Rolfe-Pocahontas podria haberse convertido
en el embrién de-un Estados Unidos mestizo @. Utilizo el término
mestizo en su sentido original -referido a una mezcla interracial
de todo tipo. A principios del siglo XV, las ideas negativas sobre
el mestizaje se hablan formado a duras penas; en verdad, la
palabra en sl misma no aparecié por otros dos siglos y medio. El
rey James no se preocupd por el matrimaonic interracial. Se irritd
porque un plebeyo como Rolfe haya tenido derecho a casarse
con la hija de un rey. Cerca de un siglo después, History and
Present State of Virginia (1705) de Robert Beverley describe a las
mujeres indias como “por lo general bellas, poseyendo una
delicadeza de formas y facciones fuera de lo comin”, y se lament6
que el matrimonio de Rol ‘%e no haya sido seguido por ningtin otro
{3)-

William Byrd, que escribia por la misma época, seguia
recomendando lo que llamé “politica moderna” de matrimonio in-
terracial, empleada en el Canadé francés y Louisiana, por cuya
aplicacion las alianzas se hacian més efectivas que las guerras.
Byrd confest su preferencia por las mujeres de piel iluminada (&
color de piel de una muijer, sin embargo, raramente contenia su
apetito sexual), pero estaba seguro que la “falsa delicadeza”
inglesa habia bloqueado una "prudente alianza” que podria haber
salvado a los virginianos de muchas desgracias. La mayoria de
las colonias no observaron razdn alguna para prohibir matrimonios
mixtos con norteamericanos nativos (Carolina del Norte fue la

{2} Para la expresion “América mestiza” (que he cambiado por Estados Unidos
mestizos para svitar igualar a los Estados Unidos con América), estoy en deuda
con Brewton Berry, America’s Mestizos, en The Blending of Races: Marginality
and Identity in World Perspecwé ed. Noel P. Gist and Anthony G. Dworkin
{Nueva York, 1972). o

{3) La primera aparicién conocida de la palabra “miscegenation” (MESTIZAJE, NOTA
DEL TRAD.), definida como la “mezcla de razas vy en especial a unién sexual de
-blancos con negros,” fue en el titulo de un libro de David Goodman Croly, Mis
cegenation: The Theory of the Biending of the Races, Applied to the Amaerican
White Man and Negro (Nueva York, 1984): Oxford English Dictionary, segunda
- ed., s. v. “miscegenation.” Robert Beverley, Hisfory and Present Siate of Vir-
gim‘ag@d, Louis B. Wright (Williamsburg, 1947), 159, 38-39.
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excepcién) @ S

En 1784, Patrick Henry casi forz6 a la legislatura de Vir--
ginia a adoptar una ley ofreciendo beneficios para los matrimonios
entre blancos e indios y educacion publica gratis para niftos
interraciales. En su tercer afio de presidencia, Thomas Jefferson
abogd “por dejar nuestros establecimientos y los suyos (indios),
encontrarse y criarse juntos, mezclarse, y convertirse en un tnico
pueblo.” Seis afios después, justo antes de regresar a Monticello,

Jefferson prometié a un grupo de jefes indios del oeste, “ustedes
van a unirse con nosotros,...y seremos todos americanos; van a
mezclarse con nosotros por matrimonio, su sangre correra por
nuestras venas, y se derramaré con nosotros scbre esta gran isla”
(5)

En 1800, casi doscientos afios después gque Pocahontas
se sentara en el teatro con James |, Sam Houston de dieciséis
afios, tomando como gula el libro de Benjamin Franklin,. escapé
de sus autocréaticos hermanos mayores. El adolescente Franklin
fug6 al sur desde Boston a Filadelfia, pero Houston lo hizo al ceste,
desde Virginia a Hiwasse Island en Tenessee occidental. Alli vivié
entre los cheroguis y fue répidamente adoptado por Ooleteka,
quien se convertirfa en el jefe cherogui.en 1820. Reapareciendo
en la sociedad blanca en 1818, Houston lanz6 una carrera politica
tumultuosa, ligada al aicohol, violenta, y con rasgos de montafia
rusa, pero mantuvo su propension por la vida cheroqui. Luego de
su desastroso primer matrimonio a ios treinta y seis afios, se volvié
a unir a los cheroquis, se convirtié en embajador de su nacion en
Washington (en cuya oficina portaba emblemas indios) en 1829, y

(4) William K. Bovd, ed., William Byrd's Hisfories of the Dividing Line betwixt Virginia
and North Carolina (Raleigh, 1928), 3-4. Para la actitud estadounidense colonial ante
las uniones entre blancos vy africanos, véase Winthrop D. Jordan, White over Black:
American Attitudes foward the Negro, 1550-1812(Chapel Hill, 1968), 136-78, 461-75;
y Leon A. Higginbotham, In the Matter of Color: Race and the American Legal Process
(Nueva York, 1978).

{8) Thomas Jefferson citado por Richard Drinnon, Facing West: The Metaphysics of
indian-Hating and Empire-Building (Minneapolis, 1980),

83. Thomas Jefferson, “Advice to Indian Chiefs: To Captain Hendrick, the Delawares,

Mohicans and Munries,” Washington, Dic. 21, 1808, en Thomas Jefferson: Letters

and Addresses, ed. William B. Parker (nueva York, 1808), 190. -
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se casd con la sobrina de Ooleteka, la viuda, de sangre cheroqui
mixta, Tiana Rogers Gentry ©,

Hasta recientemente, las biograffas oficiales de Houston
omitian este matrimonio cheroqui. Su embriagada arrogancia
rapidamente lo arroj6 al exilio de la nacién cheroquf, donde habia
sido conocido como “el gran alcohdlico”; abandond su esposa
cheroquly se dirigi6 a Texas a luchar y reflexionar sobre su camino
alafama. En 1836, como presidente de Texas, Houston convencio
a Chief Bowles, lider de los numerosos cheroguis que habian
migrado alil, de echar suertes con el gobierno provisional
americano contra los armados e insatisfechos residentes
mexicanos. Houston esperaba cimentar una alianza entre
cheroquis y blancos que podria unir Texas y el norte de México en
un vasto territorio con abundancia de tierras para un nuevo hogar
cheroqul y para pobladores anglo-texanos. Después de todo, los
cheroqufs habian luchado junto a Andrew Jackson, el amigo de
Houston, conira los crics, en la batalla de Horseshoe Bend cerca
de Nueva Orleans -la batalla decisiva de la Guerra de 1812 1,

En Virginia y Texas, el prejuicio y la violencia bloguearon
el camino hacia lo que podrfa haberse convertido en una republica
estadounidense racialmente mixta. Pocahontas murié en Inglaterra
en 1617, luego de abordar su barco -con destino a Virginia- junto
a Rolfe y su hijo pequefio. Con su hijo mestizo, Rolfe flegé a Vir-
ginia, se caso nuevamente en 1620, y dos afios después murié en
un enérgico asalto montado por Opechancanough, el medio
hermano del padre de Pocahontas. Este ataque acabé con un
tercio de los plantadores de tabaco, y el matrimonio interracial se
convirtig, de alll en adelante, en una rareza ©

(6)La conexidn de Sam Houston con los chercquis esta minuciosamente narrada en
Jack Gregory and Rennard Strickland, Sam Houston with the Cherokees, 1829-1833
(Austin, 1767). Paralas relaciones de Houston con las musjeres indias, véase jbid 82-
87, 106-7.

{7y Una més reciente narracién biografica de Houston, que también documenta sus
relaciones con los cheroquis, es Marshall De Bruhl, Sword of San Jacinto: A life of
Sam Houston (Nueva York, 1993}, esp. 105-41. .

(8. Frederick Fausz, “An ‘Abundance of Blood Shed on Both Sides’: England's First
- Indian War, 18089-1614. Virginia Magazine of History and Biography, 98.{Ene. 1990},
- 356, T , , o
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Dos 3%@?03 después, luego que Houston trabajara para
proteger a los cheroguis del racismo y la violencia de los
pobladores blancos en Texas, su sucesor en el cargo de presidente
de la Lone Star Republic, Mirabeau Bounaparte Lamar, clamé por
una politica de expulsion o extincién de los cheroquis. En 1839,
cuando el ejército texano atacaba a los desafiantes cheroquls, el
viejo amigo de Houston, Chief Bowles, murié sosteniendo una
espada inscripta por Houston. En el campo de batalla, un guerrero
cheroqui tom¢ una cajita de metal colgada de un cordén alrededor
del cuello de Chief Bowles, que contenia el tratado, bosquejado vy
firmado por Houston, gue garantizaba por siempre- las tierras
cheroguis en Texas ©,

Otros precursores de la nacidn mestiza fueron maés
exitlosos. Los mercaderes de pieles ingleses, franceses y
espafioles en Norte América, desde comienzos del sigio XVil a
fines del XIX, se casaban embleméaticamente con mujeres indias.
Se convirtieron en el mayor simbolo de la Norie América mestiza -
métissage es el término francés {comparable con el espafiol
mestizaje) para la unidn de mercaderes ingleses o franceses con
sus esposas indias, y sus frutos eran métis'9_El mercader irlandés
John Johnson apenas podria haber hecho algin negocio en los
pueblos indios sin su esposa ojibway O-shaw-gus-co-day-
wayquak, hija de un lider ojfibway. Tampoco lo podria haber hecho

(8) De Bruhl, Sword of San Jacinto, 264.

