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Resumen

En ese texto, propongo explorar la posibilidad de practicar una antropologia que, de la
manera mas radical posible, no pase por la descalificacion de la practica y el pensamien-
to de aquellos y aquellas con quienes trabajamos. Para esto, voy a presentar problemas
etnografico-tedricos extraidos de mi investigacion sobre religion y politica. Se discutira,
en ultima instancia, plantear la posibilidad de la practica de la antropologia a partir de
un desconocido fundamental, en el sentido filoséfico del término. En otras palabras,
de practicar la antropologia a partir de una especie de no sabemos trascendental que,
lejos de paralizar el trabajo de investigacion, funcionaria, por el contrario, como su
impulso dinamico.

Cosmopolitics, ethnoontologies and other epistemologies.
Anthropology as ethnographical theory

Abstract

In this paper I propose to explore the possibility of practicing an anthropology that
—in the most radical way as possible-does not discredit our participants’ practices and
thoughts. I present ethnographic and theoretical issues from my research on religion
and politics, in order to discuss the possibility of doing anthropology from a funda-
mental unknown, in the philosophical sense of the term. In other words, to do anthro-
pology starting from a kind of transcendental not knowing that, far from paralyzing
the research, may, on the contrary, act as its dynamic impulse.
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Cosmopoliticas, etno-ontologias e outras epistemologias.
A antropologia como teoria etnograficas

Resumo

Este texto se propde a explorar a possibilidade de praticar uma antropologia que, da
maneira mais radical possivel, ndo passe pela desqualificacdo da pratica e do pensa-
mento daquelas e daqueles com quem trabalhamos. Para isso, apresenta problemas
etnografico-tedricos extraidos de minha pesquisa sobre religido e politica. Trata-se,
em ultima instancia, de discutir a possibilidade da pratica da antropologia a partir de
um desconhecido fundamental, no sentido filoséfico do termo. Em outras palavras,
de praticar a antropologia a partir de uma espécie de ndo sabemos transcendental,
que longe de paralisar o trabalho de investigagdo funcionaria, ao contrario, como seu
impulso dinamico.

Yo me hice antropélogo investigando religiones afrobrasilefias en un pequefio centro
de culto de una de esas religiones —un ferreiro, como los llamamos- de candomblé en la
region metropolitana de Rio de Janeiro. Poco después, trasladé mi investigacion a otro
terreiro de candomblé, en Ilhéus, en Bahia, en el sur del nordeste de Brasil —el terreiro
de Matamba Tombenci Neto-, que hasta el presente sigue siendo mi foco empirico
de estudio. Esta investigacion desembocd en mi ya remota Tesis de Maestria sobre la
construccion ritual de la persona en el candomblé, que buscaba, de modo muy inocente,
mostrar que las nociones occidentales de persona no nos permitian comprender lo que
sucedia en el mundo del candomblé (Goldman, 1984, 1985).

Después de la maestria, me dediqué a la historia del pensamiento antropoldgico, tra-
tando de analizar y reactivar la obra de uno de los autores “menores” de la historia
de la antropologia, Lucien Lévy-Bruhl, autor que precisamente es conocido por su
obsesion con el problema de la adecuacion de nuestras categorias para hablar de otros
pensamientos (Goldman, 1994).

Enseguida, dediqué algunos afos a la antropologia politica, intentando elaborar lo que
llamé una teoria etnografica de la politica. Nuevamente, se trataba de partir de lo que
las personas menos vinculadas con la llamada democracia pensaban y decian sobre
ella (Goldman, 2006).

Finalmente, volvi a la investigacion sobre candomblé, en el mismo terreiro que habia
estudiado en la maestria, y del cual hacen parte las personas que acompaié en el
estudio sobre politica. Y es sobre eso que intento escribir un libro ahora (Goldman,
2005, 2009, 2012).

