asa abierf al tiemp
UNIVERSIDAD AUTONOMA METROPOLITANA
UNIDAD IZTAPALAPA
DIVISION DE CIENCIAS SOCIALES Y HUMANIDADES
POSGRADO EN CIENCIAS ANTROPOLOGICAS

La Polémica de la Caza de Ballenas: Un Hecho Social Total

Mao Fukuma

ENSAYO

Para obtener el'Diploma de Especializacion

ATONOMTSS
Q§§y\\ MA,;/

S
S Casa abierta al tiempo
——
-_—
=

1.3 MAY 2011
/ i

en Antropologia de la Politica

>
(A
o
g
Director: Dr. Reygadas Luis ‘;*‘
p

(]
\POSGRADO EN CIEN

CIA
/»TROPOLOGICAS y

g e

México, D.F.

Julio de 2010



Introduccion

Desde hace afos la polémica de la caza de ballenas ha sido el centro de atencién no sdlo
en el territorio nacional -Japdn- sino también en un ambito mas global, especialmente en
el Occidente. En el contexto nacional cada semana aparecen noticias sobre la obstruccion
de los barcos balleneros japoneses por parte de ONGs como Sea Shepard o Greenpeace,
las cuales molestan a la mayoria de los japoneses y encienden al nacionalismo japonés.
Mientras tanto, al otro lado del mar, al ver las actividades de la caza de ballenas, la gente
muestra mucha molestia, disgusto e ira hacia los japoneses, ya que piensan que matar a
las ballenas es un acto muy cruel y dichas actividades son casi ilegales, en el sentido de
qgue matan a las ballenas no con el fin de investigar, sino para comerciar con ellas.
Ademas, el estreno de una pelicula, The Cove, que gand el premio Oscar el afio pasado en
la categoria de peliculas documentales, ha creado controversia en Japdn y ha provocado
una fuerte resistencia de los japoneses, quienes piensan que el contenido de la pelicula es
anti-japonés y contiene partes falsas; de hecho todavia no se ha estrenado en ninguna
parte de Japon. La influencia de esta pelicula se extiende a otros paises: por ejemplo, en
Broome, Australia surgid un grave enfrentamiento a causa de esta pelicula entre los
nativos y los descendentes japoneses de Taiji que migraron hace un siglo y vivian
armonicamente con los nativos. Los jovenes australianos ahora destruyen las tumbas
japonesas y muestran abiertamente su disgusto, mientras los japoneses también sienten
molestia por este hecho. El conflicto que existe en una ciudad pequefia de Australia

parece grave.

En este contexto global, este trabajo trata de analizar la polémica de la caza de ballenas,
presentando cada una de las diferentes posturas, es decir, la posicién anti-ballenera y la
ballenera. Después, quiero analizar la arena politica respecto a la caza de ballenas, donde
los distintos actores luchan por su propio interés, negocian y manipulan: la Comisién

Ballenera Internacional. Finalmente, trataré de llegar a una conclusion.

Para el analisis de este problema, propongo introducir la idea mausseana de “un hecho

|II

social total”, puesto que no podemos entender esta polémica sélo enfocandonos en el

1



aspecto cultural, politico, social, o econdmico. Sino mas bien tratamos este tema como un
hecho social total, en el sentido de que define Mauss: un hecho social total como la
imbricacién de los hechos politicos, sociales, econdmicos, juridicos, morales y psicoldgicos.
Desde esta perspectiva, en mi opinién, podemos entender en toda su complejidad la

polémica de la caza de ballenas.

1, Desde la perspectiva de los anti-balleneras

En este capitulo intento explicar y mostrar los elementos que constituyen las resistencias

hacia la actividad de la caza de ballenas.