{10} Para un tratamiento general de ia mezcla racial, véase Joel Williamson, New
People: Miscegenation and Mulattoes in the United States (Nueva York, 1980); Albert
Murray, The Omni-Americans: New Perspectives on Black Experience and Ameri-
can Culture {(Nueva York, 1970); Paul Spikard, Mixed Blood: Intermarriage and Ethnic
identity in Twentieth Century America (Madison, 1989); y Marfa P. P. Root, ed., Ra-
cially Mixed People in America (Newbury Park, 1982). Sobre matrimonios entre
europeos eindios, véase, por ejemplo, Jacqueline Peterson, “Women Dreaming: The
religiopsychology of Indian White Marriages and the Rise of a Metis Culturs,” en
Western Women: Their Land, Their Lives, ed. Lillian Schiissel, Vicki L. Ruiz, and
Janice Monk (Albuguerque, 1988), 49-68; y John Mack Faragher, “The Custom ofthe
Country: Cross-Cultural Marriage in the Far Western Fur Trade,” ibid., 199-215. Para
una introduccién a la creciente literatura sobre los Métis, en particular sobre
descendientes de la mezcla entre indios y europsos que se identifican colectivamente
a si mismos como distintos de las comunidades blanca o india, véase Jacqueline
Peterson y Jennifer S. H. Brown, eds., The New Peoples: Being and Becoming Méﬁs,
in North America (Winnipeg, 1085).
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Michael Laframbois, un inmigrante francés, cuya esposa okanogay
le allané el camino para comerciar con indios en el territorio de
Oregén. Laframboise sé jactaba de tener una esposa de buena
posicion en cada tribu que residia en la region donde trabajaba
come trampero. Era por lo visto €l Unico hombre “gue se movia -
con su Unica proteccién desde el pueblo de Umpqua a cualquier
otro”. El mitico Jim Bridger se caso tres veces, siempre con una
esposa india, una vez con la hija del jefe Washakie de los shoshén.
Eligualmente mitico Kit Carson tuvo cuatro esposas: una arapaho,
una cheyenne, una mexicana y una mujer indio-mexicana, taos
de nacimiento ("

Los mercaderes de pieles, ‘iramper&s y exploradores son
agudos ejemplos de una frontera que debe ser conceptualizada
mas como una zona de profundos contactos interculturales que
como una linea divisora de dos sociedades, una avanzada 'y oira
primitiva. La frontera, en su papel de agrupadora de pobladores
blancos y nativos, estd indeleblemente grabada en nuestra
consciencia nacional como un campo de batalla, pero también
un campo de fusion cultural y un campo para coniraer enlace.
Nadie permanece %ﬂaﬁ@?‘&d@ al czbam%mar los encuen%%’@s cu%%u;*aies
fronterizos (2,

Dos nuevos ejemplos de mestizaje, uno del siglo
diecinueve y uno del veinte, ilustran eé “mientras tanto” de muchos
que detestan la taxonomia racial oficial de los Estados Unidos. El
primer ejemplo es en lamezcla de mdics americanos y americanos
africanos. En toda Norte América occidental desde el siglo XVil al
XIX, los esclavos africanos escapados buscaron refugio entre los

{11) Para John Johnson, véase Famghm‘ “Custom of the Country.” Doyce B. Nunis
Jr., “Michael Laframboise en The Mountain Men and the Fur Trade of the Far West:
Biographical Skeiches of the Participants by Scholars of the Subject and with Intro-
ductions by the Editor, ed. LeRoy R. Hafen (Glendale, 1968), 147. Gene Caeser, King
of the Mountain Men: the Life of Jim Bridger (Nueva York, 1961); Faragher, Custom of
the Country. Para un informe de los matrimonios de Kit Carson, véase, por ejempio,
Thelma 8. Guil y Harvey L. Carter, Kﬁ@ars&n A Pattam for Heroes (Lincoln, 1984), 69, @5
106-7, 168.

{12) Véase, por ejemplo, William R. Swagerty, “Mamage and Settiement Patterns of
Rocky Mountain Trapers and Traders,” Wastern Historical Quaterly, 11 (Abril 1980),
159-80; Richard White, The Middle Ground: Indians, Empires, and Republics in the
Great Lakes Region, 1650-1815{Cambridge, 1891); y Patrick Limeri ck, TheLegacy of
Conquest: The Unbroken Past of the American West (Nueva York, 1987).
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nativos americanos, dependiendo de una natural afinidad entre
pueblos oprimidos. Los colonos blancos, temiendo una alianza
de pieles rojas y negros, promovian tenazmente el odio entre indios
y africanos, ofreciendo subsidios a los indios que capturaran
africanos fugados vy tratando de convencer a los indios que los
africanos eran gente detestable. Sin embargo, los linajes cherogquls
y mandingo, crics y fula, choctaws y ashanti se convertirfan en
mixtos en la medida que los esclavos fugitivos desaparecian en
la sociedad india. Los africanos tomaban esposas indias,
engendraban nifios de sangre mixta, y contribufan a la
transculturacion afro-india (. '

La era revolucionaria fue practicamente encapsu ada por
dos afro-indios. La primer victima de sangre, en la masacre de
Boston de 1774, fue Crispus Atucks, cuyo padre era b%ance:s y
cuya madre era india. Durante las secuelas de la Revolucion, fue
Paul Cuffe, hijo de padre africano y madre wampanoag, qusen
planed la repatriacion de los yankees negros a Sierra Leona luego
de inferir que serfa practicamente imposible para los negros de
Nueva Inglaterra encontrar una vida de libertad vy felicidad en la

nueva republica (4.

De un lado a ofro de la costa, el entreveramiento indio-
africano continuaba. La tripulacion de los barcos balleneros de la
isla Nantucket contaba con varios afro-indios incluyendo a los
arponeros exaltados por Herman Melville. En la peninsula gue
cormprende a Delaware, el este de Maryland, y el este de Virginia,
las profundamente arraigadas mezclas de pieles roja, blancos y
negros crearcn una comunidad trirracial. AUn hoy, desde Alabama
a Nueva York, los lumbees, red bones, wesorts, brass ankles, vy
ofras muchas sociedades trirraciales mantienen sus distintivas

{13} Para informes historicos de contacto intercultural afro-indio, véase Kenneth W.
Porter, The Negro on the American Frontier (Nueva York, 1971); Richard Halliburton
Jr., Red over Black: Black Slavery among the Cherokee indians (Westport, 1977);
Theda Perdue, Slavery and the Evolutionof Cherakee Scciely, 1540-1866 (Knoxville, 1879);
Daniel F. Littlefield, Africans and Creeks fromthe Colonial Period tothe Civil War(Westport,
1978); y Jack D. Forbes, Black Africans and Native Americans: Color, Race, and Castein
the Evolution of Red-Black Peoples (Ox-ford, 1988).

(‘é 4) Véase Lamont D. Thomas, Rise io Se a P@opfe A B:agrapﬁy of Paul Cuffe(Urbana,
1988). :
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identidades '), |

El entrecruzamiento africano-indio fue promovido por la
adopcién cheroguf de la esclavitud negra, que creci6 lentamente
en el siglo dieciocho pero se increment répidamente a principios
del sigio diecinueve, cuando la estrategia cheroqui para la
supervivencia aposté su futuro al adoptar instituciones claves
blancas: constitucion, alfabetismo, granjas familiares, cristianismo
-y esclavitud negra. Hacia los afios 1830, aproximadamente un
cuarto de todos los cheroquis estaban entrecruzados, la mayoria
con blancos pero también varios con negros. Chulio, el famoso
jefe y guerrero cheroqui, se casé fres veces, primero con una
cheroquf, luego con una mujer blanca, finalmente con una de sus
esclavas negras. El cheroqui procura proteger sus hogares hasta
aprobando una ley en 1824 prohibiendo el matrimonio con
afroamericanos, pero esto no frend los lazos negro-cheroquis. Hoy,
algunos miles de americanos alegan una sucesién africana y
cheroqui (8, :

Un segundo ejemplo de mestizaje puede ser encontrado
en la historia de la agricultura en los valles californianos de San
Joaguin e Imperial. En los primeros afios del siglo veinte, los
terratenientes de la floreciente industria agricola no estaban ya en
condiciones de introducir trabajadores contratados chinos y
japoneses por las restricciones de inmigracion. Los agricultores
de algododn, frutas y vegetales se volvieron hacia Corea, las
Filipinas, y el sur de Asia por mano de obra. Entre los inmigrantes