Retrospectivamente, creo que ese “retorno” a la religion estuvo motivado por dos cosas.
Primero, por una curiosa inversién. Cuando estudié candomblé, tenia frente a mi
una situacion cldsica de la antropologia: ellos eran los informantes “creyentes”; yo, el
cientifico escéptico. Pero con la politica, yo me convertia en el creyente y ellos en los
escépticos que me preguntaban, con ironia, si yo en realidad creia que un resultado
electoral seria capaz de cambiar algo o si la victoria de fulano o zutana cambiaria de
hecho la situacion.
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Ademas de eso, pienso que ese retorno a la religiéon estuvo determinado también por
una experiencia teérico-pedagogica que Eduardo Viveiros de Castro y yo intentamos
llevar a cabo en el Programa de Posgrado en Antropologia Social del Museo Nacional
en la Universidad Federal de Rio de Janeiro donde trabajamos. Experiencia que bau-
tizamos como “antropologia possocial” —en el sentido de tener en cuenta las criticas
posmodernas y de hacer algo positivo a partir de ellas—, o “antropologia simétrica” —en
un sentido ligeramente diferente al de Bruno Latour y que, en pocas palabras, consiste
basicamente en renunciar de modo riguroso a todo presupuesto sobre la mejor ade-
cuacion de nuestras categorias frente a las de las personas con quienes trabajamos-.

La primera transicion (de la religion a la politica) me llevo a hacer una pregunta basica
acerca del estudio de la politica: ;seria posible tomar en serio lo que mis amigos tenian
que decir, no solo acerca de su religion o de su “cultura” en general, sino también de la
politica y de la democracia? Porque parece extrafiamente mas facil aceptar lo que los
otros dicen acerca de sus dioses que lo que dicen sobre nuestros politicos. He realizado
asi un experimento antropolégico en el cual asumi que mis amigos también estaban
capacitados para hablar de politica y de democracia. Mas que eso, supuse que podia
aprender de ellos algo sobre el modo de funcionamiento de este sistema, ya que son
capaces de revelar aspectos de su funcionamiento que no vemos precisamente porque
tenemos un compromiso excesivo con ellos. Mis amigos fueron entonces como inter-
cesores para mi, ya que la posicion de distancia que tienen en relacién con valores
que tenemos como absolutos (democracia, justicia social, derechos humanos, etc.) les
permite a menudo analisis mejores o mas perspicaces que los nuestros.

La segunda transicioén (desde la politica de vuelta a la religion) revel6 la naturaleza
mas profunda del problema. ;Por qué es aparentemente mas facil de escuchar lo que
la gente dice de dioses o brujos que acerca de los politicos? Tal vez porque, como estoy
seguro de que no pueden existir brujos o dioses, nada de lo que digan puede confrontar
mi saber, y puedo reducir con rapidez todo lo que tienen que decir a “creencias” Por
el contrario, persuadido de que la democracia existe, o al menos puede llegar a existir,
lo que dicen me puede sorprender y perturbar mds o menos profundamente una de
mis “creencias”

Sila primera transicion llevé a una pregunta por como la antropologia de las “creen-
cias” podria contribuir al estudio de las instituciones, los valores o los procesos que
la sociedad a la que pertenece el antropdlogo parece considerar centrales; la segunda
plantea la cuestion del grado de verdad que estamos efectivamente en condiciones de
aceptar en el discurso nativo. Porque si hay alguna singularidad en la antropologia,
esta consiste en una subordinacion disciplinada a lo que uno imagina que son las
perspectivas de quienes uno estudia.

Creo que hay todavia una tercera variable en mi regreso a los estudios de las religiones
de matriz africana en Brasil. En 2006, tuve que dar una conferencia en el terreiro de
Ilhéus, en la inauguracién de su pequeiio museo. Creo que la necesidad de explicitar
lo que habia aprendido para las personas que me lo enseflaron me obligo a reflexionar
sobre esa pretension de descubrir la verdad de los otros en lugar de intentar apenas
cartografiar otras verdades.