El orden clasificatorio: lo comestible o lo incomestible

Todos los humanos establecen un orden clasificatorio. Desde que nacemos, estamos
obligados a clasificar cosas, hechos y fendmenos que encontramos cada instante.
Clasificar es ordenar las cosas y éstas no pueden estar en desorden. La clasificaciéon, que
es el poner el orden por excelencia y posee un inminente valor estético, aunque sea
heterdclita y arbitraria, salvaguarda la riqueza y la diversidad del inventario, pues al
decidir que hay que tener en cuenta de todo, facilita la construccion de una memoria
(Lévi-Strauss: 30, 34). Segun Lévi-Strauss, clasificar las cosas es una actividad fundamental
humana que existe tanto en las sociedades basicas o ‘primitivas’ como en las sociedades
modernas y es un trabajo de distincion y sistematizacion con base en las peculiaridades
sensoriales de los existentes (Lévi-Strauss). Aqui sélo me limitaré a mencionar el orden
clasificatorio de la comestibilidad de la carne. La clasificacidon entre la comestibilidad e
incomestibilidad es variada por las culturas. Sahlins advierte que en la sociedad
norteamericana la razén principal en el sistema de alimentacidn, la clasificacién entre la
comestibilidad e incomestibilidad es la relacién entre la especie y la sociedad humana
(Sahlins:173). Por ejemplo, Sahlins analiza cuatro animales domésticos que estan
integrados en la sociedad norteamericana pero disfrutan de diferentes estatus en la
sociedad; perros, caballos, cerdos y vacas. Segun Sahlins son divisibles en dos clases, los

comestibles (cerdos y vacas) y los incomestibles (perros y caballos); ademads, hay una



divisién dentro de cada clase, una categoria superior y otra menos preferible de alimento
(vaca contra cerdo) y una categoria de tabu mas rigurosa (perros contra caballos). El
animal mds cercano al hombre, el perro, es totalmente considerado incomestible; el
animal mas lejano al hombre, la vaca, se considera adecuado a lo comestible. Este tipo de
clasificacién es tipica de la sociedad norteamericana y refleja la relacién cultural
establecida entre la sociedad humana y la especie (Sahlins:174). Aunque muchas
sociedades modernas comparten el mismo orden clasificatorio de la comestibilidad o
incomestibilidad, es decir, los animales lejanos al hombre son comestibles y los animales
cercanos son incomestibles, este orden no es universal. Por ejemplo, en el Alta Amazonas,
los jivaros Achuar privilegian a una ave, el tucdn, que es la mas cazada, a pesar de que su
carne coriacea no se recomienda por los gastrdnomos. Se dice que el tucan posee un
alma semejante a la de los humanos, facultad que lo sitia entre las personas dotadas de
subjetividad u intencionalidad, la cual puede usar con todas las entidades dotadas del
mismo privilegio’ (Descola: 85). En este caso los jivaros prefieren comer el animal mas
cercano al hombre? y por tanto no puede aplicar el orden clasificatorio estadounidense.
Ademss, en el caso de India, a diferencia de la sociedad norteamericana, las vacas tienen
estatus privilegiadas, son consideradas el animal mas sagrado y son objeto de riguroso
tabu alimenticio. Cada sociedad o individuo constituye relaciones con cada animal,

relaciones intimas o no intimas, o relaciones sacras o no sacras, y segun la clasificacién, los

Y En la sociedad estadounidense los cuatro animales domésticos, vacas, cerdos, caballos y perros se pueden
dividir en dos clases, lo comestible y lo incomestible. En la clase de incomestible, los perros y los caballos
pertenecen a la calidad de sujetos. Reciben los nombres propios individuales y son criados para ser amados
y cuidados. Sin embargo, existe una jerarquia en esta clase, perros son considerados superiores que
caballos, dado que perros son mas cercanos al hombre, son como la parte de la familia, mientras caballos
tienen con los hombres relacion mas servil, de trabajo, los caballos son sirvientes. Por lo tanto, el tabu
alimenticio es mas riguroso en perros que en caballos. Por otro lado, en la clase de lo comestible, vacas y
cerdos tienen status de objeto, puesto que son andnimos y criados para alimenticio. Como animales de
corral y devoradores de sobras de comida humana, los cerdos estan mas cerca que las vacas de la sociedad
humana. La carne de res se aprecia mas y generalmente tiene precio mds alto que la de cerdo. El animal
mas lejano de las personas, vacas, es considerado mas apropiado para el alimento humano y el animal mas
cercano, perros, tiene tabl mas riguroso de comestibilidad. En suma, la comestibilidad estd en relacion
inversa con la humanidad. (Sahlins,174-175)