{15} William S. Poliitzer, “The Physical Anthropology and Genatics of Marginal People
of the Southeastern United States,” American Anthropologist, 74 {Junio 1972), 719-
34; Jeseph Douglas Deal, Race and Class in Coloriial Virginia: Indians, Engfshmen, and
Africans during ihe Seventeenth Cenfury (Ann Arbor, 1981); Brewton Barry, Almost White:
A Studly of Certain Racial Hybrids in the Eastern United States (Nueva York, 1963); v
K.l Blu, The Lumbee Problerm. The Making of an American Indian People (Nueva
York, 1980). '

(16) Entre varios estudios sobre la transformacion social y cultural cheroqui luego de
la revolucion estaunidense une de los Glfimos es William G. MclLoughlin, Cherokee
Renascence in the New Republic (Princeton, 19886) esp. 67-70, 331-39, 343-45,
Cherokee Advocate Office, Laws of the Cherokee Nation: Adopted by the Council At
Various Periods, Printed For The Benefit Of The Nation (1852; Wilmington, 1 g73), 38.
Para un ejemplo de africano americanos que se convirtieron en indios sin mezclar
realmente su sangre, véase Kevin Mulroy, Freedom on the Border: The Semincle Ma-
roons in Florida, the indian termitory, Coahuila, and Texas (Lubbock, 1993).
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habia cerca de siete mil sikhs del Punjab. Llegando como solteros
0 como casados que no podian traer sus esposa e hijos, los
punjabos se enfrentaron con el humillante glaciar del
anticruzamiento de razas que los conducia a una trampa racial:
por un iado no podian traer mujeres sikhs con ellos, por el otro, la
ley californiana prohibfa los matrimonios entre personas de
diferentes razas, segun el criterio con que las razas eran definidas
en ese perfodo. Hacia fines de la Primera Guerra Mundial, sin
embargo, los sikhs se estaban percatando que los funcionarios
estaduales permitirfan licencias matrimoniales entre personas de
diferentes razas mientras tuvieran un similar color de piel. La
flexibilidad en la aplicacién de la ley rapidamente permiti6 los
matrimonios entre punjabos y mexicanos, quienes estaban
cruzando la frontera en gran nimero desde la Revolucién mexicana
de 191100,

Entre 1913y 1949 -la fecha més reciente de emuéacgén de
a ley californiana prohibiendo el matrimonio interracial- el 80 por
ciento de los asiatico-indios en California se casaban con una
muijer hispana. Hoy en dia, algunos miles de hijos y niefos de
estos matrimonios punjabo-hispanos, que involucraban promesas
entre musulmanes y catdlicos o hinddes y catdlicos, guedeﬂ ser
encontrados en los pueblos del valle Imperial y del valle de San
Joaguin. Muchas de las familias pueden aln ser encontradas bajo
el nombre Singh -el més frecuente apellido sikh- pero la mayoria
tiene nombres hispanos, representando la herencia cultural mixta
gue emergla. Templos hinddes y mezquitas musulmanas puedern
ser encontrados a todo o largo de los valles de San Joaquin e
imperial. Esta hibridizacién de personas ;3@%’}6 un signo de
admiracion a la méxima de Turner que decfa que “en el crisol de
la frontera los inmigrantes sean americanizados, liberados ¥
fusionados en una raza mixta, no sean ingleses en nacionalidad
ni en caracteristicas”. (Desde la nueva ley de inmigracion de 1965,
la poblacion californiana de asidtico-indios ha aumentado desde
unos p@éos miles a mas de cien mil, lo que harevitalizado la cultura
e identidad punjaba. Las tensiones entre los nuevos punjabos y
los hispano-punjabos ha aumentado en las ciudades del valle de

(17) Karen Isaksen Leonard, Making Ethnic Choices: California’s Punjabi Mexican
Americans (Philadeiphia, 1992).
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San Jeaquin; asf comienza nuevamente el proceso de “conlienda
y negociacion de identidad étnica dentro de los mairémﬁwas
dentro de las familias, v en arenas més all4 de la familia,” como
Karen Leonard ha escrito. }1'® |

El nimero de mexicano-asiatico mda@s californianos
involucrados no es muy significativo, pero representa un poderosc
tema en la historia americana gue ha sido largamente prohibido -
el de personas de diferentes tipos, en toda era y en toda region
de este pals, gue han encontrado orificios en el sistema de reglas
de la divisién y clasificacién racial (%), El silencio en nuestros libros
de historia en el tema de la multirraciatidad: refleja la actitud en
conira de la mezcla de razas sostenida por la ley. De hecho,

alrededor de las tres cuarias partes de los afro americanos son
hoy multirraciales, y tal vez un tercio tiene algiin ancestro indio.
Virtualmente todos los latinoamericanos son multirraciales, también
lo son casi todos los filipino americanos, también 1o son la graf‘
mayoria de los amerindios, y millones de blancos ienem raice
multirraciales @9,

Mucho mas a menuda de lo que g@ﬂerai*’neme es
reconocido, los matrimonios interraciales resuitaron capitulos
cruciales de la historia americana. Tal es el caso de Lucy y Albert
Parsons. Nacida en Buffalo Creek, Texas, en 1853, Lucy Gonzalez,
cuya herencia era tanto negra y cric como mexicana, se cass con
Albert Parsons, que habfa sido un explorador confederado en la
Guerra Civil. Al casarse con Lucy Goénzalez en 1871, Parsons le
volvid la espaida a su hermano, editor de la un diario sostenedor
de la supremacia blanca en Texas. William. Parsons,
aproximadamente al mismo tiempo, expresé su disgusto por “los

{1 3} Frederick Jackson Ts,smez* “?’f}é bigﬁ?iﬁ@&ﬁﬁe of the Frontier in American History,”
reimpreso en Rereading Frederick Jackson Turner, ed. John Mack Faragher (Nueva
York, 1994), 47. Leonard, Making Ethnic Choices, 203. Para sl extendido matrimonio
interracial entre mexicanos y americanos, véase Peter Skerry, Maxican-Americans:
The Ambivalent Minorily {Nueva York, 1993).

{19) Véase, para otro e}emp&o, Marilyn Haﬁer, Between Race and Ezﬁﬁicﬁyf Cape
Verdean American Inmigrants, 1860-1965 (Urbana, 1993).

(20) Root, ed., Racially Mixed People in America, 9. En 1918, la Oficina de Censos
estadounidense aceptd la estimacién que tres de cada cuatro negros a*nemaﬂ%
tuvieran ancestros mixtos: véase Williamson, New P@opﬁs 111.
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hibiridos resultados que tan universalmente han acompanado 4 la
emancipacién y a la fraternizacién de las razas a lo largo delas
repUblicas hispanicas de los dos continentes americanos.” De este
matrimonio interracial surgieron dos nifios racialmente mixtos pero
también una de las méas draméticas historias en la historia de la
clase obrera. Lucy y Albert se unieron al partido Socialista Laborista
y se convirtieron en lideres activistas en la huelga ferroviaria de’
1877 en Chicago. Diez afios después, Albert fue ejecutado como
uno de los anarquistas incitadores de los disturbios de Haymarket
Square en Chicago en 1886. Pero Lucy, una cautivante oradora
con briliantes ojos y mordaz pluma, lievé hacia adelante el mensaje
radical laborista por otros veinticinco afos hasta su muerte en los
'40. Figura en los Indices biogréficos de mujeres hispanas y negras
-bajo diferentes mmbres En Biack Women in America, figura como
“Lucy Parsons™: la “primer mujer negra en tener un papel
prominenie en ia izquierda americana,” a pesar de gue es
reconocida su herencia trirracial. En Mexican American Biogra-
phies, figura como “Lucia Génzalez Parsons,” en la letra G @Y.

Esto nos trae a consideracion la virulenta ideologia racial
que surgié entre los eurc-americanos dominantes y que afectd
orofundamente a la gente de color. La manera en que la mayoria
de los americanos llegd a creer que el carécter v la cultura eran
literalmente llevados en la sangre, y la manera en que la idea de
mezcla racial fue casi oficialmente prohibida, tienen su propia
historia. ;Cémo puede llegar a suceder, como Barbara Fields lo
ha expresado, que una mujer blanca pueda dar a luz a un nifio
negro pero una mujer negra nunca puede dar a luz a un nifio
blanco?@ ; Cémo puede llegar a ser que los hijos de matrimonios
blanco-indios pueden desdefiosamente ser aludidos p@r §os
blancos de hibridos (half-breeds, en el original)?

La secuencia de las definiciones legales de los negros en

{21} William Parsons citado en Carolyn Ashbaugh, Lucy Parsons: American Revolu-
tionary (Chicago, 1976), 13. Darlene Clark Hine, ed., Black Women In America (2
vols., Brooklyn, 1993), i, 809-10. Matt S. Meler, Mexican American Biographies: A
Hﬁswﬂc&f EIC?!QH&!}I, ?836-??87 (Nueva York, 1588), 96-97.