Dos afios mas tarde, en una conferencia en una universidad, también en Ilhéus, utilicé
en mi exposicion la férmula que usé hace poco: “como estoy seguro de que estas divi-
nidades ‘no existen’ nada de lo que digan puede confrontar mi saber y puedo reducir
con rapidez todo lo que tienen que decir a creencias” La ausencia de comillas en el
lenguaje oral —a pesar de que he tratado de compensarlo con gestos y entonaciones
de voz- hizo que uno de los espectadores cuestionara exactamente esta pretension no
solo de decir la verdad de los demas, como de definir lo que es la realidad para ellos.
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Por ultimo, en 2010, cumpliendo una vieja promesa, fui el “ghostwriter” del libro de
recuerdos de Dona Hilsa Rodrigues, la sacerdotisa del terreiro, Del lado del tiempo
(Rodrigues, 2011). En ¢él, traté de pasar al registro escrito una narracién que se desplegd
durante decenas de conversaciones que tuve con dofia Hilsa entre los afios 1996 y 2009.
El proceso de escritura del libro implicé una alternancia entre una primera redaccién
del texto, su lectura para dofa Hilsa, correcciones, cambios y adiciones hechas por ella,
hasta la version final. En varias ocasiones, me di cuenta de lo fragil que es lo que cree-
mos que sabemos acerca de los demas. Es alrededor de eso que voy a tratar de esbozar
aqui lo que podria llamarse una ontologia de la posesion espiritual en el candomblé.

Lo que propongo es explorar la posibilidad de practicar una antropologia que, de la
manera mas radical posible, no pase por la descalificacion de la practica y el pensa-
miento de aquellos y aquellas con quienes trabajamos. Para esto, voy a presentar un
problema etnografico-teérico extraido de mi investigacion sobre religion y politica.
En ultima instancia, la posibilidad de practicar la antropologia a partir de un “des-
conocido” fundamental o de una especie de no sabemos trascendental, en el sentido
filosofico del término. Procedimiento que, lejos de paralizar el trabajo de investigacion,
funcionaria, por el contrario, como su impulso dindmico. Para eso, comienzo con una
breve vifeta etnografica.

Los miembros del terreiro de Matamba Tombenci Neto se enorgullecen de hacer parte
del mas antiguo y tradicional centro de candomblé (una de las diversas religiones de
matriz africana del Brasil) en la ciudad de Ilhéus. Fundado en 1885 por la abuela de
la actual madre-de-santo (sacerdotisa), el Tombenci es comandado, desde 1973, por
donia Hilsa Rodrigues. Madre de catorce hijos, abuela de decenas de nietos y bisabuela
de muchos bisnietos, Dofla Hilsa recién cumpli6é ochenta y dos afos, y fue iniciada
en su religion en 1946, a la edad de 12 afos, en honor a una divinidad conocida como
Matamba en la nacién Angola y en otras como Iansan. Es por esto que la principal
fiesta del terreiro es la de Matamba, realizada, en general, en enero de todos los afios.

En 2006 no fue diferente pero, por razones que no puedo detallar aqui, la fiesta estuvo
marcada por una serie de tensiones y conflictos, lo que desembocé en una reunion,
convocada, me dijeron, por la “duefia de casa’, respecto de quien me tomo tiempo
entender que no era dofa Hilsa, sino la misma divinidad en cuyo honor se estaba
haciendo la celebracion.

Convenida para las once de la manana del dia siguiente a la noche de la fiesta, la reunién
solo comenzo después de la una de la tarde en el terreiro, donde el calor era tan fuerte
que hacia hervir el aceite de palma contenido en un pote colocado siempre en una viga
cercana al techo. Ademas de la madre-de-santo y sus doce hijos que en esa época vivian
en Ilhéus, uno de los yernos y cuatro personas de afuera, incluido yo, asistieron a la
reunion. Todos tenfamos algun tipo de vinculo religioso con el terreiro y conociamos
a la familia desde hacia mucho tiempo; yo, en la época, nada menos que 23 afios.