? Por otro lado, Lévi-Strauss reporta en ‘el Pensamiento Salvaje’ que no todas relaciones totémicas
establecen el tabu alimenticio. Por ejemplo, los tikuna consumen su animal totémico con toda la libertad,
pero no comen la parte sagrada de dicho animal, es decir, dividen la carne entre lo comestible y lo
incomestible.



dividen en comestibles o incomestibles. En cambio, los musulmanes establecen un fuerte
tabu al consumo de cerdos, porque éstos son considerados animales contaminantes. La
razon de que los cerdos sean considerados contaminados, como muestra muy bien Mary
Douglas, es que los cerdos no corresponden al animal ideal de terrestre del Levitico, es
decir, los animales que tienen la pezufia hendida en dos y que rumian, por lo cual son
contaminantes, porque son una especie que contamina el orden clasificatorio. Lo que esta
escrito en el Levitico es un orden clasificatorio de comestibilidad muy diferente a lo que
mencioné antes. En suma, el orden clasificatorio de lo comestible o lo incomestible es

variado segun las culturas, por razon afectiva, histérica, religiosa, o espacial3.

Los animales domésticos como vacas, cerdos, pollos y borregos en general son
considerados comestibles en muchas sociedades, mientras algunos otros animales, como
gatos, perros, delfines y canguros se comen en unas pocas sociedades y comer estas
carnes causa desagrado a los que no las consumen. Ademads, consumir algunos alimentos,
los que mencioné anteriormente, como carne de perros, gatos o ballenas es altamente
rechazado por muchas sociedades e impulsa los sentimientos de angustia y desprecio
hacia los consumidores de estas carnes. Consumir estas carnes es considerado como un
acto primitivo, atrasado, y se convierte en un tabu. Es curioso que en China, antes de
inaugurar las exposiciones internacionales, el gobierno chino prohibié el consumo de

perros y gatos.

Sin embargo, cabe destacar que el orden clasificatorio de la comestibilidad no eray no ha
sido estdtico en la historia humana. Por ejemplo, la carne de ballenas fue consumida en la
sociedad occidental durante cierto tiempo y en la Australia actual, se empieza consumir la
carne de canguros exterminados para evitar dafios agricolas y ambientales, a pesar de

gue este animal no estaba considerado como alimento en el tiempo pasado.

3 , . . . . . . e ;.

La razon espacial es como en el caso de los inuit. Debido a la imposicidon ecolégica que pesan localmente
sobre la provision de alimento, los inuit se ven obligados a comer las focas, las ballenas, los animales que se
encuentran en la zona donde residen.



La simbolizacién, humanizacidn y sacralizacion de ballenas

En los afios setenta y ochenta ya habia movimientos de simbolizacidn de las ballenas. Esa
época mas o menos coincide con el momento que hubo el desplazamiento de
modernismo a post-modernismo, cuando desaparecio la confianza absoluta en la ciencia 'y
tecnologia y surgieron inquietudes y miedos hacia el futuro. El desarrollo y progreso ya no
son sinénimos de la felicidad y la mejor vida sino que contraen riesgos y peligros. Es
también el momento en el que se crearon muchas ONGs ecologistas que empiezan dudar
de antropocentrismo, cientificismo y utilitarismo. Es un giro radical del pensamiento
occidental en torno a las ballenas, traspaso de animal explotado (objeto) por los hombres
para la consecucién del aceite de ballenas al objeto de proteccion (sujeto), al simbolo de

. . . 4
la preservacion de la naturaleza o el medio ambiente”.

En el proceso de la simbolizaciéon y la humanizacidon de ballenas hay cuatro elementos
sociales importantes para el andlisis; primero, en los afios cincuenta, debido a la caida del
precio de aceite de ballena, la mayoria de los paises occidentales (Estados Unidos e
Inglaterra, etcétera) dejaron de cazar las ballenas. En segundo término, la caza excesiva
de ballenas en los sesenta produjo una disminucion considerable de ballenas. En tercer
lugar, por la causa de la friccion comercial entre Estados Unidos y Japdn, la relacién de los
dos paises se fue agraviando. Por ultimo, en los anos sesenta y setenta algunos fildsofos
esgrimieron los derechos de los animales, lo cual poco a poco fue cobrando la fuerza en la

sociedad occidental.