(22)Barbara J. Fields,. “Ideology and Race in American History,” en H@gf@ﬂ, Race,
and Reconstruction, ed. J. Morgan Kousser and James M. McPherson (Nueva ’York
1982), 149.
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Virginia demuestra esta progresién. En 1785, la generacion
revolucionaria definfa a un negro como a cualquiera con padre o
abuelo negro, confiriendose blancura a quienquiera que fuera
menos de un cuario negro. Virginia cambid la ley 125 afios después
para definir a un “negro”, el término entonces usado, como a
cualguiera que tuviera al menos un dieciseisava parte de negro.
En 1930, Virginia adopté la notoria ley “one-drop” (una gota) -
definiendo como negro a cualquiera con una gota de sangre
africana, sin embargo aquello tenfa la posibilidad de ser
determinado. 2

Es insiructiva una comparacion de ias historias tempfan as
de los colonizadores espafioles e ingleses en este hemisferio. En
la América espafiola desde el tiempo de los viajes de Colon, los
varones espafoles, viviendo abrumadoramenie sin mujeres
espafiolas, comenzaron a mezclarse con mujeres indigenas. Esto
fue especialmente facilitado por el repartimiento, mediante el que
los indios eran sometidos a los conquistadores espafioles y
comprometfan un cercano contacto como frabajadores tributarios.
A través del concubinato y el matrimonio entre diferentes razas,
las mujeres indias se encontraron envueltas en la vida espaiiola, y
su prole mestiza fue generalmente reconocida como exactamente
lo que era -nifos racialmente mixtos. Los mestizos, sobrepasando
en ndmero a los espanoles en Nueva Espafia tan pronto como en
1650, estaban en condiciones de lievar a cabo un importante papel
en los proximos pasos de colonizacion y conquista. Hoy la mayorfa
de la poblacion mexicana es mestiza -testimonio de la temprana
asimilacion de mucha de la poblacion india . -

La historia de la mezcla espafiola-africana es similar. Los
espanoles llevaron africanos esclavizados a sus colonias mucho
antes que lo hicieran los ingleses en Norte América, y llevaron
africanos en gran ndmero en proporcion a la poblacién europea.
Los africanos sirvieron como artesanos y supervisores de los
esclavos nativos, lo que les conferfa a muchos un status muy por

{23) La literatura sobre las relaciones hispano-indias en el Nﬁ@m Mundo mciuye
Magnus Mémer, Race, Mixiure in the History of Latin America {Boston, 1967); Marvin
Harris, Patierns of Race in the Americas (Nueva York, 1964); v Colin MacKay
MacLachlan, The Forging of the Cosmic Race: A Reinterpretation of Colonial Mexico
(Berkeley, 1980).
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encima que el de mero pedn de campo. Y en la relativa ausencia

de mujeres espafiolas, la mezcla s’amal espan@ a»afr caﬂa ﬁ@?ecm
(24)

De este modo, los factores e:ﬁemagfé?sma y emmmis@s
surgidos por fuera de la experiencia coloni izadora espam%
inspirados en los incesantes contactos con musulmanes de pie
oscura en los siglos de expansion isldmica en Espafia, crearon
continuas fusiones raciales y una civilizacién mixta. Sin
pmhe%s;c:icsnes contra los contactos interraciales y el matrimonio
interracial, espafioles, africanos, e mdms llegaron a estar
intensamente mezclados entre si.

Una serie de retratos de familia producidos en México en
el siglo dieciocho proveen un fascinante registro del injerto del
trasfondo racial sobre la pasién iluminista por las clasificaciones,
asf como de su agudo interés por la condicion humana. Este género
de pinturas, conocido como “Las Castas,” marca la primera vez
en que artistas mexicanos eligen representar su propic entorno
mas que los modelos europeos; algunos consideran este cuerpo
de pinturas como un autorretrato de la sociedad mexicana. Por
otra parie, la clientela mas importante para “Las Castas” fueron
visitantes espaficles gue querian llevar a Europa un recuerdo
mexicano. No obstante, estas pinturas proveen unimportante pan-
orama de la vida diaria en el México dieciochesco. Maria
Concepcion Garcia Séiz ha recobrado un total de cincuenta y nueve
series de “pinturas de casta,” de las que ha determinado ser obra
de siete artistas. Espera con préximas investigaciones ser capaz
de compietar las series, resultando ser de unoc en mil el mmem
total de pinturas de casta conocidas @9,

Las Castas proveen un cuidadosamente delineado
esguema de ciasificacion por los varios tipos y niveles de mezcla
racial. Una pareja espafiola e india, por ejemplo, tiene un hijo
mestizo. Los conyuges mestizo y espafnol engendran un nifio
castizo. Padres africanos y espafoles crean un hijo mulato. El

1243 MAasp e sipmaie.Calin 4. Falmer., Slauesdf he YWhite Srel. Black < in Mexinn.,
1570-1650{Cambridge, Mass., 1976). -

{25} VéaseMaria Concepcion Garcia Saiz, Las castas mexicanas: Un género pictorico
americano (Milan, 1989); v Nmﬁas L@Qﬂ, Las Castas del Méxm Colonial o Nu&va
Espafia (np., 1924). T




Trabajos y Comunicaciones, 1996 (24). ISSN 2346-8971.

fruto de espano y mu%a‘i’@ era morisco. El hijo de morisco y espariol
era chino, o albino. Una pareja de chino e indio tenfa un hijo llamado

salta atras, literalmente, que salia hacia atrds (en cuanto a su
sangre espafiola). Y asi s;gu iendo, hasta el punto en que las razas
se enredan de una manera que deja perplejo, en donde las per-
sonas resultantes eran tente en el aire, o note em;end@ -unamezcla
de sangre imposible de descifrar 28,

Es tonto sobrerromantizar ésta mezcla de sangre. En la
parte positiva, las pinturas de casta de familias interrraciales -la
may@wa retratadas en serenas, domésti icas y diarias posiciones-

nvitaban a la tolerancia, la compasién comin, y cierto
emendimiem@ de “la fundamental cohesién de la raza humana”
@1, Seguramente la extendida distribucion de estas pinturas de
casta difundié la noticia en Esparia, donde muchas de las pinturas
pueden ser encontradas hoy, que la mezcla interracial no era
repugnante; era mas bien la mezcla humana natural que se
producia cuando tres mundos se encontraban.

Con todo las pinturas de castas también nos advierten de
la cuidada atencidn alas distinciones raciales que revela el sentido
espafiol de superioridad racial. Re‘ifatamﬁ lo que ha sido llamado
un “sistema pigmentocrético,” en el que la condicién social y
econdmica dependia en su mayor medida del color de la piel @8
Mas aun, algunas pinturas de castas registran discordias
domésticas, y son especialmente reveladoras de la relacién entre
la turbulencia marital y las mezclas de corri ientes sanguineas
africanas e nc’; ias, donde el africano o indio de piel oscura gue se
casaba con una espafiol podria tener un hijo con un temperamento
favorable. En una de las series de castas, por ejemplo, una pintura
tiene inscripto, "En las Américas nacen personas de diferentes
colores, costumbres, temperamentos, v lenguajes: nacido de un
espaniol y una india es un mestizo, que es generalmente humilde,

{26) Garcia Baiz, Castas Mexicanas, 24-29.
{27) ibid. 0.

{28) La expresion “sistema pigmentocratico” es usada por Magnus Mémer, Race
Mixture, 54; Momer la adapté de la palabra “pigmentocracia,” usada por primera vez
por Alejandro Lipshiitz, El indoamericanismo y el problema racial en las Américas
{Santiage de Chile, 1944}, 75.
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trariquilo y honesto.” Otra pintura proclama,”El orgullo y la aguda
sabidurfa del mulato esté infundida g:ser su padre blancoy su maﬁfe
negra.” Pero en otro retrato familiar, ‘el jibaro nacido de madre
india y padre calpomulalo es mqufe‘i@ v ‘casi siempre as‘mgame
en otro adn, “de lobo y mujer india, &l cambujo es gemera!mente
lento, perezoso, y dificil de tratar” 29,

En las colonias britanicas americanas, no mdemas
enconirar pinturas reconociendc familias racialmente mixtas o
céaﬁag’r‘ icéndolas por niveles de mezcla. En efecto, artistas y editores
de ese tipo de pinturas de casta podrfan probablemente haber

sido"expulsados de las ci uaad@s coloniales (mientras iban a la
bancarrota). La razén no es gue la mezcla racial fuera emocional
o sensualmente inaceptable; més bien era ideoldégicamente
repugnante. Los pobladores varones no tenfan fueries objeciones
a las relaciones sexuales (la mayorfa de las veces en forma
coercitiva) con las mujeres africanas, sino a dar al fruto de esa
relacién interracial la mitad o una parte de su status en la sociedad
©0_También, los varcnes ingleses, viniendo en gran nimero con
sus familias o teniendo acceso a mujeres europeas, no tenian
suficiente cumpu i6n en casarse con mujeres nativas dmencar as.
Tampoco, principalmente, tenfan los colonizadores ingleses el
poder suficiente para someter a los nativos americanos o para
extraerles una labor tributaria. Eﬂ a Norteamérica inglesa, un muy
diferente coniexto demogréfico, econdémico, e ideolégico plantd
las semillas del pensamiento racial binario que se convirtié en la
base de lo que ha side llamada una democracia herrenvolk blanca
31

La ideologia dominanie de la clase dominante
norteamericana no dejé de ser cuestionada. Ampliamente
desconocidas por los historiadores estuvieron muchas personas
que conducfan sus vidas, formaban familias, criaban nifios, y

(29) Garcia Séiz, Castas Mexicanas, 103-11.
{36) Jordan, White over Black, 167-78.