Después de muchas palabras tensas y agresivas, alguien me pidi6 una opinién. Traté de
minimizar los conflictos diciendo que estos ocurrian en cualquier terreiro de candomblé
e insisti mucho en que no valia la pena quedarse recordando lo que habia pasado en la
fiesta del dia anterior, porque eso sélo produciria més conflictos. Retrospectivamente,
imagino que lo que yo pretendia era contribuir a acabar una reunién que el clima
humano y meteoroldgico estaban haciendo insoportables para mi.

Cuando, ingenuamente, comencé a imaginar o a desear que la reunion estaba llegando
al final, uno de los principales involucrados en el conflicto del dia anterior -hijo de
sangre de la madre-de-santo- anuncid que estaba “entregando su cargo” en el terreiro,
el segundo cargo de la jerarquia de la casa. Inmediatamente, una de sus hermanas
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fue poseida por la divinidad de ella y llevada a una alcoba. Cuando volvid, nos dimos
cuenta de que no era su divinidad principal sino un tipo de espiritu que es como un
nifo sobrenatural y que generalmente sirve como mensajero de las divinidades. Ese
mismo espiritu infantil anuncié tener un mensaje de la divinidad de la madre-de-santo:
“si las cosas contintian de este modo, algo muy malo va a pasar”. Alguien comenzd a
llorar diciendo: “ustedes no estdn viendo lo que es?”. Otros comenzaron a llorar y yo
estuve intrigado hasta que me di cuenta de que todos estaban pensando en la posible
muerte de la madre-de-santo, que, al contrario de todos, permanecia impavida y apa-
rentemente tranquila. El clima se fue agravando y varias personas empezaron a llorar
convulsivamente.

Enseguida, el espiritu advirtié que el anuncio no era lo que todos estaban pensando y
que lo importante era hacer las paces. Todos permanecieron por un largo tiempo en
silencio hasta que, no sé por qué, pedi la palabra. Dije que todos habian presenciado
cosas muy fuertes ahi; nuevamente insisti en que se trataba de un momento de reflexién
para poder luego volver a conversar sobre el asunto. Después de unos minutos de silen-
cio, alguien propuso un rezo para cerrar la reunion. Ya estaba yo de nuevo creyendo que
la reunion iba a acabar, cuando la divinidad principal de la madre-de-santo la poseyé de
un modo mas suave que lo que yo habia presenciado en otras ocasiones. Ella continué
cantando hasta que la divinidad principal de su hijo, el que habia entregado el cargo,
también lo poseyo. Todos los reverenciamos y pedimos su bendicion.

Después de todos los saludos, la divinidad del hijo se dirigié a la de la madre para
reverenciarla. No sé bien como lo consiguio, pero el hijo estaba sosteniendo en una de
sus manos una especie de raqueta de madera que generalmente esta colgada en una de
las paredes y que en ese mismo dia el hijo habia fijado encima de los tambores; el hijo
me explicé que eso debia funcionar como “simbolo de la disciplina en el candomblé”
Después de los saludos, la divinidad del hijo le entregé la raqueta a la de la madre,
quien la rechazé tajantemente; él, entonces, se arrodillé y, apoyandose en una de sus
manos, uso la otra para golpear violentamente tres veces la mano en la que se apoya-
ba. La raqueta sélo fue retirada de sus manos con la intervencion de las personas que
habian corrido al darse cuenta de lo que estaba a punto de suceder; sin embargo, antes
de levantarse, ¢l golped tres veces mas el piso con ambas manos de forma muy violenta.