Después de ‘las Olimpiadas de la caza de ballenas’” (Morita: 361), en la que
principalmente Japdn, Noruega, Union Soviética y Inglaterra realizaron una caza excesiva

de ballenas, el nUmero de las mismas disminuyd radicalmente y se hizo visible el problema

* Descola habla del desplazamiento de perspectivas: recientemente preferimos utilizar el concepto del
medioambiente al de naturaleza. Cuando hablamos de la naturaleza, implica que abarca por pretericion un
ambito ontoldgico definido por su falta de humanidad. En cambio, el concepto del medioambiente significa
que es el mundo sublunar de Aristdteles en cuanto se halla habitado por el hombre. (Descola: 19,20)

> La CBI s6lo determinaba el nimero de las ballenas que podian cazar. Por tanto los paises firmantes de la
CBI empezaban la caza al mismo tiempo en un tiempo determinado y tenian que reportar a la CBI cuantas
ballenas habian cazado en una semana; entonces, la reglas del juego eran ‘el mas rapido lleva las de ganar.’
En consecuencia, habia una caza violenta como si fueran las Olimpiadas.
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de la caza de ballenas. EIl momento crucial fue el afio 1972, en el que Estados Unidos
presentd el proyecto de la suspension de la caza comercial de ballenas en la Conferencia
de las Naciones Unidas sobre el Medioambiente reunida en Estocolmo y éste fue
aprobado con una mayoria aplastante. Las ballenas, relacionadas con la palabra ‘peligro
de extincion’, se convirtieron en simbolo de desastre ecoldgico y de animales superiores,

pero reprimidos de sus derechos (Morita: 383).

Junto con la elevacidn del interés sobre las ballenas en la sociedad global, las ONGs
ecologistas empezaron abordar el problema de ballenas. Una ONG ecologista,
Greenpeace, originalmente creada para tomar acciones anti-nucleares inicié sus acciones
anti-balleneras con metodologia renovadora, tanto por las acciones directas, es decir, la
obstruccion de barcos balleneros, como por la difusiéon de las imagenes de la caza,
apelando a la opinién publica a través de los medios de comunicacién. Mientras mas la
gente simpatiza con sus acciones y apoya sus acciones, mas crece el peso politico de las
ONGs, no soélo en la sociedad civil sino también en el campo politico. Mediante la actividad
de ‘lobby’, las ONGs crean vinculos estrechos con los Estados, pero a costa de eso van
perdiendo su autonomia. Greenpeace logré difundir la idea de las ballenas como simbolo
de la proteccion del medio ambiente y su eslogan es muy sugerente: ‘si no podemos salvar

las ballenas, no podemos salvar la Tierra’'.

Otro movimiento importante es la produccién masiva de novelas, cuentos, discos,
documentales, peliculas, pinturas, y fotos que han circulado por todo el mundo. La
pelicula de Rick Benson, ‘Gran Blue’, por ejemplo, alude imagen de que los delfines son los
primos de seres humanos y las pinturas de Christian Riese Lassen nos evocan una imagen
de ballenas como un animal bello y vigoroso y protector de la Tierra al yuxtaponer las
ballenas con el planeta. Como resultado de esta estrategia abrumadora se ha creado una
imagen virtual de las ballenas, es decir, de las ballenas de los medios de comunicacion; y
por tanto éstas se extienden al marco humano, y se convierten en el ‘Dios’ (Morita: 391).
Junto con los movimientos de la creacidn de la imagen virtual de ballenas, muchos

cientificos empezaron a investigar la inteligencia de las ballenas y los delfines, igual que