(31) La expresién “democracia herrenvolk blanca” fue adaptada por George
Fredrickson, The Black image in White Mind: The Debata on Afro-American Charac-
ter and Destiny, 1817-1914 (Nueva York, 1871), 61, de su creador, el socidlogo Pierre
L. van den Berghe, Race and Racism: A Comparative perspective (Nueva York, 1967),
17-18.
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creaban sus propias identidades de maneras que desafiaban la
ideologla racial oficial. Originada con los primeros encuentros
interraciales, la opuesta ideologla mestiza se sostenia en una
constante, creciente tensidn con la doctrina de la pureza racial.
Lamayoria de sus adherentes eran personas que no proclamaban
tratos, no aprobaban leyes, ni predicaban, pero anunciaban sus
ideas, valores y preferencias raciales con sus pies. Algunos de
estos salfadores de ios limites fueron los llarmados en consecuencia
indios blancos, como John Hunter, quien crecié entre los kickapoos,
kansas, y osages. Algunos miles de americanos que fueron
capturados por los indios en las guerras blanco-indias eligieron
quedarse en la sociedad india. Para horror de los lideres culiurales
blancos, muchos se casaban alll. Pocos y preciados indios tomaron
taruta inversa de elegir quedarse en la sociedad blanca luego de
haberse expuesto a ella. Crevecoeur, en su célebre Letters from
an American Farmer (1782), escribié sobre los indios, “Debe haber
en sus lazos sociales algo singularmente cautivante, y muy supe-
rior a cualquier cosa de la que se alardee entre nosotros: puesto
que miles de europeos son indios, y no tenemos ejemplos de sélo
uno de esos aborigenes que haya tomado por eleccidn ser
europeg” ¥2), ,
Detestando también la ideologia de la separacion racial
existia el universalismo americano que situaba “una visién social y
una definicion de nacién” que se fundaba en “la vida publica yen
las instituciones no en una herencia exclusiva sino en los derechos
naturales™ . Los revolucionarios americanos abandonaron este

(32) Richard Drinnon, White Savage: The Case of John Dunn Hunter {(Nueva York,
1872), 7-8. Sobre “indianizacién” de colonos europeocs, véase Alden T, Vaughan y
Daniel K. Ritcher, “Crossing and Cultural Divide: Indian and New Englanders, 1605-
1763, Proceedings of the American Antiquarian Society, 90 {parte 1, 1980), 99; Marius
Barbeau, “Indian Captivities,” Proceedings of the American Phitosophical Society, 94,
522-48; A. Irving Hallowell, “American Indians, White and Biack: The Phenomenon of
Transculturalizaor?, Current Anthropology, 4 (Dic. 1963}, 518-31; J. Norman Heard,
White inio Red: A Study of the Assimilation of White Persons Captured by indians
(Metuchen, 1973); y James Axtell, “The White Indians of Color America,” William and
Mary Quaterly, 32 (Ene. 1975), 55-88. J. Hector St. John Crevecoeur, Letfers from an
American Farmer {Nueva York, 1975), 208-9

(33) Jhon Higham, "Multiculturalism and Universalism: A History and Criique”, Ameri-
can Quaterly, 45 (N® 2, 1893), 197.
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universalismo ilustrado cuando se alejaron de lo que se sabia era
la imposibilidad dé crear una republica libre basada en los
derechos inalienables al misme tiempo que perpetuaban el trabajo
esclavo. A pesar de esta masiva contradiccion, que ha deformado
toda la subsecuente historia norteamericana, la creencia pérsiste,
al menos en algunas regiones, donde la fusién de personas entre
lineas raciales y étnicas podria producir una sociedad mas
vigorosa. Dos generaciones después de la Revolucién, Herman
Melville proclamdé en Fedburn (1849), “No se puede derramar una
gota de sangre americana 'sin derramar la sangre de todo el
mundo...En este hemisferio-occidental todas las tribus y perso-
nas se estan formando en un unico f‘eﬂgunm federado.” En The
Confidence Man, la intangible figura de Melville pregunta: “; Qué-
eres t4? ;Qué soy yo? Nadie sabe qué es cada uno” 4.

La mayorla-de los norteamericanos no tuvo intencién de
federarse a través de lineas raciales e hicieron sus mayores
esfuerzos para desalentar dicha mezcla. Aln la visién de Melville
imponfa considerable respeto. Ralph Waldo Emerson de Boston
se hacia eco: “un nuevo componente més precioso gue
cualguiera” estaba siendo anunciado bajo un “amparo de todas
las naciones” donde “la energlfd de irlandeses, alemanes,
suecos, polacos, y cosacos, y todas las tribus europeas -de
los africanos, y de los polinesios, construird una nueva raza
tan vigorosa como la nueva Europa que surgiré del caldero de
fundicién de la Edad Oscura.” Wendell Phillips, el tronanie
abolicionista de Boston hablé con aprobacién de “los Estados
Unidos de las razas unidas” en 1853; se extendié sobre el
mismo punio en 1863 cuando la nacion estaba inmersa en una
sangria cataclismica. El vehemente Christian Phillips concibié
un alquimico laboratoric para una raza nueva Yy
extraordinariamente vital . Imaginé “la mezcla del negro en las
varias razas que se congregan en el continente” en “gradualy
armonizante unidén, en matrimonio honorable. En mi
nacionalidad,” proclamg, “hay una sola idea la armoniosa e
igualitaria mezcla de razas. Ni nguna nacién namda de una sola

{34) Herman Melville, Redburn: His First Voyage, Being the Sailor-Boy Confessions
and Reminiscences of the Son-of-a-Genfleman, in the Merchant Service (Evanston,
19639), 169, Herman Melville, The Cmﬁdem:é: man: His quuarade (1857; Nueva
York, 1854}, 216.
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sangre se convirtié alguna vez en grande” @9, S
La fuerza de estas proclamas cosmopolitas podria haber
encontrado su cita con el destino el 1 de enero de 1863, cuando
la proclama emancipadora de Abraham Lincoln liberté a cuatro
millones de negros americanos. Pero la promesa de sacar
provecho de la promisoria nota de la generacién revolucionaria se
desmorond antes que una retrégrada toma de conciencia nacional
blanca acumulara impulso a fines del siglo diecinueve. Hacia
principios del siglo veinte, las clase media y alta blancas en los
Estados Unidos comenzaron a retirarse a suburbios exclusivos,
cediendo al fetiche de la genealogia, e inventando una confortable
historia del anglosajonismo. Al mismo tiempo, estudios
antropométricos invertfah la idea de Wendell Phillips de una raza
mixta cosmopolita. De la efusion de supuestas investigaciones
cientificas, los americanos aprendieron gue la mezcla racial
engendra una prole estéril y anémica que puede llevar a la
sociedad americana hacia un destino darwiniano de ineptitud ra-
cial. De esta manera, los estudios sobre razas fortificaron la
ideologlia racial del pericdo, ‘consolidando enormemente el
prejuicio popular i;isiiéﬁdeée”, como un historiador ha escrito, “con
el manio de la autoridad académica y cientffica” 8- - o _
A principios del siglo veinte, el entrecruzamiento racial se
dejé caer precipitosamente mientras una nueva ortodoxia blanca
representaba a las personas racialmente mixtas como
degeneradas, y a la amalgama racial como una prescripcion para
el suicidio nacional. La enfurecida oposicién al matrimonio interra-
cial alcanzé esta altura a medida que el movimiento eugenésico,
que se referia a la mezcla racial en términcs tales como hibrida
degeneraciony cruzamiento, barrfa el pals. Paraddiicamente, esto
ocurrié en la denominada edad del progreso, un rétulo del que
podemos ver que tiene sus propias peculiaridades. El heraldo de
este movimiento eugenésico fue un abogado occidental que reunfa