En ese momento, la madre, ain poseida por su divinidad principal, pasé a ser posei-
da por su cabocla, un espiritu indigena muy comun en los candomblés de la nacién
Angola; del mismo modo, su hijo pasé a ser poseido por uno de los otros espiritus con
los que entra a veces en trance. Fue ese espiritu, siempre jugueton, que anuncid: “basta
con la tristeza, que venga la fiesta”. Al mismo tiempo, percibi que la cabocla pedia algo
a alguien. Inmediatamente, las sillas y ventiladores que estaban en medio de la sala
fueron retirados, los tambores fueron descubiertos y comenzo una fiesta religiosa que
duré todo el dia.

Meditando acerca de lo acontecido, lo que mas me impresiona de este episodio es mi
dificultad para lidiar con ¢él. ;Por qué imaginé ser capaz de hacer terminar esa reu-
nién que yo simplemente no podia soportar? ;Por qué imaginé en varios momentos
que estaba a punto de acabar? ;De donde venia, en fin, mi profundo malestar con la
situacidn, asi como la dificultad para entender lo que estaba ocurriendo realmente?

Es cierto que hay razones psicoldgicas y hasta fisicas para mi reaccién. Como les conté,
el calor era insoportable; fuera de eso, nunca es agradable para un antropélogo que
pretende relacionarse bien con todos los “nativos” percibir que estos son como todo el
mundo, al mismo tiempo parecidos y diferentes entre s, listos para entrar en las disputas
mas violentas en torno a temas que los otros, nosotros, pueden considerar banales.
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Creo entretanto que mi malestar y, sobre todo, mi falta de comprensioén, provenian,
mas bien, de lo que llamaria la naturaleza politica de mi propia posicién. Digo poli-
tica en el sentido mas clasico del término, es decir, aquel que asume como premisa
que situaciones como la que yo estaba presenciando se reducen a disputas entre
seres humanos como yo y que, por tanto, cualquier divergencia puede ser resuelta y
superada a través del libre debate y de acuerdos y pactos. Es por esto que la hipdtesis
levantada por algunos, de que en el fondo lo que estaba en juego era la disputa por
las presidencias de la asociacion civil del terreiro y del Grupo de Carnaval ligado a
él, me agradaba tanto. Es por esto que yo pensaba que mis llamados al buen sentido
servirian para alguna cosa.

Y en efecto, como el desenvolvimiento de los hechos me lo recordé del modo mas
directo posible, un terreiro de candomblé no es un espacio politico en el sentido en que
los griegos inventaron esta nocion. Es decir, no es un espacio exclusivamente humano,
en el que seres supuestamente racionales se enfrentan entre si. Un ferreiro esta repleto
de otros seres y de otras fuerzas que intervienen, aunque el antropélogo no lo quiera.

Pues bien, del mismo modo que, al definir el espacio politico, los griegos no soélo exclu-
yeron de este mujeres, nifos, esclavos y extranjeros, sino también las fuerzas naturales
y los seres sobrenaturales, creo que, al delimitar el campo de sus investigaciones y
explicaciones, la antropologia excluyé una buena parte de aquello que constituye el
mundo para la mayor parte de los pueblos a los que estudia. Como escribi6 quien es
probablemente el mayor etndgrafo de todos los tiempos, “los brujos, del modo que los
Azande los conciben, no pueden existir” (Evans-Pritchard, 1937: 63 - énfasis anadido).

Mi hipétesis es que lo que denominamos trance o posesion espiritual constituye un
caso privilegiado para el analisis de esa pulsién antropoldgica que nos lleva a operar
incesantemente la separacion entre aquello que efectivamente “existe” (nuestra realidad)
y la inexistencia o el caracter ilusorio de ciertos seres y fuerzas que, sin embargo, hacen
parte de la realidad de los otros. Lo que tenemos que reconocer es que aquello de lo
que hablamos nunca es exactamente la realidad que esta alla afuera, sino el resultado
de un didlogo explicito o implicito entre lo que pensamos y lo que nos proponen las
personas con quienes convivimos. Que esa inevitable difraccion sea deformante o
creativa es una cuestion siempre abierta.