otros animales cercanos al ser humano, primates. Estos cientificos comentaron que las
ballenas tenian una posibilidad mayor de comunicacidon con los hombres, mas que otros
animales como los primates, por razén de tamafo del cerebro. Esta hipétesis, junto con
peculiaridades parecidas a los humanos atribuidas a ballenas y delfines, tales como
fraternidad y carifo, cobra fuerza en el pensamiento humano. Bien sabemos actualmente
qgue el tamafio de cerebro no se relaciona directamente con la inteligencia y que la
inteligencia de ballenas y delfines sigue siendo misteriosa. Otro aspecto importante es la
extension y el aumento de acuarios, donde tienen lugar los espectaculos de delfines y
focas. Estos espectaculos facilitan la difusién de la imagen de estos animales como
inteligentes, humanitarios y simpaticos, y ya no son considerados como animales salvajes,
sino como amigos de los humanos. Respecto a los delfines, la serie estadounidense
‘Flipper’, que trata de la amistad entre un nifio y el delfin Suzy —serie muy famosa en su
momento-, también divulgd la imagen que tenemos ahora sobre los delfines, como

carifiosos, simpaticos e inteligentes.

Mats comenta: ‘la “super-ballena” creada es un ser incluso mas poderoso que una
ballena real, porque viene a poseer caracteristicas humanas...la super-ballena se ha
convertido en un tétem, ya que se ha creado una relacién simbdlica entre un animal
sagrado (la ballena) y sus creadores (los movimientos en defensa de los derechos de los
animales). El tétem no sélo integra grupos con una misma orientacion ideoldgica, sino
también refuerza la oposicidon conjunta frente al otro. Como resultado, ha surgido un
simbolo Unico y poderoso, o quizas un simbolo clave a su vez creador’ (Mats, 1993:157-

158)°.

® Mi traduccién del ingles. “An invented super-whale is even more powerful than real whales, since it comes
to possess a whole set of human-like characteristics... the super-whale has now become a totem, since a
symbolic association between a sacred animal (the whale) and its creators (the animal right movement) has
been created. The totem is not only a way of integrating various like-minded social groups, but also
reinforces common opposition to others. The result has become a single and powerful symbol, or rather an
elaborating key symbol. (El texto original de Mats)



é¢Comer las ballenas seria canibalismo?

El canibalismo es la practica de alimentarse de miembros de la propia especie. En ese
sentido, comer la carne de ballena no implica canibalismo; sin embargo al convertirse las
ballenas en casi humano o una especie sacra, esa practica se convierte en canibalismo.
Algunos anti-balleneras comentan que comer animales superiores como ballenas vy
delfines que tienen inteligencia equivalente a la de los seres humanos implica canibalismo
y que los que comen estos animales no saben distinguir los animales superiores de los
animales inferiores, lo cual implica que estdn retrasados en su cultura espiritual.
Regresamos el ejemplo que plantea Sahlins. Mencioné que las vacas son consideradas
adecuadas para el consumo humano por ser lejanas al hombre mientras los perros se
consideran como parte de la familia, por lo cual su consumo estd prohibido. En este
sentido, los animales mas cercanos al hombre establecen tab( alimenticio, como si
existieran relaciones totémicas entre dicha especie y el hombre. Ahora bien, las ballenas y
los delfines son considerados como animales superiores e inteligentes como los seres
humanos, por lo que se crea el tabu alimenticio. Comer estos animales que son tanto
miembros de la familia como una especie inteligente evoca el canibalismo, considerado
como una accion primitiva, sin razén, irracional. Sin embargo, el estatus privilegiado del
gue gozan actualmente ballenas y delfines no ha sido el mismo a lo largo de la historia.
Mads bien, el desplazamiento del estatus de objeto al de sujeto es muy reciente, y este
proceso no es universal. Ademas, las relaciones establecidas entre los animales y hombres
son diferentes en sociedades. ¢{Quién decide qué animales son cercanos a los hombres y
qué animales no? ¢{Quién y cdmo determina qué animales son superiores o inferiores?
éHay algun criterio para distinguirlos? Si el criterio fuera la inteligencia, icémo se mide
dicha inteligencia? Si las ballenas y los delfines se consideran inteligentes, élas vacas y los
caballos no son inteligentes? Desde mi punto de vista, estos criterios para tal distincion no

tienen légica y son muy arbitrarios.