{35) Ralph Waldo Emerson, Emerson in His Journais, ed. Joel Porte {Cambridge,
Mass., 1882), 347, Wendell Phillips, “The United States of the United Races”, Na-
tionai Era, 7 {sept. 1853), 146, ¢l pasaje de 1863 es citado en Gilbert Osofsky, "Wendell
Phillips and Quest for a New-American Identity”, Canadian Review of Studies in Na-
tionalism (Charlottetown), 1 (Fall 1973}, 37-39. ' ‘
(36) John G. Mancke, Mulattoes and Race Mixture: American Attitudes and images,
1865-1918 (Anny Arbor, 1979), 99, ‘ o
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el nombre de dos presidentes. Madison Grant fue educa@o en
Yale y Coiumba y se {:.onv;rté como pasatiempo, en viajante,
escri %‘*Or y zoblogo. Se apaqa@m efep@c ialmente en preservar los
tesoros de América: el butalo, las se(:@yas yi laraza blanca. Gunnar
Myrdal lo llamarfa més tarde “el mayor predicador del raci ialismo
en América.” En The Passing of the Great Race (1916), Grant llevé
a niveles febriles el temor blanco a que los logros intelectuales y
morales de la raza blanca fueran destruidos por la mezcla interra-
cial. La progenie de una unién mixta degenerarfa inevitablemente
en un tipo menor. “La cruza enire blanco e indio es un indio,”
escribi@; “la cruza entre un blanco y un negro es un negro; la
cruza entre un blanco y un hindd es un hindy; la cruza entre
cualquiera de las tres razas blancas y un judio es un judio” @7,
Los pr@gr@sastas fueron sumamente anti pmgresastas en
el topico de la fusiéri racial; su ideal “crisol derazas” estaba limitado
a americanizar a los inmi granfea eumpeﬁs y no tenfa nada que
ver con la mezcﬁa racial. Pero al menos algo de su ala radical
mantuvo viva la idea de una culiura federada, transnacional,
transracial y demmra‘t ica. Algunos colegas lanzaron cursos en
relaciones raciales, y los cientificos sociales, liderados por
Robert E. Park en la Universidad de Chicago, caménzamrs a
estudiar las culturas de las minorfas étni {‘ag Be esta
investi gaczen provino el modelo de los niveles de mtes”a@c ion
cultural que en teoria 3 evab& mpgaca::ziememe a ?a amalgama

(37) Los informes histéricos sobre el movimiento eugenésico incluyen George
Fredrickson, The Arrogance of Race: Historical Perspectives on Slavery, Rac-
ism and Social Inequality (Middletown, 1988); William Stanton, The Leopard_
Spots: Scientific Attitudes toward Race in America, 1815-1859 (Chicago, 1960});
y George W. Stocking, Race, Culture and Evolution: Essays in the History of
Anthropoiogy (Nueva York, 1968). Para un informe histérico sobre nativismo en
la era del Progreso, véase, poi ejemplo, John Higham, Strangers in the Land:
Patterns of American Nativism, 1860-1925 (New Brunswick, 1958). Para el
raciemo en la era del Progreso, véase, por ejemplo, Ray Stannard Baker, Fol-
lowing the Color Line: American Negro Citizenship in the Progressive Era (Nueva
York, 1964); Jeim Dittmer, Black Georgia in the Progerssive Era, 1900-1920
(Urbana, 1977); y Noralee Frenkel v Nancy S. Dye, eds., Gender Class, Race
and Reform in the Progressive Era (Lexinton, 1991). Gsmnaf Myrdal, An Ameri-
can Dilemma: The Negro Problem and #odern Democracy (2 vols., Nueva York,
1944), 1, 114 Madison Grant, The Passing of teh Great Race (1918; Nueva York,
1921) '§7 18; citado en Myrdal, Ab American Dilemma, 114.
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racial ®®._

La estentérea voz de la América mestiza perteneciéa un
brillante joven de letras anglo-sajén cuyo cuerpo torcido contenia
una mente gigantesca. Escribiendo en 1918, Randolph Bourne -
un contemporéneo de Madison Grant- habié de "los brahmanes
de corazones duros virtuosamente indignados por el espectéculo
de rechazo inmigratorio a ser mezclado,” mientras la Primera
Guerra Mundial sacaba a la superficie alos “movimientos vigorosos
nacionalistas y culturales en este pafs.” Cabalmente brahmén en
el fondo, Bourne predicaba que la ’ﬁéﬁéén nunca alcanzaria
grandeza y nunca se construiria en sus propios principios
fundantes limpidndose de todo lo que traen v todo o que desean
preservar sus masas inmigrantes. El crisol de razas, Bourne
embestia, fue un error como programa para la conversion cultural
anglosajona; el nacionalismo americano podrfa encontrar su
destino en el internacionalismo. De hecho, arguments “tenemos
todos inconscientes construyendo la primera nacién internacional”
(39) '

Mientras la Primera Guerra Mundial estaba bramando,
Bourne se enconiraba exaltando una cultura policéntrica
nortearnericana en la que la identidad cultural podtfa convertirse
“en'basada en parte en la descendencia y parte en ef consenso.”
Esta “trasnacionalidad,” escribié Bourne, seria “un entretejido de
un lado al otro, con las otras tierras, de varios hilos de todos
tamafios y colores. Cualquier movimiento que intentara desbaratar

{38) Véase R. Fred Wacker, Ethnicity, Pluralism and Race: Race Relations Theory in
America before Myrdal (Westport, 1983); y Henry Yu *Thinking about Orientals: Mo-
dernity, Social Science and Asians in twentisth-Century America “Ph. D. diss.,
Princeton University, 1995), 78-79. o o

(39) Randolph Bourne ‘Trans-National America,” Atlantic Monthly, 118 (Julic 1916)
reeditado en Randolph 8. Bourne, War and the Intsllectuals: Essa ys, 1915-1919,
ed. Carl Resek (Nueva York, 1964) 107, ibid., 117. Para una literatura secundaria
sobre Randoiph Bourne véase Laslie J. Vaughn, "Cosmopolitanism, Ethnicity
and American {dentity: Randolph Bourne Journal of American Studies, 25 (Dic.
1981), 443-89; Bruce Clayton, Forgotten Prophet: The Life of Randolph Bourne
(Baton Rouge, 1984); y Werner Sollors, Beyond Ethnicity: Consent and Descent
in American Culture (Nueva York, 1 986). Para colecciones sobre los propios
escritos de Bourne, véase Olaf Hansen, ed., The Radical Will: Selected Writ-
ings of Randolph Bourne, 1911-1918 (Nueva York, 1977); y Bourne, War and the
Intellectuals, ed. Resek. o
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este tejido, o tefiir la fabricacion de algun color, o desenrredar los
hilos de las hebras, seria falso para esta visidn cosmopolita.”
Bourne dirigid la cuestion racial cuidadosamente,-a pesar gue le
dio “la bienvenida al “m%gs’anﬁ;e (mexicano) llegal que ha vivido
con nosotros y atrapado el espiritu pionero v un sentido de
perspecliva socialmente nuevo.” Pero fue extracrdinario en una
era en que las relaciones raciales alcanzaron el punto més bajo
en la historia de América. A pesar que sus linajes eran
profundamente anglosajones, Bourne se quema con la conviccién
gue la nacion se podria potenciar a sf misma si la obsesion
anglosajona absorvia la esencia de los variadas pueblos
americanos. “El, como cualquiera, en los dias por venir®, escribio
Van Wyck Brooks, “habria invocado por fuera de nuestro seco
suelo los verdes disparos de una bella y caracteristica literatura
conocla ese suelo tan bien, y el porque de su aridez, y la forma en
que debla ser irrigado” ¥, La moderna identidad de ios
norteamericanos nunca podria ser reducida a un Unico linaje
monocromatico. En cambio, la identidad cultural de los
norteamericancs debe ser repetidamente reproducida vy
remodelada mieniras las personas de los diferentes entornos,
raices ancestrales, y tendencias culturales entraban en comacta
con cada uno, dentro y fuera del matrimonio. ~

Bourne murié durante la epidemia de gripe de 39‘38 alos
32 afios. Lo que casi muere con él fueron las esperanzas para
trascender el anglosajonismo y también trascender un pluralismo
cultural que imaginaba un Estados Unidos lleno de durables
bloques étnicos. Un nacionalismo militante, alimentado por temores
al bolchevismo revolucionario en Rusia, cruzaba ahora la nacion.
Luego de la Primera Guerra Mundial, la criminilizacién del disenso,
la deportacion de los ilegales, el crecimiento del Ku Klux Klany un
repentino y violento cierre de puertas a la inmigracion brindaron
una mayor resonancia a la trompeta de Madison Grant que ala ﬁe

Randolph Bourne.