Ese “privilegio” de la posesion se debe a algunos factores. En primer lugar, la larga y
equivoca relacion de Occidente con los fendmenos extaticos. Como ya lo mostrara
Weber (1970), el judaismo se constituye como religion a partir de un proceso de
centralizacién que implica el combate contra videntes, profetas y todos los que se
atrevian a tener contacto directo con las potencias divinas, es decir, un contacto no
mediado con las instituciones sagradas. Mas o menos en la misma época, y también
en la cuenca del Mediterraneo, el control de la verdad pasaba, en la Antigua Grecia,
de las manos de misticos, poetas y videntes a aquellas del hombre sobrio, con domi-
nio pleno de su voluntad, el filésofo, como lo muestra el célebre analisis de Marcel
Detienne (1967).

Esos conflictos tal vez ilustran algunas de las razones que condujeron a la exclusion
que fue impuesta a lo largo de la historia occidental a quienes buscaban la experiencia
directa de lo sagrado teniendo como tinico medio su propio cuerpo. El caso judaico
parece demostrar que la forma especifica de desarrollo de las instituciones religiosas
occidentales hizo que el monopolio de la relacion con las fuerzas sagradas se encon-
trara amenazado por la posibilidad de que esta relacion ocurriera fuera de los cuadros
institucionalmente previstos. El riesgo seria ver la palabra divina presentada directa-
mente cuando su legitimidad sélo es reconocida cuando es representada por un cuerpo
sacerdotal institucionalizado y jerarquizado. Una revelacion que se presenta sélo una
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0 pocas veces no puede ser amenazada por esas revelaciones traidas por la posesion,
continuas, repetidas, variables y cuyos portadores pueden ser, al menos, virtualmente,
cualquier persona.

El caso griego ilustra otra antinomia bésica entre valores del mundo occidental y expe-
riencia de trance. Dado que lo poseido es paradéjicamente uno y mas que uno, ;qué
hacer con esa unidad del yo tan querida para Occidente y que tiene en Grecia uno de
sus focos de origen? ; Como aceptar que el sujeto pueda colocarse fuera de su concien-
cia sin adivinar alli la manifestacion de un estado salvaje, una naturaleza maligna o la
misma irrupcion de un proceso patoldgico?

Finalmente, la tradicidn cristiana reunira los dos universos del judaismo y de la tra-
dicién grecolatina. Videncia, desbordamiento del yo, posesion, todo eso sera recodi-
ficado bajo el signo de lo demoniaco y constituira un desafio y al mismo tiempo, un
instrumento para los poderes de la Iglesia.

En realidad, entre lo que se suele llamar las “creencias aparentemente irracionales”
con las cuales la antropologia alimento su desarrollo, el trance y la posesion ocupan
un lugar especial. Porque, como ya lo advirtiera Roger Bastide en 1958, se trata de
fendmenos muy especiales, mas complicados que las creencias y hasta los ritos. “El
ritual que estudiaremos”, escribi6 Bastide, “no sera, pues, el ritual-imitacion, sino el
ritual-experiencia vivida, pues es este el que nos permitira ficilmente penetrar en el
propio mundo de los dioses”. El trance, prosigue, es una “realidad vivida’, no una mera
representacion o imitacion del mito, y la danza que aparentemente se limita a imitar a
las divinidades se transforma en una “Opera fabulosa”, de modo que “lo que designa-
mos como fendmeno de posesion seria, pues, mejor definido como un fenémeno de
metamorfosis de la personalidad” En tltima instancia, concluye Bastide, “el éxtasis es
de hecho real” (Bastide, 1958: 200).