Movimientos ecologistas: formacion del pensamiento ecoldgico y sus caracteristicas

Otro aspecto que quiero destacar es el de los movimientos ecologistas. Marc Abéles
califica las ONGs como un nuevo poder politico en la era de post-modernidad en la que ‘la
omnipresencia de la incertidumbre propia de la sociedad mundial del riesgo’ es
dominante (Beck, citado por Abéles). En el mundo de la incertidumbre, se necesita poder
transcendente, i.e., poder que atraviesa las fronteras nacionales y trabaja a nivel mundial:
las ONGs. ‘El fendmeno ONG se inscribe en esta representacion de un mundo
caracterizado por la amenaza y el riesgo, donde regularmente tragicos eventos vienen a

recordar a los humanos su precariedad’ (Abéles: 213).

Las ONGs ecologistas relativas a la caza de ballenas son Greenpeace y Sea Shepherd, que
a veces son consideradas, sobre todo la ultima, eco-terroristas. Estas ONGs también son
producto de la incertidumbre del futuro, de los temores a una catdstrofe medioambiental
y a un desastre ecoldgico. En el proceso de la formaciéon del pensamiento ecolégico, lo
que destaca es el desplazamiento de ‘conservation’ a ‘preservation’, de ‘shallow ecology’
a ‘deep ecology’ y del antropocentrismo al igualitarismo biocéntrico. Este desplazamiento
significa que preservamos la naturaleza no porque la naturaleza es el recurso
indispensable para la vida humana sino porque la naturaleza tiene valor por si mismo,
pues conservamos la naturaleza para la naturaleza. Esta idea de anti-antropocentrismo

esta muy marcada en discursos ecoldgicos.

Primero quiero mencionar el proceso de la formacion del pensamiento ecologista sobre
todo en torno a los animales. Un primer cambio radical fue la apariciéon de darwinismo, lo
gue sacudié la cosmologia dominante en aquella época, es decir, el naturalismo en el
sentido que utiliza Descola’. Por la teoria evolucionista la ruptura absoluta entre los seres
humanos y los animales ya no podia sostenerse, dado que su teoria demuestra la
continuidad entre los hombres y los animales. Aldo Leopald, que es ambientalista

estadounidense cred un concepto central para los movimientos ecologistas posteriores: la

7 , . . . . s

Segln Descola, naturalismo aparece en el siglo XVIl y supone la coexistencia entre la naturaleza Unica y una
multitud de culturas. Lo que distingue a los humanos de los no-humanos es ciertamente el alma, la
conciencia, la subjetividad y el lenguaje. Es la cosmologia antropocéntrica. (Descola: 45-48)
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ética de la tierra. Esta idea se puede resumir en lo siguiente: en la tierra existen diversos
componentes, suelo, rios, animales y humanos, etcétera. Todos estos componentes
forman una comunidad. Dentro de la comunidad, los seres humanos son sé/o un miembro
de la comunidad y tienen obligacion como miembros. Su idea es holistica, evita el
antropocentrismo y nos invita a ver la naturaleza como un conjunto. Esta idea
posteriormente conduce a la ecologia profunda que plantea Arne Ness. Por otro lado, los
defensores de los derechos de los animales argumentan que si un animal merece nuestra
atencién o no, depende de las capacidades que tienen el animal en cuestion o de un
criterio fundamental como los sentidos y los deseos. En este sentido, la distincion de los
animales que merecen valoracién o no, parece arbitraria e indefinida. Un ecologista
razonable en este sentido es Arne Ness, quien aboga la ecologia profunda, en vez de la
ecologia superficial o ecologia reformista. Los ecologistas profundos argumentan: los seres
humanos son ciudadanos normales en la comunidad de la vida y no son dominantes o
duefos de todas especies existentes. La prosperidad tanto de los hombres como otros
seres vivos tiene el valor por si mismo. Mantenemos la diversidad no porque es util para
los humanos actuales o de futuro, sino porque la diversidad de la naturaleza posee valor
por si misma. Sin embargo, su nocién de igualdad biocéntrica contiene una limitacién
establecida, ya que todas las practicas humanas conllevan inevitablemente la explotacion,
la represién y la matanza. Los hombres, para vivir como hombres, necesitan ingerir
alimentos, es decir, plantas o animales, y cortamos arboles o utilizamos plantas para la
construccion de viviendas o fabricacién de las ropas. Pienso que en cierto sentido
tenemos que abogar el antropocentrismo, porque sin sacrificios de los animales o el
medio ambiente no podemos vivir como vivimos actualmente. Todos los seres vivos viven
a costa del sacrificio de otros, ya sea de plantas o animales. Como no podemos vivir sin el
sacrificio de otros, todo lo que podemos hacer es tener conciencia de que gracias a la

naturaleza podemos vivir y de que convivimos con la naturaleza.