La América transnacional de Bourne tendria que esperar
ofra guerra mundial y una guerra fria que le continué. En el periodo
de entreguerras, una ain mas utdpica vision de una completamente

(40) Vaughn, "Cosmopolotanism, Ethnicity, m@M@m& icé@nmy“ 452, Bourmne
National America®; 121. Van Wyck Brooks citado John Adam Moreau, ﬁandag@h

Bourne: Legend and Feality (Washington, 1966}, 205.
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mixta raza césmica fue promovida por el mexicano:José
Vasconcelos y por el antropdlogo francés Pierre Teilhard de
Chardin. Pero estos visicnarios, haciéndose misteriosaniente-eco
de Wendell Phillips, fueron lefdos sélo por unos pocos misticos y
anhelosos de la unidad universal. Enlos Estados Unidos, habian
tenido limitado eco popular. Tal vez sélo en un ceniro cosmopolita
como Nueva York podrian las palabras de Vasconcelos,
expresadas en la raza cosmica (1928), haber tenido alguna
aceptacion: “la raza futura,” escribid, “larazardefinitiva, la raza
sintetizadora, la razaintegral, (vaa) estar hecha del genioy de la
sangre de todas las personas y, por esta razdn, méas capacitada
para una hermandad libre y una verdadera visioén universal @i

Las visiones de Bourne, Vasconcelos y Teilhard de Chardin
pudieron ser mas elocuentemente retomadas un par de
generaciones mas tarde por un hombre que habfa nacido en la
otramitad del plansta en una cultura ampliamente diferente. Bourne
hubiera estimado a Salman Rushdie. Escribiendo en defensa de
The Satanic Verses (1988), que inspiraron los esencialismos

culturales y religiosos hasta ofrecer un millén de délares para
apagar su voz, Rushdie explica que fue escrito de la experiencia
del desarraigo, separacion y metamorfosis... que es la condicién
inmigrante, vy de la que, creo, se puede: deé' ivar un cambio para
toda la humanidad.

Situado en el nicleo de ia novela est4 un grupo de
personajes que son en su mayoria musulmanes:britnicos,.o perso-
nas no particularmente religiosas del entornoumusulman, luthando

- justamente con el tipo de grandes problemas que han surgido
para rodear al libro, problemas de hibridizacién y ghettizacion, de
reconciliacion de lo nuevo y lo viejo. Aquellos que maés
vociferadarmente se oponen hoy a la novela son de la opinién de

‘gue una cultura diferente los debilitard y arruinaré inexorablemente; -
Soy de la opinién opuesta. The Satanic Verses exaltan la hibridez,
Cimpuridad, mezcla racial, la transformacién que viene denuevas
e inesperadas combinaciones de seres humanos, culturas, ideas,
~ politicas, canciones. Se regocija; de fa mezcolanza y teme el
‘absolutismo de lo puro. Mezcolanza; revoltijo, un poco de esto'y

{41) José ‘%fasceﬂczelﬁs, La Raza Césmica (’f’h@ cosmic race), @dtc;@n bili mgue frans.
Didier Tisdel Jaén (Los Angeles, 1879), 1 .
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un poco de  aquello es de la manera en que la novedad penetra
en el mundo. Es la gran posibilidad que la masa inmigrante se
consagre al mundo, y yo he tratado de adopiarlo. The Satanic
Verses son para cambiar por fusién, cambiar por asociacion.
Son una cancion de amor para nosotros mismos entremezcl adczs
(42)

- The Satanic Verses 'é:éeﬂen 10y una especial vibracion en
vista de lo ampliamente abiertas que se encueniran, en Estados
Unidos, las puertas de la ;nm'gram’énﬁesde 1965, El flujo de
nmgrames excede actualmente el millén cada afio con ofro cuarto
de millén de ilegales uniendéseles. Estos recién llegados son
abrumadoramente asidticos v latinos, pero algunos miles més estan

iniendo cada ano desde Africa -en un aerotransportado “medio
pasaje” de un muy diferente tipo. En forma bastante marcada, fue
la Guerra Fria la responsable de forzar la apertura de las puertas
de la inmigracién. Como Secretario de Estado, Dean Rusk
argumenté en 1965, que los Estados Unidos deben acabar con
sus leyes de restriccion racistas de inmigracion de la década del
'20 porgue socavan la necesidad de la nacidn en ofrecer a las
naciones no blancas del Tercer Mundo una alternativa para el
comunismo. Las leyes de inmigracion de 1965 y 1991 han
cambiado:la cara de este pais. Hoy, solo uno de @ada cinco
norteamericancs tiene descendencia britanica.

Acompainando este movimiento de la placa tectonica ha
habido otro gran fenémeno de nuestro tiempo -la ruptura de las
barreras sociales, religiosas, emocionales y maritales que han
separado a personas de diferentes hogares, colores, e historias
en los Estados Unidos. El invisible Muro de Berlin, el muro racial,
~ esté siendo desmantelado piedra por piedra 3. Las leyes
prc;h ibiendo la mezcla racial comenzaron a caer en los:estados
occidentales en los '50 v los '60, y en el sur, luego del mojén de la
decisién de la Corte Suprema Loving v. Virginia, en 1967.
Actualmente, en Hawaii, el 80 por ciento de los bebés que nacen

{42) Salman Rushdie, /maginary Hamiaﬁﬁg Essays amf Cﬂfrsm ?Q@? S “Qgﬁ {L@ndms
‘%Q%‘%;, 394 S

. .{@3} %m una temprana campaiia conira %as leyes pmﬁ:b%end@ e§ matnm@nw interra-
cial, véase Louis Ruchames, “Race, Marriage, a ﬁdﬁmﬂﬁm in Massachaseﬁg ” ch—
nal of Negro History, 40 (Julio 1955), 250-73.
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cada afo son de raza mixta. En el condado de Los Angeles, el
crecimiento del porcentaje de las mujeres japonesas
norteamericanas que se casan fuera de su grupo étnico ha
aumentado desde uno de cada diez en los *50, a dos de cada
tres hoy. Tendencias simiéarefsp«erienecen a otros grupos asiatico
norteamericanos. El setenta por ciento de los indios
norteamericanos estan entrelazados con cényuges que no son
indios ®9. Aln la méas dura pesadilla de Euroamérica -l matrimonio
interracial entre negros y blancos- no es ya excepcional. Fuera
del sur, méas del 10 por ciento de todos los varones afroamericanos
no se casan en la actualidad con mujeres negras, y los matrimonios
entre negros y blancos a lo largo de todo el pafs se han triplicado
desde 1970. Los Estados Unidos mestizos son algo que esta
sucediendo. Una multirracial multiplicacion de nacimientos esta
sucediendo hoy en Estados Unidos #),

Las emociones humanas -la atraccién entre personas, sin
tener en cuenta raza, religion ni ninguna otra cosa- se ha
adelantado a laideologfa y ha causado con frecuencia confusiones
de identidad y angustia. Como con frecuencia en la historia, los
jovenes han llevado la delantera. Han fundado organizaciones con
nombres tales como “Orgullo interracial, intercultural” en Berke-
ley, "Americanos Multirraciales de California del sur”, en Los An-
geles, y la “Red de Familia Interracial”, en Chicago. Esta gente se
resiste al reduccionismo racial, a una construccién unidimensional
de su identidad, e insisten que la identidad tiene varios estraios,

{44) H. H. L. Kitano et al., "Asian-American Intarracial Marriage,” Journal of Marriage
and the Family, 46 (Feb. 1984), 179-90; Mark Nagler, “North American Indians and
Intermarriage,” en Inferracial Marriage: Expaciations ealifes, ed. lrving S. Stuart and
Lawrence Edwin (Nueva Yorlk, 1973), 280-95. ‘

{45) M. Belinda Tucker y Claudia Mitchell-Kernan, “New Trends in Black American
Interracial Marriage: The Social Structural Confext” Journal of Marriage and the Fam-
ily, 52 (Feb. 1990), 209-18; New York Times, dic. 2, 1991, pp. A1, B, y Paul Ruffins,
“Interrracial Coalitions,” Aflantic, 265 (Junio 1990), 28-34. Las investigaciones eruditas
del matrimonio interracial estan incrementandose rapidamente. Véase,

por ejemplo, Edward Murguia, Chicano Intermarriage: A Theorefieal and Empirical
Study (San Anionio, 1982); Stanley Leberson y Mary C. Waters, From Many Sirands:
Ethnic and Racial Groups in Contemporary America {Nueva York, 1988); Kathy Y.
Russel, Midge Wilson, y Robert E. Hall, The Color Complex: The Politics of Skin
Color among African Americans {New York,1892); y varios ensayos en Rot, ed., Ha-
cially Mixed People in America. ‘ '
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raciales y de ofros tipos “8), ST
- No hay nada nuevo sobte limites ﬁe cruzamie m@ raceaies
lo gue es nuevo es la creciente esperanza por cruzamientos
marginales y limites, y el rechazo a reverenciar al espinoso
concepto norteamericano, tal vez desconocido fuera de los
Estados Unidos, segun el cual cada persona tiene una Unica raza
#7 La combinacion racial esté socavando la idea dominante que.
la raza es una irreductible sefal entre diferentes personas -una
idea que en todo caso ha sido ﬁempsfe socialmente construida y

no tiene validez cientffica. (En este siglo, revivencias de categorias - -

raciales supuestamente probadas cientfficamente han salido a la
superficie casi con cada generacion. Las ideas son dificiles de
matar, especialmente cuando son social y politicamente Gliles.)
Veinticinco afios atras, hubiera sido impensable para Time-Life
publicar una tabla de sintetizacién racial creada por una
computadora; setenia y cinco afos atrés, un articulo sobre The
New Face of America hubiera puesto a Time fuera del negocio
por promocionar la impureza racial 8,

El orgullo por la mezcla racial y el orgullo p@r una
descendencia de diferentes razas tiene raices histéricas, a pesar
gue no son muy profundas en esta pais. A principios del siglo
veinte, parejas birraciales fundaron clubes Manasés en Milwau-
kee y Chicago, denominados luego el medio hermano egipcio de
José del Antiguo Testamento. En los '40, Los Angeles tenfa su
Club de Entrecruzamiento Racial para ayudar a las parejas

{46} G. Reginald Daniel, “Beyond Black and White: The New Multiracial Con-
sciousness,” en Racially Mixed People in America, ed. Root, 333-41.