Cuando estudié la posesion espiritual, crei haber constatado la existencia de no mas
de dos modelos explicativos. El primero la reducia a una enfermedad, en ocasiones
tratandola directamente como tal (en general enfermedad mental), en ocasiones con-
cediéndole el estatuto de forma de tratamiento “premédico” para perturbaciones psi-
cofisioldgicas. El segundo buscaba, mas bien, dar cuenta del trance intentando verlo
como un reflejo directo o invertido de la llamada “estructura social mas amplia”

Hoy, 35 aiios después, no creo que el cuadro se haya modificado mucho. Tratar la pose-
sién como performance o comentario no cambia nada nuestro presupuesto, explicito
o implicito, de que, en verdad, esas cosas no estan de hecho aconteciendo; no cambia
nuestra certeza de que los seres a los que se atribuye el poder de poseer a los humanos
y llevarlos al trance, en realidad, no existen.

El problema es renunciar a esas premisas y comenzar a intentar desarrollar lo que yo
llamaria —para volver al concepto malinowskiano que redescubri en mi trabajo sobre la
politica— una teoria etnografica del trance y de la posesion. Teoria que s6lo puede ser
elaborada si estuviera firmemente apoyada en las teorias “nativas” sobre el fenémeno,
teorias que implican ontologias y epistemologias especificas, asi como nociones de
persona, ritual, agencia e historicidad muy particulares. Esta es la sugerencia que no
puedo desarrollar aqui.

No se trata, en todo caso, es preciso decirlo, de simplemente repetir en clave aparente-
mente mas sofisticada lo que escuchamos, diciendo “si, los espiritus que poseen a las
personas son tan reales como ellas y es eso lo que explica la posesion”. Primero, porque
eso seguiria expresando nuestra metafisica y arrogante pretension de poder distinguir
entre lo que existe y lo que no existe. Segundo, porque explicar cualquier cosa por la
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accion de los espiritus es incurrir en el mismo error de explicar cualquier cosa por la
accion de los genes, del clima, de los impulsos individuales, de los valores culturales, de
las necesidades sociales, etc. No se trata de una cuestion de existencia o de inexistencia,
sino del hecho de que lidiamos con relaciones, no con sustancias o con acciones. En
consecuencia, nuestro problema es como incluir la realidad definida por las personas
con quienes vivimos en el conjunto de las relaciones que describimos y analizamos sin
que, subrepticiamente, la realidad de esa realidad sea negada.

Es cierto que se trata aqui de cosmopolitica, pero de cosmopolitica en ese sentido
preciso establecido por Isabelle Stengers (2007), que conecta el concepto con lo que
la autora considera un “desconocido” fundamental. En otras palabras, me parece que
la cuestiéon que no podré desarrollar es si somos capaces de practicar antropologia a
partir de una especie de “no sabemos” trascendental.

Queria terminar con otra historia y una conclusién un poco pretenciosa. El etnografo y
fotografo Pierre Verger —que convivié durante casi 60 afios con las religiones africanas y
de matriz africana, y que fue iniciado en mas de una de ellas- lamentaba su incapacidad
de ser poseido por las divinidades y la atribuia al hecho de ser demasiado cartesiano.
De hecho, y hace mucho tiempo, incluso sin saberlo, somos todos cartesianos y prin-
cipalmente kantianos. Para nosotros, como escribié Lévy-Bruhl hace mucho tiempo,
“lo que no es posible no podra ser real” (Lévy-Bruhl, 1938: 101). Eso no significa, no
obstante, que todos los humanos, ni tampoco nosotros todo el tiempo, tengamos que
serlo. Mas alld de eso, tampoco significa que las condiciones de posibilidad de la realidad
tengan que ser las mismas para todo el mundo. Como también escribié Lévy-Bruhl
(1938), puede ocurrir que “aquello que la experiencia presenta como real sea aceptado
como tal incondicionalmente” de modo que “es necesario que eso sea posible una vez
que eso es real” (p. 101). Se trata aqui ciertamente de un pasaje de la epistemologia ala
ontologia. Pero también, de modo menos pretencioso, de lo que dicen en Cabo Verde:
“Todo lo que tiene nombre existe”
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