Cabe comentar algunas caracteristicas de las ONGs ecologistas. Debido a la naturaleza de
su organizacion, las ONGs dependen de los que les dan recursos econédmicos. Por ejemplo,

Greenpeace tiene su origen en la accidén en contra de la energia nuclear, pero a medida
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que la organizacion se hace grande y se extiende, se ve obligada a cambiar la orientaciéon
principal de sus proyectos, hacia los menos opuestos a la mayoria pero mas llamativos.
Oponerse a la caza de ballenas o proteger a los animales en extincidn es mas facil y
llamativo, porque los practicantes son minorias y sus acciones no se enfrentan con el
paradigma dominante. En cambio, oponerse al uso de la energia nuclear o al del vehiculo
es muy dificil, puesto que todos necesitamos utilizar |a electricidad o el coche, a pesar de
que sabemos que son muy contaminantes para el medio ambiente. Aunque sus ideas sean
correctas y deseables, tienen que orientarse hacia los proyectos menos influyentes para
todos, como el proyecto anti-ballenero. Ademds, proyectos llamativos como éstos les
permiten recaudar mas recursos econdémicos. Abéles advierte que las ONGs ‘estan en una
situacion de dependencia respecto del financiamiento tanto publico como privado que les
permite desarrollar su accion: las ONGs se inscriben en una légica del mundo empresarial’
(Abéles: 196). Una estrategia muy comun entre los ecologistas es que suben fotos de los
animales muertos considerados cercanos a hombres o un video de la caza de estos
animales para manipular a la opinidn publica. Al ver estas acciones brutales, la audiencia
se siente mal y piensa de forma negativa sobre dichas acciones. Sin embargo, debemos
recordar que todas las carnes que ingerimos son el resultado de un momento de muerte,
del sacrificio de los animales. En nuestra sociedad tan avanzada de division de trabajo, ya
no observamos el momento del sacrificio, y consumimos la carne descontextualizada,
como si estas carnes fueran asi al natural. En este sentido parece que lo que hacen dichos

ecologistas es una manipulaciéon maligna.

Como indica Hamano, las ONGs ecologistas tienen aspectos religiosos relativos y
parecidos a ‘los movimientos milenaristas apocalipticos violentos’® (Garma: 247). Estas
ONGs ecologistas, igual que dichos grupos religiosos, advierten que el peligro es
inminente, lo cual es muy evidente en el siguiente afirmacion de Greenpeace; ‘para evitar
la consecuencia tragica relativa al medio ambiente en general, llegamos al punto historico

en el que tememos que tomar una accién decisiva. Frente al aumento de reactores

8 , . . .. . . . ..
Segln Garma dichas agrupaciones insisten en que el final del mundo es inminente y debe ser propiciado
por las acciones de sus integrantes, validando asi medidas extremas de parte de sus fieles.
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nucleares y a la lista de los animales en peligro de extincién, que son mds de 900 especies,
no hay mas tiempo para la decision. De lo contrario, no hay futuro para nuestros hijos’
(‘Declaracion de la Interdependencia’ por parte de Greenpeace, citada por Hamano: 148).
Este aspecto religioso que tienen algunas ONGs permite atraer a una multitud de masas

que perciben también la posible catdstrofe inmediata.