(47) Véase Spickard, Mixed Blood; Root, ed., Racially Mixed People in America;
y James Davis, Who Is Black? One Nation’s definition (University Park, 1991).

(48) Paul R. Spickard, “The lllogic of American-Racial Categories,” en Ra-
cially Mixed People in America, ed. Root, 12-28. Para el (ltimo renacimiento
de.ia raza como una categoria bioldgica, véase Richard J. Hernstein y
Charles Murray, The Belf Curve: Intelligence and Class Structure in Ameri-
can Life (Nueva York, 1994); para la embestida critica que su argumentacién
ha recibido, véase Russell Jacoby y Naomi Glauberman, eds., The Bell Curve

~Debate: History, Documents, Opinions (Nueva York, 1995). Rebirth of a Na-
tion, Computer-style, esquema, en The New Face of America, tirada espe-
cial de Time, 142 (Fall 1293}, 66-67.
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muitirraciales y a sus hijos a “afirmar ambas herencias” 49 Estos

son los pioneros de los marginados vy despreciados

norteamericanos que se atrevieron a oponerse al implacable

bicromatismo que afrap6 por igual a blancos y a negros.

Descubrir el oculto pasado de los Estados Unidos mesti-

z0s se relaciona con la persecucién actual de e pluribus unum en

esta nacion -la blsqueda de una comunalidad creadora fuera de

la diversidad. Pocos pueden argumentar en favor del

matrimonio mixto universal para alcanzar e pluribus unum;

todos nuestros nietos serfan pardos, curtidos o tostados, y la

formacién de la identidad étnica o racial serfa irrelevante. Lo que

necesitamos para nuestros apasionados y a veces violentos

argumentos sobre cultura e identidad norteamericana, sobre

cursos, canones, y vacaciones, sobre calificaciones y programas

compensatorios, es una construccién social e intelectual de los

Estados Unidos mestizos. Esta construccién puede encontrar su

esclarecimiento y un sustento derivado de un capitulo prohibido

del sumergido y enmarafiado pasado mestizo de la nacién.

En las guerras multiculturles actuales, latendencia ha sido

la de definir la identidad dnica y entonces una Unica politica por

raza o etnicidad. “Multiculturalismo” es un términe escurridizo que

es usado en varias y con frecuencia contradictorias formas. Cuando

multiculturalismo es usadoe simplemente como multirracialismo y

como tal pretende que la cultura pueda ser transmitida por los

genes, fomenta unas politicas de identidad que absolutizan las

diferencias raciales. Multiculturalismo y multirracialismo nublan la

~omeliccdRinpirdad trsEue Bagqumity oafismit Cutura, Aun peor, cuand
el multiculturalismo estd construido simplemente com
multirracialismo, esta siendo dirigido hacia un absolutism
definicional que ha vencido inconscientemente a los obijetivc
igualitarios e humanitarios al sofocar las inequidades de clase y
abastecer a las tensiones interétnicas e interraciales que le brinda
oportunidades a los grupos més poderosos para manipular este
divisiones. El absolutismo racial -el enemigo del mestlizaje- insisi
que la diferencia racial es el alfa y omega del discurso y la politic
oficialy, entonces, de la accién social. Esto ha desviado la atencié
de la creciente inequidad social y econémica que segurament

(49) Daniel, Beyond Black and White, 335.
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amenaza a una polftica democtética, y ha desviado la atencion
de los problemas ecoldgicos globales que amenazan a toda la
humanidad ©9. | |

Por supuesto, los argumentos sobre cultura y sobre poder,
y por tanto el tipo de multiculturalismo que insiste en estudiar
grupos raciales auténomos y absolutizados tiene la intencién de
efectuar una redistribucién del poder. Todo esto comienza como
un legftimo alegato por la dignidad, como una manera de golpear
los muros de exclusién, dominacién, y derogacién, como una
insistencia en el reconocimiento y la representacion, y como una
estrategia para sobrellevar un dafio sicolégico. La identidad grupal
étnica y racial emergié hace tiempo en respuesta al poder de'los
Estados Unidos de la supremacia blanca, y en muchos puntos de
nuestra historia las politicas étnica y racial han sido indispens-
ables para los movimientos de reforma social gue han llevado a la
sociedad norteamericana més cerca de la realizacion de sus
principios fundantes. En el pasado, la mayoria de los historiadores
han apoyado a las comunidades etnorraciales como lo que David
H@iiinger llama “sitios vitales para la formacién, articulacion, v
sostenimiento de valores culturales, identidades sociales, y poder
poltico” ®9. Pero muchos de nosotros hemos siempre asumido
que los particularismos culturales podrian ser vitales repositorios
del vigor politico y la sabidurfa cultural en tanto no se vuelvan
fragiles y auténomos y en tanto se aferren a una agenda a largo
plazo de forjamiento de una comunidad unificada, comprensiva,
cosmopolita, cruzada étnica y racialmente.

Hoy necesitamos preguntarnos sobre los costos del
endurecimiento de los particularismos etnorraciales. Los espectros
de Sarajevo, Srilanka, y Somalia nos llenan de imagenes perturbadoras
y oscuros presentimientos. Pero el desencadenamiento de los
antiguos odios étnicos y religiosos que han continuado
répidamente a la caida de la autoridad central alrededor del mundo

{50) En esfos comentarios y en ofros méas abajo, he side influenciado por Philip Cleason,
Speaking of Diversily: Language and Ethnicity in' Twentieth-Century America (Balt-
more, 992}, John Higham, “Multiculturalism and Universalism: A History and Critique,”
American Quaterly, 45 (Junio 1993), 195-219; y David Hollinger, “How Wide the Circle
of the ‘We'? American intellectuals and the Problem of the Ethos since World War II,”
American Historical Review, 98 (Abril 1993), 317-37. ’

{51} David Holiinger, “How Wide the Circle of the We'?” 322.
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no es la principal razén para repensar nuestra situacién. Més
relevante para nuestro original desarrollo histérico es la posibilidad -
de estar mejor dispuestos imaginando nuevas formas de
trascender el talon de Aquiles racial norteamericano, ahora que
una clerta dosis de progreso ha sido alcanzada al vivir con nuestro
credo, especialmente desde los disturbios por la libertad de los
'60. Lo que necesitamos es una sensibilidad panétnica, panracial
y antiracista. Sélo a través de la hibridez -no sélo en los cruces
raciales fisicos sino también en nuestras mentes como un orgulio
compartido y una identidad hfbrida nuestra nacién puede romper
“la opresién que la hermenéutica racial tiene sobre la identidad
cultural” 62, SE :

Los historiadores saben como los anglo-chauvinistas
inventaron la tipologfa racial y la categorizacion racial para excluir
y explotar a mucha gente norteamericana; pero ahora vemos que
los historiadores necesitaran escribir sobre como en esta era, ha
crecido entre grupos excluidos una ideologfa para exaltar las
diferencias raciales y para insistir alin en la viciosamente racista
regla de “una gota” para preservar los titulos. El elemento etnoracial
en la autoidentidad no tiene una probable y pronta desaparicién a
causa de trabajos y délares, al tiempo que la discriminacién
demostrada en varias formas, depende de los mandatos
legislativos basados en categorias raciales que clasifican gente
por color y ancestros genéticos 2. Atin la afiliacion por consenso
voluntario mas que la prescripta descendencia es un imparable
proceso que ha sido llevado hacia adelante en una poderosa ola
de vidas personales, elecciones de consortes, vy progenie mixta.
Cuando obtenga lo que merece, la historia prohibida de los Estados
Unidos mestizos puede ayudarnos a producir una mas cosmopolita
y justa Norteamérica a medida que nos aproximamos al fin de

(52) J. Jorge Kior de Alva, “Beyond Black, Brown or White: Cultural Diversity,
Strategic Hybridity, and the Future of Democracy,” paper presentado en la
Fundacion Bohen, Nueva York, N. Y., Feb. 11, 1994 (en posesion de Klor de
Alva), 23. Véase también Todd Gitlin, “From Universality to Difference: Notes on
the idea of the Fragmentation of the Left,” Contentation, 5 {Invierne 1993), 15-

- 40;.y David Hollinger, “Post-Ethnic America,” Contentation, 4 (Fall 1992}, 79-96.

(53) Lawrence Wright, “One Drop of Blood,” New Yorker, Julio 25, 1 994, pp. 46-
55, .
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siglo; pero esto sélo puede suceder si esta nacién puede vivir
bajo sus fundacionales principios de libertad, igualdad, y justicia
social.