El otro caracter importante de los activistas ecologistas calificados como eco-terroristas,
por ejemplo Sea Shepherd, es la justificacion histdrica de sus acciones ilegales y tanto la
violencia como los dafios materiales a los objetos. Segun su discurso, a lo largo de la
historia, los hombres han conseguido los derechos humanos con violencia, tanto en la
Revolucidn Francesa como en la Independencia Norteamericana. Para vencer o cambiar el
discurso dominante, o el paradigma dominante, es inevitable la violencia. El capitan de
Sea Shepherd Paul Watson, comenta en el documental ‘The Cove’; ‘Como dijo Margaret
Mead alguna vez, nunca hay que depender de gobiernos ni instituciones para resolver
problemas serios. Todo cambio social es producto de la pasidn de los individuos. Si salvar
a las especies cetaceas de la extincion depende de la CBI, entonces no hay esperanza’ (La

entrevista realizada en dicho documental).

De hecho, en torno al problema de la caza de ballenas las acciones de las ONGs pasan los
limites del marco legal. Por ejemplo, hace un afio los miembros de Greenpeace fueron
detenidos tras robar un paquete con de carne de ballena que un tripulante de barco
ballenero habia mandado a su familia. Greenpeace lo hizo para mostrar el acto ilegal por
parte de los tripulantes’. En este caso, para demostrar la ilegalidad de la accién de los
tripulantes, ellos atravesaron el marco legal y en consecuencia, fueron arrestados. Por
otro lado, las acciones ilegales de Sea Shepherd son mas violentas: destruir una planta
ballenera, hundir barcos balleneros, atacar a los tripulantes, etc. Sin embargo, las acciones
ilegales y violentas son justificadas por la historicidad y la ideologia de la igualdad
biocéntrica. A pesar de la brutalidad, Sea Shepherd cuenta con apoyo no sdélo por parte

de celebridades a nivel mundial sino también de gobiernos, como el holandés.

9 . . . . .
A pesar de que llevar la carne a sus casas es ilegal, ese acto se practica como consentimiento tacito entre
los tripulantes.
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Como explico a lo largo de este trabajo, la formacién de los movimientos anti-balleneros
tiene diferentes dimensiones. Estas dimensiones, es decir, el orden clasificatorio de la
comestibilidad, el proceso de la simbolizaciéon y humanizaciéon de ballenas, la exaltacién
de movimientos ecologistas y el surgimiento de derecho de los animales repercuten en la
imagen de las ballenas que tienen en la actualidad los occidentales, y por tanto los
conduce a los movimientos anti-balleneros. El protagonista principal de ‘The Cove’, Ric O’
Barry, quien era entrenador de los delfines, pero por la muerte de un delfin por estrés
excesivo durante el rodaje de la serie Flippers, se convirtio en el activista liberador de los
delfines que es hoy, es muy ilustrativo ya que él mismo experimenté un cambio en su
pensamiento y su comportamiento; pasé de hombre explotador de los animales al

hombre protector de la naturaleza y los animales.

Por otro lado también debemos tener en cuenta lo econdmico. Los anti-balleneros
plantean ‘Whale Watching’” como alternativa de la caza. Los impulsores de Whale
Watching argumentan que las ballenas vivas tienen mayor contribucién econémica que las
ballenas muertas, es decir, la carne. Estos impulsores atribuyen a Whale Watching una
funcién educativa y emprenden la campafa educativa y politica en la que los habitantes
locales aprenden el misterio de ballenas y hacen suspender la caza de ballenas a los
cazadores. Los paises que ofrecen eco-turismo de ballenas, como Australia y Brasil, se
oponen a la caza, primero, porque si disminuye el numero de ballenas la industria del
turismo queda en una situacion dificil; segundo, porque piensan que el acto mismo de la
caza de ballenas contradice ideolégicamente a Whale Watching y al programa educativo

de dicha actividad.

2 Desde la perspectiva de los balleneros- en caso de Japén-

En este capitulo quiero desarrollar el discurso ballenero desde la perspectiva japonesa.

Historia breve de la caza de ballenas en Japén

Las practicas de la caza de ballenas se remontan al siglo X a pequena escala y se

desarrollaron a lo largo de la historia del pais. La primera organizacion ballenera
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sistematica es Kujiragumi, que eran grupos cazadores especialistas de ballenas y
compuestos por alrededor de mil o dos mil personas. Bajo la tutela de los seforios de la
época feudal japonesa